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Dit boek is opgedragen aan de liefdevolle
nagedachtenis
van mijn overleden echtgenoot,
Dr. Mangesh V. Nadkarni,
wiens enige passie en vreugde in het leven het
lezen, schrijven en praten over
Sri Aurobindo en de Moeder
en hun Genade en Liefde voor de mensheid was.
Aan de persoon die mij elke dag inspireert
door de herinneringen aan zijn voorbeeldige leven.
ERKENNINGEN
Mijn oprechte dank gaat uit
Naar de Sri Aurobindo Society voor het bieden van een platform aan mijn echtgenoot van 1986 tot 2007, waardoor hij de Savitri Study Camps, die plaatsvonden in hun Kantoor aan het Strand in Pondicherry, kon omvormen tot een vreugdevol evenement waar velen van konden genieten.
Naar Vijaybhai Poddar en Pradeepbhai Narang van de Sri Aurobindo Society, die zijn visie waardeerden en al zijn ideeën en projecten steunden en uitvoerden, en in het bijzonder aan Vijaybhai voor zijn bijdrage aan het Voorwoord van dit boek.
Naar de honderden mensen die met grote liefde en bewondering naar zijn lezingen hebben geluisterd.
Naar mijn dochters Nandita en Sucheta voor hun steun en voor hun hulp bij mijn poging om zijn geschriften te laten publiceren.
Naar Dr. Prema Nandakumar, die zo vriendelijk was om de inleiding te schrijven als blijk van waardering voor mijn echtgenoot.
Naar Ranga Rangarath voor zijn waardevolle morele steun.
En vooral naar Shraddhavan, die vanaf dag één het idee om dit boek uit te geven steunde en die alle verschillende stadia van de publicatie op zich nam. Zonder haar systematische en nauwgezette werk zou dit boek nooit het daglicht hebben gezien.
Ook dank aan het hele team van Savitri Bhavan voor het organiseren van de afsluitende sessies van de Savitri Study Camps elk jaar, waardoor deze een evenement zijn dat je absoluut niet mag missen. Deze mooie momenten worden nu voortgezet als een reeks jaarlijkse Memorial Lectures ter nagedachtenis aan mijn man.
Tot slot, en het allerbelangrijkste, betuig ik mijn immense dank aan Sri Aurobindo en de Moeder voor Hun overvloedige Genade en Hun Begeleiding aan iedereen bij elke stap.
Meera Nadkarni
25 juni 2012
Noot van de Samensteller
Bijna alle essays in deze bundel werden geschreven voor en voor het eerst gepubliceerd als maandelijkse afleveringen in Next Future, het e-tijdschrift van de Sri Aurobindo Society Pondicherry. De reeks van 47 afleveringen eindigde met het overlijden van Dr. Nadkarni in september 2007 en behandelt Savitri Boek voor Boek, Canto voor Canto, vanaf het begin tot het hoogtepunt in het midden van boek Elf, waar Savitri vier gunsten van eenwording met het Allerhoogste worden aangeboden, maar in plaats daarvan vraagt om de Allerhoogste Vrede, Eenheid, Energie en Gelukzaligheid 'voor Aarde en Mensen'. Dr. Nadkarni heeft ook andere essays over Savitri geschreven en vele andere lezingen gegeven, maar deze bundel vormt een meesterlijke 'Inleiding' (zoals hij het bescheiden noemde) tot het openbarende gedicht dat hij zo liefhad en zo goed begreep. Het is samengesteld en gepubliceerd op verzoek van zijn familie, en we zijn ervan overtuigd dat het door Savitri-lezers en -studenten over de hele wereld met open armen zal worden ontvangen en tot op zekere hoogte het grote verlies zal compenseren dat zijn vele bewonderaars hebben geleden toen hij in september 2007 op 74-jarige leeftijd overleed.
Deze compilatie is samengesteld op basis van digitale teksten uit het archief van Dr. Nadkarni, die door zijn familie ter beschikking zijn gesteld. De teksten zijn bewerkt om ze in boekvorm samen te brengen. Bij deze bewerking zijn de referenties gecontroleerd en gestandaardiseerd (deze varieerden in de oorspronkelijke teksten van de afzonderlijke delen). We hebben ook enkele hoofdstuktitels hernummerd (bijvoorbeeld door de drie delen die oorspronkelijk de nummers 11, 11B en 11C droegen, opeenvolgende nummers te geven) en hebben delen die oorspronkelijk dezelfde naam hadden, verduidelijkende titels gegeven.
In deze reeks essays heeft Dr. Nadkarni een aantal opmerkelijke dingen gedaan. Ten eerste heeft hij zijn lezers aangemoedigd om zijn eigen bewondering voor de poëtische schoonheid en de mantra-achtige kracht van Sri Aurobindo's meesterwerk te delen. Ten tweede heeft hij, tijdens zijn analyse van Savitri, een weergave van de traditionele versie van het verhaal, zoals verteld door Vyasa in de Mahabharata, verweven om de afwijkingen van Sri Aurobindo van die legende te benadrukken en zo de diepere symbolische betekenis ervan naar voren te brengen. Ten derde heeft hij, aan de hand van de geschriften van Sri Aurobindo en de Moeder, verhelderende inzichten gegeven in enkele van de grote thema's die een integraal onderdeel vormen van Sri Aurobindo's visie en leer en die in het gedicht aan bod komen.
Zoals een blik op de Inhoudsopgave laat zien, werd Nadkarni-ji's analyse van het gedicht steeds gedetailleerder naarmate het gedicht vorderde. Terwijl deel één van het gedicht slechts in 2 artikelen wordt behandeld en 13 aan Deel Twee zijn gewijd, beslaat de confrontatie tussen Savitri en de Dood alle resterende 32 essays. Bij de behandeling van Deel Twee heeft hij al aanvullend materiaal toegevoegd over het Psychische Wezen, Spirituele Evolutie en Sri Aurobindo en de Moeder's visie op de dood; maar het is in het Derde Deel dat we een uitgebreide beschouwing vinden van Sri Aurobindo's unieke begrip, niet alleen van Idealisme, Liefde en Dood, maar ook van Evolutie, Materialisme en Spiritualiteit. De stem van de Dood is zeer overtuigend voor onze onwetende oren en ons onwetende denken. Als antwoord op zijn 'waarheid die doodt' heeft Sri Aurobindo ons, via de mond van Savitri, 'de Waarheid die redt' geschonken. Dr. Nadkarni heeft ongetwijfeld een grote dienst bewezen aan het Goddelijke Werk door deze Waarheden toegankelijker te maken voor een ontvankelijk publiek, terwijl hij tegelijkertijd zijn eigen vreugde en enthousiasme over deze openbaring van Sri Aurobindo's visie deelde.
Het is tragisch dat Dr. Nadkarni de reeks niet heeft kunnen voltooien, die abrupt eindigt bij het hoogtepunt van Boek XI, met Savitri's pleidooi dat alle zegeningen van goddelijke bevrijding en vereniging die haar worden aangeboden, ook 'voor Aarde en Mensen' mogen gelden. We kunnen ons alleen maar voorstellen hoe hij het tweede deel van het Boek, 'De Allerhoogste Voltooiing', zou hebben behandeld. Daarin wordt de goedkeuring van de Allerhoogste verleend aan Savitri's zoektocht (die die van haar vader Aswapati voltooit en vervult) in enkele van Sri Aurobindo's krachtigste mantra's, gevolgd door een lange en gedetailleerde profetie over wat deze vervulling zal betekenen voor de aarde en de mensheid, totdat 'het aardse leven het goddelijke leven wordt'.
Om Dr. Nadkarni's bespreking van Sri Aurobindo's epos compleet te maken, hebben we hier transcripten toegevoegd van twee lezingen die hij in Savitri Bhavan heeft gegeven. De eerste geeft een samenvatting van het gehele boek XI, inclusief de belangrijke tweede helft met de profetie over de toekomst van de Aarde. De tweede behandelt boek XII, 'De Terugkeer naar de Aarde', en geeft tevens een meesterlijk en beknopt overzicht van het gehele gedicht.
Het is mij een voorrecht geweest om al deze teksten door te nemen en voor te bereiden voor publicatie. Tijdens dit werk was ik opnieuw diep onder de indruk van Dr. Nadkarni's diepgaande begrip en zijn vermogen tot heldere uitdrukking. Hij was een ware vriend van Savitri Bhavan en we beschouwen het als een voorrecht om de gelegenheid te krijgen zijn geschriften te publiceren, die ongetwijfeld van blijvende waarde en hulp zullen zijn voor studenten en liefhebbers van Sri Aurobindo's epos.
Shraddhavan
Juni 2012
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	Voetnoten

Voorwoord
Ik hoorde Dr. Nadkarni voor het eerst spreken toen ik student was. Hij gaf een lezing over 'Talen' aan het Sri Aurobindo International Centre of Education en ik was meteen gefascineerd. Het was altijd een genot om naar hem te luisteren terwijl hij de Aurobindoneaanse visie uiteenzette en uitlegde hoe deze zich in verschillende vakgebieden manifesteerde. Maar zijn grote liefde was altijd 'Savitri' en niemand kon aan de betovering ontsnappen wanneer hij zijn liefde en passie met de toehoorders deelde.
Toen Dr. Nadkarni Lid werd van het Executive Comittee van de Sri Aurobindo Society en zich in Pondicherry vestigde, werkten we nauw samen aan vele projecten --- publicaties over een breed scala aan thema's, de organisatie van seminars, conferenties, studiekampen en lezingen over diverse onderwerpen.
Een daarvan was een reeks inleidende lezingen over Savitri, die met grote aandacht werden gevolgd door een volle zaal. Zelfs Nirodda, die in persoonlijke dienst was van Sri Aurobindo en als schrijver fungeerde toen Sri Aurobindo in de jaren 40 Savitri dicteerde, kwam dagelijks luisteren naar Dr. Nadkami. Deze gesprekken werden later uitgebracht als een set audio-cd's en kregen een zeer goede respons.
In 2003 lanceerden we ons e-tijdschrift 'Next Future', een naam die door de Moeder was bedacht. Ik vroeg Dr. Nadkarni of hij elke maand een artikel over Savitri wilde schrijven, waar hij graag en met plezier mee instemde. Deze rubriek was geliefd bij de lezers, van wie velen terugschreven dat ze Savitri dankzij de artikelen beter begrepen, waardeerden en ervan genoten. Het zijn deze artikelen die nu in dit boek zijn gebundeld.
We hadden ook besproken en gepland om Dr. Nadkarni's voordracht van Savitri op te nemen, maar dat is er helaas niet van gekomen. Hij is veel te vroeg overleden. Wat overblijft zijn de mooie herinneringen en de spontane liefde en genegenheid die ik van hem heb ontvangen.
Het is werkelijk een genoegen en een voorrecht geweest om zo lang en zo nauw samen te werken met iemand die zijn hele leven heeft gewijd aan Sri Aurobindo en de Moeder en de verwezenlijking van hun visie.
Vijay Poddar
Juli 2012
Introductie
Reflecties op Savitri
Mangesh Nadkarni was geboren om Savitri voor te dragen. Ik heb veel vooraanstaande persoonlijkheden het epos horen voordragen, maar de indrukwekkende stem van Nadkarni was uniek. Het betoverde ons en deed ons begrijpen waarom de Moeder zei dat het lezen van Savitri yoga is. Je had het gevoel deel uit te maken van een stromende rivier, soms zo zacht, soms bulderend, soms explosief met golven die enorme waterdruppels opwierpen. Je kwam er gelukkiger, wijzer en met een gevoel van voldoening uit. Wanneer hij zich op een bepaalde passage concentreerde, was het compleet. De contouren van de regels en zinsdelen waren duidelijk zichtbaar. Hij vermeed kritisch jargon en bloemrijke uitdrukkingen. Nee, er was nooit een uitleg nodig voor Nadkarniji's uitleg.
Ik ben blij dat dit boek is uitgebracht in een vorm die zijn manier van lesgeven weerspiegelt. Dat was de manier van lesgeven van de Upanishad-leraar. Er was geen sprake van het gebruik van educatieve technologie. De leerling zat tegenover de meester, die de reacties op het gezicht van de leerling nauwlettend in de gaten hield en hem stap voor stap de eeuwige waarheden van het bestaan bijbracht.
Natuurlijk kan zelfs het meestbegaafde denkvermogen Savitri niet begrijpen. Maar wat hebben we aan intellectueel begrip? Zijn we niet bijeengekomen in een studiekamp om het gedicht te ervaren?
"We hopen ons doel in deze reeks te bereiken door u te laten kennismaken met een aantal zorgvuldig geselecteerde fragmenten uit het gedicht. Elk fragment wordt gepresenteerd met een aantal hulpmiddelen voor de interpretatie, namelijk een inleiding en een korte uitleg.
Deze passages markeren voor u de belangrijke mijlpalen in uw voortgang door Savitri. ..."
Na een korte geschiedenis van het ontstaan van Savitri worden twee passages voorgelezen en vraagt Nadkarniji u:
"Hoort u, terwijl u deze passage hardop leest, niet het gedonder van de wolken en de stortbuien en de stortregen en de regendruppels die van het dak druipen en ziet u niet overal om u heen bewolkte luchten en moerassen en kleine stroompjes water die met een sissend geluid in alle richtingen stromen?"
Wij wel, wij wel! Bij Nadkarniji werd uitleg vaak ook poëzie, een ervaring die we in elk van de negenenveertig passages in dit prachtig getitelde boek over Savitri meemaken. Nadkarniji laat 'The Symbol Dawn' even voor wat het is, maar presenteert in 49 hoofdstukken het complete verhaal van Sri Aurobindo's epos over Prinses Savitri. Hoewel het epos ook 49 canto's telt, zijn deze hoofdstukken niet bedoeld als een aparte samenvatting daarvan. Nadkarniji werpt zijn geleerde en emotioneel geladen blik op de twaalf boeken als geheel en geeft een korte beschrijving van de veranderingen die Sri Aurobindo heeft aangebracht in de oorspronkelijke upakhyana van Vyasa. Het boek behandelt Aswapati's yoga niet. Dat is een wereld op zich en moet als een apart onderdeel worden behandeld. Voor de rest is het hetzelfde oude verhaal dat lang geleden door Rishi Markandeya aan de Pandava-broers en Draupadi werd verteld tijdens hun ballingschap in het bos.
De ontmoeting tussen Satyavan en Savitri lijkt een favoriet thema van Nadkarniji te zijn. Kan er sprake zijn van een goddelijke romance? Jazeker, bekijk het hier!
"Dan komen we bij een glorieuze beschrijving van een gandharva-huwelijk (een huwelijk voltrokken met de Natuur en de goden als getuigen) dat Satyavan en Savitri in het huwelijk verenigt. Savitri weeft een 'oprechte krans' van de bloemen die ze heeft geplukt uit de zwermen die ze om zich heen vindt en legt die op de borst van Satyavan."
Telkens wanneer Nadkamiji begon met het voordragen van de passage uit Savitri die Satyavan's reactie beschrijft, verdween hij zelf uit ons zicht en zagen we alleen de twee jonge mensen, diep verliefd, glimlachend als de vele verse bloemen aan de planten die in de wind om hen heen dansten. Zo was de stem van de Professor geweven met dramatische vezels.
Wanneer we overgaan naar de toespraken van Rishi Narad of Savitri's tapasya, worden we ruim van tevoren gewaarschuwd dat we een complex terrein betreden. Het zijn de contouren van de poëzie, de herkenning van een beweging door duisternis naar licht, de persoonlijkheid van de goddelijke wijze die een 'tri-kaal jnaani' is (hoe treffend beschrijft hij het lijden van Jezus Christus!), de vastberaden Savitri en de onlogische logica van de Dood die ons in de uitleg worden gepresenteerd. Filosofische verhandelingen worden resoluut terzijde geschoven. Daarvoor zijn er andere boeken, zoals 'Het Goddelijke Leven'. Zo blijven we ondergedompeld in het goddelijke drama dat zich voor ons ontvouwt, waardoor het onbewust in ons bewustzijn kan doordringen en het kan verheffen, zelfs als de vooruitgang gering is. Maar er is geen sprake van klinische isolatie van de epische personages. Waar het publiek het nodig heeft, vult Nadkarniji aan met een korte toelichting op wat de personages belichamen. Zo raakt Nadkarniji, wanneer hij de Dood behandelt, het drk-drsya viveka in de Vedanta aan:
"Maar als het waar is dat deze wereld wordt waargenomen, wie neemt haar dan waar? Aangezien Brahman de enige werkelijkheid is, moet Brahman ook de waarnemer van Maya zijn. Dit zou impliceren dat maya een kracht is van het Brahman-bewustzijn. "Als dat zo is, dan moet er een dubbele bewustzijnsstatus in Brahman bestaan: een bewustzijn van de werkelijkheid en een ander bewust van maya. Zo worden we gedwongen tot dualiteit om het illusoir karakter van wat maya voortbrengt te behouden, samen met de realiteit van Brahman zelf. Dit is een argument dat Sri Aurobindo in 'Het Goddelijke Leven' heeft gebruikt om aan te tonen dat het beschouwen van Brahman als de waarnemer van maya leidt tot de conclusie dat maya waarschijnlijk een reële manifestatie is van het ware Brahman. We zullen dit filosofische onderzoek niet verder uitdiepen. Mijn punt hier is dat de God van de Dood het Shankaritische standpunt over Illusionisme gebruikt als wapen in zijn dialectische strijd tegen Savitri, niet per se omdat hij in dit standpunt gelooft."
Nadkarniji raadt studenten van Sri Aurobindo's filosofie en poëzie af om Savitri als een filosofisch gedicht te benaderen. In tegenstelling tot de dialectiek van de Vedanta, hebben we hier te maken met een weergave van ervaringen, en het zou dwaas zijn om niet doordrenkt te blijven van de poëtische regels, beelden, epische vergelijkingen en metaforen die vanuit de hogere sferen zijn neergedaald in het nectar-epos van een Mahayogi.
"Hoewel Savitri en Het Goddelijke Leven beide door Sri Aurobindo zijn geschreven, is de laatste metafysisch van aard, terwijl de eerste van begin tot eind poëzie is. Zelfs wanneer er hoogstaande filosofie in wordt gepresenteerd, krijgt deze gestalte en komt ze naar voren als geleefde ervaring. Er is dus geen plaats voor filosofische argumentatie in Savitri."
Hoewel we in de canon van Aurobindo vaak spreken over evolutie, doen we er goed aan dit niet gelijk te stellen aan fysieke evolutie, waarschuwt de Professor. Wat is het dat evolueert? Dit is een vraag waar Darwin en anderen zich niet mee bezig hielden. Sri Aurobindo wel, en hij "gelooft dat het in de eerste plaats het bewustzijn is dat hier evolueert, van een lager naar een hoger niveau." Met dezelfde eenvoudige, directe aanpak legt hij aan de luisteraar termen als Virat en Hiranyagarbha uit om verwarring te voorkomen bij de presentatie van het Viervoudige Wezen dat Savitri in Boek XI ontmoet. Nadat hij de gekozen passages had uitgelegd en een duidelijk pad voor de aspiranten had uitgestippeld, werkte Nadkarniji gestaag toe naar de conclusie van deze opnames voor het e-tijdschrift Next Future. Het Allerhoogste had Savitri vrede, eenheid, energie en gelukzaligheid aangeboden. Savitri verlangt echter niet naar dergelijke nirvana-achtige gelukzaligheid, maar wil deze spirituele vermogens "ten goede gebruiken om een tijdperk van nieuw bewustzijn in te luiden, of wat Sri Aurobindo het Supramentale bewustzijn noemde."
Het einde was nabij toen de reeks artikelen abrupt moest worden onderbroken door het overlijden van Nadkarniji. Toch is het werk op zichzelf voltooid. Om de Savitri-gemeenschap te ondersteunen, bevat dit boek twee eerdere lezingen over de laatste twee boeken van Savitri. Deze lezingen vormen een afgerond geheel en verzachten het verdriet om het verlies van een prachtige sahridaya uit ons midden. De conclusie rondt De Gouden Brug en het Wonderbaarlijke Vuur af.
"Savitri is niet alleen groots als literatuur. Het is een levend boek, een boek dat je de kracht kan geven die nodig is om het pad te bewandelen dat de Moeder en Sri Aurobindo voor ons hebben uitgestippeld. Zij hebben er alles aan gedaan om ervoor te zorgen dat dit pad veilig en zeker is. Als levend boek resoneert Savitri met het bewustzijn van Sri Aurobindo en daarmee ook met dat van de Moeder."
Gouden woorden! En zo passend bij de eminente Professor die de personificatie van nederigheid was. Niettemin hebben we Nadkarniji's kristalheldere commentaar nodig. In de Ramanuja Darsana van de Visishtadvaita-school van Vedanta nemen de Tamil-hymnen van de twaalf Alvars een prominente plaats in. Ze worden dagelijks gereciteerd en de pure poëzie, de natuurbeschrijvingen en het onderwerp (de Jivatman die zich altijd tot de Paramatman wendt) houden de toegewijde in hun ban. Van even groot belang zijn de briljante commentaren op de hymnen door de grote Acharya's van de Darsana, zoals Tirukurukai Piran Pillan en Periavachan Pillai. Deze commentaren worden svaapadesa vyakhyana genoemd, omdat ze de innerlijke contouren van de hymnen onthullen. De hymnen zelf zijn upadesa, een initiatie tot spiritueel streven! Wanneer we vastlopen op een beeld of een metafoor die vreemd lijkt in een bepaalde hymne, baant de commentator een weg naar de betekenis ervan in het gedicht. Dit is geen literaire kritiek zoals die in academische kringen wordt begrepen. Het is een intuïtieve uiteenzetting van een ogenschijnlijk ondoorgrondelijke regel of zin. De commentator moet een belezen geleerde zijn om de verborgen genialiteit te doorgronden, maar moet met het gedicht meeglijden, niet het ontleden. We hebben zo'n acharya in Nadkarniji, die ons verbonden houdt met de Savitri-Satyavan-legende zoals die door Sri Aurobindo is naverteld, waardoor het lijkt alsof het gedicht de Acharya is, en niet hij.
Nadkarniji werd door mijn ouders, die liefhebbers waren van het epos, beschouwd als hun oudste zoon. Toen het voor mijn vader door ouderdom en verminderd gezichtsvermogen moeilijk werd om rond te reizen en over Savitri te spreken, nam Nadkarniji het stokje over met een en al gemak en mijn vader was verheugd. Meer dan twintig jaar lang bracht Nadkarniji Savitri overal in India en in het buitenland. Ik bewonderde Nadkarniji om zijn geleerdheid en de manier waarop hij Savitri tot leven bracht op het podium. Het was een genot om hem te zien spreken tijdens seminars en wanneer hij de sessie voorzat. Zijn genereuze begrip stelde ons allemaal op ons gemak. Wanneer ik hem ontmoette, ging het nooit over politiek, noch over de hedendaagse academische wereld in India, noch over de problemen van gevestigde instellingen. Het ging altijd over Sri Aurobindo en de Moeder, zinnen, passages, het epische Savitri. Ik herinner me nog levendig die twee ochtenden tien jaar geleden, toen we bij zonsopgang met een paar mensen gingen wandelen in Warangal, waar we een congres bijwoonden. Gelach, de meesterlijke Engelse prosodie van Sri Aurobindo, de acrobatiek van de taalkunde en de thema's van de seminarsessies van die dag waren de onderwerpen, en Nadkarniji liep voorop als een vlammende pionier van de Almachtige. Hij bewees dat spiritualiteit geen verre droom hoeft te zijn voor een toegewijde familieman. Putte hij niet oneindige kracht uit zijn vrouw Meera, die hem volgde zoals Sita Rama volgde, een saha dharma chari die door ons allen wordt gewaardeerd voor haar oneindige toewijding aan zijn zorg?
Deze inleiding, geschreven in de stijl van de oude Upanishadische scène waarin een Acharya persoonlijk met zijn discipelen in gesprek is, komt op het juiste moment. Vijfenvijftig jaar geleden, toen ik Savitri als onderwerp voor mijn doctoraat koos, hadden weinigen buiten de Ashram-gemeenschap van het epos gehoord. Tegenwoordig is er een explosie aan lezers van Savitri in vele talen. De Gouden Brug, het Wonderbaarlijke Vuur is een amrutha-kalasa voor hen. Laten we ervan drinken en onze eigen persoonlijke ruimte van het goddelijke leven creëren.
Ik ben Shraddhavan en Meeraji dankbaar voor deze geweldige kans om mijn naam aan deze publicatie te verbinden.
Prema Nandakumar 25-06-2012
Deel Een
1: HET WONDER DAT SAVITRI IS --- HOE SAVITRI LEZEN‌‌
Savitri heeft een bijzondere plaats ingenomen in het oeuvre van Sri Aurobindo, waartoe ook hooggeprezen boeken behoren als The Life Divine, The Foundations of Indian Culture, The Human Cycle, Essays on the Gita en On the Veda. Moeder noemde het 'de ultieme openbaring van Sri Aurobindo's visie'. Ze beval een van haar discipelen ooit aan om Savitri te bestuderen met de volgende woorden:
Savitri is inderdaad iets concreets, iets levends, het is allesomvattend, vol bewustzijn, het is de allerhoogste kennis boven alle menselijke filosofieën en religies. Het is het spirituele pad, het is Yoga, tapasya, sadhana, alles, in één enkel lichaam. Savitri heeft een buitengewone kracht, het zendt trillingen uit voor wie ze kan ontvangen, de ware trillingen van elke fase van bewustzijn. Het is onvergelijkbaar, het is de waarheid in haar volheid, de waarheid die Sri Aurobindo op aarde heeft gebracht. Mijn kind, je moet proberen het geheim te ontdekken dat Savitri vertegenwoordigt, de profetische boodschap die Sri Aurobindo daarin voor ons openbaart. Dit is de taak die voor je ligt, het is moeilijk, maar het is de moeite waard.
Dit is het eerste artikel in een reeks over Savitri. Het hoofddoel van deze reeks is niet om direct in te gaan op de spirituele visie van Sri Aurobindo, of om de voortreffelijke kwaliteit van zijn poëzie te bespreken, die vaak de grandeur van een mantra bereikt – een unieke prestatie in de Engelse taal. Met andere woorden, het is niet ons doel om Savitri aan je uit te leggen; dat gaat ons vermogen te boven. Ons doel is om je voldoende zelfvertrouwen te geven om Savitri te gaan lezen en voldoende interesse om het te willen blijven lezen. In elke regel van Savitri is een leraar aanwezig – het bewustzijn van Sri Aurobindo zelf. En zodra je contact met hem hebt gemaakt, heb je geen andere leraar meer nodig. Savitri zal dan rechtstreeks tot je spreken en alle spirituele schatten die het bevat voor je onthullen. Met behulp hiervan, zoals de Moeder ons heeft verzekerd, zal je in staat zijn de hoogste trede van de yogaladder te beklimmen.
Savitri kan niet worden begrepen door het verstand alleen, hoe goed het ook is toegerust. Het is daarvoor te verfijnd en subtiel. Er is een nieuwe uitbreiding van bewustzijn en esthetiek nodig om de nieuwe vorm van poëzie die Savitri is, te kunnen waarderen. Savitri is in wezen de poëzie van morgen, wat Sri Aurobindo 'toekomstpoëzie' noemde. Savitri kan het best worden ontvangen door middel van meditatie.
We hopen ons doel in deze reeks te bereiken door je uit te nodigen enkele geselecteerde fragmenten uit het gedicht te waarderen. Elk fragment wordt gepresenteerd met enkele hulpmiddelen voor de waardering, namelijk een inleiding en een korte exegese. Deze passages zullen de belangrijke mijlpalen in je voortgang door Savitri markeren. Het inleidende materiaal zal een verwijzing bevatten naar de context waarin het fragment in het gedicht voorkomt, en ander materiaal dat je nuttig zult vinden om het fragment te begrijpen. Er zal ook een poging worden gedaan om je bewust te maken van de occulte visioenen en enkele van de spirituele ervaringen die in deze fragmenten besloten liggen. De exegese zal je stap voor stap door de passage leiden. De mantra-achtige kwaliteit van de poëzie zal je zeker voelen wanneer je de passages herhaaldelijk leest op de hierboven beschreven manier. Als je enigszins gevoelig bent voor dergelijke zaken, kun je deze magie niet missen. Dit is een kwestie van ervaring.
Er is iets heel bijzonders aan de compositie van Savitri. Sri Aurobindo voltooide de eerste versie van dit gedicht tussen 1916 en 1920; het was toen een verhalend gedicht van 1637 regels. De tweede fase van de compositie duurde van 1930 tot 1945, hoewel hij de beslissing hiertoe lijkt te hebben genomen na 24 november 1926, toen hij een belangrijke en beslissende spirituele siddhi had. Daarvoor had hij zes jaar lang al zijn schrijfwerk gestaakt en al zijn tijd gewijd aan intense sadhana. Tijdens deze tweede fase begon hij Savitri te beschouwen als zijn belangrijkste literaire werk. In deze jaren concentreerde hij zich op wat nu Deel Eén van Savitri is geworden. Hier zien we een nieuwe Aswapati en ligt de nadruk nu op Aswapati's Yogische ervaringen en op zijn spirituele en filosofische visie. Dit aspect was in de eerste versie van Savitri nauwelijks aanwezig. Tijdens de derde fase, die loopt van 1945 tot 1950, keerde hij terug naar de latere delen van het epos, herzag hij wat hij al had geschreven en voegde hij veel nieuw materiaal toe, waaronder verschillende canto's over Savitri's yoga (Boek VII). Het werk in deze laatste fase werd grotendeels via dicteren gedaan.
We moeten niet vergeten dat Sri Aurobindo tussen 1914 en 1920, in slechts zes en een half jaar tijd, bijna al zijn belangrijkste werken schreef, die nu ongeveer 25 van de 36 delen van zijn verzamelde werken beslaan, een ongekende prestatie in de literaire geschiedenis. Al deze belangrijke werken werden in afleveringen gepubliceerd in het maandblad Arya. Het leek alsof hij een onuitputtelijke bron van inspiratie had. Waarom duurde het dan meer dan dertig jaar voordat hij Savitri voltooide?
Hijzelf heeft deze vraag beantwoord. Een van de redenen was dat hij gedurende de hele tijd dat hij aan Savitri werkte, luisterde naar de ware inspiratie en alles verwierp wat daar niet aan voldeed, hoe goed het ook leek vanuit een lagere maatstaf, totdat hij datgene had gevonden wat hij absoluut juist vond.1 Hij heeft dit duidelijker uitgelegd in een andere brief:
"Ik gebruikte Savitri als een middel tot ascensie. Ik begon ermee op een bepaald mentaal niveau, en telkens als ik een hoger niveau kon bereiken, herschreef ik vanuit dat niveau. Bovendien was ik kieskeurig – als een deel mij van een lager niveau leek te komen, was ik niet tevreden om het te laten zoals het was, ook al was het goede poëzie. Alles moest zo ver mogelijk van dezelfde bron verwijderd zijn. Savitri heb ik in feite niet beschouwd als een gedicht dat geschreven en afgemaakt moest worden, maar als een experimenteel terrein om te zien hoever poëzie geschreven kan worden vanuit iemands eigen yogische bewustzijn en hoe dat creatief gemaakt kan worden."2
Sri Aurobindo beschrijft hier de normen die hij zichzelf oplegde bij het schrijven van Savitri. Hij wilde niet zomaar goede poëzie schrijven; wat hij schreef moest van het hoogst mogelijke spirituele niveau zijn. Dat spirituele niveau moest in zijn werk weerspiegeld worden in poëtische waarden. Dat wil zeggen, het moest de vibraties en de kracht van het hoogste bewustzijn dragen dat Sri Aurobindo tijdens zijn yogareis had bereikt. Door zijn waarheid, kracht en schoonheid moest het de gevoelige lezer helpen om op te stijgen naar de spirituele hoogten die Sri Aurobindo had bereikt.
Hij heeft verder het precieze spirituele vlak geïdentificeerd waaruit een groot deel van Savitri voortkomt:
"Zoals [Savitri] er nu voor staat, is er een algemene, hogere mentale invloed, geloof ik, die soms volledig tot uiting komt, soms de poëzie van andere, met elkaar versmolten hogere vlakken kleurt, soms een van deze hogere vlakken naar zijn hoogste niveau tilt, of de psychische, poëtische intelligentie of vitaliteit ernaartoe versterkt."3
Amal Kiran heeft ons eraan herinnerd dat de vermelding van het Bovenmentale Savitri in lijn brengt met de hoogste regionen van de Veda's, de Upanishads en de Gita, en dat de enorme omvang ervan, bijna 24.000 regels, het tot een supergeschrift maakt, een ongeëvenaarde schatkamer van spirituele wijsheid.4
In Savitri komt deze wijsheid het best tot uiting in de vorm van wat de Ouden de Mantra noemden. We zullen het onderwerp poëzie als mantra in een van onze latere artikelen behandelen.
De doorsnee lezer zal een aantal gedeelten van Savitri wellicht moeilijk te begrijpen vinden. Dit is niet omdat er hier ergens een poging wordt gedaan tot een duistere of vage diepgang of een ontsnapping aan het denken, maar omdat de waarheden die het uitdrukt onbekend zijn voor het gewone verstand, of behoren tot een onontgonnen gebied of domeinen, of betreden een veld van occulte ervaringen. Het denken is hier niet intellectueel, maar intuïtief of meer dan intuïtief, altijd een visioen uitdrukkend, een spiritueel contact dat is ontstaan door de zaak zelf te doorgronden, door identiteit. Om deze reden is Savitri het lezen waard. Zoals de westerse filosoof en criticus Raymond Frank Piper zei: "Savitri is misschien wel het krachtigste kunstwerk ter wereld om het menselijke denkvermogen te verruimen in de richting van het Absolute."
Ons afscheidscadeau voor e vandaag bestaat uit twee passages uit Savitri, die beide hieronder zijn weergegeven. Passage nr. 1 is waarschijnlijk de meest memorabele beschrijving van de moesson in de wereldliteratuur. De tweede passage is een al even prachtige beschrijving van een ander seizoen dat onze dichter evenzeer koesterde, namelijk de lente. Beide passages komen voor in Boek IV, Canto I van het gedicht. Ze zetten de toon en bereiden de lezer voor op de geboorte van Savitri.
Voordat je deze passages gaat lezen, eerst een woord over hoe Savitri te lezen. De Moeder legde dit ooit als volgt uit:
Mijn kind, elke dag zul je Savitri lezen; lees het goed, met de juiste houding, concentreer je even voordat je de bladzijden omslaat en probeer je denkvermogen zo leeg mogelijk te houden, absoluut zonder gedachten.
Amal Kiran, een bekende kenner van Savitri, adviseert de lezer ook om "een toegewijde stilte in het denkvermogen te beoefenen" om ontvankelijk te kunnen zijn voor de mantra-achtige kwaliteit van de poëzie. Vervolgens adviseert hij de lezer die het lezen van Savitri zijn manier van sadhana wil maken het niet alleen met de ogen te lezen, maar ook met het oor. We moeten de regels horen en niet alleen zien. Met een langzame, ingetogen stem moeten we Savitri aan onszelf overbrengen; alleen dan zullen we iets kunnen vatten van de wonderlijke ritmische eigenschappen en de levenskracht van de poëzie in Savitri.
Passage 1
Toen, met zijn vurige bezwijming of geklonterde knoop,
Barstte het regenseizoen los op gescheurde vleugels van hitte,
Deed met bliksemschichten de lucht's onrustige sluimering opschrikken,
Geselde de verdoofde grond met leven-gevende stromen,
Overschaduwde met vlam en geluid en storm-gevleugelde duisternis
De ster-verdedigde deuren van hemel's schemerige slaap,
Of overdekte voor het gouden oog van haar minnaar
Met samengepakte wolkensluiers het aarde's bruine gezicht.
Legers van revolutie kruisten het tijdsveld,
De wolken's eindeloze opmars belegerden de wereld,
Storm's verklaringen claimden de lucht
En de dondertrommels kondigden de omsingelde goden aan.
Als een reiziger van onrustige aangrenzende zeeën
Reed de dicht-bemaande moesson hinnikend door aarde's uren:
Dicht regenden nu de afgezonden speren:
Enorme bliksemschichten spleten horizon's rand
En huwden, geworpen van de windstreken als van strijdende kampen,
Hemel's steile randen en kaal en blind:
In een vloedgolf en gesis en aanvang van enorme regen, woedden
De lange rechte hagelbuien, het geraas van gevleugelde 
stormaanvallen,
Menigten van windgezichten, het snellen van windvoeten,
Jachtig over de voorovergebogen geteisterde vlakken:
Hemel's wateren kropen en druppelden door het verdronken land.
Dan was alles een snelle strijd, een sissende race,
Of alles was storm's schreeuw en water's val.
Een schemering daalde over de sombere grond van de dag,
Zijn vale vormeloze duur verbond morgen en avond,
Wentelend in slik en regenvlaag bereikte het de zwarte 
donkerte.
De dag droeg een halfduister als zijn saaie kleed.
Licht keek in de dageraad's dof geworden spiegel en ontmoette
Zijn eigen gezicht daar, tweeling van een half verlichte 
nacht's:
Stortregen en drup en sijpelende mist beheersten alles
En veranderde droge grond in moeras en stinkende modder:
De aarde was een modderpoel, de hemel een sombere blokkade.
Niemand zag door de vochtige doordrenkte weken de gekerkerde 
zon.
Zelfs, wanneer geen tumult lucht's sombere rust verstoorde,
Of een zwakke straal glinsterde door wenende wolken,
Zoals een bedroefde glimlach versluierd schemert door 
terugkerende tranen,
Faalde elke belofte van helderheid, onmiddellijk ontkend,
Of stierf, weldra veroordeeld, als een kortstondige hoop.
Dan geselde een laatste massieve stortvloed het dode slijk
En een afnemend gerommel liet alles stil,
Of alleen het modderige gekruip van zakkende overstromingen
Of alleen een fluistering en groen zwaaien van bomen.
blz. 349-350 regels 24-66
Als je deze passage hardop leest, hoor je dan niet het gedonder van de wolken en de stortbuien en de stortregen en de regendruppels die van het dak druipen en zie je niet overal om je heen bewolkte luchten en moerassen en kleine stroompjes water die met een sissend geluid in alle richtingen stromen?
Passage 2
Dan sprong de Lente, een vurige minnaar, door de bladeren
En ving de aardebruid in zijn gretige greep;
Zijn komst was een geïriseerd vuur,
Zijn armen waren een cirkel van de komst van vreugde.
Zijn stem was een roep naar de sfeer van het Transcendente,
Waarvan de geheime aanraking op ons sterfelijke leven
Altijd de huivering nieuw houdt, die de wereld schiep,
Die een oeroude lieflijkheid hervormt in nieuwe vormen,
En intact, onveranderd door dood en Tijd,
Het antwoord bewaakt van onze harten op Natuur's charme
En de hartenklop aldoor hernieuwt en toch hetzelfde laat,
Die altijd weer het vroegere geluk wekt
En schoonheid en verrukking en de vreugde om te leven.
Zijn komst bracht de magie en de betovering;
Op zijn aanraking werd leven's vermoeide hart weer blij en jong;
Hij maakte vreugde een willige gevangene in haar borst.
Zijn greep was een jonge god's op aarde's ledematen:
Veranderd door de passie van zijn goddelijke uitbraak
Maakte hij haar lichaam mooi met zijn kus.
Ongeduldig voor gelukzaligheid kwam hij,
Hoog fluitend met de bergpas' gelukkige stem,
Zijn pauwentooi slepend op de bomen;
Zijn adem was een warme sommering tot geluk,
Het dichte weelderige azuur was zijn blik.
Een zachte hemelse aandrang verraste het bloed,
Rijk met het instinct van God's sensuele vreugden;
Geopenbaard in schoonheid was er overal een cadens,
Aandringend op de verrukkingshuivering van het leven:
Onsterfelijke bewegingen raakten de vluchtige uren.
Een godgelijke samengepakte intensiteit van besef
Maakte het een gepassioneerd genoegen om zelfs te ademen;
Alle aanzichten en stemmen weefden een enkele charme.
Het leven van de bekoorde globe werd
Een storm van lieflijkheid en van licht en lied,
Een feestelijkheid van kleur en extase,
Een hymne van stralen, een litanie van kreten:
Een melodie van priesterlijke koraalmuziek zong
En, zwaaiend op het slingerende wierookvat van de bomen,
Vulde een offerande van parfum de uren.
Asoca's vlamden met karmozijnen vlekken van vuur,
Zuiver als de adem van een onbevlekt verlangen,
Waarden witte jasmijnen rond in de bekoorde lucht,
Bleke mango-bloesems voedden de vloeibare stem
Van de liefdedronken coil en de bruine bij
Gonsde in de geur tussen de honingknoppen.
Het zonlicht was een grote god's gouden glimlach.
De hele Natuur was op schoonheid's festival.
blz. 351-352 regels 92-138
2: HET MAHABARATA VERHAAL --- ‌‌ SAVITRI BOEK I, CANTO 2
Sri Aurobindo gaf zijn epos Savitri de ondertitel 'een legende en een symbool'. De legende die hier wordt verteld, is het verhaal van Satyavan en Savitri, dat voorkomt als een upakhyana (een kleine episode) in de Vana Parvam (Het Boek van het Woud) in de Mahabharata. Sri Aurobindo gebruikt het kader van deze legende om een mantra-achtige uitdrukking te geven aan zijn yogische ervaringen en spirituele visie. Daarbij wordt het een symbolisch verhaal dat de overwinning op de dood op aarde beschrijft, en alles waar de dood voor staat – de onvolmaaktheid, het lijden en de onmacht die het menselijk leven nu in hun greep hebben. We zullen het symbolische aspect van dit epos in een van de latere hoofdstukken behandelen.
Men gelooft dat de legende zelf zijn oorsprong vindt in een van de spiritueel geladen Vedische mythen. De Mahabharata-legende van Satyavan en Savitri staat ook bekend als 'Pativrata Mahatmya'. Het verhaal wordt zo genoemd omdat het de heldendaden beschrijft van een getrouwde vrouw, Savitri, die trouw en kuis is en die door haar ascese en opofferingen zo'n dynamiek van Dharma (rechtvaardigheid) verwerft dat ze daardoor haar echtgenoot kan bevrijden uit de greep van de Heer van de Dood. Hoewel het verhaal het ideaal van vrouwelijkheid lijkt te verheerlijken, suggereert de manier waarop het verteld wordt dat het niet slechts een heilig verhaal is dat verteld wordt ter lering van de vrome. Markandeya is de Rishi die dit verhaal aan Yudhisthira vertelt in de Mahabharata, en Markandeya was een Rishi met grote spirituele prestaties en wordt gerekend tot de onsterfelijken (chiranjeevi). Deze legende, zoals verteld in de Mahabharata, heeft een zekere spirituele lading, wat ongetwijfeld een van de redenen was waarom Sri Aurobindo deze legende koos als basis voor zijn grootste dichtwerk.
Deze legende wordt in de Mahabharata verteld in precies 300 sloka's of 600 halve regels. Sri Aurobindo neemt deze legende en ontwikkelt deze tot een episch gedicht van bijna 24.000 regels. Wat heeft Sri Aurobindo precies gedaan om dit verhaal zo'n enorme uitbreiding te geven? Heeft hij meer personages of gebeurtenissen aan de oorspronkelijke verhaallijn toegevoegd? Nee, Sri Aurobindo heeft het verhaal in feite min of meer intact gelaten. Hij heeft echter wel enkele wijzigingen aangebracht om er een effectief kader van te maken voor de grote hoeveelheid symbolische betekenis die hij erin heeft verweven. Voordat we ingaan op de vraag welke veranderingen Sri Aurobindo in het oorspronkelijke verhaal heeft aangebracht, laten we eerst kort kijken naar het verhaal zoals het in de Mahabharata legende wordt verteld.
Het Mahabharata-Verhaal van Savitri en Satyavan
Lang geleden regeerde koning Aswapati over het koninkrijk Madra. Hij was een deugdzame en nobele koning, maar was diepbedroefd omdat hij kinderloos was. Achttien jaar lang onderwierp hij zich aan ascese en bracht hij dagelijks een yajna (offer) ter ere van de godin Savitri. Deze godin was tevreden met zijn toewijding en verscheen in een stralende gedaante voor hem, waarbij ze hem beloofde dat er spoedig een dochter van grote schoonheid voor hem geboren zou worden. De dochter werd geboren en, als geschenk van de grote godin, kreeg ook zij de naam Savitri. Ze groeide op tot een meisje van grote schoonheid en een gloeiende innerlijke pracht. Iedereen bewonderde haar, maar vanwege haar grote schoonheid en vurige jeugdige uitstraling durfde geen enkele vrijer haar ten huwelijk te vragen. Aswapati verweet zichzelf dat hij zijn plicht om een geschikte echtgenoot voor zijn dochter te vinden niet was nagekomen. Op een dag, toen ze Aswapati bezocht na het brengen van bloemen en een offer in een tempel, sprak hij haar hierover aan en vroeg haar de wereld in te trekken om zelf een echtgenoot te zoeken en uit te kiezen. Savitri gehoorzaamde het bevel van haar vader.
Ze begon aan haar zoektocht en reisde door verschillende koninkrijken en landen. Na een jaar keert ze terug naar het hof van haar vader en treft hem aan in het gezelschap van de hemelse wijze Narad. Wanneer haar gevraagd wordt verslag uit te brengen over haar missie, vertelt ze dat ze Satyavan heeft ontmoet, de zoon van de nu blinde en verbannen koning Dyumatsena, die in een bos woont. Ze verklaart dat alleen Satyavan waardig is om haar heer en echtgenoot te zijn. Narad beschrijft deze keuze als een grote vergissing, hoewel hij Satyavan de hemel in prijst en hem omschrijft als knap, waarachtig, nobel, beheerst en rechtvaardig. Wanneer Aswapati hem vraagt naar zijn fout, antwoordt Narad: "Eén fout, en slechts één: als zijn tijd voorbij is, zal Satyavan over een jaar sterven!" De Koning is geschokt en probeert Savitri over te halen om van gedachten te veranderen, maar ze antwoordt vastberaden: "Dit zijn dingen die je maar één keer doet; ik heb gekozen en kan niet opnieuw kiezen." Narad is onder de indruk van Savitri's vastberadenheid en adviseert de koning om naar Savitri's wensen te handelen, en verzekert haar dat alles goed zal komen.
Aswapati gaat nu op pad om de verbannen koning Dyumatsena te ontmoeten en de hand van Satyavan te vragen voor zijn dochter Savitri. Dyumatsena aarzelt aanvankelijk, omdat hij zich afvraagt of Savitri de ontberingen van het leven in een bos wel zal kunnen doorstaan. Aswapati verzekert hem dat het leven in een bos geen angst hoeft in te boezemen voor Savitri, omdat ze heel goed weet dat geluk en verdriet vergankelijk zijn. De huwelijksceremonie is nu voltrokken en Satyavan en Savitri zijn beiden blij dat hun hartenwens is vervuld.
Hoewel Savitri gelukkig is dat ze met Satyavan kan samenleven, heeft ze geen innerlijke rust omdat ze de noodlottige woorden van Narad niet kan vergeten. Amper vier dagen voor de dreigende dag legt Savitri de triratra-gelofte af, die ascetische praktijken inhoudt zoals vasten, bidden en dag en nacht staan. Op de noodlottige dag, wanneer Satyavan op het punt staat naar het bos te vertrekken, benadert Savitri zijn ouders en vraagt hun toestemming om met hem mee te gaan, omdat ze zegt dat ze ernaar verlangt het bos in bloei te zien. De toestemming wordt verleend.
Het jonge stel vertrekt vol vreugde naar het bos. Satyavan plukt eerst fruit en begint dan hout te hakken. Al snel begint hij hevig te transpireren en wordt hij overmand door vermoeidheid; hij krijgt hoofdpijn. Hij klimt uit de boom en vertelt Savitri over zijn bonzende hoofdpijn en zijn verlangen om te slapen. Ze laat hem naast zich zitten en legt zijn hoofd op haar schoot. Ze beseft dat dit het uur is dat Narad had voorspeld, en inderdaad, dat was het. Al snel ziet ze Yama, de God van de Dood, voor zich, een majestueuze en angstaanjagende figuur in een helder gewaad.
Yama loopt nu weg met Satyavans ziel in zijn strop, en Savitri volgt hem, tot grote ontsteltenis van Yama. Nu begint het grote debat tussen het vaste lot, gesymboliseerd door Yama, en de kracht van de liefde, gesymboliseerd door Savitri. Yama vraagt Savitri terug te keren naar de aarde om de begrafenis van haar man bij te wonen. Ze antwoordt dat waar haar man ook heen gaat of naartoe wordt gebracht, ze hem moet volgen in overeenstemming met de huwelijksgeloften die ze heeft afgelegd. Tijdens hun gesprekken toont Savitri een diepgaand begrip van Dharma, wat Yama behaagt en hij schenkt haar een gunst waardoor Dyumatsena zijn gezichtsvermogen terugkrijgt. Het debat gaat verder en Yama is onder de indruk van Savitri's toespraak, haar vlekkeloze woordkeuze en zinsbouw, haar logica en prosodische structuur, en schenkt haar de ene gunst na de andere. Deze gunsten herstellen zijn koninkrijk voor Dyumatsena en Aswapati wordt gezegend met honderd zonen. Savitri blijft echter met Yama discussiëren en probeert hem ervan te overtuigen dat haar plaats volgens de dharmische voorschriften altijd bij haar echtgenoot is. Uiteindelijk geeft Yama Satyavan aan haar terug en zegent haar van harte.
Savitri keert vervolgens terug naar de aarde met de ziel van Satyavan. Ze komen terug op de plek op aarde waar Satyavan's dode lichaam lag. Satyavan komt al snel weer bij bewustzijn en ontwaakt alsof hij uit een diepe slaap ontwaakt. Satyavan herinnert zich vaag dat hij in zijn slaap een donkere en angstaanjagende figuur heeft gezien. Savitri vertelt hem dat het Yama zelf was, maar dat hij nu weg is. Ze ontwijkt verdere vragen van Satyavan en belooft ze op een andere dag te beantwoorden. Satyavan beseft plotseling dat ze nog niet terug zijn in de kluizenarij en maakt zich grote zorgen om zijn ouders. Satyavan dringt erop aan om onmiddellijk terug te keren. Savitri is een beetje bezorgd, omdat ze ziet dat Satyavan wat zwakker is geworden. Ze pakt zijn handen vast en loopt langzaam met hem naar de kluizenarij.
Intussen heeft Dyumatsena zijn zicht teruggekregen, maar hij is erg bezorgd dat Satyavan en Savitri nog niet thuis zijn. De grote Rishi's uit de buurt verzekeren hem dat Satyavan niets ergs is overkomen, omdat hij vergezeld wordt door Savitri, die gezegend is met nobele en uitzonderlijke kwaliteiten en zeer gevorderd is in haar tapasya. Niet veel later bereiken Satyavan en Savitri de kluizenarij. Er heerst grote vreugde onder alle aanwezigen. Ze willen allemaal weten waarom Satyavan en Savitri zo laat zijn teruggekeerd en wat er precies is gebeurd. Savitri vertelt alles tot in detail, vanaf de voorspelling van Narad, de reden waarom ze de triratra-gelofte had afgelegd en waarom ze die ochtend met haar man naar het bos was gegaan. Vervolgens vertelt ze over Yama en zijn poging om Satyavan's ziel te stelen, haar lange confrontatie met Yama, hoe Yama zeer tevreden met haar was en haar de ene gunst na de andere schonk, en hoe ze uiteindelijk ook Satyavan's leven als geschenk van hem ontving.
De volgende dag arriveert een groep burgers van het koninkrijk Shalwa bij de kluizenarij. Ze informeren Dyumatsena dat zijn vijand, die zijn troon had geüsurpeerd, door een van zijn eigen ministers is gedood. Ze brengen hen ook het besluit van de burgers over dat Dyumatsena moet terugkeren naar de hoofdstad en opnieuw de troon moet bestijgen als koning.
Sri Aurobindo's versie
Dit is dan het verhaal van Savitri en Satyavan. We zijn nu klaar om te onderzoeken welke veranderingen Sri Aurobindo in deze legende heeft aangebracht toen hij deze aanpaste aan zijn doeleinden in het epos. Maar voordat we dit belangrijke onderwerp in het volgende hoofdstuk behandelen, laten we hier nog een voorbeeld van de prachtige poëzie van Savitri bekijken.
In dit stadium van onze studie kunnen we ons alleen richten op passages waarvoor weinig achtergrondinformatie nodig is om ze te waarderen. Laten we eens kijken naar de volgende wonderbaarlijke passage, die al heel vroeg in het gedicht voorkomt – in Canto 2 van Boek I. Dit canto draagt de titel "De Inzet". Het allereerste Canto van Savitri beschrijft de dageraad van de dag waarop Satyavan voorbestemd was te sterven; het beschrijft ook hoe Savitri die ochtend ontwaakte. In Canto 2 krijgen we dan voor het eerst een volledig beeld van Savitri zoals zij die noodlottige ochtend bekeek.
Savitri wist dat het de meest noodlottige dag van haar leven was. Ze werpt dan ook een snelle blik op haar leven tot nu toe en herinnert zichzelf aan de belangrijkste kwestie van haar leven: 'De strenge economie van de Natuur moet veranderd worden;' (regel 67, p. 12). Het was haar lot om 'In de eenzame ogen te kijken van de onsterfelijke Dood/ En met haar naakte geest de Oneindigheid's nacht meten.' (p. 13, regels 77-78) Deze kwestie wordt later in het canto in deze regels concreet:
Hetzij om te dragen met Onwetendheid en dood
Of de weg te houwen van Onsterfelijkheid,
Het goddelijke spel voor de mens te winnen of te verliezen,
Was de ziel's inzet, geworpen met Lot's dobbelsteen.
p. 17, regels 233-236
In de lange passage hierboven herinnert Savitri zich hoe 
'Liefde naar haar kwam, die de schaduw verborg, de Dood' aan de rand van ditzelfde bos waarin ze nu woont. Dat was in feite de plek waar ze Satyavan voor het eerst ontmoette. En hoe kwam de liefde tot haar? – 
'met het plotselinge, dat goddelijke komsten hebben,' (regel 124). Ze had Satyavan ontmoet aan de rand van het bos en de god van de Liefde had de rest gedaan.
Op dit punt merkt de dichter op dat sinds de evolutionaire vooruitgang van de mens naar een hoger bestaansniveau begon, en gedurende de lange beproeving van deze reis, de Liefde nooit een 
'zeldzamer schepsel' had gevonden om zijn pijl te dragen. De verwijzing hier is naar de poëtische conventie dat men verliefd wordt wanneer de God van de Liefde een mens treft met zijn bloemrijke pijl. Het is niet gemakkelijk om de vurige beproeving van de liefde waardig te zijn. Maar Savitri was zeker het meest geschikte schepsel ooit om door de pijl van de Liefde getroffen te worden. Dit geeft de dichter de gelegenheid om ons een portret van Savitri te schetsen.
Ego en liefde kunnen niet samenleven, en Savitri's hart was volledig aan de liefde gewijd, omdat het door het ego was verlaten. De volgende regels bevatten een prachtig portret van Savitri, de gouden prinses, nu een echtgenote, die door haar tapasya de kracht had verworven om de pijnlijke kloppende pijn van het leven te helen. Men moet bedenken dat dit is hoe Savitri eruitzag op de ochtend van die noodlottige dag, een paar uur voordat ze de God van de Dood zou ontmoeten. Dit is een portret van Savitri de tapasvini.
Alles in haar wees naar een nobelere soort.
Nabij de aarde's weidsheid, vertrouwd met de hemel,
Verheerlijkt en gezwind vloog haar jonge wijdziende geest,
Reizend door de werelden van pracht en kalmte
Over de wegen van het Denken naar ongeboren dingen.
Vurig was haar evenwichtige, nimmer aflatende wil;
Haar denkvermogen, een zee van witte oprechtheid,
Gepassioneerd in stroom, had geen enkele troebele golf.
Als in een mystieke en dynamische dans
Beweegt zich een priesteres van smetteloze extases,
Geïnspireerd en bestuurd vanuit Waarheid's openbarende gewelf,
In een of andere profetische spelonk van de goden,
Een hart van stilte in de handen van vreugde,
Bewoond door rijke, scheppende hartslagen,
Een lichaam als een parabel van de dageraad,
Dat een nis geleek voor gesluierde goddelijkheid
Of een gouden tempelpoort naar verder liggende dingen.
Onsterfelijke ritmen heersten in haar tijd-geboren schreden;
Haar oogopslag, haar glimlach wekten een hemels besef
Zelfs in aardestof en hun intense heerlijkheid,
Goot een hemelse schoonheid over 's mensen levens.
Een wijde zelfgave was haar ingeboren handeling;
Een grootmoedigheid als van de zee of de hemel
Omhulde met haar grootsheid alles wat kwam
En gaven een besef als van een vergrote wereld:
Haar vriendelijke zorg was een milde, weldadige zon,
Haar hoge passie een blauwe hemel's evenwicht.
Zoals een ziel zou kunnen vliegen als een gejaagde vogel,
Met vermoeide vleugels ontkomend aan een wereld van stormen,
En een stil bereik als een herinnerde boezem,
In een haven van veiligheid en prachtig zacht verpozen
Kon men het leven terug drinken in stromen van honingvuur,
De verloren gewoonte van geluk herontdekken,
Haar heldere natuur's glorieuze ambiance voelen,
En zich tooien met vreugde in haar warmte en kleur's regel.
Een diepte van compassie, een verstild heiligdom,
Haar inwaartse hulp ontsloot een poort in de hemel;
Liefde in haar was ruimer dan het universum,
De hele wereld kon toevlucht nemen in haar enkele hart.
De grote, onbevredigde godheid kon hier verblijven:
Vrij van de dwerg zelf's gevangen sfeer,
Kon haar stemming zijn subliemer spirituele adem herbergen,
Die alle dingen goddelijk kan maken.
Want zelfs haar diepten waren heimelijkheden van licht.
Tegelijk was zij de stilte en het woord,
Een continent van zelf-verbreidende vrede,
Een oceaan van rimpelloos, maagdelijk vuur;
De kracht, de stilte van de goden waren van haar.
In haar vond hij een onmetelijkheid zoals de zijne,
Zijn hoge, warme, subtiele ether vond hij terug
En bewoog in haar als in zijn natuurlijke huis.
In haar ontmoette hij zijn eigen eeuwigheid.
pp. 14-15 regels 134-185
Merk op dat de passage begint met een precieze zin van één regel (regel 134). Dit is een stijlfiguur die Sri Aurobindo vaak gebruikt om het thema van wat eraan vooraf is gegaan of wat nog komen gaat kort en bondig samen te vatten. In dit geval gaat het om het laatste; de focus ligt op de verheven en grote nobelheid van Savitri's wezen. De volgende vier regels (135-138) beschrijven de bijzondere charme van Savitri's wezen; het is intiem met zowel het beste op aarde als met het beste in de hemel. Ze is hemels zonder haar aardse aanraking te verliezen. Haar geest was jong en toch verheven door een ruimdenkendheid; het was snel in beweging, gelukkig en nobel, en bewoog zich door rijken van pracht en kalmte. De starheid van het menselijk denken beperkte haar niet; ze steeg boven de wegen van het denken uit naar nog te ontstane rijken. Haar denkvermogen was gepassioneerd in zijn stroom, maar kende geen enkele troebele golf (regels 135-139).
Lees de regels hardop en let op het ritme; je zult merken dat je je al snel verheven voelt in de geest. Het geluid, de betekenis en het ritme samen geven je deze verheffing. Dit zijn ongetwijfeld enkele van de meest magische regels in het gedicht. Regels 135 tot 150 zijn werkelijk mantra-achtig, en de hele passage kan, mits goed voorgelezen, de lezer een diep gevoel van kalmte en innerlijke gelukzaligheid schenken. Denk bijvoorbeeld aan de beschrijving van Savitri's denkvermogen – vol passie, maar zonder een enkele troebele golf.
Regels 142 tot 150 presenteren de lezer een complex maar samenhangend beeld, geladen met krachtige spirituele vibraties; Savitri lijkt op een priesteres van onberispelijke extase in een mystieke en dynamische dans in een profetische grot van de goden, een dans geïnspireerd door de openbaringen uit de hoge gewelf van de Waarheid; zij is als het hart van de stilte in de handen van vreugde; haar lichaam is als een parabel van de dageraad, die een bijzondere nis van gesluierde goddelijkheid leek, of als een gouden tempelpoort naar de glorie van de transcendentale wereld. Deze beelden wekken bij de toehoorder golven van heerlijkheid op, en deze rasa van verhevenheid is zeer zeldzaam in de moderne poëzie. Men kan door zulke regels in verwarring raken, omdat het moderne denkvermogen niet gewend is aan verhevenheid in poëzie en het aanziet voor bombast of zoetsappige verzen. Deze regels zijn geen van beide; men moet leren ze te ontvangen met een kalm denkvermogen en ze hun magie op het innerlijke wezen te laten uitoefenen.
Toen Savitri liep, leek het alsof ze zich voortbewoog op het ritme van onsterfelijke melodieën. Savitri's glimlach en blik worden beschreven als het ontwaken van een hemels gevoel, zelfs in aardse materie, en hun intense vreugde wierp een hemelse schoonheid over de levens van aardse mensen. De dichter brengt ons door middel van deze regels moeiteloos de goddelijkheid van Savitri's wezen over. Dan is er nog de verwijzing naar haar grootmoedigheid in zelf-gave; haar grootmoedigheid was zo immens als die van de hemel of de zee en vervulde allen die haar ontvingen met een gevoel van grootsheid. Dit is zeer subtiel verwoord, want er zijn bepaalde vormen van grootmoedigheid die de ontvanger klein doen voelen, maar Savitri's grootmoedigheid vergrootte juist de geest van de ontvanger (regels 151-158).
De warmte en vriendelijkheid van haar zorgzaamheid worden vergeleken met de warmte en helderheid die we ontvangen van 
'een milde, weldadige zon'. De vurigheid van Savitri's wezen was altijd kalm als 
'een blauwe hemel's evenwicht'. Er was niets droogs of kouds aan Savitri (regels 159-160).
Dan volgt het prachtige beeld van een opgejaagde vogel die vlucht om te ontsnappen aan een wereld vol stormen naar een rustige plek, warm en veilig als een liefdevol hart. De vermoeide menselijke ziel zocht haar toevlucht bij Savitri en vond daar een veilige haven en een oase van rust, een oase van heerlijke zachtheid; daar kon ze de verloren gewoonte van geluk terugvinden en het leven weer drinken in stromen van honing en vuur. Haar wezen is een stil heiligdom (wat zowel een tempel/schrijn als een veilige haven kan betekenen), een oceaan van mededogen. De natuur van Savitri had een heldere ambiance waarin men zich kon poetsen (de eigen veren kon knippen – dit verwijst terug naar het beeld van de opgejaagde vogel) en tooien, en zich warm en kleurrijk kon voelen. De spirituele heling die Savitri kon schenken, wordt in deze regels (regels 161-168) benadrukt.
Ze was als een oceaan van mededogen, een tempel gehuld in stilte; haar innerlijke hulp opende een spirituele poort voor eenieder die haar om hulp vroeg (regels 169-170).
Het geheim van haar wezen was dat de liefde in haar groter was dan het universum, en dat de hele wereld haar toevlucht kon zoeken in haar ene hart. Liefde, de godheid die normaal gesproken de meeste harten te klein en benauwd vindt vanwege de opdringerigheid van het agressieve menselijke ego, vond immense ruimte in Savitri's hart, omdat die ruimte was vrijgemaakt door het dwergachtige zelf van het ego. Ego is zelf-liefde, liefde gericht op zichzelf, terwijl ware liefde goddelijke liefde is en de hele wereld probeert te omarmen. Daarom werd alles aan Savitri spiritueel en had het de kracht om alles wat het aanraakte te vergoddelijken (regels 171-176).
Ze had bestaansgebieden die niet voor iedereen gemakkelijk toegankelijk waren, maar zelfs deze waren heiligdommen van licht. En tot slot wordt ons verteld dat zij zowel de stilte was, een monument van vrede en rust dat zich om haar heen uitstrekte, als het scheppende woord dat uit deze stilte voortkomt (de Vedische etymologische betekenis van het woord "Savitri"). Zij wordt ook beschreven als het maagdelijke vuur, dat standvastig en onbeweeglijk is. Zij bezat de kracht en de stilte van de goden (regels 177-181).
De God van de Liefde vond in Savitri een uitgestrektheid zoals de zijne, en hij bewoog zich in haar als in zijn natuurlijke thuis. Hij ontmoette in haar zijn eigen eeuwigheid (regels 182-185).
Ik heb in de voorgaande regels geprobeerd enkele van de belangrijkste aspecten van de "betekenis" van deze passage te identificeren. Verdere toelichting is niet nodig. Elk beeld is rijk aan vibraties van de Vedische leer, maar ik heb dat aspect van de betekenis hier niet verder uitgewerkt. Evenmin is het nodig iets te zeggen over de magie die door het geluid en het ritme van deze regels wordt gecreëerd. Die is er, wachtend op je.
Lees de regels een paar keer langzaam hardop voor jezelf, let daarbij op de klank van elke klinker en op het diep betoverende ritme. Dat zou genoeg moeten zijn om alle spanning in je hoofd of hart weg te blazen.
3: ASWAPATI'S YOGA --- BOEK I CANTO 3-5, BOEK II, BOEK III‌‌
We hebben ons nu verdiept in de legende van Satyavan en Savitri zoals die in de Mahabharata voorkomt. De eerste versie van Savitri, geschreven door Sri Aurobindo tussen 1916 en 1918, was voornamelijk een hervertelling van deze legende. Maar naarmate hij geleidelijk het potentieel ervan ontdekte als het centrale middel voor zijn spirituele boodschap, begon hij vanaf ongeveer 1928 dit eerste ontwerp te herschrijven, systematischer vanaf ongeveer 1930, en bleef eraan werken tot enkele weken voor zijn overlijden in december 1950. Hij heeft zelf in een brief uitgelegd waarom het zo lang duurde voordat hij Savitri voltooide:
...als ik al geen dichterlijk genie bezit, kan ik op zijn minst een voldoende, zo niet oneindig vermogen tot nauwgezetheid claimen: dat heb ik ruimschoots bewezen met mijn lange arbeid aan Savitri. Of liever, aangezien het geen arbeid in de gebruikelijke zin was, geen arbeid van nauwgezette constructie, kan ik het omschrijven als een oneindig vermogen om te wachten en te luisteren naar de ware inspiratie en alles te verwerpen wat daaraan tekortschoot, hoe goed het ook leek vanuit een lagere maatstaf, totdat ik datgene had wat ik absoluut juist vond.
Brieven over Savitri in Savitri, p. 37
De uiteindelijke versie van Savitri die hieruit voortkwam, vertoont enkele afwijkingen die Sri Aurobindo heeft aangebracht ten opzichte van het oorspronkelijke Mahabharata-verhaal. Deze afwijkingen bestaan voornamelijk uit het aanzienlijk uitbreiden van bepaalde delen van het verhaal en het beknopt behandelen van andere delen. Ik denk niet dat de grote Vyasa deze afwijkingen zou hebben afgekeurd, omdat ze in bijna alle gevallen de impliciete betekenis van Vyasa's legende naar voren brengen. Sri Aurobindo blaast nieuw leven en kracht in deze Vedische mythe. Bovendien versterken deze aanpassingen de symbolische betekenis van het verhaal.
We zullen het thema symboliek later in onze studie behandelen. Hier wil ik enkele afwijkingen van de Mahabharata-legende die we in Savitri aantreffen, nader bekijken. Daarnaast wil ik ook proberen aan te geven hoe het hele epos is opgebouwd – welke Boeken van het epische gedicht welk deel van het verhaal behandelen. Dit geeft je een goed overzicht van Savitri en stelt je in staat om het gedicht bij elk willekeurig canto van elk boek te openen en direct te begrijpen welk deel van het verhaal in dat canto wordt behandeld. We kunnen de bespreking van deze onderwerpen wellicht niet in één artikel afronden; het zal in een of meer volgende artikelen worden voortgezet. We sluiten dit artikel echter zoals gebruikelijk af met een fragment uit het epische gedicht, ter uwe waardering.
De Legende van de Mahabharata:
Aswapati is een ideale koning, stevig geworteld in dharma. Hij heeft alle zegeningen van het leven, maar is kinderloos. Met de bedoeling een zoon te krijgen, wijdt hij zich achttien jaar lang aan zware ascese. Hij aanbidt godin Savitri met alle toewijding. Verheugd over zijn ascese en toewijding, komt godin Savitri uit het offervuur tevoorschijn en schenkt hem een dochter. Ze verzekert hem dat er een mooie en stralende dochter voor hem geboren zal worden en dat deze zegen hem wordt geschonken op aanwijzing van Brahma, de Schepper zelf. Dit deel van het verhaal wordt verteld in ongeveer 20 sloka's in de Mahabharata-legende. De beschrijving van Aswapati's ascese of boetedoening beslaat echter niet meer dan zes regels.
Sri Aurobindo's Savitri
Aswapati's yajna of boetedoening van achttien jaar wordt in Sri Aurobindo's epos "Aswapati's Yoga" genoemd. Yajna, of offer, is een Vedisch concept dat vaak verkeerd wordt begrepen. Het primaire doel ervan is niet, zoals algemeen wordt aangenomen, het verkrijgen van materiële welvaart tijdens het leven en de zegeningen van de hemel na de dood. Evenmin houdt de uitvoering ervan het naleven van bepaalde rituelen in. Het is in wezen een diepgaande psychologische of spirituele oefening of discipline die de mens in staat stelt de wereld van het sterfelijke bestaan te verlaten en de uitgestrekte wereld van de onsterfelijke geest te betreden. Het is een pad dat leidt naar het onsterfelijke leven (amritatatwaya gatum), aldus de Rig Veda. Offer in de Veda vertegenwoordigt dus een symbolisch proces dat de mens in staat stelt de hoogste spirituele status te bereiken. In Savitri is dit het soort offer, een offer in de Vedische zin, dat Aswapati brengt.
De beschrijving van deze yoga beslaat 10.974 regels, verdeeld over tweeëntwintig canto's: canto's 3, 4 en 5 van Boek I, alle vijftien canto's van Boek II en alle vier canto's van Boek III. Het is de moeite waard om te onderzoeken waarom Sri Aurobindo zo'n enorm canvas (10.974 regels) nodig heeft om te beschrijven wat Vyasa in ongeveer 40 regels doet.
Al heel vroeg in Canto 3 van Boek I zien we dat Sri Aurobindo's Aswapati 
'Een denker en werker in de sfeer van het ideaal' is en dat hij 
'Een kolonist van onsterfelijkheid' is. Verdere details over hem onthullen dat, hoewel hij in dit epische gedicht ook als Koning Aswapati wordt beschreven, hij in veel opzichten de gevoelige moderne mens belichaamt die op zoek is naar een perfect leven voor zichzelf en zijn medemensen hier op aarde. In zijn zorgen en aspiraties is hij bijna onze tijdgenoot. Hij lijkt vertrouwd te zijn met wat het Oosten en het Westen tot nu toe hebben bijgedragen aan de rijke en gevarieerde menselijke erfenis: religie, spiritualiteit, vrije kunsten, cultuur, wetenschap en technologie. Ook hij, net als zijn tegenhanger in Vyasa's legende, beoefent ascese, geen uiterlijke riten en rituelen, maar volgt een innerlijke spirituele discipline, een yoga. Waarom beoefent hij deze yoga? Ondanks alles wat de mensheid heeft bereikt in haar lange en moeizame strijd, is het leven hier op aarde nog steeds doordrenkt van lijden, kwaad, allerlei beperkingen en uiteindelijk de dood. De mens heeft tevergeefs geprobeerd deze situatie te veranderen door middel van wetenschap en technologie, door veranderingen in zijn sociale en economische instellingen, en door politieke revoluties. Ook traditionele religies en spirituele praktijken hebben niet geholpen om deze situatie op een radicale en blijvende manier te veranderen. Het besef hiervan zet Aswapati ertoe aan een scheppende kracht te zoeken, een Waarheid die het menselijk leven zal transformeren en er een integrale perfectie in zal brengen, iets waar tot nu toe alleen van gedroomd is, maar wat nog niet in de praktijk is gebracht. Met dit doel voor ogen onderneemt hij een drievoudige yoga. Sri Aurobindo heeft in een van zijn brieven de aard van deze yoga uitgelegd:
Aswapati's yoga bestaat uit drie delen. Ten eerste bereikt hij zijn eigen spirituele zelf-vervulling als individu, en dit wordt beschreven als de Yoga van de Koning. Vervolgens maaktt hij de ascensie, als een typische vertegenwoordiger van het ras, om de mogelijkheid te verwerven alle bewustzijnsniveaus te ontdekken en te bezitten en dit wordt beschreven in het Tweede Boek: maar ook dit is nog slechts een individuele overwinning. Ten slotte streeft hij niet langer naar zichzelf, maar naar alles, naar een universele realisatie en een nieuwe schepping. Dit wordt beschreven in het Boek van de Goddelijke Moeder.
Brieven over Savitri in Savitri [p. 778]
Canto 3 ("De Yoga van de Koning; De Yoga van de Bevrijding van de Ziel") en 5 ("De Yoga van de Koning: De Yoga van de Vrijheid en Grootheid van de Geest") van Boek I beschrijven Aswapati's yoga waarmee hij zijn psycho-spirituele transformatie bereikt. Canto 4 ("De Geheime Kennis") beschrijft de diepere kennis die de yoga hem onthult. De wereld om ons heen is voor een groot deel een schepping van ons ego en daarom kunnen we, zolang we opgesloten blijven in de cocon van ons ego, de wereld niet zien zoals die werkelijk is. Daarvoor moet men boven het ego uitstijgen en standvastig zijn in het bewustzijn van de ziel. Dit is wat Aswapati bereikt tijdens de eerste fase van zijn yoga. Vervolgens realiseert hij zich dat deze wereld nog een onvolmaakte manifestatie is van de Allerhoogste Werkelijkheid en dat hetj voorbestemd is om verder te evolueren naar een grote vervulling en een volmaakte manifestatie van de Goddelijke Werkelijkheid. Hij beseft ook dat hiervoor het Waarheidslicht gevonden moet worden en dat daarmee de "aarde's massieve wortels" moeten worden geraakt, zodat de wereld "
het ongesluierde Goddelijke kan manifesteren".
Deze realisatie zet hem ertoe aan een "Reiziger der Werelden" te worden. Hij wenst de verschillende werelden te verkennen; dit zijn werelden die bestaan uit andere substanties dan de grove, fysieke substantie waaruit onze wereld is opgebouwd. Totdat de moderne Verlichting ons oogkleppen opzette en ons blind maakte voor alle niet-fysieke realiteit, gingen religies en spirituele tradities in alle delen van de wereld uit van het bestaan van deze niet-fysieke werelden. Aswapati's ervaringen van deze reis door alle werelden, van de subtiele fysieke tot de hoogste gemanifesteerde spirituele werelden, worden beschreven in Boek II. Canto 1 ("De Wereldladder") van Boek II beschrijft de verschillende werelden die Aswapati ziet als een wereldstapel, een enorme kolom van werelden die oprijst uit de sokkel van Materie. Het beschrijft ook hoe deze macrokosmos wordt weerspiegeld in de microkosmos van ons innerlijke wezen. Zo wordt Aswapati in wezen een reiziger door de innerlijke werelden. Hij reist door vier soorten werelden: fysieke werelden (Canto 2), vitale werelden (Canto's 3, 4, 5, 6, 7, 8, 9), mentale werelden (Canto's 9, 10 en 11) en spirituele werelden (Canto's 12, 13, 14 en 15). Het is echter belangrijk op te merken dat de beschrijving van Aswapati's ervaringen in de spirituele werelden ook te vinden is in Boek I en III van het epos.
Wanneer hij het hoogtepunt van de spirituele werelden bereikt, voelt hij zich sterk aangetrokken tot de wereld van de Nirvana-ervaring. Dit is het thema van Canto 1 van Boek III ("De Achtervolging van het Onkenbare"). Aswapati weigert de Nirvana-staat te beschouwen als de hoogst haalbare staat voor de mens, omdat die staat hem uit deze wereld voert en leidt tot een ontbinding van zijn wezen en een versmelting met het statische Brahman. Dit komt in wezen neer op een ontsnapping uit deze wereld en ongetwijfeld brengt die ontsnapping een enorme bevrijding van alles wat de mens hier in zijn aardse leven kwelt – de dualiteit van plezier en pijn, het gevoel eindig en beperkt te zijn, enzovoort. Maar Aswapati had deze zware weg bewandeld om manieren te vinden om vervulling en volmaaktheid in het leven in deze wereld te brengen, niet om eraan te ontsnappen. Daarom keert hij bewust terug vanuit het Nirvanische gebied en waagt een sprong naar de Transcendente wereld. Hij moet deze stap zetten omdat alles wat hij tot nu toe heeft gedaan, en alle werelden die hij heeft verkend, hem niet het geheim hebben onthuld om volmaaktheid in het leven op aarde te brengen. Hier, op de hoogste rand van de Transcendente wereld, voelt hij de aanwezigheid van de Allerhoogste Goddelijke Moeder, de Schepster van deze wereld. Dit alles wordt beschreven in Canto 2 van Boek III ("De Aanbidding van de Goddelijke Moeder").
Graag wil ik je aandacht vestigen op een schitterende passage die je vindt op pagina 314 en 315. Deze passage is een mantra-aanroeping, een ware stuti of 'laud' – een lofzang aangeboden aan de Goddelijke Moeder. De Sanskrietliteratuur bevat vele prachtige voorbeelden van dergelijke hymnen, en Sri Aurobindo heeft er nu ook een aantal in het Engels gemaakt. De passage waar ik naar verwijs begint als volgt (regel 151):
Zij staat aan het hoofd van geboorte en zwoegen en lot,
En eindigt als volgt (regel 179):
Beneden, het wonder van de goddelijke omarming.
Eindelijk ziet Aswapati in dit transcendentale rijk de wereld van volmaaktheid waarnaar hij op zoek was – de Supramentale wereld. In de secties 3 en 4 van Canto 3 van Boek III ("Het Huis van de Geest en de Nieuwe Schepping") wordt een beschrijving gegeven van wat wij kunnen beschouwen als de toekomstige supramentale schepping. Nergens in Boek III gebruikt Sri Aurobindo het woord 'supramentaal'; er wordt gesproken over een 'enorm Waarheidsbewustzijn'. Beschouw deze regels die deze nieuwe wereld beschrijven:
Een nieuwe en wonderbaarlijke schepping verrees.
Onberekenbare uitstromende oneindigheden,
Lachend vanuit een onmetelijk geluk,
Leefden hun ontelbare eenheid;
p. 323 regels 224-227
In Canto 4 van Boek III ("Het Visioen en het Geschenk") bidt Aswapati tot de Goddelijke Moeder om een emanatie van haar naar de aarde te zenden, die als enige in staat zou zijn om dit nieuwe bewustzijn, dat hij in de transcendentale wereld heeft gevonden, naar de aarde te brengen. De Allerhoogste Goddelijke Moeder adviseert Aswapati geduld te hebben, omdat de mens volgens haar nog niet klaar is voor de neerdaling van dit nieuwe bewustzijn. Maar Aswapati is ontmoedigd en dringt er bij de Goddelijke Moeder sterk op aan zijn verzoek in te willigen ter wille van de lijdende mensheid. Uiteindelijk willigt de Goddelijke Moeder zijn verzoek in en verzekert hem dat een incarnatie van haar op aarde geboren zal worden die het voor de mens mogelijk zal maken de dood en alle tekortkomingen die deze vertegenwoordigt te overwinnen, zodat het Goddelijke Leven op aarde kan bloeien. En de passage waarin deze verzekering wordt gegeven, is wederom een van de magische passages in Savitri. Het staat op pagina 346 en begint (op regel 429) als volgt:
"O sterke voorloper, ik heb uw roep gehoord.
En eindigt (op regel 452) als volgt:
Het Lot zal veranderd worden door een onveranderlijke wil."
Dit brengt ons aan het einde van Boek III en tevens van Deel Een van Savitri.
Merk op dat de beschrijving van Aswapati's yoga begint met Canto 3 van Boek I en eindigt met Canto 4 van Boek III. Dit beslaat bijna het gehele Deel Een van Savitri. De beschrijving van Aswapati's yoga omvat dus het gehele Deel Een van het epos, met uitzondering van Canto's 1 en 2 van Boek I. Hoe verhouden deze twee canto's zich tot de rest van het epos? Canto 1 van Boek I ("De Symbolische Dageraad") beschrijft de dageraad van de dag waarop Satyavan voorbestemd was te sterven. Aangezien de dood en de wederopstanding van Satyavan de twee centrale gebeurtenissen van dit verhaal zijn, kunnen we zeggen dat het epos 'in medias res' begint, midden in de actie. Zo'n begin is in overeenstemming met de westerse traditie. "De Symbolische Dageraad" beschrijft niet alleen de dageraad van die noodlottige dag, maar roept bij een gevoelige lezer ook beelden op van verschillende andere dageraadsmomenten. In het tweede deel van dit Canto wordt verteld hoe Savitri die ochtend ook ontwaakte. In canto 2 ("De Inzet") krijgen we voor het eerst een volledig beeld van Savitri zoals ze er die noodlottige ochtend uitzag. Een fragment uit dit canto werd ter overweging voorgelegd aan het einde van Hoofdstuk 2. De kernvraag in Savitri's leven is:
Hetzij om te dragen met Onwetendheid en dood
Of de weg te houwen van Onsterfelijkheid,
Het goddelijke spel voor de mens te winnen of te verliezen,
Was de ziel's inzet, geworpen met Lot's dobbelsteen.
p. 17 regels 233-236
Dan bevriest het verhaal plotseling aan het einde van Canto 2, rond de ochtend van de noodlottige dag. Vervolgens is er een flashback naar Savitri's verleden. 
'Een Wereld's verlangen dwong haar menselijke geboorte' luidt de allereerste regel van canto 3 van Boek I. Om deze regel te begrijpen – wat het verlangen van de wereld was en hoe het Savitri's geboorte teweegbracht, enzovoort – moeten we Aswapati en zijn drievoudige yoga kennen. Dit wordt beschreven zoals we hebben gezien in Canto's 3, 4 en 5 van Boek I en in Boek II en III. De vertelling van het verhaal, die aan het einde van canto 2 van Boek I stilstaat, wordt in Boek VIII weer opgepakt. Ondertussen houdt de flashback ons bezig met dat deel van het verhaal dat handelt over Aswapati en zijn yoga, Savitri's geboorte, haar opgroeien tot een mooie jonge vrouw, haar vertrek in de wereld om een levenspartner te zoeken, haar ontmoeting met Satyavan en haar verliefdheid op hem, Narada's profetie en de problemen die deze voor Savitri veroorzaakt. Dit alles brengt ons naar Boek VII, dat beschrijft wat er vier dagen voor de noodlottige dag gebeurde --- Savitri onderneemt een zeer moeilijke yoga om zich voor te bereiden op de noodlottige dag die door Narada is voorspeld. Boek VIII pakt vervolgens het verhaal weer op waar het in Canto 2 van Boek I was geëindigd en wat er gebeurde nadat de ochtend van die dag voorbij was en de middag aanbrak. Satyavan stierf die dag rond het middaguur in het bos.
Vysasa's Legende
Het verhaal in de Mahabharata vertelt vervolgens dat het kind bij haar geboorte Savitri werd genoemd, omdat ze door de godin met die naam was geschonken. Er wordt hier nergens verwezen naar het idee dat Savitri een goddelijke incarnatie was, ook al was dat wel aanwezig in de Vedische oorsprong van de mythe. Hier wordt verteld hoe Savitri opgroeide tot een mooi en aantrekkelijk jong meisje, als de Godin van het geluk zelf in menselijke gedaante.
Sri Aurobindo's Savitri
In Sri Aurobindo's epos is de geboorte van Savitri duidelijk de geboorte van een Avatar, van een goddelijke incarnatie. Aswapati had de zware yoga ondernomen om de mensheid te bevrijden uit de greep van de krachten van duisternis, gewetenloosheid, inertie en ontkenning. Dit kan alleen worden bereikt als het Supramentale bewustzijn op aarde wordt gebracht. Dit is een gigantische taak die het vermogen van een normaal mens te boven gaat.
Daarom bidt hij tot de Allerhoogste Goddelijke Moeder om een incarnatie van haar op aarde. 
'Zend naar de aarde een of andere levende vorm van uzelf.', zegt Aswapati. De geboorte van Savitri is deze geboorte van het Goddelijke in een menselijk lichaam. Dit, en haar jeugd, die duidelijk de stempel van de grootsheid van haar geest draagt, worden beschreven in Boek IV, Canto 1 ("De Geboorte en Kinderjaren van de Vlam"). Terwijl Savitri opgroeit tot een jonge vrouw van voortreffelijke innerlijke en uiterlijke schoonheid, verwerft ze ook een gevarieerde kennis van vele filosofieën en wetenschappen, van kunsten en ambachten. Haar eminentie wordt door iedereen om haar heen erkend, en daarom durft geen enkele prins haar ten huwelijk te vragen. Dit alles vormt het thema van Canto 2 van Boek IV ("De Groei van de Vlam").
Vyasa's Legende
Savitri groeit op tot een stralend mooie jonge vrouw en ziet eruit als een godin (devarupini). Op een gunstige dag brengt Savitri een bezoek aan de tempel, bidt en brengt offers aan de goden, en gaat vervolgens naar haar vader. Wanneer ze hem nadert, raakt ze zijn voeten aan als teken van eerbied en biedt hem de prasad en bloemen aan die ze uit de tempel heeft meegebracht. Aswapati ziet dat zijn dochter volwassen is geworden en zo mooi is als een godin, maar hij is bedroefd dat ze nog steeds ongehuwd is. Hij beschouwt het als een falen van zijn kant dat hij geen geschikte echtgenoot voor haar heeft kunnen vinden. Vanwege haar grote schoonheid en uitstraling heeft geen enkele prins het aangedurfd haar ten huwelijk te vragen. Aswapati vraagt haar daarom de wereld in te trekken om een jonge man te zoeken die haar levensgezel zal zijn.
Sri Aurobindo's Savitri
De manier waarop Sri Aurobindo deze gebeurtenis beschrijft, verschilt enigszins. Aswapati is in Sri Aurobindo's epos een groot en volmaakt yogi. Hij staat daarom in verbinding met de spirituele sferen en krachten die voortdurend inwerken op het menselijke vlak en de gebeurtenissen en bewegingen hier vormgeven. Hij heeft een sterk gevoel dat de menselijke aspiratie naar een volmaakt leven op aarde vervuld zal worden. Plotseling hoort hij op een dag een hemelse stem die zegt dat een groot lot de mensheid te wachten staat, maar dat de mens niet in staat is dit te bereiken, omdat 
' De Goden nog te weinig zijn in menselijke vorm.' Terwijl de stem wegsterft, ziet hij Savitri voor zich. Deze gebeurtenissen leiden tot een andere glorieuze beschrijving van Savitri, ditmaal gezien door haar vader. (We zullen deze passage aan het einde van dit artikel bestuderen.) Hij ziet haar als een 
'stralend antwoord van de goden' op al zijn vragen over de toekomst van de mens. Dan openen zich plotseling zijn lippen en komen er 
'woorden van het Lot:' uit zijn mond. Hij vertelt haar dat haar geest niet alleen als een ster is neergedaald. Er moet iemand op aarde zijn, 
'Het tweede zelf, waar haar natuur om vraagt'. Hij vraagt haar om de diepe wereld te verkennen om haar levensgezel te vinden. Ze moet deze persoon vinden die stem zal geven aan wat nog in haar is verzwegen. Dit bevel van haar vader dringt diep door in Savitri's bewustzijn en werkt als een mantra. Ze vertrekt op haar zoektocht. Dit alles wordt beschreven in Canto 3 ("De Roep tot de Queeste") van Boek IV. Dit wordt gevolgd door Canto 4 ("De Queeste") van Boek IV. In dit canto vinden we een soort reisverslag, waarin Savitri beschrijft wat ze zag tijdens haar jaar durende reis door heel Bharatvarsha (het India van die tijd) – zowel de stedelijke als de landelijke omgeving en de bossen waar Rishis en allerlei soorten zoekers naar de waarheid woonden. Bijna een heel jaar is verstreken op deze reis, en op een heldere zomerdag komt ze toevallig bij een bosje, wat het einde van haar reis blijkt te zijn. We zullen deze studie van de vertrekpunten die Sri Aurobindo in het verhaal van Savitri en Satyavan heeft aangebracht, voortzetten in ons volgende artikel.
Voordat we dit artikel afsluiten, zullen we zoals gebruikelijk een passage uit Savitri nader bekijken. De passage die ik heb gekozen, geeft ons een ander beeld van Savitri. In het vorige artikel zagen we Savitri zoals ze eruitzag op de ochtend van de noodlottige dag van Satyavan's dood. De passage die ik hieronder presenteer, laat Savitri zien zoals haar vader haar zag op het hoogtepunt van haar meisjesachtige schoonheid en uitstraling. Ik heb zojuist in de voorgaande alinea beschreven hoe Savitri op een dag haar vader komt opzoeken. Zoals we hebben opgemerkt, houdt haar vurige schoonheid alle potentiële vrijers op afstand; ze bewonderen haar van een afstand. Die ochtend was ze naar de tempel gegaan om de godheid daar te aanbidden. (Dit detail leren we van Vyasa.) Direct na het aanbidden komt ze Aswapati, haar vader, opzoeken. Hij heeft net een stem gehoord die een grootse toekomst voor de mensheid voorspelt, maar zegt dat deze glorieuze toekomst onvervuld blijft omdat 
'Er nog te weinig Goden zijn in menselijke vorm.' Zodra de stem verstomt, ziet Aswapati de jonge en stralende Savitri op hem afkomen. Zo ziet hij Savitri op dat moment.
De Stem trok zich terug in verborgen hemelen.
Maar als een stralend antwoord van de goden
Naderde door zon-heldere ruimten Savitri.
Voortbewegend tussen hoge hemel-torenende bomen
Scheen zij, gehuld in haar sprankelend gekleurde gewaad,
Brandend op weg naar de eeuwige werkelijkheden,
Een heldere bewogen toorts van wierook en van vlam,
Die uit de hemel-overdekte tempelgrond van de aarde
Een pelgrimshand optilt in een onzichtbare schrijn.
Er kwam een gift van een openbarend uur:
Hij zag door de diepten, die alles herinterpreteren,
Nu niet beperkt door de saaie lichaam's ogen,
Hervonden door een boog van heldere ontdekking,
Deze kennisgeving van wereld's heerlijkheid,
Dit wonder van de goddelijke Artiest's makelij,
Gekerfd als een nectarbeker voor dorstige goden,
Dit ademende Geschrift van de vreugde van het Eeuwige,
Dit net van lieflijkheid, geweven van gouden vuur.
Getransformeerd werd het delicate beeldgezicht
Een diepere Natuur's zelf-openbarend teken,
Een goudbladige palimpsest van geheiligde geboorten,
Een plechtig wereldsymbool, gebeiteld uit het leven.
Haar voorhoofd, een afspiegeling van heldere vlekkeloze hemelen,
Was meditatie's voetstuk en verdediging,
Juist de ruimte en glimlach van mijmerende Ruimte,
Haar broedende lijn eindigheid's symbolische curve.
Midden tussen haar lokken's wolkachtige menigte,
Haar lange ogen overschaduwd als door vleugels van de Nacht,
Onder die maan-gouden voorhoofd's dromende breedte
Lagen zeeën van liefde en gedachten, die de wereld omvatten;
Zich verwonderend over het leven en de aarde zagen zij waarheden ver.
Een onsterfelijke betekenis vulde haar sterfelijke ledematen;
Als in een gouden vaas' bevallige lijn
Schenen zij de ritmische snik te dragen van zaligheid
Van aarde's stomme bewondering voor de hemel,
Bevrijd in schoonheid's schreeuw van een levende vorm
Naar de volmaaktheid van eeuwige dingen.
Doorschijnend geworden onthulde het efemere levende gewaad
De expressieve godheid aan zijn zicht.
Ontsnapt aan het oppervlakkige zicht en sterfelijk besef
Werd de aangrijpende harmonie van zijn gedaanten
Tot vreemde betekenisvolle icoon van een Vermogen,
Welke zijn onnaspeurlijke neerdaling hernieuwt
In een menselijk beeld van zijn werken,
Die opvielen in leven's stoutmoedige abrupte bevrijding
Op de grond van het ontwikkelende universum,
Een godheid, gebeiteld op een muur van denken,
Weerspiegeld in de vloeiende uren en schemerig geschrijnd
In Materie als in een kathedrale grot.
Herroepen waren de vluchtige waarden van het verstand,
Het lichaam's besef deed afstand van zijn aardse voorkomen;
Onsterfelijke ontmoette onsterfelijke in hun blik.
Ontwaakt uit de nabije betovering van dagelijks gebruik,
Die de zielenwaarheid verbergt in de uitwendige vorm's vermomming,
Zag hij door de vertrouwde gekoesterde ledematen
De grootse en onbekende geest, geboren als zijn kind.
pp. 372-373, regels 109-164
'De Stem' in regel 109 verwijst naar de stem die Aswapati zojuist hoorde. Deze Stem trekt zich nu terug in zijn onzichtbare bron. Alsof het een antwoord van de goden was op wat de Stem had gezegd, verscheen Savitri, stralend en schitterend in de glorie van de jeugd, ten tonele. De Stem had gesproken over een glorieuze toekomst voor de mens en vermeldde wat de komst van deze toekomst tot nu toe in de weg had gestaan: er zijn nog niet genoeg Goden op aarde. Je kunt hier de duidelijke suggestie zien --- Savitri is geboren om dit tekort in de mens aan te vullen. Haar levensmissie is om het half-dierlijke, half-goddelijke mensenras te transformeren tot een volledig goddelijk ras (regels 110-111).
Savitri kwam aanlopen tussen een rij hoge bomen; ze droeg een kleurrijk gewaad. Hoe zag ze eruit? Ze leek op een bewegende fakkel van wierook en vlammen die brandden naar de eeuwige rijken daarboven, omhooggehouden door de hand van een pelgrim in een onzichtbaar heiligdom met de hemel als dak en de aarde als grond (regels 112-117).
De treffendheid van deze vergelijking van Savitri met een fakkel van wierook en een vlam die door een pelgrim omhoog wordt gehouden, behoeft nauwelijks verdere toelichting. Maar let op: de dichter voert ons met elke subtiele penseelstreek dichter en dichter naar het innerlijke wezen van Savitri. Hij lijkt er niet zozeer in geïnteresseerd om ons een duidelijk beeld van haar uiterlijke verschijning te schetsen.
Deze aanblik van Savitri brengt Aswapati een plotselinge openbaring. Hij begint nu met een dieper inzicht te zien, een inzicht dat hem in staat stelt om waarachtiger te zien dan met het louter oppervlakkige fysieke oog. Hij ziet Savitri nu plotseling als de belichaming van de heerlijkheid achter deze wereld. Vervolgens tilt de dichter in vier regels deze beschrijving stap voor stap naar een hoogte waar ons begrip en onze verbeelding bijna ademloos van verwondering zijn. Savitri is een wonderbaarlijke schepping van de Goddelijke kunstenaar, die haar heeft gebeeldhouwd als een nectarbeker voor dorstige goden. Ze wordt beschreven als de levende Schrift van de vreugde van de Eeuwige en een net van lieflijkheid geweven uit gouden vuur (regels 118-126).
Nu beschrijft de dichter Savitri's tere gezicht, haar voorhoofd, haar lange, donkere en dikke haar, haar ogen en vervolgens haar ledematen. Elk van deze elementen geeft Aswapati, door zijn veranderde blik, een glimp van haar innerlijke aard. Haar delicate gezicht is als een perkament van bladgoud waarop letters staan die ons herinneren aan haar vele heilige geboorten in het verleden; ze lijkt op een sereen wereldsymbool, gebeiteld uit het leven (regels 127-130). Haar wenkbrauwen en voorhoofd, die samen haar gelaatsuitdrukking vormen, geven de indruk van een heldere, onbevlekte hemel; haar voorhoofd in het bijzonder lijkt op een krachtige en veilige zetel van meditatie. De ronding van haar wenkbrauwen lijkt op de peinzende lijn van de oneindigheid (regels 131-134). Dan volgt de beschrijving van haar ogen onder de peinzende breedte van haar voorhoofd, te midden van haar dikke, donkere haren; ze waren als zeeën van liefde en diepe contemplatie; het leek alsof ze naar de wereld om hen heen keken, zich erover verwonderden en de verre waarheden zagen (regels 135-139).
Haar ledematen leken een onsterfelijke betekenis te suggereren. Net als de contouren van een gouden vaas leken ze de ritmische kreet van gelukzaligheid te dragen, de stille aanbidding van de dingen die op aarde gemanifesteerd zijn voor de volmaaktheid die hun hemelse tegenhangers manifesteren(regels 140-145). De uiterlijke fysieke vorm van Savitri was transparant geworden voor Aswapati's blik en hij kon erdoorheen de manifesterende godheid binnenin zien (regels 146-147). Het uiterlijke zicht en de zintuigen konden de volledige betekenis van de harmonie van de contouren van haar vorm niet vatten, omdat het een symbool leek te zijn van een Kracht. Dit is de kracht die steeds opnieuw geboren wordt door een mysterieuze afdaling in een menselijke gedaante.
Deze zin doet denken aan de prachtige verzen in de Gita waarin de Heer het mysterie van het Avatarschap verklaart: 'Hoewel Ik de Heer ben van alle bestaan, sta Ik toch op mijn eigen Natuur en word Ik geboren uit mijn zelf-Maya' (Gita IV: 6). Telkens weer staat de Avatar prominent in dit evoluerende universum. Hij is een ware godheid die een blijvende indruk achterlaat op het denken van de mensheid, als een beeldhouwwerk aan de muur van het denken, en zijn invloed wordt weerspiegeld in de stromende tijd en permanent verankerd in de tempelgrot van de materie (regels 148-155).
Aswapati ervaart nu dat de vergankelijke waarden van het denkvermogen een verandering ondergaan: de zintuigen van het lichaam hebben hun beperkte aardse bereik opgegeven, en de onsterfelijke in hem ontmoette het onsterfelijke in Savitri (regels 156-160). Hij is nu ontwaakt uit de beperkende betovering van het gewone bewustzijn, dat door de vermomming van de uiterlijke vorm niet in staat is de zielswaarheid te zien; hij zag nu, door de geliefde en vertrouwde gestalte, de grote en onbekende geest die als zijn dochter geboren was (regels 161-164).
Deel Twee
4: BOEK V – HET BOEK VAN LIEFDE
In het voorgaande hoofdstuk hebben we een overzicht gegeven van de boeken I, II, III en IV van Savitri en de afwijkingen van Sri Aurobindo in dit deel van het epos ten opzichte van de legende zoals verteld in de Mahabharata besproken. We vervolgen nu met onze bespreking van de volgende boeken.
De Legende van de Mahabharata
In het verhaal van de Mahabharata wordt de reis die Savitri ondernam op verzoek van haar vader niet beschreven. We lezen alleen dat Savitri, op advies van haar vader, in een gouden strijdwagen vertrok en door verschillende verre landen reisde. De volgende gebeurtenis in het verhaal is de terugkeer van Savitri naar het hof van haar vader na haar reis te hebben voltooid. Tussen deze twee gebeurtenissen heeft zich een zeer interessante gebeurtenis afgespeeld. Savitri ontmoet Satyavan en vindt hem een "aangenaam geschikte echtgenoot" en kiest hem in haar gedachten als zodanig. Dit is alles wat ons in het verhaal van de Mahabharata wordt verteld. Waar Satyavan en Savitri elkaar precies ontmoetten en wat er tussen hen gebeurde – dat alles blijft aan onze verbeelding overgelaten.
Sri Aurobindo's Savitri
In Sri Aurobindo's epos is een van de meest betoverende boeken Boek V: Het Boek van Liefde. Zoals we net zagen, komt Vyasa's vertelling van de legende in niets overeen met dit boek. In dit boek zien we hoe Savitri, nadat haar strijdwagen door verschillende koninkrijken en landen was getrokken, zich plotseling in de bosrijke omgeving van een open plek in een bos bevindt. Daar zien Savitri en Satyavan elkaar voor het eerst. Ze ontmoeten elkaar in deze wildernis en worden verliefd op elkaar.
Sri Aurobindo heeft geen haast wanneer hij dit punt in het verhaal bereikt. Eerst wijdt hij een heel canto (Canto 1 van Boek V) aan de beschrijving van 'De Voorbestemde Ontmoetingsplaats'. Hij beschrijft de plek als:
...een heiligdom leek jeugd en vreugde,
Een hoogland wereld van vrije en jonge verrukking,
Waar lente en zomer omarmd5 samen liggen en streden
In indolent en minnelijk debat,
Met een lach redetwistend, wie zou moeten heersen.
p. 389, regels 10-14
Door zijn beschrijving van deze plek creëert de dichter een wonderlijke sfeer van verwachting, alsof de Natuur in deze wildernis wachtte tot de Liefde Savitri zou ontmoeten.
Vervolgens zien we in Canto 2 van Boek V Satyavan deze bosrijke plek betreden. Hij wordt beschreven met de volgende woorden:
Alsof het wapen van het levende Licht,
Rechtop en edel als een speer van God
Leidde zijn gestalte de pracht van de morgen.
p. 393, regels 40-42
Hij had de gloed van een Rishi op zijn gezicht en leek een goede leerling van de mystieke kennis van het ongeschreven boek van de Natuur. Zijn denkvermogen stond open voor het oneindige mentale van de Natuur en hij beheerste de vrije natuur. 
'Zijn lichaam was een minnaar's en een koning's'. Die ochtend leek het alsof iemand de betovering van het lot op zijn voeten had gelegd en hem naar de bloeiende rand van het bos had geleid, aangezien deze plek niet op een van zijn gebruikelijke paden lag.
Zoals eerder vermeld, was Savitri's strijdwagen net op deze plek aangekomen. Hier ontmoeten Satyavan en Savitri elkaar. De rest van dit canto (Canto 2 van Boek V) geeft een wonderbaarlijke beschrijving van het occulte proces van wat 'verliefd worden' wordt genoemd. De dichter slaagt erin de magie van deze bijna mystieke gebeurtenis met zoveel gevoeligheid en verfijning te beschrijven dat de lezer het gevoel heeft een spirituele ervaring te beleven. Bovendien is de poëtische schittering van deze regels zo groot dat, zelfs als Sri Aurobindo niets anders dan dit canto van het Boek van Liefde had geschreven, hij nog steeds een unieke en onschatbare bijdrage aan de Engelse literatuur zou hebben geleverd. Dit hele boek is waarschijnlijk nergens in de wereldliteratuur overtroffen. Geen enkele dichter heeft ooit zo verheven over de liefde gezongen zonder de onaangename manifestaties ervan te verbergen. Kijk bijvoorbeeld naar deze regels:
Te leven, lief te hebben, zijn tekenen van oneindige dingen,
Liefde is een glorie van eeuwigheid's sferen.
Verlaagd, verminkt, bespot door lagere machten,
Die zijn naam stelen en vorm en extase,
Is hij nog steeds de godheid, waardoor alles veranderen kan.
p. 397, regels 206-210
Beschouw ook deze regels verderop in hetzelfde canto:
Zeldzaam is de beker, geschikt voor liefde's nectar-wijn,
Even zeldzaam het vat, dat God's geboorte kan bevatten;
Een ziel, gedurende duizend jaren gereed gemaakt,
Is de levende teelaarde voor een opperste Neerdaling.
p. 398, regels 241-244
Satyavan en Savitri worden niet alleen verliefd op elkaar, ze beseffen ook waarom het Lot hen samen heeft gebracht. (Boek V, Canto 3) Satyavan is zo betoverd door de vreugde en schoonheid die Savitri in zijn wereld lijkt te hebben gebracht, dat hij de eerste toenadering zoekt en haar smeekt van de strijdwagen af te stappen. Satyavan had tot nu toe veel ontvangen van zijn verbondenheid met de Natuur om hem heen; hij had vaak een gevoel van eenheid met alles ervaren door zijn verbondenheid met de Natuur. Maar vaak werd deze vreugde overschaduwd door het feit dat lichaam en ziel tot nu toe in het leven gescheiden waren gebleven, en hij had altijd gehoopt dat ook het lichaam ooit deel zou kunnen hebben aan het glorieuze lot van de ziel. Nu begint hij te voelen dat Savitri in zijn leven komt om dit wonder mogelijk te maken.
Dan komen we bij een glorieuze beschrijving van een Gandharva-huwelijk (een huwelijk voltrokken met de Natuur en de goden als getuigen) dat Satyavan en Savitri in het huwelijk verenigt. Savitri weeft een 
'oprechte bloemenkrans' van de bloemen die ze heeft geplukt uit de zwermen bloemen om haar heen en legt die op Satyavan's borst. En dit is hoe Satyavan op haar gebaar reageert:
Hij boog zich naar haar toe en maakte zich
Hun getrouwde smachten eigen als omsloten hoop;
Alsof een hele rijke wereld, plotseling in bezit gekregen,
Gehuwd met al, wat hij geweest was, hemzelf werd,
Een onuitputtelijke vreugde, alleen de zijne gemaakt,
Verzamelde hij heel Savitri in zijn omarming.
Om haar heen werd zijn omhelzing een teken
Van een gesloten nabijheid door langzame intieme jaren,
Een eerste lieflijke samenvatting van te komen heerlijkheid,
Eén intense beknoptheid van al het lange leven.
In een wijd moment van twee zielen, die ontmoeten,
Voelde zij haar wezen in hem stromen, zoals in golven
Een rivier uitstroomt in een machtige zee.
Zoals, wanneer een ziel samensmelt met God
Om voor altijd in Hem te leven en Zijn vreugde te kennen,
Zo werd haar bewustzijn gewaar voor hem alleen
En haar hele afzonderlijke zelf was verloren in de zijne.
Zoals een sterrenhemel de gelukkige aarde omringt,
Zo sloot hij haar in zichzelf in een cirkel van zaligheid
En sloot de wereld in zichzelf en haar.
p. 410, regels 362-381
De dichter verheft nu deze vereniging van Satyavan en Savitri door er een grotere, bijna kosmische betekenis aan te geven.
Ieder was nu een deel van de andere's eenheid,
De wereld was slechts hun tweeling zelf-vinden's scene
Of hun eigen gehuwde wezen's uitgestrektere gestel.
Aan het hoge gloeiende koepelgewelf van de dag
Bond Lot een knoop met morgen's halo-draden,
Terwijl door het ambt van een voorspellend uur,
Door het hart gebonden voor de zon, hun bruiloftsvuur,
Het huwelijk van de eeuwige Heer en Echtgenote
Opnieuw op aarde plaatsvond in menselijke vormen:
In een nieuw bedrijf van het drama van de wereld
Begonnen de verenigde Twee een groter tijdperk.
p. 411, regels 391-400
Hierna neemt Savitri afscheid van Satyavan om naar haar vader te gaan en hem te vertellen dat ze Satyavan als haar echtgenoot heeft gekozen. Ze belooft snel terug te keren en nooit meer van hem gescheiden te worden.
Dit hele boek (Het Boek van Liefde) wijkt af van het verhaal van de Mahabharata. Er is in Sri Aurobindo's epos geen enkele verwijzing naar een traditioneel, ritueel huwelijk van het kind waarnaar in de Mahabharata-legende wordt verwezen.
De Legende van de Mahabharata
Wanneer Savitri na haar reis terugkeert naar het paleis van haar vader, treft ze hem aan in het gezelschap van Narad, de hemelse wijze. Ze buigt respectvol voor beide ouderen. Narad vraagt Aswapati waar zijn dochter heen was gegaan en waar ze vandaan kwam. Hij vraagt hem ook waarom hij haar nog niet aan een geschikte echtgenoot heeft uitgehuwelijkt. Aswapati legt uit dat ze op zijn bevel was vertrokken om een geschikte echtgenoot te vinden en dat ze net van die reis terugkeert. Hij vraagt Savitri vervolgens wie ze als haar heer en echtgenoot heeft gekozen. Savitri antwoordt kort en vertelt over de rechtvaardige krijgsheer en koning van Shalwa, bekend onder de naam Dyumatsena, en hoe een oude vijand hem aanviel en zijn koninkrijk veroverde toen hij blind werd.
Vervolgens trok Dyumatsena zich, vergezeld door zijn vrouw en hun nog zeer jonge kind, terug in een bos en wijdde zich aan ascetische oefeningen (tapasya). Hun zoon Satyavan werd opgevoed in het boetebos en is nu volwassen; en in hem, zo kondigt Savitri aan, zag ze een aangename, geschikte echtgenoot en had ze hem in gedachten al uitgekozen. Hierop volgt Narads alarmerende uitspraak dat Savitri iets "vervloekts heeft gedaan dat een groot kwaad aankondigt". Maar Narad spreekt ook lovende woorden over Satyavan. Hij beschrijft hem als stralend als de Zonnegod, snel en scherpzinnig van geest als Brihaspati6, dapper als Indra7, verdraagzaam als de aarde, sterk gebouwd en knap als een van de Aswinikumars8. Hij beschrijft vervolgens de voortreffelijkheid van Satyavan's karakter en omschrijft hem als buitengewoon gul en ruimhartig, zachtaardig, vol waarheid, vriendelijk tegen iedereen en stralend. Aswapati vraagt wat dan zijn gebrek was. Narad antwoordt dat er, ondanks al zijn hoge verdiensten en deugden, één smet op hem rust: hij zal over een jaar sterven. Aswapati schrikt hiervan en vraagt Savitri om opnieuw op reis te gaan, omdat haar keuze voor Satyavan een verkeerde is gebleken. Maar Savitri is vastbesloten om met Satyavan te trouwen en weigert een tweede keuze te maken. Narad komt tussenbeide en steunt Savitri's besluit om bij Satyavan te blijven, omdat hij vindt dat dit in alle opzichten in overeenstemming is met de dharma. Hij voegt eraan toe dat, aangezien niemand anders de kwaliteiten bezit die Satyavan heeft, het volgens hem juist zou zijn om Savitri aan hem uit te huwen. Aswapati stemt in met Narad's advies, omdat hij vindt dat wat moet gebeuren, zal gebeuren. Narad zegent het voorgestelde huwelijk vervolgens met de woorden: "Moge het voor iedereen altijd nobel en voorspoedig zijn" en neemt afscheid van de vergadering.
Vyasa vertelt dit deel van het verhaal zeer vlot in ongeveer 32 strofen (ongeveer 64 regels). We hebben al gezien dat in Sri Aurobindo's epos Boek V ("Het Boek van Liefde") een geheel nieuw deel van het verhaal wordt verteld in twee boeken – Boek V en VI, bestaande uit 5 canto's (bijna 75 pagina's of 2462 regels). In Vyasa's vertelling wordt Malawi, Aswapati's vrouw en Savitri's moeder, niet genoemd. We zullen zien dat zij, zoals Sri Aurobindo het verhaal vertelt, een belangrijke rol speelt in deze ontmoeting met Narad aan het hof van Aswapati.
Nadat duidelijk is geworden dat Savitri vastbesloten is met Satyavan te trouwen, begint Aswapati met de voorbereidingen voor haar huwelijk. Op een gunstige dag bezoekt hij, vergezeld door de oudere Brahmanen, de kluizenarij van Dyumatsena. Na het uitwisselen van beleefdheden vertelt Aswapati Dyumatsena dat het doel van zijn bezoek was om hem te vragen Savitri als zijn schoondochter te aanvaarden. Dyumatsena zegt dat hij slechts op één punt bedenkingen heeft over haar: of de mooie prinses de ontberingen van het leven in een kluizenarij wel zou kunnen doorstaan. Aswapati verzekert hem dat Savitri daar geen probleem mee zal hebben, omdat ze weet dat zowel geluk als verdriet vergankelijk zijn. Dyumatsena accepteert vervolgens met plezier Aswapati's voorstel en verklaart dat het al lang zijn wens was om Savitri als schoondochter te hebben. Hierna volgt een korte beschrijving van de formele huwelijksceremonie.
Na het huwelijk begint Savitri in de kluizenarij te wonen met Satyavan en past ze zich met plezier aan het leven in het bos aan door kleding van boomschors en roodgeverfde kleren te dragen. Ze zorgt liefdevol voor Satyavan's ouders en Satyavan en Savitri zijn gelukkig in elkaars gezelschap. Maar haar hart is zwaar door de last van Narad's onheilspellende voorspelling over Satyavan's dood; ze kan deze voorspelling gewoon niet vergeten. We zullen zien dat Sri Aurobindo's epos helemaal niet spreekt over het formele, rituele huwelijk, maar wijdt een heel canto (Canto 1 van Boek VII) aan de beschrijving van Savitri's gemoedstoestand gedurende het jaar dat ze met Satyavan in de kluizenarij doorbrengt, voortdurend gekweld door de onheilspellende woorden van Narad's profetie.
Sri Aurobindo's Savitri
In Sri Aurobindo's epos bevinden we ons nu aan het begin van Canto 1 van Boek VI, "Het Boek van het Lot". Dit canto begint met een beschrijving van hoe Narad, 
'de hemels wijze, uit het Paradijs', langzaam naar de aarde afdaalt. Savitri kent nu de Liefde, maar ze moet ook de Dood leren kennen, want het is haar levensmissie om de Dood te overwinnen door de kracht van de Liefde. Het doel van Narad's bezoek is om Savitri's wil te versterken om de uitdaging van de Dood aan te gaan, die het leven van de man van wie ze houdt, Satyavan, bedreigt. Terwijl hij vanuit zijn paradijselijke woning afdaalt, zingt Narad liederen over glorie en wonderen. Hij moet nog op aarde geboren worden. Uiteindelijk arriveert hij in het paleis van Aswapati, waar hij met alle eer wordt ontvangen door koning Aswapati en zijn vrouw. Terwijl hij de groeten uitwisselt met zijn gastheren, arriveert Savitri na een reis van een jaar. Ze ziet er stralend uit, getransformeerd door de gloed van de liefde die ze in de wildernis heeft gevonden. Dan volgt een ander portret van Savitri, ditmaal van Savitri als bruid, gezien door Narad. Dit is een ongebruikelijke beschrijving van Savitri, te rijk en subtiel in de literaire middelen die erin gebruikt worden om er hier in detail over te kunnen spreken. Deze woorden van Narad geven ons ook het gevoel dat de innerlijke visie van de wijze veel meer over deze jonge bruid heeft gezien dan hij op dit moment wil onthullen, omdat wat hij heeft gezien niet allemaal even gunstig is. Deze beschrijving begint op regel 126 (pagina 418) met de volgende woorden:
Riep hij naar haar uit, "Wie is dit, die komt, de bruid ...?"
En de conclusies op regel 201 (pagina 420) luiden:
Wanneer voor altijd doem achtergelaten kon worden om te slapen!"
Sri Aurobindo's Aswapati is, zoals we weten, ook een groot yogi; hij heeft zelf meer dan een glimp opgevangen van wat Narad in zijn yogische visioen heeft gezien, namelijk de donkere schaduw van de dood die boven Satyavan hangt, en daarom smeekt hij Narad om Savitri haar sterfelijke leven ongedeerd te laten doorbrengen. Inziende dat woorden ijdel zijn waar het Lot heerst, verandert Narad van onderwerp en vraagt Savitri met welke missie ze eropuit was gegaan en welke God, welk allerhoogste gelaat, ze plotseling had ontmoet?
Net als in Vyasa's legende, noemt Savitri kort Dyumatsena, 
'Blind, verbannen, verstoten, eens een machtige koning', en onthult dat ze Dyumatsena's zoon, Satyavan, heeft ontmoet 
'bij de wilde woud's eenzame zoom'. Ze besluit met de woorden: 
'Mijn vader, ik heb gekozen. Dit is geschied.'". Aswapati reageert onmiddellijk en zegt dat hij haar keuze goedkeurt. Hij voegt eraan toe dat hij er zeker van is dat alles goed zal komen, omdat geheimen in de dingen alleen maar ten goede werken, ook al lijkt het misschien anders. Hij verzoekt Narad ook om het lot dat hij voor Satyavan heeft voorspeld niet te onthullen, omdat gewone stervelingen niet met helderziendheid kunnen omgaan. Maar Savitri's moeder (Malawi, haar naam wordt niet genoemd in Sri Aurobindo's epos) die luistert naar dit gesprek raakt gealarmeerd en vraagt Narad hen te verzekeren dat Satyavan inderdaad een gelukkige keuze voor Savitri zal blijken te zijn. Ze zegt verder dat als er 
'vleugels van Kwaad' boven Satyavan zweven, Narad dat moet zeggen, want dan kunnen ze maatregelen nemen om zichzelf te redden van het gevaar van deze verstrengeling met Satyavan. Narad antwoordt dat kennis van de toekomst een kwellende last en een vruchteloos licht is, omdat onze stappen in het leven worden gedreven door een mysterieuze Macht. Maar Savitri's moeder houdt vol en wil van Narad weten wat het lot voor Satyavan heeft bepaald. Narad begint met Satyavan te prijzen; hij beschrijft hem als 
'Een ster van pracht of een roos van zaligheid.', als 
'Een godheid, gehouwen uit de stenen van het leven', 'Een wezen, zo zeldzaam, van een zodanige goddelijke makelij!'. Maar dan besluit hij met de woorden:
Hemel's grootheid kwam, maar was te groot om te blijven.
Twaalf snel-gevleugelde maanden zijn gegeven aan hem en haar;
Wanneer deze dag weerkeert, moet Satyavan sterven. "
p. 431, regels 586-588
Wanneer Savitri's moeder dit hoort, verklaart ze dat, wat de voortreffelijke eigenschappen van Satyavan ook mogen zijn, Savitri's keuze voor hem onjuist is gebleken, 
'Want de Dood is een schenker van de wijn'. Ze verwerpt daarom de genade en de spot. Ze smeekt Savitri nu om haar strijdwagen te bestijgen en nogmaals door de bewoonde landen te reizen en opnieuw te kiezen. Ze vraagt Savitri om niet vast te houden aan haar keuze voor Satyavan, omdat de dood die tevergeefs heeft gemaakt. Maar Savitri is onvermurmbaar en verklaart dat haar hart eenmaal gekozen heeft en niet opnieuw zal kiezen. Haar hart heeft zich aan Satyavan verbonden en niets kan deze belofte verbreken, noch de tijd, noch de dood. De intuïtie die voortkomt uit ware Liefde is nu de hare en ze verklaart dat ze sterker is dan haar lot en dat haar liefde voor Satyavan onwankelbaar blijft en de kracht heeft om de dood te overwinnen. Savitri's moeder is wanhopig en geeft niet zomaar op. Ze probeert haar te overtuigen, ze probeert haar over te halen van gedachten te veranderen over Satyavan. Ze vraagt haar te bedenken dat ze slechts een sterveling is en niet als een god te denken. Ze smeekt haar haar verstand te gebruiken en het pad van waakzaam licht niet te verlaten om een mooi gezicht te volgen. Maar Savitri blijft standvastig en verklaart:
Dit, dit is de eerste, de laatste vreugde en voor zijn hartenklop
Zijn de rijkdommen van een duizend fortuinlijke jaren armoede.
Dood en smart zijn niets voor mij
Of gewone levens en gelukkige dagen.
En wat zijn voor mij de gewone zielen van mensen
Of ogen en lippen, als die niet van Satyavan zijn?
Ik heb geen behoefte om mij te terug te trekken uit zijn armen
En het ontdekte paradijs van zijn liefde
En te reizen naar een stille oneindigheid.
Alleen nu koester ik voor mijn ziel in Satyavan,
De kostbare gelegenheid van mijn geboorte:
In zonlicht en een droom van smaragden wegen
Zal ik met hem wandelen als goden in het Paradijs.
Wanneer voor een jaar, dan is dat jaar mijn hele leven.
En toch weet ik, dat dit niet mijn hele lot is
Om alleen te leven en even lief te hebben en te sterven.
Want nu weet ik, waarom mijn geest op aarde kwam
En wie ik ben en wie hij is, die ik liefheb.
Ik heb naar hem gekeken vanuit mijn onsterfelijke Zelf,
Ik heb God zien glimlachen naar mij in Satyavan;
Ik heb het eeuwige gezien in een menselijk gezicht."
p. 435, regels 735-755
Wat zeg je tegen iemand die haar liefde in zulke woorden kan verklaren? Zoals de dichter zegt, kon niemand haar woorden beantwoorden. 
Stil zaten zij en keken in de ogen van het Lot.'; en het voornaamwoord 'ze' verwijst naar Narad, Aswapati en zijn Koningin.
We hebben nu alle drie de canto's van Boek V, 'Het Boek van Liefde', en ook Canto 1 ('Het Woord van het Lot') van Boek VI, 'Het Boek van het Lot', besproken. We zullen deze bespreking in het volgende artikel voortzetten. In het volgende gedeelte presenteren we je, zoals gebruikelijk, een passage uit Savitri ter studie en vermaak.
In dit gedeelte zullen we een van de passages in Boek VI, Canto 1, nader bekijken. Deze passage bevat wederom een beschrijving van Savitri, van Savitri de bruid, zoals gezien door Narad. We hebben al twee passages onderzocht die Savitri beschrijven - Savitri zoals ze eruitzag op de ochtend van de dag waarop Satyavan voorbestemd om te sterven (Hoofdstuk 2) en Savitri als jonge vrouw door de ogen van haar vader (Hoofdstuk 3). De onderstaande passage geeft je nog een portret van Savitri, ditmaal beschreven op haar terugreis na haar ontmoeting met Satyavan. Ze heeft de liefde in de wildernis ontdekt en is met Satyavan getrouwd, met de natuur en de Goden als getuigen en haar hele wezen is door deze diepe ervaring van liefde in een stralende gloed gehuld. Narad's yogische visie merkt deze transformatie in Savitri onmiskenbaar op. Dit is een vrij lange passage, bestaande uit 75 regels. Ik zal er niet in detail op ingaan. Het volstaat om het bijzondere literaire middel te benadrukken dat de dichter in deze passage gebruikt. Hij beschrijft bijvoorbeeld niet direct Savitri's ogen of handen; hij beschrijft ze in termen van de betoverende taferelen van de natuurlijke schoonheid die hem aan een aspect van haar wezen doen denken.
"Wie is dit, die komt, de bruid,
De vlamgeborene, en rond haar verlichte hoofd
Hun lichten uitstortend, haar huwelijkse pralen,
Die vlammend om haar heen bewegen? Van welke groene glinster
Van bosplekken, terugtrekkend in bedauwde stilten
Of half geziene door de maan verraadde waterkanten
Brengt gij deze glorie van betoverde ogen?
De aarde heeft goud-getinte uitbreidingen, schaduwachtige heuvelen,
Die hun dromende fantoomhoofden kappen in de nacht
En, bewaakt in een kloosterlijke vreugde van de wouden,
Glooien afgeschermde oevers omlaag tot in gelukzaligheid,
Gegrepen door gebogen onophoudelijk smachtende handen
En de rimpel-passie van de opkijkende stroom:
Midden tussen koellippig gemurmel van zijn zuivere omarming
Verliezen zij hun zielen op bedden van bevend riet.
En al deze zijn mysterieuze tegenwoordigheden,
Waarin een of andere geest's onsterfelijke zaligheid wordt gevoeld,
En zij verraden het aarde-geboren hart tot vreugde.
Daar hebt gij verwijld en als een wonder ondergaan onbekende ogen,
Of hoorde een stem, die uw leven dwong
Om zijn verrukking te wringen door uw luisterende ziel?
Of, als mijn denken deze glinsterende aanblik kon vertrouwen,
Dan zou het zeggen, gij hebt niet gedronken van een aardse beker,
Doch stappend door azuren gordijnen van de middag,
Was gij omgeven op een magisch grensgebied
In helderdere landen dan menselijke ogen verdragen.
Bestormd door samendrommende stemmen van heerlijkheid
En gegrepen tussen een zonverlichte glamour van takken
In feeërieke wouden, omlaag geleid langs glanzende hellingen
Van Ghandamadan, waar Apsara's dwalen,
Hebben uw ledematen gedeeld in het spel, dat niemand heeft gezien,
En in goden-verblijfplaatsen hebben uw menselijke voetstappen gezworven,
Uw sterfelijke boezem huiverde van goddelijke taal
En uw ziel beantwoordde aan een onbekend Woord.
Welke voeten van goden, welke betoverende fluiten van de hemel
Hebben verheven melodieën rond getrild, van nabij en ver,
Naderend door de zachte en zwelgende sfeer,
Die gij, nog steeds verbaasd, hoort? Zij hebben uw stilte
Gevoed met een of andere rode, vreemd verrukte vrucht
En gij hebt schemerige maan-toppen betreden van zaligheid.
Openbaar, O gevleugelde met licht, vanwaar gij gevlogen zijt,
Helderkleurig haastend door de groen verstrengelde aarde,
Uw lichaam ritmisch met de roep van de lentevogel.
De lege rozen van uw handen zijn slechts vervuld
Van hun eigen schoonheid en de huivering
Van een herinnerde omhelzing, en in u gloeit
Een hemelse kruik, uw standvastige honinghart,
Opnieuw volvloeiend met een zoete en nectarachtige wijn.
Gij hebt niet gesproken met de koningen van pijn.
Leven's gevaarlijke muziek klinkt nog in uw oor
In melodieën van ver, snel en groot, een Centaur's lied,
Of zacht als water, klaterend tussen de heuvels,
Of machtig als een groot lied van vele winden.
Maan-helder verblijft gij in uw innerlijke zaligheid.
Gij komt gelijk een zilveren hert door de bossen
Van koraalrode bloemen en knoppen van gloeiende dromen
Of vlucht als een windgodin door bladeren,
Of dwaalt, O robijn-ogige en sneeuw-gevleugelde duif,
Zwevend door het struikgewas van uw zuivere verlangens
In de niet gewonde schoonheid van uw ziel.
Deze dingen zijn slechts beelden voor uw aarde,
Maar de waarste waarheid van dat, wat binnen u slaapt.
Want zodanig is uw geest, een zuster van de goden,
Uw aardse lichaam lieflijk voor de ogen
En gij zijt in vreugde verwant aan hemel's zonen.
O gij, die zijt gekomen naar deze grote gevaarlijke wereld,
Nu alleen gezien door de pracht van uw dromen,
Waar liefde en schoonheid nauwelijks veilig kunnen leven,
Gijzelf een gevaarlijk groot wezen,
Een ziel alleen in een gouden huis van denken,
Leefde ommuurd door de veiligheid van uw dromen.
Op hoogten van geluk, die doem laten slapen,
Die onzichtbaar jaagt op de onbewuste levens van mensen,
Als uw hart ingesloten kon leven in het ideaal's goud,
Kon zo hoog, zo gelukkig uw ontwaken zijn!
Wanneer voor altijd doem achtergelaten kon worden om te slapen!"
pp. 418-420, regels 126-201
Merk op dat het eerste wat Narad ziet aan Savitri de feestelijke flitsen van de 
'huwelijkse pralen' om haar heen zijn. ("huwelijks" = met betrekking tot het huwelijk). Ze is net getrouwd en het gevoel van voldoening dat ze hierdoor ervaart, is duidelijk van haar gezicht af te lezen. Vervolgens beschrijft hij haar ogen, maar niet direct: de glorie van de betovering in haar ogen doet hem denken aan de 
'groene glinster van bosplekken' (open ruimtes in een bos) die zich terugtrekken in dauwrijke stilte, en aan half-zichtbare rivieroevers die onzichtbaar zouden zijn gebleven als ze niet door de maan werden verlicht. De dichter beschrijft dus eerst de groene glans van open plekken en de half-zichtbare oevers van wateren die door de maan worden verblind, en relateert deze vervolgens aan Savitri's ogen. Deze techniek gebruikt hij in het grootste deel van deze passage (regels 126-132).
Er is iets in Savitri's uitdrukking dat Narad doet denken aan de goudkleurige uitgestrekte vlaktes, schaduwrijke heuvels die 's nachts hun dromerige, vage toppen bedekken, en met bomen omzoomde oevers die zwijmelen van heerlijkheid wanneer ze worden overspoeld door de verlangende rimpelingen van de beekjes die, te midden van het koele gemurmel van hun pure omhelzing, zich verliezen in bedden van trillende rietstengels. Dit zijn allemaal mysterieuze aanwezigheden waarin men de onsterfelijke gelukzaligheid van een geest kan voelen, die zijn aardse hart vult met vreugde. Narad zegt tegen Savitri: "Het lijkt alsof je op al deze wonderlijke plekken hebt stilgestaan en je ogen dragen iets van hun betovering in zich, en de uitdrukking op je gezicht laat zien dat je met de aandacht van je ziel een stem hebt gehoord die je hele wezen heeft betoverd." Narad zegt verder tegen Savitri: "Als ik de glans van je ogen mag vertrouwen, zou ik zeggen dat de gelukzaligheid die je hebt ervaren niet van aardse aard is; je hebt zeker voldoening ervaren, maar niet uit een aardse beker, je moet door de blauwe gordijnen van de ochtend een magische wereld zijn binnengestapt, in landen die te helder zijn voor sterfelijke ogen om te verdragen." Deze manier om zintuiglijke natuurbeelden te gebruiken om iemand in een bepaalde stemming te beschrijven, is een ongebruikelijke prestatie in de Engelse poëzie. En als je deze regels goed overdenkt, zal je waarderen hoe treffend ze de gloed van huwelijksgeluk beschrijven die in Savitri's hele persoon weerspiegeld wordt (regels 133-151).
De beschrijving gaat verder: "Voorwaar, overweldigd door stemmen van heerlijkheid en gegrepen door de zonovergoten pracht van takken in feeënbossen, zoals op de glinsterende hellingen van Gundhamadan (een berg en bos beschreven in de Hindoeïstische mythologie, beroemd om zijn geur) waar de Apsara's (hemelse jonkvrouwen van vreugde) ronddwalen, moeten je ledematen deelgenomen hebben aan spelen die niemand ooit heeft gezien, en in goddelijke oorden moeten uw voetstappen hebben gedwaald, en je sterfelijke boezem moet hebben getrild van goddelijke woorden en uw ziel moet daarop hebben gereageerd" (regels 152-159).
"Je lijkt nog steeds met grote verbazing te luisteren naar de voetstappen van goden en de betoverende klanken van hemelse melodieën naderen je van verre en nabij door de zachte lucht." De beschrijving is geformuleerd als een vraag: "Naar welke goden en welke betoverende hemelse melodieën luister je?" "Het lijkt alsof ze je stilte hebben gevoed met een rode, vreemde, extatische vrucht, en het lijkt alsof je de maantoppen van gelukzaligheid hebt betreden." Met andere woorden, Narad zegt tegen haar dat haar gezicht de verrukte uitdrukking van geluk heeft, van iemand die deze wonderbaarlijke ervaringen beleeft. Dat is de strekking (regels 160-165).
"Vertel ons, O vogel met de vleugels van licht, vanwaar je naar ons bent gevlogen, snel in heldere kleuren door het groene woud, je lichaam ritmisch bewegend op de roep van de lentevogel?" De nu lege rozen in je handpalmen zijn gevuld met hun eigen schoonheid en de opwinding van een herinnerde omhelzing, en je straalt als een hemelse kruik, je hart zojuist tot de rand gevuld met een zoete, nectarachtige wijn" (regels 166-173).
"Tot nu toe was je een vreemde voor pijn. De gevaarlijke muziek van het leven klinkt nog steeds in je oren – melodieus, snel en groots, en betoverend als het lied van de Centaur, of zacht als water te midden van de heuvels, of machtig als het grote gezang van vele winden. Maanlicht helder leef je in innerlijke gelukzaligheid. Je bent gekomen als een zilveren hert door bossen van koraalbloemen en knoppen van gloeiende dromen, en je rent als een windgodin door bladeren, of zwerft als een sneeuwvleugelduif die fladdert door de struiken van je zuivere verlangens met de schoonheid van je ontrolde ziel" (regels 174-185).
"Deze gelukzaligheden in jou heb ik beschreven in termen van de beelden van deze aarde, maar ze dienen slechts om de waarheid van wat je innerlijk bent te vatten. Want zo is je geest, een zuster van de goden, je aardse lichaam is een lust voor het oog, en je bent in vreugde verwant aan de zonen van de hemel" (regels 186-190).
"Je bent naar deze grote, gevaarlijke wereld gekomen, die je tot nu toe alleen hebt gezien door de pracht van je dromen, maar dit is een wereld waarin liefde en schoonheid nauwelijks veilig kunnen bestaan. Jij, O Savitri, bent gevaarlijk groots, maar je hebt tot nu toe veilig geleefd in het gouden huis van de gedachte, ommuurd door de veiligheid van je dromen. Je kunt op deze hoogten van geluk blijven leven, als je hart kan leven, opgesloten in het gouden rijk van het ideaal; dan kun je leven terwijl je het Lot, dat onzichtbaar jaagt op de onbewuste levens van de mensen, laat slapen." Merk op dat Narad een hint geeft over de naderende ramp, maar er discreet mee omgaat door de kennis die hij bezit niet in woorden uit te spreken (regels 191-201).
De weelderigheid van zintuiglijke beelden uit de natuur die de dichter in deze passage gebruikt, is werkelijk oosters en klassiek. Menig moderne lezer zal wellicht moeten wennen aan de literaire middelen die de dichter hier zo behendig gebruikt, die eerder doen denken aan de klassieke dichter Kalidas dan aan Keats, waarschijnlijk de meest zintuiglijke van de Engelse romantische dichters.
5: BOEK VI, CANTO 2
Aan het einde van het vorige hoofdstuk zagen we hoe de grimmige profetie van Narad, dat Satyavan nog maar een jaar te leven had, Savitri's vastberadenheid om met Satyavan te trouwen versterkte. Daarmee waren we aan het einde gekomen van Canto I van Boek VI van Savitri. We gaan nu verder met Canto 2 van Boek VI ('De Loop van het Lot en het Probleem van Pijn'). Vanwege de belangrijke onderwerpen die aan bod komen, zal dit hele hoofdstuk aan dit canto gewijd zijn.
De Mahabharata Legende
In de Mahabharata-legende barst Narad, zodra Savitri onthult dat ze Satyavan als echtgenoot heeft gekozen, onmiddellijk uit en zegt dat Savitri "iets vervloekts heeft gedaan, dat een groot kwaad voorspelt", hoewel hij de aard van dit kwaad pas later nader toelicht. Vervolgens spreekt hij lovende woorden over Satyavan. Op dit punt vraagt Aswapati wat dan het gebrek aan Satyavan was waarover Narad zich zo druk maakte zodra hij de naam van Satyavan van Savitri hoorde. Als antwoord doet Narad een profetie over Satyavan's dood aan het einde van dat jaar. We hebben gezien hoe Aswapati Savitri probeert over te halen om opnieuw een keuze te maken, maar zij blijft onvermurmbaar. Op dit punt beslecht Narad de kwestie in Savitri's voordeel en adviseert Aswapati haar keuze te accepteren. Aswapati buigt voor Narad's wijze raad.
Sri Aurobindo's Savitri
We hebben al gezien dat in Sri Aurobindo's epos Savitri's moeder (Malawi) erg overstuur raakt wanneer ze Narad's profetie hoort. We hebben gezien hoe hard ze probeert Savitri over te halen om opnieuw een keuze te maken, en we hebben ook gezien hoe Savitri iedereen sprakeloos maakt met haar grootse liefdesverklaring aan Satyavan. Ze houdt vast aan haar besluit, volledig gebaseerd op haar eigen innerlijke kracht: Narad komt haar niet te hulp zoals in de Mahabharata-legende. Ten tweede moet Sri Aurobindo Savitri's moeder in dit deel van het verhaal hebben geïntroduceerd om de puur menselijke reactie op de situatie te vertegenwoordigen. Aswapati is in Sri Aurobindo's epos, zoals we al hebben gezien, een zeer grote yogi en weet waarschijnlijk net zoveel als Narad over wat de toekomst voor Satyavan en Savitri in petto heeft. Daarom is in Sri Aurobindo's epos de rol van Savitri's moeder, die haar probeert over te halen om een tweede kans te grijpen, aan haar moeder toegewezen.
Wanneer Savitri's moeder er uiteindelijk van overtuigd is dat het zinloos is haar van gedachten te doen veranderen over Satyavan, gebruikt Sri Aurobindo Malawi voor een ander belangrijk doel. Ze is nu volledig gefrustreerd door de gang van zaken en reageert daarop op een volstrekt menselijke manier. Ze stelt een aantal fundamentele vragen die het menselijk begrip altijd hebben verbijsterd en zoekt Narad's antwoorden daarop. Dit zijn toevallig ook een aantal vragen die de meeste filosofische systemen voor raadsels hebben gesteld. Dit canto – 'De Loop van het Lot en het Probleem van Pijn' – dat 26 pagina's (909 regels) beslaat, is volledig nieuw in Sri Aurobindo's epos. Er is niets vergelijkbaars te vinden in Vyasa's versie van de legende.
Wanneer Savitri weigert van gedachten te veranderen over Satyavan, ondanks de vele smeekbeden van haar moeder, voelt deze zich natuurlijk boos en gefrustreerd dat de persoon die haar het meest dierbaar is, namelijk Savitri, op het punt staat in een val te lopen die het Lot voor haar heeft gezet. Maar hoewel ze haar moeder is, is ze volkomen machteloos en kan ze er niets aan doen. Wanneer ze in de toekomst kijkt, ziet ze niets dan een leven vol pijn en lijden voor Savitri, zodra Satyavan aan het einde van datzelfde jaar sterft, zoals Narad heeft voorspeld. Waarom wordt Savitri op deze manier gestraft, terwijl ze niets heeft gedaan om dit te verdienen? Ze is zo jong, zo begaafd, zo vol liefde en gratie, waarom wordt haar niet toegestaan een normaal en vervullend leven te leiden? Waarom moest haar strijdwagen haar oog in oog brengen met die ene jongeman die dit noodlot te wachten stond, en waarom werd ze verliefd op hem terwijl er talloze andere jongemannen waren die Savitri had kunnen ontmoeten? De vragen die Savitri's moeder nu aan Narad stelt, komen voort uit haar verbazing over de wendingen in Savitri's leven. Dit leidt haar tot een aantal algemene vragen: Waarom is er pijn en lijden in het leven? Heeft God werkelijk zo'n onvolmaakte wereld geschapen, of greep een andere kracht in en was God machteloos om te voorkomen dat pijn en lijden het menselijk leven werden opgelegd? En wat is datgene wat we 'Lot' noemen? Is het slechts toeval, of worden de toevallige gebeurtenissen waaruit het voortkomt, beheerst door een of andere intelligentie? En hoe zit het met het kwaad? Hoe kon dat ontstaan, terwijl God, die al-goed, al-barmhartig en al-machtig is, de schepper van deze wereld is? Hoe kon Hij zoiets toestaan?
Savitri's moeder beschrijft het leven zoals de mens het hier op aarde ervaart met deze woorden:
Het denkvermogen lijdt, verlamd door wereld's disharmonie
En de liefdeloosheid van menselijke dingen.
Een verspilde schat of goedkoop, vergeefs verkocht
In de bazaar van een blinde bestemming,
Een geschenk van onschatbare waarde van Tijds goden,
Verloren of zoekgeraakt in een zorgeloze wereld,
Is het leven een gemist wonder, een verworden kunst;
Een zoeker op een donkere en obscure plaats,
Een slecht bewapende strijder, geplaatst tegenover
verschrikkelijke vreemdelingen,
Een gebrekkige werker, die een verbijsterende taak gegeven is,
Een onwetende rechter van problemen, die Onwetendheid maakte,
Zijn hemelwaartse vluchten bereiken gesloten en sleutelloze 
poorten,
Zijn glorieuze uitbarstingen gaan als een nachtkaars uit.
Op Natuur's gaven aan de mens werd een vloek gelegd;
Alles loopt hand in hand met zijn eigen tegendelen,
Dwaling is de kameraad van ons sterfelijke denken
En valsheid loert in de diepe boezem van de waarheid,
De zonde vergiftigd met haar levendige bloemen van vreugde
Of laat een rood litteken achter, gebrand op de ziel;
Deugd is een grijze binding en een gevangenis.
pp. 439-440, regels 90-109
Dit is een zeer briljante samenvatting van het leven zoals dat door het menselijke denkvermogen wordt ervaren. Deze analyse leidt haar vanzelfsprekend tot de onvermijdelijke conclusie dat er geen zin aan het leven is, en dat al dat gepraat over een alomtegenwoordige, alwetende en almachtige schepper en over een onsterfelijke ziel in ons slechts een illusie is. Zoals Savitri's moeder het zegt:
Misschien is de ziel, die wij voelen, slechts een droom,
Het Eeuwige zelf een fictie, waargenomen in trance."
p. 442, regels 188-189
Savitri's moeder kaart hier enkele van de moeilijkste problemen aan waarmee filosofen overal ter wereld hebben geworsteld, maar zonder volledig succes. Dit zijn niet louter filosofische vragen. De meesten van ons worden gedwongen soortgelijke vragen te stellen wanneer we ons in het leven verraden voelen, wanneer onze vrienden ons in de steek laten, wanneer we ontdekken dat onze goden schaapachtige voeten hebben en onze dromen en idealen een bespotting lijken.
De kritiek van Savitri's moeder is verwoestend en bijna onweerlegbaar, vooral als men gelooft in het concept van een alwetende, almachtige God die buiten de kosmos staat, die volledig de controle over deze schepping heeft. De hypothese van een buiten de kosmos staande God veronderstelt dat God buiten zijn schepping staat en zijn doel in de wereld verwezenlijkt door middel van het intense verdriet en lijden van degenen die hij geschapen heeft. Als God zijn schepping pijn, kwaad en lijden oplegt waarvan hij zelf immuun is, dan hebben we een God die zelfs moreel verwerpelijk is. Als God werkelijk al-aardig en al-machtig is, hoe kan het dan dat hij deze wereld heeft geschapen waar pijn en lijden zo welig tieren, waar het kwaad meestal over het goede zegeviert en God machteloos toekijkt? Is het omdat hij er niets om geeft of omdat hij niet sterk genoeg is om te voorkomen wat er in de wereld gebeurt? Zo pleit Savitri's moeder hier min of meer tegen het bestaan van God, in lijn met de opvattingen van het moderne tijdperk van verlichting.
Narad behandelt deze vragen niet als louter metafysische problemen die beantwoord moeten worden. Sri Aurobindo deed dit al in zijn metafysische magnum opus, Het Goddelijke Leven. Westerse filosofen hebben de indruk dat Hindoeïstische filosofen over het algemeen nogal nonchalant omgaan met het kwaad. Deze perceptie is gebaseerd op een verkeerde interpretatie van het Indiase standpunt. Maar dit is niet de juiste plek om deze kwesties te bespreken. Sri Aurobindo verschilt in veel opzichten van de meeste Hindoeïstische filosofen, met name in zijn benadering van het kwaad. Voor hem is het kwaad niet slechts een probleem voor een individu dat verdwijnt wanneer hij boven de onwetendheid waarin hij leeft uitstijgt. Er is ook het probleem van het kosmische kwaad, en voordat het kwaad uit deze wereld kan verdwijnen, moet het probleem van het kosmische kwaad worden aangepakt.
Sri Aurobindo biedt een evolutionair perspectief op deze reeks problemen en geeft waarschijnlijk de beste oplossing ervoor. Hij beschouwt noch fysiek kwaad, in de vorm van pijn en lijden, noch moreel kwaad als een onlosmakelijk onderdeel van het leven of als een permanent kenmerk van de wereld. In de loop van de evolutie komt het eerste in de wereld met het ontstaan van leven, net zoals moreel kwaad in de wereld komt met het ontstaan van de eindige rationele wil. Sri Aurobindo gelooft dat de oplossing voor deze problemen ligt in een radicale transformatie van de wereld, die deze schepping naar de volgende fase in de evolutie zal brengen. Een individu kan bevrijding van kwaad en pijn vinden door spirituele rijpheid te bereiken en door verheven te worden tot de volledige vrijheid van het zelf. Maar dit zal het kosmische probleem van het kwaad niet oplossen. Daarvoor hebben we de neerdaling nodig van een grotere kracht van intensiteit en zuiverheid, die Sri Aurobindo het Gnostische of Supramentale Bewustzijn heeft genoemd. Dit is, in het kort, Sri Aurobindo's metafysische oplossing voor dit probleem.
Narad's antwoord is niet in metafysische termen geformuleerd. Hij herhaalt eerst dat de Eeuwige, wiens ware aard gelukzaligheid is, in het menselijk hart woont, maar dat we ons niet van hem bewust zijn vanwege de duisternis van de onwetendheid die tussen ons en hem staat. Hij zegt tegen Savitri's moeder dat ze, omdat ze de wereld in het licht van onwetendheid ziet, Gods betekenis in de wereld niet kan zien. Onze verlangens en hoop verbergen die voor ons. Ons verlangen naar aardse genoegens verbergt voor ons de gelukzaligheid van de Onsterfelijke.
Hij ontkent het bestaan van pijn in ons leven niet, maar hij wijst erop dat 
'Waar Onwetendheid is, daar moet ook lijden komen'. In onze onwetendheid denken we dat we recht hebben op geluk en hebben we onze eigen opvatting van geluk. Maar de innerlijke waarheid over ons leven is dat we hier op aarde zijn om te groeien in bewustzijn, om te evolueren van een lager naar een hoger bewustzijn door allerlei ervaringen, sommige aangenaam, sommige onaangenaam. Beide zijn nodig om te groeien in het leven. Pijn komt vaak om ons wakker te schudden uit onze zelfgenoegzaamheid en ons aan te sporen te klimmen naar de zon van volmaakt bewustzijn die schijnt op de toppen van ons wezen. Zo verwoordt Narad dit idee:
Pijn is de hamer van de Goden
Om een doffe weerstand te breken in het sterfelijke's hart,
Zijn trage inertie als van een levende steen.
Wanneer het hart niet gedwongen werd tot behoefte en tranen,
Dan zou zijn ziel zich tevreden, op zijn gemak hebben neergelegd,
En nooit gedacht hebben om het menselijke hart te overstijgen
En nooit hebben geleerd om te klimmen naar de Zon.
p. 443 regels 239-245
Narad gaat verder met het beschrijven van de pijn in individuele wezens en spreekt vervolgens over de kosmische rol van pijn. Pijn was de eerstgeborene van het onbewuste waaruit deze schepping is voortgekomen. Pijn is wat de Materie uit haar slaap in het onbewuste heeft gewekt en de evolutie van de geest is mogelijk. De grote wereldverlossers nemen deze pijn op zich en helpen deze wereld te evolueren naar een hoger bewustzijn. Dit is de wil van God en die moet in het menselijk leven worden uitgewerkt tegen het kwaad dat oprijst uit de diepten van de onbewustheid, tegen de onwetendheid van de mens en tegen de diepe dwaasheid van het menselijk hart. De geest van de mens is gedoemd tot pijn totdat de mens bevrijd is van onwetendheid en het daaruit voortvloeiende kwaad. Door al het tragische schouwspel van bloed, zweet, zwoegen en tranen gaat de evolutionaire inspanning verder, en lijden en sterven mensen opdat de mens kan leven en God in hem geboren kan worden. Pijn is de hand die de mens tot grootheid vormt. Dit vinden we in de levens van 
'De Groten, die kwamen om deze lijdende wereld te redden'. De dichter noemt hier Jezus Christus en zijn kruisiging als voorbeeld (regels 290-320). Dit is het lot van allen die komen om de wereld te helpen en de ziel van de aarde naar hogere dingen te leiden. Hun leven is een voortdurende strijd met het kwaad, dat ze moeten overwinnen om de mensheid te bevrijden van de greep van de onwetendheid en zijn krachten.
Doch, wanneer God's boodschapper komt om de wereld te helpen
En de ziel van de aarde te leiden naar hogere dingen,
Dan moet hij ook het juk dragen, dat hij kwam afnemen;
Hij moet ook de pijn dragen, die hij kwam helen:
Hoe zal hij, vrijgesteld en onaangedaan door het aardse lot,
De kwalen helen, die hij nooit heeft gevoeld?...
Hij draagt de lijdende wereld in zijn eigen borst;
Haar zonden wegen op zijn gedachten, haar smart is de zijne:
Aarde's oeroude last ligt zwaar op zijn ziel;
De Nacht en haar machten belagen zijn moeizame stappen,
Hij draagt de Titaan's vijandige greep;
Zijn mars is een veldslag en een pelgrimage.
Leven's kwaad velt hem, hij wordt geslagen door wereld's pijn:
Een miljoen wonden gapen in zijn geheime hart.
Hij reist slapeloos door een oneindige nacht;
Vijandige krachten zwermen over zijn pad;
Een beleg, een strijd is zijn innerlijke leven.
p. 446 regels 324-345
In dit deel van zijn antwoord geeft Narad uitdrukking aan Sri Aurobindo's occulte visie op het kwaad. Op verschillende plaatsen in Savitri verwijst Sri Aurobindo naar de vier krachten van de Onbewustheid die zich voortdurend verzetten tegen de evolutionaire inspanning om geleidelijk op te stijgen naar hogere niveaus van spiritueel bewustzijn en hier in de Materie de volmaaktheid van het Goddelijke te manifesteren. Deze vier krachten zijn de aanval van duisternis, het verzet van de universele onbewustheid, de weigering van de universele inertie en de obstructie en het conservatisme van de materiële negatie, zoals Sri Aurobindo ze in enkele van zijn andere geschriften9 heeft beschreven.
Een duistere verzegelde vijandigheid is gehuisvest
In de menselijke diepten, het geheime hart van de Tijd,
Dat het recht opeist om God's werk te veranderen en te verstoren.
Een heimelijke vijandigheid lokt wereld's mars in een hinderlaag;
Het laat een merkteken achter op gedachte en spraak en daad;
Het stempelt een smet en gebrek op alle gedane dingen;
Totdat het verslagen is, is vrede verboden op aarde.
Er is geen zichtbare vijand, maar het ongeziene
Is om ons heen, ontastbare krachten belagen,
Aanrakingen van vreemde werkelijkheden, gedachten, niet van onszelf,
Nemen ons over en dwingen het dwalende hart;
Onze levens zijn gevangen in een ambigue net.
Een tegenwerkende Kracht was van oudsher geboren:
Als indringer in het leven van de sterfelijke mens,
Verbergt het voor hem het rechte onsterfelijke pad.
Een vermogen kwam binnen om het eeuwige Licht te versluieren,
Een vermogen, tegengesteld aan de eeuwige wil
Wendt de boodschappen af van het onfeilbare Woord,
Verwringt de contouren van het kosmische plan:
Een fluistering verleidt het menselijke hart tot het kwade,
Het verzegelt wijsheid's ogen, het ziel's zicht,
Het is de oorsprong van ons lijden hier,
Het bindt de aarde aan rampspoed en pijn.
Dit alles moet degene overwinnen, die God's vrede omlaag zou brengen.
Deze verborgen vijand, woonachtig in de menselijke borst,
Moet de mens teboven komen of zijn hogere lot missen.
Dit is de innerlijke oorlog zonder ontsnapping.
pp. 447-448 regels 373-399
Daarom wordt de taak van de wereldverlosser zo moeilijk. Deze wereld is verliefd op haar eigen onwetendheid, en wie deze onwetendheid komt verdrijven, wordt als vijand beschouwd. Daarom beloont zij hen die haar van de onwetendheid komen redden met het kruis. Er zijn er die je in staat stellen jezelf van de onwetendheid te bevrijden, maar daarbij ook aan deze wereld te ontsnappen. Natuurlijk vinden deze gelukkigen vervulling voor zichzelf, maar hoe kan de onwetendheid die de wereld teistert, worden weggenomen door slechts een paar mensen die aan de wereld ontsnappen? Wegrennen van de wereld is proberen te ontkomen aan de greep van onwetendheid en lijden – dat is wat alle grote spirituele leraren van de wereld tot nu toe hebben onderwezen. Zij bieden deze oplossing aan omdat zij geloven dat het kwaad, het lijden en de pijn die het leven in deze wereld bij elke stap achtervolgen, niet kunnen worden afgeschud. De beste oplossing is voor hen dan ook om de wereld aan haar lot over te laten en zelf persoonlijke verlossing te zoeken.
Wat is dan de oplossing voor het probleem van kwaad en pijn? Narad zegt dat het werk om echte vrijheid in deze wereld te brengen niet volledig kan worden volbracht
... tot het kwaad verslagen is in zijn eigen huis
En Licht binnendringt in wereld's onbewuste basis
En de tegenwerkende Kracht is vergaan,
p. 448 regels 423-425
Narad spreekt vervolgens over een wereldverlosser die wellicht nog zal komen en deze uitdaging zal aangaan en afdalen in de afgrond van het Onbewuste en het kwaad in zijn eigen huis doden. Deze redder zal moeten worstelen met de raadselachtige Sfinx van de duisternis en zich moeten storten in de diepe duisternis van het Onbewuste. Hij zal het licht van het bewustzijn in deze donkere holen moeten roepen. Hij zal het Waarheid-Licht de slaap van inertie van de Materie moeten laten overwinnen en de hele aarde in de ogen van God moeten laten kijken. Hiervoor zal hij licht moeten brengen in alles wat pervers is, het hart van het kwaad moeten verkennen en zien hoe diep de wortels ervan in de bodem van de natuur zitten. Hij zal de eeuwigheid van de Nacht moeten betreden en God's duisternis moeten kennen zoals Hij Zijn Zon kent. Met andere woorden, deze redder zal de smartelijke uitgestrektheid moeten betreden en door de Hel moeten reizen om de wereld te kunnen redden. Hij zal dit alles niet alleen met het mentale licht kunnen doen; hij zal het krachtigere licht van het Waarheidsbewustzijn (of het Supramentale Bewustzijn) nodig hebben om deze grote prestatie te kunnen leveren. En dan, vanuit de diepte van het onbewuste, zal hij in staat zijn om door te breken naar het eeuwige Licht van het Waarheidsbewustzijn aan de andere kant. Deze wereld zal dan volledig getransformeerd worden:
Daar ontmoeten en omhelzen de eeuwige tegengestelden,
Daar wordt pijn een heftige vurige vreugde;
Het kwaad keert terug naar zijn oorspronkelijk goede,
En verdriet ligt op de borsten van Zaligheid:
Zij heeft geleerd om blije tranen van geluk te wenen;
Haar blik is geladen met een weemoedige extase.
Dan zal hier de Wet van Pijn beëindigd worden.
Haar stilte ontwakend tot onsterfelijk denken,
Zal de aarde tot huis gemaakt worden van Hemel's licht,
Een hemel-geboren ziener zal vertoeven in menselijke borsten;
De bovenbewuste lichtstraal zal mensen's ogen raken
En de waarheidsbewuste wereld zal omlaag komen naar de aarde
En Materie binnendringen met Geest's straal,
Het zwijgende hart doen ontwaken tot het levende Woord.
Dit sterfelijke leven zal Eeuwigheid's zaligheid herbergen,
Het lichaam's zelf zal onsterfelijkheid smaken.
Dan zal de wereldverlosser's taak gedaan zijn.
p. 451 regels 500-516
Totdat dit gebeurt, totdat de Waarheidsbewuste wereld naar de aarde neerdaalt, zal het leven gekweld blijven door pijn en dood, en zal de mens deze dingen moeten verdragen en dragen, steunend op zijn geloof in God voor steun. 
'Maak van uw dagelijkse weg een pelgrimage/ Want door kleine vreugdes en smarten beweegt gij naar God'. Dat is zijn advies aan de mens voorlopig.
Er is echter ook de weg van de Titanen, die ernaar streeft met geweld te bemachtigen wat de Onsterfelijken toebehoort. Deze weg is niet goed voor de mens, omdat hij ernaar streeft de hemel met geweld te bestormen en overal veel lijden teweegbrengt. De Asura neemt zijn toevlucht tot haast, oproer, excessen, haat en geweld om gelijk te zijn aan het Goddelijke; hij ziet zijn kleine zelf als God en wil zijn stempel op de wereld drukken. Narad vraagt mensen die weg niet te bewandelen.
Narad bevestigt dat oneindigheid het ware doel van de mens is en dat de mens een vonk van het Goddelijke in zich draagt. Het is de weigering van de mens om de Goddelijkheid in zichzelf te erkennen die de werkelijke oorzaak is van pijn en lijden.
Pijn is de ondertekening van de Onwetendheid,
De geheime god betuigend, door het leven ontkend:
Tot het leven hem vindt, kan pijn nooit eindigen.
p. 453 regels 599-601
In feite is gelukzaligheid het geheim van al wat leeft, 
'Zelfs pijn en smart zijn de kleden van wereld-heerlijkheid'. Het is de beperking van ons ego, het kleine, afgescheiden zelf, dat 
'wereld's enorme aanraking' niet kan verdragen, en dit falen resulteert in pijn. Onverschilligheid, pijn en vreugde zijn een drievoudige vermomming van gelukzaligheid. Alleen door de kracht van de Geest in ons zal men in staat zijn alle pijn die men nu voelt om te zetten in extase.
Vervolgens behandelt Narad het probleem van de oorsprong van pijn en zegt: 
'Gij zijt zelf de auteur van uw pijn.' 'Gij' is hier niet de menselijke jij die nu klaagt, maar het centrale wezen in ons dat het avontuur van de Onwetendheid heeft aanvaard of zelfs uitgenodigd. Verdriet en strijd zijn een noodzakelijk gevolg van de duik in het Onbewuste en de evolutionaire ontsnapping daaruit. De Allerhoogste Werkelijkheid, wiens aard Bewustzijn en Gelukzaligheid is, werd nieuwsgierig naar een schaduw die door Zichzelf werd geworpen en voelde een negatieve oneindigheid. Dit werd de grondslag voor de onwetendheid, de onbewustheid en de inertie van de Natuur. Dit leidde tot de aantrekkingskracht van het avontuur van de manifestatie, van het stille Ene dat zich manifesteert als het Vele in termen van onwetendheid en inertie. Toen begon een enorme afdaling, een gigantische val.
Als iemand, aangetrokken naar de grandeur van de Leegte,
Neigde de Ziel gelokt naar de Afgrond:
Hij verlangde naar het avontuur van Onwetendheid
En het wonder en de verrassing van het Onbekende
En de eindeloze mogelijkheid, die zich verschuilt
In de schoot van Chaos en de diepte van het Niets
Of keek vanuit de ongepeilde ogen van de Kans.
Moe van het onveranderlijke geluk,
Keerde hij zich af van de onsterfelijkheid:
Hij werd getrokken door waagschaal's roep en gevaar's bekoring,
Hij hunkerde naar het pathos van smart, het drama van pijn,
Bederf's perikel, de gewonde nauwelijkse ontsnapping,
De muziek van verwoesting en zijn bekoring en crash,
De smaak van spijt en de gok van liefde
En passie en het ambigue gezicht van het Lot.
p. 455 regels 653-667
Aldus ontstond, geboren uit een blinde enorme keuze,
Deze grote, verwarde en ontevreden wereld,
Deze schuilplaats van Onwetendheid, dit thuis van Pijn:
p. 456 regels 684-686
Sri Aurobindo heeft elders10 erop gewezen dat de oorsprong van pijn en lijden fundamenteel een kosmisch probleem is en een kosmisch bewustzijn vereist om het te begrijpen; het perspectief van het menselijk bewustzijn is te beperkt om dit te begrijpen. Dit is niet de plaats om dit probleem in al zijn details te bespreken. Het volstaat hier te zeggen dat Sri Aurobindo's oplossing voor het probleem van pijn en lijden metafysisch gezien waarschijnlijk de meest solide is die tot nu toe is gepresenteerd.
Op dit punt vraagt Aswapati aan Narad: 
"Wordt dan de geest bestuurd door een uitwendige wereld?' Is er geen innerlijke remedie vanbinnen voor dit probleem van het lot? Wat is het Lot immers, zo niet de wil van de geest die na een lange periode door de kosmische krachten wordt vervuld? In ieder geval in Savitri's geval dacht ik dat er een machtige kracht in haar huist die in staat is om de grillen van het Lot te weerstaan." Op deze vraag geeft Narad geen rechtstreeks antwoord.
Hij zegt dat hoewel het Lot ogenschijnlijk willekeurig te werk gaat, er niets toevalligs of onvoorziens is in deze wereld; zelfs onze kleinste struikelblokken zijn van bovenaf voorzien. Er schuilt een verheven betekenis in de schijnbaar meanderende stappen van de Tijd, maar het menselijk verstand is niet in staat die te begrijpen. Vaak worden sommige van onze gebeden verworpen door de wijsheid van de Hemel, omdat diens liefde wijzer is. En deze wijsheid heeft Savitri haar voorrecht van pijn bewaard. Er is zeker een grootsheid in Savitri's ziel die haar en alles om haar heen kan transformeren; en toch moet ze over harde en pijnlijke stenen lopen om haar doel te bereiken. Ook zij moet de menselijke behoefte aan pijn delen.
Het menselijke denkvermogen wordt geleid door woorden; hij kan de integrale waarheid niet zien; hij moet haar in stukken hakken en kan slechts één stuk tegelijk zien. Men ziet dit als een dood, mechanisch universum, gedreven door toeval of noodzaak. Hij mist de opwelling van het Moederhart, hij voelt hier alleen haar stijve, koude ledematen. De wetten van de Materie lijken star en alles lijkt eraan gebonden, maar voor elke handeling is de toestemming van de geest nodig. Vrijheid en wet gaan hier hand in hand. Alles kan veranderen als de menselijke wil één wordt met God's wil. Daardoor kan men alwetend en alziend worden. Als mensen's denkvermogen Gods licht kan ontvangen en zijn kracht door God's kracht wordt gedreven, dan wordt de mens zelf een wonder, die wonderen doet.
Het is voorbestemd dat Satyavan moet sterven; het uur is vastgesteld en de fatale slag is ook gekozen. Maar wat er daarna zal gebeuren, staat geschreven in Savitri's ziel. De kracht die in Savitri is, zal dit bepalen; maar deze geschreven vorm blijft onwettig tot het uur aanbreekt waarop deze toekomst zich ontvouwt. Het lot is de Waarheid die zich manifesteert door onze Onwetendheid. Men kan zijn lot aanvaarden of weigeren. Zelfs de dood is geen einde; de gebeurtenissen in het leven, gelukkig of niet, zijn niet ons lot. Het doel, de weg die we kiezen, is ons lot. Het lot is een mechanisme dat door onwetendheid heen blijft werken totdat het ons één heeft gemaakt met onze inwonende God. Omdat het pad dat we nu bewandelen het pad van Onwetendheid is, zit het vol vreemde gebeurtenissen waarvan de betekenis altijd verkeerd wordt geïnterpreteerd. Het lot zal de mens blijven achtervolgen, door gevaar en door triomf, totdat hij de laatste grens van Onwetendheid overschrijdt en 
'Op de prachtige toppen van God staat'.
"Tevergeefs," zegt Narad tegen Savitri's moeder, "treurt u om de dood van Satyavan." De dood is de kans voor de geest, en voor Satyavan zal het het begin zijn van een groter leven. Een groots plan heeft Satyavan en Savitri samengebracht, en liefde en dood spannen in hun leven samen om een groots einde te bewerkstelligen. Uit gevaar en pijn zal hemelse gelukzaligheid voortkomen. Dat is Gods geheime plan. Vele grote zielen in het verleden hebben bijgedragen aan de verwezenlijking van dit plan, en Savitri is een van de meesterbouwers ervan. Dan volgen de volgende, zeer geruststellende regels:
Deze wereld werd niet gebouwd met willekeurige stenen van Kans,
Een blinde God is niet bestemming's architect;
Een bewust vermogen heeft het plan van leven getekend,
Er is een bedoeling in iedere curve en lijn.
Het is een verheven en grootse architectuur,
Gebouwd door vele genoemde en naamloze metselaars,
Waarbij vele ongeziene handen de Ongeziene gehoorzamen,
En van zijn meesterbouwers is zij er een.
p. 459-460, regels 818-825
Ik heb dit canto in detail behandeld omdat de meesten van ons geïnteresseerd zijn in de vragen die Savitri's moeder aan Narad stelt en in de antwoorden die Narad geeft. Zoals ik eerder al aangaf, worden deze problemen zeer uitgebreid behandeld door Sri Aurobindo in 'Het Goddelijke Leven'. Hier verwoordt Narad enkele van deze gedachten zeer beknopt. Wat hier met name opvalt, is hoe Sri Aurobindo abstracte filosofische gedachten omzet in poëtische uitingen van grote lyrische intensiteit. Je zult hiervan vele voorbeelden vinden in deel III van Savitri. Sri Aurobindo is waarschijnlijk wereld's grootste dichter in het omzetten van mentale gedachten in prachtige poëzie.
In alle voorgaande artikelen van deze reeks heb ik je steeds een of meer passages uit Savitri gegeven, voorzien van commentaar ter vermaak. Deze is inmiddels een van de meest gelezen passages. Meer dan voldoende lang. Daarom heb ik besloten je deze keer een schitterende passage voor te leggen, die in feite Narad's antwoord op de vragen van Savitri's moeder afsluit. Het is ongetwijfeld een van de poëtische hoogtepunten in dit epos. Het is een vrij lange passage, maar ik weet zeker dat je het graag hardop zult lezen. Lees het langzaam en aandachtig hardop, geef elke klinker de volle betekenis en let goed op het ritme van de regels. Na al deze achtergrondinformatie zou je de passage moeten kunnen begrijpen en ervan kunnen genieten zonder verdere toelichting van mijn kant.
In deze regels adviseert Narad Savitri's moeder om niet te proberen de geheime wil te veranderen en om menselijke zorgen niet tussen Savitri en haar lot te laten komen. Savitri heeft de kracht om het Lot geheel zelfstandig tegemoet te treden, omdat haar wil één is geworden met God's wil. Haar leven lijkt te zijn beladen met het lot van de aarde, maar ze is opgewassen tegen haar machtige taak. 
"O koningin, laat haar over aan haar machtige zelf en het Lot." dringt Narad aan.
"Koningin, streef niet langer om de geheime wil te veranderen;
Tijd's ongelukken zijn stappen in zijn onmetelijke plan.
Breng niet uw korte en hulpeloze menselijke tranen
Naar de peilloze momenten van een hart,
Dat haar enkele wil en God's als één kent:
Zij kan zijn vijandige lotsbestemming omarmen;
Zij zit apart met verdriet en de dood het hoofd biedend,
Het lot gewapend en alleen trotserend.
Op zichzelf staand in deze enorme wereld
In de macht van haar stille geest's wil,
In de passie van haar ziel van offerande
Haar eenzame sterkte, die het universum het hoofd biedt,
Het lot trotserend, vraagt mensen's hulp niet, noch god's:
Soms is één leven geladen met aarde's bestemming,
Zij roept niet om steun van de aan tijdgebonden vermogens.
Alleen zij is gelijkwaardig aan haar machtige taak.
Kom niet tussenbeide in een strijd, te groot voor u,
Een worsteling, te diep voor het sterfelijke denken om te peilen,
Zijn vraag aan deze Natuur's starre grenzen,
Wanneer de ziel, ontbloot van kledij, staat voor het oneindige,
Zijn te onmetelijke thema van één enkele sterfelijke wil,
Die wandelt in de stilte van het eeuwige.
Als een niet vergezelde ster, niet verbaasd, beweegt aan de hemel
Door de immensiteiten van de Ruimte,
Reizend door de oneindigheid door haar eigen licht,
Zijn de groten het sterkst, wanneer zij alleen staan.
Een door God gegeven macht van het wezen is hun kracht,
Een straal van zelf's eenzaamheid van licht de gids;
De ziel, die alleen met zichzelf kan leven, ontmoet God;
Zijn eenzame universum is hun rendez-vous.
Een dag kan komen, wanneer zij niet geholpen moet staan
Aan een gevaarlijke rand van de wereld's doem en de hare,
En wereld's toekomst draagt op haar eenzame borst,
De menselijke hoop dragend in een enkel alleen gelaten hart,
Om te veroveren of te falen op een laatste wanhopige grens,
Alleen met de dood en dichtbij uitroeiing's rand.
Met haar enkele grootsheid in die laatste verschrikkelijke scene
Moet zij alleen een gevaarlijke brug in de Tijd oversteken
En een apex bereiken van de wereldbestemming,
Waar alles gewonnen is of alles verloren is voor de mens.
In die ontzagwekkende stilte, alleen en verlaten,
Van een beslissend uur in het wereld's lot,
In haar ziel's klimmen voorbij de sterfelijke tijd,
Wanneer zij alleen staat met de Dood of alleen met God,
Onafhankelijk op een stille wanhopige rand,
Alleen met haar zelf en dood en bestemming,
Als op een of andere grens tussen Tijd en Tijdloosheid,
Wanneer bestaan moet eindigen of leven haar basis herbouwen,
Moet zij alleen veroveren of alleen vallen.
Geen menselijke hulp kan haar bereiken in dat uur,
Geen gewapende god stralend aan haar zijde staan.
Roep niet om de hemel, want zij alleen kan redden.
Hiervoor kwam de stille Kracht gezonden naar beneden;
In haar nam de bewuste Wil een menselijke gedaante:
Alleen zij kan zichzelf redden en de wereld.
O koningin, treed terug uit deze ontzagwekkende scene,
Kom niet tussen haar en haar uur van het Lot.
Haar uur moet komen en niemand kan tussenbeide komen:
Denk niet om haar af te houden van haar door de hemel gezonden taak,
Streef niet om haar te redden van haar eigen verheven wil.
Gij hebt geen plaats in die enorme strijd;
Uw liefde en verlangen zijn geen arbiters daar;
Laat wereld's lot en haar onder God's enkele bewaking.
Zelfs, wanneer hij haar over lijkt te laten aan haar enkele sterkte,
Zelfs, wanneer alles wankelt en valt en een einde ziet
En het hart faalt en alleen dood en nacht er zijn,
Kan haar door God gegeven sterkte strijden tegen doem,
Zelfs op een rand, waar alleen Dood nabij lijkt
En geen menselijke kracht kan hinderen of helpen.
Denk niet te kunnen ingrijpen in de verborgen Wil,
Dring niet tussen haar geest en zijn kracht,
Maar laat haar over aan haar machtige zelf en het Lot."
blz. 460-462, regels 826-897
6: BOEK VII – HET BOEK VAN YOGA
In onze eerste verkenning van Savitri zijn we nu aan het einde van Boek VI aangekomen.
Boek VII, "Het Boek van Yoga", is wederom een boek dat volledig gewijd is aan de beschrijving van Yoga. Deze keer gaat het over Savitri's yoga, aangezien de boeken I, II en III voornamelijk over Aswapati's yoga gaan. We hopen deze yoga's – die van Aswapati en die van Savitri – later in dit onderzoek wat uitgebreider te bespreken. Hier geven we slechts een algemeen overzicht van Savitri's yogische reis, zoals we eerder deden met betrekking tot Aswapati's yoga. Net als in eerdere artikelen zullen we de afwijkingen van de Mahabharata-legende die we in Sri Aurobindo's epos aantreffen, blijven bespreken.
De Mahabharata Legende
Zoals eerder al vermeld, voert Aswapati het huwelijk uit van Satyavan en Savitri die de voorgeschreven riten en ceremonies volgen. Savitri heeft zich nu gevestigd in de kluizenarij als Satyavan's vrouw. Satyavan is erg blij met zo'n mooie en deugdzame vrouw, en Savitri is eveneens verheugd dat haar hartenwens om Satyavan als echtgenoot te hebben, is vervuld. Savitri legt alle rijke sieraden en gewaden die ze droeg toen ze in het paleis van haar vader woonde, af en begint kleding van boomschors en roodgeverfde kleding te dragen. Met grote innerlijke rust en nederigheid neemt ze nu alle huishoudelijke taken op zich. Ze zorgt voor de fysieke behoeften van haar schoonmoeder en schoonvader. Met lieve en tedere woorden verzorgt ze haar man en zorgt ze ervoor dat hij gelukkig is. Maar Savitri heeft een groot verdriet in haar hart en kwijnt weg, omdat ze zich de onheilspellende profetie van Narad herinnert. Dit alles wordt verteld in ongeveer tien verzen (20 regels) in de Mahabharata-legende.
Sri Aurobindo's Savitri
Sri Aurobindo behandelt dit deel van het Mahabharata-verhaal in ongeveer 320 regels in Canto 1 van Boek VII. Dit canto draagt de toepasselijke titel 'De Vreugde van de Hereniging; de Beproeving van het Voorweten van de Dood, en de Smart en de Pijn in het Hart'. Dit is een van de meest aangrijpende canto's in het hele epos.
De eerste 16 regels van dit canto zijn inleidend van aard en bevatten enkele diepgaande observaties over hoe het lot in ons leven werkt. Voor de meeste mensen lijkt het lot hen blindelings naar een onbekend doel te leiden, omdat het in hun leven voortkomt uit de wielen die gebouwd zijn door hun hoop en verlangens. In het geval van deze mensen lijkt de Materie het leven van het lichaam te vormen en lijkt de ziel door de natuur te worden gedreven. Maar hogere geesten kunnen dit evenwicht omkeren en de ziel de kunstenaar van iemands lot maken. Dit is de mystieke waarheid over het lot die onze onwetendheid verbergt. Zelfs wanneer iemand een beproeving moet doorstaan, is dat omdat de ziel die weg heeft gekozen. Ananke (het Lot, de Bestemming) is de wil van onze eigen ziel. De relevantie van deze observaties moet worden gezien in de context van de grote beproeving die Savitri nu te wachten staat.
De dichter beschrijft vervolgens kort Savitri's reis van Aswapati's paleis in Madra naar Satyavan's kluizenarij aan de rand van het bos. Ze merkt het verschil op tussen haar verleden en de toekomst die ze heeft omarmd. Dit was het verleden dat ze nu achter zich liet:
Ver nu naar achteren lagen Madra's ruimtelijke zalen,
De witte gekerfde pilaren, de koele schemerige alkoven,
Het getinte mozaïek van de kristallen vloeren,
De torenhoge paviljoenen, de wind-gerimpelde poelen
En tuinen, zoemend met het gemurmel van bijen,
Weldra vergeten of een bleke herinnering,
Het fontein's geklater in de witte steen-omrande poel,
De bedachtzame middaguur's plechtige trance,
Het zuilenrij's droom-grijs in de stille avond,
De langzame maanopkomst, als de Nacht valt.
Ver achtergelaten waren nu de bekende gezichten,
Het gelukkige zijden gebabbel op gelach's lippen
En de dichtbij klampende greep van vertrouwde handen
En adoratie's licht van gekoesterde ogen,
Geschonken aan het enige soevereine van hun leven.
p. 466 regels 41-55
De Toekomst die ze heeft gekozen om te omarmen, wordt beschreven met deze woorden:
Hier was alleen de stem van vogel en beest,
De asceet's ballingschap in het schemer-bezielde reusachtige
Onmenselijke woud, ver van het opgewekte geluid
Van mensen's zorgeloze gesprek en zijn drukke dagen.
p. 466 regels 56-60
Sri Aurobindo vergeet de droefheid niet in de harten van de mensen die Savitri uit het paleis van haar vader hadden begeleid. Ze wisten wat een weelderig leven Savitri had achtergelaten en waarschijnlijk ook iets van het vreselijke lot dat Satyavan te wachten stond. Daarom nemen ze met een zwaar hart afscheid van Savitri.
Enige dagen talmend aan de bosrand
Als mensen, die de vertrek's pijn uitstellen,
Onwillig om bedroefde klampende handen te scheiden,
Onwillig om voor de laatste maal een gezicht te zien,
Zwaarmoedig over het verdriet van een komende dag
En zich verwonderend over de zorgeloosheid van het Lot,
Dat met ledige handen haar hoogste werken breekt,
Namen zij afscheid van haar met pijn beladen bezwaarde hart,
Zoals, door onafwendbaar lot gedwongen, wij scheiden
Van een, die we nooit meer zullen zien;
Gedreven door de singulariteit van haar lot,
Hulpeloos tegen de keuze van Savitri's hart,
Lieten zij haar alleen met haar verrukking en haar doem
In de enorme woud's ongetemde last.
p. 467 regels 87-100
Sri Aurobindo is niet alleen de dichter van spirituele verlichting en mystieke visioenen. Zelfs wanneer het gaat om het beschrijven van de essentie van het menselijk leven, kan hij zeldzame poëtische hoogten bereiken. Zo beschrijft hij het extatische leven van vervulde liefde die Savitri en Satyavan nu in hun kluizenarij in het bos leefden:
Eerst was voor haar onder de saffieren hemel
De bosrijke eenzaamheid een schitterende droom,
Een altaar van de zomer's pracht en vuur,
Een hemel-gekroond, bloem-getooid paleis van de goden
En elke scene ervan was een glimlach op verrukking's lippen
Alle stemmen ervan dichters van geluk.
Er was een zingen in de terloopse wind,
Er was een glorie in de minste zonnestraal;
De nacht was een chrysopraas11 op een fluwelen doek,
Een beschutte duisternis of een maanverlichte diepte;
De dag was een purperen schouwspel en een hymne,
Een golf van het gelach van licht van morgen tot avond.
Zijn afwezigheid was een droom van herinnering,
Zijn aanwezigheid was het keizerrijk van een god.
Een samengaan van de vreugdes van aarde en hemel,
Een trillende gloed van voorbij huwelijksvervoering,
Een snellen van twee geesten om één te worden,
Een branden van twee lichamen in één vlam.
Geopend werden poorten van onvergetelijke zaligheid:
Twee levens waren gesloten binnen een aardse hemel
En lot en droefenis vluchtten voor dat onstuimige uur.
 
 
p. 468 regels 111-132
Maar Savitri kon de onheilspellende profetie van Narad niet vergeten, en dat opende voor haar het verdriet van de hele wereld. En de dichter beschrijft de aangrijpendheid van dit verdriet met evenveel tact in deze regels:
De schaduw van haar minnaar's doem verrees
En angst legde zijn handen op haar sterfelijke hart.
De momenten snelden snel en meedogenloos voorbij; verontrust
Herinnerden haar gedachten, haar denkvermogen Narad's datum.
Een siddering bewoog, die rekenschap gaf van haar rijkdommen,
Zij telde de onvoldoende dagen er tussenin:
Een ijzingwekkende verwachting klopte aan haar borst;
Vreselijk waren voor haar de voetstappen van de uren:
Smart kwam, een gepassioneerde vreemde, aan haar poort:
Uitgebannen, wanneer in zijn armen, verrees het uit haar slaap
Om s'morgens naar haar gezicht te kijken.
Vergeefs vluchtte zij in afgronden van gelukzaligheid
Van haar achtervolgende voorweten van het einde.
Hoe meer zij zich onderdompelde in liefde, hoe meer de angst groeide;
Haar diepste verdriet verrees uit de lieflijkste diepten.
Herinnering was een doordringende pijn, die zij elke dag voelde
Als een gouden bladzijde, die wreed werd weggerukt
Uit haar te dunne boek van liefde en vreugde.
Zo slingerend in sterke vlagen van geluk
En zwemmend in voorvoelen's sombere golven
En verdriet en verschrikking voedend met haar smart,
Zaten zij voor nu tussen haar boezem's gasten
Of ijsbeerden afgezonderd in haar inwendige kamer,
Staarden haar ogen blind in de toekomst's nacht.
p. 469 regels 143-166
Savitri's lijden werd des te zwaarder omdat ze het met niemand anders kon delen. Zoals de dichter zegt: 
'Was zij in haar verschrikkelijke kennis alleen'. Ze probeerde tevergeefs een basis van stilte en innerlijke rust in zichzelf te vinden. Maar ze beheerste deze innerlijke onrust en niets daarvan was naar buiten te zien. Voor de mensen om haar heen was ze nog steeds de liefdevolle en serene Savitri die ze kenden.
Zij was voor hen nog het kind, dat zij kenden en liefhadden;
De bedroefde vrouw binnenin zagen zij niet.
Er werd geen verandering gezien in haar mooie bewegingen:
Als een aanbeden keizerin, die allen eens wedijverden te dienen,
Maakte zij zichzelf tot toegewijde slaaf van allen,
Noch spaarde zij het werk van bezem en kruik en bron,
Of nabije zachtaardige zorg of ophopen van het vuur
Op het altaar en in de keuken, niet de minste taak liet zij over
Aan anderen, wat haar vrouw's sterkte zou kunnen doen.
In al haar daden scheen een vreemde goddelijkheid:
In het eenvoudigste gebaar kon zij een eenheid brengen
Met aarde's stralende mantel van licht,
Een verheffing van gewone daden door liefde.
p. 470 regels 198-121
De dichter heeft in de volgende regels op meesterlijke wijze Savitri geportretteerd, verscheurd tussen liefde en verdriet. Zo'n intensiteit als we hier zien in de portrettering van Savitri is alleen mogelijk voor dichters van de allerhoogste orde. Het beeld van Savitri die wanhopig verlichting zoekt van haar intense lijden in de sterke omhelzing van Satyavan's liefde, is een groot meesterwerk van Sri Aurobindo's dichterlijke kunst.
Altijd nam achter dit vreemde verdeelde leven
Haar geest, als een zee van leven's vuur,
Bezit van haar minnaar en klampte zich aan zijn lichaam,
Een verstrengelde omarming om haar bedreigde metgezel te bewaken.
's Nachts lag zij wakker door de lange stille uren,
Broedend over de schat van zijn boezem en gezicht,
Hing over de slaapgebonden schoonheid van zijn voorhoofd
Of legde haar gloeiende wang op zijn voeten.
's Morgens ontwakend, klampten haar lippen zich eindeloos aan de zijne,
Onwillig om ooit weer te scheiden
Of deze honingdrank van talmende vreugde te verliezen,
Onwillig om zijn lichaam van haar borst los te maken,
De tedere ontoereikende tekens, die liefde moet gebruiken.
Onverdraagzaam over de armoede van de Tijd
Verlangde haar passie, die de vluchtige uren aangreep,
De opoffering van eeuwen in één dag
Van kwistige liefde en het branden van extase;
Of anders streefde zij om zelfs in sterfelijke tijd
Een kleine ruimte te bouwen voor tijdloosheid
Door de diepe vereniging van twee menselijke levens,
Haar ziel afgeschermd, verborgen in zijn ziel.
Nadat alles was gegeven, verlangde zij meer;
Zelfs onbevredigd door zijn sterke omarming,
Verlangde zij te roepen, "O tedere Satyavan,
O minnaar van mijn ziel, geef meer, geef meer
Van liefde, nu gij nog kunt, aan haar, die gij bemint.
Prent uzelf in voor elke zenuw om te bewaren,
Wat naar u de boodschap trilt van mijn hart,
Want spoedig scheiden we en wie zal weten voor hoe lang,
Voordat het grote wiel op zijn monsterlijke ronde
Ons bij elkaar zal brengen en tot onze liefde? "
Te zeer beminde zij om een noodlottig woord te spreken
En haar last te leggen op zijn gelukkige hoofd;
Zij drong het opwellende verdriet terug in haar borst
Om binnenin te verblijven, stil, niet geholpen, alleen.
pp. 471-72 regels 218-252
De dichter zegt dat Satyavan soms de 'De ongepeilde afgrond van haar diepe gepassioneerde wens.' half begreep en probeerde zoveel mogelijk tijd met haar door te brengen als hij kon vrijmaken van zijn dagelijkse werk. Maar 
'Alles was te weinig voor haar bodemloze behoefte.' Elke scheiding van Satyavan werd ondraaglijk voor haar, en soms, denkend aan de dag waarop ze van Satyavan afscheid moest nemen, zoals Narad had voorspeld, dacht ze zelfs aan een vurige vereniging met hem door de poort des doods. Maar ze verwierp dat idee ter wille van Satyavan's oude ouders, die haar na Satyavan's dood aan hun zijde nodig zouden hebben. Zo vulden verdriet en liefde haar hele wereld. De dichter beschrijft deze gemoedstoestand in deze prachtige regels:
Vaak leek het haar, dat de eeuwen's pijn
Hun essentie in haar enkele rampspoed had geperst,
In haar een gemartelde wereld geconcentreerd.
Aldus verbleef zij in de kamer van haar ziel,
Haar liefde kluisterend om met heimelijk verdriet te leven
Als een stille priester met verborgen goden,
Onverzoend door de woordloze opoffering van haar dagen,
Haar verdriet naar hen verheffend als wierook,
Haar leven het altaar, zijzelf het offer.
pp. 472-73 regels 279-287
Toch groeiden Savitri en Satyavan, door al deze tapasya van liefde en verdriet, 
steeds dichter naar elkaar toe. Deze innerlijke verbondenheid werd zo intens dat Savitri, zelfs wanneer Satyavan alleen door het bos zwierf, voelde dat haar geest met hem meewandelde en elke beweging van hem kende alsof hij zich in haar innerlijke ruimte bevond.
Verdriet en angst werden de voeding voor de grote liefde in Savitri. Versterkt door hun kwelling, werd haar liefde haar hele leven, haar hele aarde en hemel. Het gaf haar een goddelijke kracht waarmee ze nu de slagen van Tijd en Lot onverstoorbaar kon verdragen. Ze werd nu innerlijk kalm en vastberaden, wachtend op een uitkomst van deze vurige strijd.
Inmiddels was er een heel jaar voorbijgegaan, een cyclus van seizoenen was voorbij sinds ze bij Satyavan in deze kluizenarij was komen wonen. Ze wachtte geduldig op innerlijke leiding.
We zijn nu klaar om verder te gaan met Canto 2 van Boek VII, waarmee de beschrijving van Savitri's yoga begint. Canto 1 van Boek VII is een voorbereiding op deze yoga, aangezien dergelijk verdriet, groot, zielsverscheurend verdriet, iemand soms kan voorbereiden op yoga. Normaal gesproken probeert men, wanneer men geconfronteerd wordt met dergelijk intens verdriet, eraan te ontsnappen door zich dieper dan ooit tevoren in het werk te storten, of door afleiding te zoeken in allerlei vormen van zelf-vermaak. Maar geen van beide helpt iemand werkelijk om het verdriet te verwerken; het maakt de situatie alleen maar wanhopiger, totdat men de tijd de kans geeft om het op de een of andere manier te helen. Maar er is een andere manier om met het verdriet van dit kind om te gaan, zoals Savitri hier laat zien. Ze vlucht niet voor het verdriet, ze confronteert het moedig en gebruikt alle middelen die ze tot haar beschikking heeft om het te bestrijden. Het is geen prettige of gemakkelijke weg, maar wanneer men dit oprecht doet, gebeurt er iets met iemand's wezen. Het bewustzijn van zo iemand maakt een sprong en vanuit dit nieuwe perspectief bekijkt het de oorzaak van het verdriet en ontdekt dat men boven de pijn is uitgestegen. De gebeurtenis of de omstandigheden die het verdriet hadden veroorzaakt, blijven waarschijnlijk min of meer onveranderd, maar ze hebben niet langer de macht om te kwetsen. Dit overkomt Savitri aan het einde van dit Canto. De yoga van Savitri, beschreven in de resterende zes canto's van Boek VII, is de sprong die haar bewustzijn maakt. Hoe hoog zo'n sprong zal landen, hangt af van de innerlijke kracht van de persoon die de crisis onder ogen ziet. We zullen dit onderwerp in het volgende hoofdstuk verder uitdiepen.
In dit hoofdstuk heb ik geprobeerd de ontwikkeling van het verhaal in dit Canto grotendeels in de woorden van de dichter zelf weer te geven. Dit doe ik omdat ik wil aantonen dat het niet waar is dat Sri Aurobindo altijd abstract, mystiek en moeilijk te begrijpen is. Het is waar dat wanneer hij schrijft over ervaringen die tot hogere bewustzijnsgebieden behoren, we hem misschien moeilijk kunnen begrijpen, omdat deze ervaringen buiten ons bereik liggen. In feite wordt het in dergelijke situaties, door aandachtig en in innerlijke stilte naar de stroom van zijn woorden te luisteren, op zich al een manier om in contact te komen met deze ervaringen. Maar wanneer hij schrijft over ervaringsgebieden die ons bekend zijn, is hij het meest helder en betovert de poëzie ons onmiddellijk met haar magie.
We zullen nu een kort fragment uit Savitri nader bekijken, dat je een ander facet van Savitri zal laten zien: het is ook een goudmijn aan inzichten in yogische praktijken. De passage die ik je deze keer presenteer, komt vroeg in de beschrijving van Aswapati's yoga voor en beschrijft zeer beknopt een zeer belangrijke beoefening van yogische sadhana, namelijk meditatie.
De precieze context waarin deze passage voorkomt, is niet cruciaal voor het begrip ervan. Met yoga of spirituele sadhana bedoelen we bepaalde praktijken die in ons het proces van innerlijke groei op gang brengen, waardoor we ons geleidelijk bewust worden van de innerlijke en hogere staten van ons wezen, of waardoor ons normale wezen zich transformeert in een hoger en goddelijker wezen. Er zijn verschillende yogische paden die ons naar dit doel kunnen leiden. Maar wat al deze yogische paden gemeen hebben, is een naar binnen gerichte houding, een staat van innerlijke concentratie. De beoefening van meditatie is de meest gebruikte methode om deze innerlijke concentratie te ontwikkelen. Daarom beschouwen de meeste mensen meditatie als synoniem met het spirituele leven. Maar dit zou spiritualiteit reduceren tot een reeks oefeningen en kan leiden tot een verkeerd begrip van spiritualiteit. Spiritueel leven is niet het gewone leven plus bepaalde meditatieoefeningen. Ware spiritualiteit is een kwestie van leven in een bepaalde staat van bewustzijn, ongeacht welke activiteiten we ondernemen. Zo'n staat van bewustzijn kan ook bereikt worden door handelen en werken als offer aan het Goddelijke, en door devotie en een innerlijke overgave aan het Goddelijke.
Sri Aurobindo heeft in principe gesproken over vier soorten meditatie. Hij wijst erop dat met het Indiase concept van dhyana mentale concentratie wordt bedoeld, of het nu gaat om gedachten, visioenen of kennis. Het kan in het Engels weergegeven worden met de twee Engelse woorden: meditatie en contemplatie. Met meditatie wordt de concentratie van het denkvermogen op een enkele reeks ideeën bedoeld die voortkomen uit één enkel object. Contemplatie betekent het vasthouden van een enkel beeld of idee in het denkvermogen, zodat de kennis erover op natuurlijke wijze kan ontstaan door de kracht van concentratie. Er zijn nog twee andere vormen van dhyana. De ene is een vorm van meditatie waarbij je afstand neemt van je gedachten en ze simpelweg observeert. Dit is concentratie voor zelf-observatie. Een moeilijkere vorm hiervan is het leegmaken van alle gedachten uit ons denkvermogen en er een soort waakzame leegte in achterlaten. Dit kan de dhyana van bevrijding worden genoemd, omdat het het denkvermogen bevrijdt van de slavernij aan de mechanische werking van het denken.
Van deze vier vormen van dhyana – meditatie, contemplatie, zelf-observatie en bevrijding – kan men kiezen wat het beste bij zijn aanleg en vermogen past, of ze alle drie gebruiken naar gelang zijn innerlijke behoefte.
De meest essentiële voorwaarden voor meditatie, de essentie van het proces en de hoogste resultaten die men ervan kan verwachten, worden prachtig beschreven door Sri Aurobindo in deze regels:
Op momenten, wanneer de innerlijke lampen ontstoken worden
En de leven's gekoesterde gasten buiten gelaten worden,
Zit onze geest alleen en spreekt tot zijn diepten.
Een wijder bewustzijn opent dan haar deuren;
Binnendringend vanuit spirituele stilten
Buigt een straal van tijdloze Glorie voor even
Om te communiceren met onze gegrepen, verlichte klei
En laat zijn enorme witte stempel achter op onze levens.
In het vergeetachtige gebied van het sterfelijke denkvermogen,
Geopenbaard aan de gesloten profeet ogen van trance
Of in een of andere diepe inwendige eenzaamheid
Bijgewoond door een vreemd materieel besef,
Verschijnen de signalen van eeuwigheid.
De waarheid, die het denkvermogen niet kon kennen, ontsluiert haar gezicht,
We horen, wat sterfelijke oren nimmer hoorden,
We voelen, wat aardse zinnen nimmer voelden,
We houden van dat, wat gewone harten verwerpen en vrezen;
Onze denkvermogens verstillen tot een heldere Alwetendheid;
Een Stem roept vanuit de kamers van de ziel;
We ontmoeten de extase van de Godheid's aanraking
In gouden afzonderingen van het onsterfelijke vuur.
pp. 47-48 regels 65-85
Er zijn in feite geen essentiële uiterlijke voorwaarden voor meditatie, hoewel voor de beginner eenzaamheid, afzondering en lichaamsstilte in de meeste gevallen noodzakelijk zijn. Maar zodra de gewoonte van meditatie is gevormd, zou men in alle omstandigheden moeten kunnen mediteren. De eerste noodzakelijke innerlijke voorwaarde is het terugtrekken van ons bewustzijn, dat gewoonlijk verspreid is, achter het ene of het andere object aanrent, nu eens in deze richting en even later in die richting. Daardoor verkeert het in een staat van voortdurende onrust en beroering. Dit komt doordat ons normale bewustzijn het gevoel heeft afgescheiden te zijn, een individu, een ego, afgescheiden van de rest van het universum. Dit verspreide bewustzijn moet worden teruggetrokken, bijeengebracht en in onszelf geconcentreerd. Een dergelijke concentratie van bewustzijn is nodig voor elke serieuze bezigheid, of je nu een dichter bent die aan een gedicht werkt, of een botanicus die een bloem bestudeert. De yogische concentratie is een uitbreiding en intensivering hiervan. De dichter zegt dan ook dat tijdens meditatie 
'de innerlijke lampen ontstoken worden'. Het licht van ons bewustzijn verlicht ons innerlijk; dit is innerlijke concentratie. Dit is de eerste voorwaarde. De tweede nuttige innerlijke voorwaarde is bevrijding van alle gekoesterde gasten. Normaal gesproken is ons bewustzijn bezig met verschillende gasten, namelijk onze projecten, verlangens, wensen en gedachten en twijfels over de vervulling ervan. Nu moeten al deze gasten achtergelaten worden. Dit brengt een zuiverheid en kalmte in het innerlijke bewustzijn. En dan zit ons bewustzijn alleen en begint het te communiceren met zijn eigen diepten (regels 65-68).
Het object van iemands meditatie hangt af van iemands aard en hoogste aspiraties. Volgens Sri Aurobindo is Brahman het beste object van meditatie – het idee van God in alles, alles in God en alles als God.
Tijdens meditatie kan men zich concentreren op het hartcentrum, boven het hoofd of tussen de wenkbrauwen. Concentratie op het hartcentrum opent dat centrum en men verwerft aspiratie, liefde, bhakti en overgave. Concentratie boven het hoofd brengt vrede, stilte en een gevoel van bevrijding van het lichamelijke bewustzijn, het denkvermogen en het leven. Concentratie tussen de wenkbrauwen opent het centrum daar en bevrijdt het innerlijke denkvermogen en visie.
Het moeilijkste probleem waar men lange tijd tijdens meditatie mee te maken krijgt, is de afleidende stroom van mentale activiteit. Allerlei gedachten komen op en leiden af. Sri Aurobindo heeft drie belangrijke methoden aanbevolen om van dit probleem af te komen. De eerste is om naar de gedachten te kijken en ze geen aandacht te geven; dit zal ze geleidelijk tot stilstand brengen. De tweede methode is om de gedachten te beschouwen als niet van jezelf, als dingen die van buitenaf komen, van Prakriti (van de Natuur), en er geen interesse in te hebben. De derde methode die hij aanbeveelt is misschien wel de moeilijkste, maar ook misschien wel de meest effectieve: waakzaam zijn van binnenuit en de gedachten observeren. Gedachten op te vangen zodra ze opkomen, en ze te verdrijven voordat ze je mentale ruimte binnendringen.
Wanneer de meditatie succesvol is, opent zich een bewustzijn dat ruimer is dan ons normale bewustzijn; we beginnen te beseffen dat ons bewustzijn vele dimensies heeft. Een straal van de tijdloze Glorie, die ons diepste, hoogste of ware wezen is, dringt ons bewustzijn binnen vanuit de ruimte van spirituele stilte. Terwijl deze straal zich een tijdje naar beneden buigt, schenkt hij iets van zijn glorie aan ons materiële bestaan, dat normaal gesproken inert en kalm is vanwege de traagheid van de Materie waarmee het zo verbonden is. In dit proces wordt iets van de Kracht en het Licht van het hogere bewustzijn eraan overgedragen. Dit contact, hoe vluchtig het ook mag zijn, laat een blijvend effect achter op ons leven. Na zo'n ervaring is ons leven nooit meer hetzelfde (regels 68-72).
Tijdens de meditatie wordt ons bewustzijn geconcentreerd en naar binnen gericht; nu, in dit veld, beginnen signalen te verschijnen die de Eeuwigheid aankondigen. Deze worden geopenbaard aan het bewustzijn in ons, dat ze ziet met zijn profetische ogen van trance, terwijl we worden ondergedompeld in een diepe innerlijke stilte. De zintuigen die deze tekenen van de Eeuwigheid waarnemen, zijn de subtiele zintuigen van ons Innerlijk Wezen, niet de uiterlijke zintuigen (regels 73-77).
Wanneer dit gebeurt, wordt de waarheid die ons verstand eerder niet kon bevatten, voor ons toegankelijk, omdat het zich openbaart. We horen de geïnspireerde uitingen die onze sterfelijke oren nooit eerder hebben gehoord, en we voelen wat aardse zintuigen nooit eerder hebben gevoeld. We worden in staat om zelfs datgene lief te hebben wat de gewone harten vrezen en vermijden, omdat we nu de intrinsieke waarheid achter hun oppervlak aanvoelen. Ons verstand, dat normaal gesproken vol is van geklets en routinematige, mechanische activiteit, valt nu volledig stil, en in deze stilte begint het de aanwezigheid van een helder en alwetend bewustzijn te voelen. Een stem roept ons toe vanuit de geheime kamer van onze ziel. In deze gouden momenten van privacy worden we overspoeld door de extase die voortkomt uit de aanraking van de psychische vlam in ons, en daardoor ervaren we de zalige aanraking van het Goddelijke (regels 78-85).
Deze ervaring, naarmate ze zich verdiept, brengt ons in intiem contact met ons psychische wezen, dat als enige 
'De geheime, grandioze betekenis van onze levens' kent. Dit gedeelte bevat deze prachtige regels die het psychische wezen beschrijven in het slot van dit deel:
Een schat van honing uit de honingraten van God,
Een Pracht, die brandt in een duister kleed,
Het is onze glorie van de vlam van God,
Ons gouden fontein van het wereld's geluk,
Een onsterfelijkheid, gehuld in de monnikskap van de dood,
De vorm van onze ongeboren goddelijkheid.
p. 49 regels 111-116
7: BOEK VII, CANTO 2
Na Canto 1 van Boek VII te hebben onderzocht, zijn we nu klaar om het beladen terrein van Savitri's yoga te betreden, waarvan de beschrijving in de volgende zes canto's van Boek VII aan bod komt. Zoals eerder zal ik beginnen met een beschrijving van hoe Vyasa dit deel van het verhaal in de Mahabharata behandelt, voordat ik inga op Sri Aurobindo's interpretatie ervan.
De Legende van de Mahabharata
Vyasa beschrijft ook Savitri's innerlijke angst tijdens haar eerste jaar in de kluizenarij, dat ze doorbracht met haar echtgenoot en zijn ouders. De woorden van Narad over de naderende ondergang stonden in haar hart gegrift; en ze telde de dagen af, elke dag die verloren ging. Toen ze zag dat er nog maar vier dagen over waren voor die gevreesde gebeurtenis, besloot ze de triratra-gelofte af te leggen, de zwaarste gelofte: dag en nacht op één plek blijven. Toen Dyumatsena, Satyavan's vader, over deze moeilijke gelofte hoorde, probeerde hij Savitri ervan te weerhouden deze af te leggen. Hij smeekte haar met vriendelijke woorden om af te zien van haar voornemen om zo'n zware en strenge gelofte af te leggen. Savitri smeekte Dyumatsena om zich hier niet druk om te maken, omdat ze er vertrouwen in had dat ze deze boetedoening zonder veel moeite zou kunnen volbrengen. Dyumatsena gaf gracieus toe en zei: "Hoe zou het gepast zijn als ik je zou zeggen de gelofte te breken? Het enige wat iemand in mijn positie kan doen, is je zijn zegen geven voor een succesvolle vervulling van deze gelofte." Hij zegende haar en ging weg.
Savitri ging vervolgens over tot het volbrengen van haar gelofte: rechtop staan op een vaste plek, alsof ze een houten paal was. Wat haar de kracht gaf om deze zware boetedoening te doorstaan, was de gedachte dat haar man de volgende dag zou sterven en het is haar verdriet dat haar vastberadenheid versterkte en ze blijft staan tot de gelofte succesvol is volbracht. De dag na het volbrengen van de gelofte is de noodlottige dag die Narad voorspelde.
Sri Aurobindo's Savitri
Vyasa gebruikt negen verzen (ongeveer 18 regels) Sanskrietpoëzie om deze episode van de triratra-gelofte te beschrijven. Sri Aurobindo transformeert in zijn epos deze uitvoering van een gelofte tot Savitri's yoga en wijdt 2584 regels (83 pagina's) verdeeld over zes canto's (Canto's 2 tot en met 7 van Boek WI) aan de beschrijving van deze yoga.
Dit doet je waarschijnlijk denken aan Aswapati's yoga, beschreven in de eerste drie boeken van Savitri. Ook daar neemt Sri Aurobindo Vyasa's korte beschrijving van Aswapati's yajna en verandert het in Aswapati's yoga, die zich uitstrekt over duizenden regels en tweeëntwintig canto's. Net zoals Aswapati's yoga in Savitri gebaseerd zou zijn op Sri Aurobindo's eigen yoga, zo zou Savitri's yoga op vergelijkbare wijze gebaseerd zijn op de yoga van de Moeder. De Moeder was een medewerkster van Sri Aurobindo en leverde een belangrijke bijdrage aan Sri Aurobindo's missie en de dynamiek van zijn yoga. Haar relatie met Savitri, met de totstandkoming ervan en de uitbreiding en uitwerking ervan na 1926, was ook zeer uniek. We zullen deze onderwerpen later in deze studie behandelen. Voorlopig richten we ons op een kort overzicht van elk van de zes canto's die Savitri's yoga beschrijven.
Het is om verschillende redenen lastig om een eenduidige beschrijving van Savitri's yoga te geven; een daarvan is dat de dichter in de eerdere canto's enkele belangrijke kenmerken van Savitri's yoga beschrijft zoals die ook van toepassing zouden zijn op een gemiddelde sadhak die de yoga beoefent. De verwevenheid van de yoga van een gewone sadhak met de vooruitgang van zo'n buitengewoon persoon als Savitri in deze yoga maakt het verhaal zeer complex. Ten tweede zijn sommige kenmerken van Savitri's yoga zeer uniek en werd een dergelijke yoga nog nooit eerder op aarde beoefend. Bovendien betreedt Savitri nieuw terrein tijdens haar yoga en bereikt ze hoogten van bewustzijn die voor de meesten van ons moeilijk te begrijpen zijn. Yogische ervaring is een gebied dat moeilijk volledig te doorgronden is, tenzij men er zelf is geweest of er in de buurt is geweest. De geladen poëzie van Sri Aurobindo kan ons soms een glimp van deze ervaring geven.
Er wordt algemeen aangenomen dat Aswapati, net als Sri Aurobindo, het Vedantische pad volgde, althans in de beginfase van zijn yoga, terwijl Savitri vanaf het begin het pad van het psychische wezen volgde. De yoga van het psychische wezen wordt beschouwd als de bijzondere bijdrage van de Moeder aan de Integrale Yoga. Nogmaals, we merken hier slechts op dat de concepten die nodig zijn om te begrijpen wat de yoga van het psychische wezen precies inhoudt, later in onze studie zullen worden uitgelegd. We gaan nu verder met een overzicht van Canto 2 van Boek VII. Onze voortgang door deze canto's zal ongetwijfeld langzaam verlopen, aangezien het terrein nieuw is voor ons allemaal, en ook nieuw voor de Engelse taal zelf, die Sri Aurobindo moest aanpassen aan dit nieuwe gebruik.
'De Parabel van de Zoektocht naar de Ziel' is de titel van dit canto. Een parabel is een verhaal, een kort verhaal of een episode die indirect een morele of religieuze les leert of uiteenzet. Savitri's zoektocht naar de ziel wordt beschreven om de typische ervaringen te illustreren die de meeste mensen doormaken in hun zoektocht naar hun ziel. Zoals we al hebben gezien, heeft Sri Aurobindo duidelijk gemaakt dat Savitri geen gewone sterveling is; zij is een Avatar, een incarnatie van de Allerhoogste Moeder zelf. Wanneer zo'n uitzonderlijk persoon op zoek gaat naar haar ziel, zal die zoektocht ongetwijfeld in veel opzichten anders zijn dan die van gewone mensen. De dichter beschrijft het begin van Savitri's zoektocht zoals die van toepassing zou zijn op gewone mensen die aan een soortgelijke zoektocht beginnen.
We hebben in het vorige canto al gezien dat Savitri's immense smart haar geleidelijk naar binnen drijft; ze kan zich er in haar uiterlijke leven niet van bevrijden, dus keert ze zich nu naar binnen. Terwijl ze volledig geconcentreerd in zichzelf zit, haar lichaam als in een bewegingloze trance vasthoudend, haar denkvermogen alle gedachten loslatend, hoort ze een stem tot haar spreken. De stem zegt tegen haar: "Waarom ben je naar de onwetende en aan de dood gebonden aarde afgedaald, terwijl je hier alleen maar je verdriet in stilte zult koesteren en op je einde en het lot zult wachten?" De stem zegt tegen haar: 
"Verrijs, O ziel, en overwin Tijd en Dood." Wie de ziel wil ontmoeten, moet de Tijd overwinnen. De ziel is niet iets dat door het denkvermogen wordt gevormd; het is ongeboren en daarom tijdloos. Zolang men dus gevangen zit in de tijd, kan men geen ervaring van de eigen ziel hebben. Savitri is aan het mokken, zoals de meesten van ons geneigd zijn te doen wanneer de eerste oproep vanuit ons innerlijke wezen tot ons komt. Ze klaagt dat de hemel gesloten is en God onverschillig, het lot blind en de mensheid onwetend en liever in onwetendheid leeft. Waarom zou ze strijden tegen 
'aarde's onbuigzame wetten'? Ze zou liever een pact sluiten met de dood en de vereniging met Satyavan zoeken via de donkere deur van haar eigen dood. Dan vraagt de Stem in haar haar of dit alles is wat ze gaat doen, ook al is ze hier op aarde neergedaald 
'met een opdracht uit de eeuwigheid'? Zou ze de oude en stoffige wetten van de Natuur niet moeten uitdagen, een nieuw licht naar de aarde brengen en het leven hier bevrijden van onbewustheid en dood? 'Moet ik concluderen,' vraagt de Stem, 'dat een macht die door de Eeuwige naar de aarde is gezonden, gefaald heeft en dat 'Zijn werker keert terug, haar taak ongedaan?' Savitri's uiterlijke verschijning verstomt, maar een Macht in haar antwoordt: 'Ik ben jouw deel hier op aarde, geef mij een bevel, en ik zal uw wil doen.'
Dan geeft de Stem Savitri een programma dat haar, naar eigen zeggen, in staat zal stellen Gods kracht te ontvangen en de dood te overwinnen als ze het volgt. Dit programma wordt in achttien regels uiteengezet, beginnend met 
'Herinner waarom gij kwam' (regel 86) en eindigend met
'Dan zult gij mijn kracht huisvesten en de Dood overwinnen' (regel 104).
De Yoga zoals die door de Stem wordt uitgelegd, kan in het kort als volgt worden samengevat: "Begin met jezelf af te vragen waarom je hier op aarde bent. Je zult pas een antwoord op deze vraag vinden wanneer je je verborgen zelf terugvindt. Wanneer je in contact bent met je ziel, verlies je dan niet in de gelukzaligheid en vrede die deze staat met zich meebrengt. Gebruik haar kracht in plaats daarvan om je natuur te veranderen van menselijk naar Goddelijk. De discipline die je moet volgen is de volgende: Maak je denkvermogen vrij van alle gedachten, bevrijd jezelf van de betovering die de zintuigen op je hebben gelegd en overwin alle verlangens. Identificeer jezelf met de wil van het Goddelijke. Ken het Goddelijke in elke stem en ervaar in alle contacten zijn enkele aanraking. Dan zul je de goddelijke kracht kunnen ontvangen en de Dood overwinnen."
Het is duidelijk dat deze yoga die Savitri van haar innerlijke Stem ontving, in alle opzichten hetzelfde is als de Integrale Yoga die door Sri Aurobindo en de Moeder is ontwikkeld. Het volstaat hier de twee doelen van de yoga te noemen, die ook Sri Aurobindo's yoga uniek kenmerken, namelijk: eenwording met je ziel vinden en 
'Verander dan de sterfelijke natuur in de goddelijke'. Dit brengt ons aan het einde van deel 1 van dit canto (regel 112).
Sectie 2 begint. Savitri blijft roerloos zitten en kijkt in zichzelf. Het kosmische verleden wordt haar geopenbaard als in een droom. Ze ziet hoe uit de vormloosheid van het Zelf de schepping haar eerste mysterieuze stappen zette, hoe de hele ruimte gevuld raakte met levenszaden, hoe de ziel een lichaam begon te krijgen en hoe geleidelijk het menselijk wezen in de tijd werd geboren. Ze ziet hoe uit de ondefinieerbare chaos de schepping langzaam ontstond en hoe een bewustzijn begon te kijken vanuit het immense Onbewuste en hoe plezier en pijn begonnen te vibreren in een neutrale Leegte.
Ze zag dit alles als het werk van een blinde Wereldenergie, onbewust van haar eigen immense daden, en toch een schepping vormgevend. De Wereldenergie werd zich bewust van zichzelf in fragmentarische wezens, totdat alle chaos van gevoelens zich verzamelde rond het speldenpuntje van een klein ego en zo een voelend wezen werd gevormd, een wezen dat leefde en dacht als een geheel. Herinneringen van zo'n ademende en denkende eenheid raakt bedekt met een korst van gewoontes, waardoor een gevoel van permanentie en continuïteit aan een bewuste vorm wordt gegeven. Een kinderlijk brein begon zich te vormen.
Al deze arbeid resulteerde in de vorming van een bewust wezen. Overleven was de eerste prioriteit in dit stadium van de evolutie. Terwijl de Natuur haar werk deed via onze gedachten, hoop en dromen, gaf de bewuste ziel stilzwijgend haar toestemming, waardoor het denkvermogen kon functioneren als haar plaatsvervanger (een persoon aangesteld door de heerser of koning om namens hem te handelen). Het denkvermogen voelde zich goddelijk en droomde van onsterfelijkheid (regel 152).
(Een nieuw onderdeel begint met regel 153.) Dit denkvermogen weet niet dat het een marionet is in de handen van de levenskracht; het wordt daarom voortdurend verstoord. De dichter beschrijft dit denkvermogen met deze gedenkwaardige woorden:
Dit denkvermogen kent geen stilte, noch droomloze slaap,
In de onophoudelijke kringloop van zijn stappen
Lopen gedachten voor altijd door het luisterende brein;
Het zwoegt als een machine en kan niet stoppen.
p. 478 regels 163-166
In de vele verdiepingen tellende kamers van dit lichaam komen boodschappen binnen afkomstig uit verschillende bronnen. Er is een constante haast van beweging. De zintuigen zijn voortdurend bezig met deze duizendvoudige handel van de wereld. Zelfs in de slaap is er nauwelijks rust ('karige rust'). Indrukken die in het onderbewuste zijn opgeslagen, komen in een vervormde vorm naar boven, vermengd met transcripties van ervaringen uit de bovenfysieke werelden, zoals de vitale, mentale, psychische wereld, enzovoort. In onze verbeelding doorkruisen we deze wereld en reizen we onder de sterren, dromen we van grote idealen, en soms worden we ons zelfs bewust van de wezens van Hemel en Hel.
Dit alles is slechts het kleine oppervlak van het menselijk leven. Maar dit is niet alles wat hij is. Een hele mysterieuze wereld is in hem opgesloten – bewustzijnsniveaus onder, achter en boven zijn oppervlakkige bewustzijn.
Zonder dat hij het zelf weet, leeft er in hem een verborgen koning. Hij leeft van de honing van de eenzaamheid in het geheime en diepste deel van zijn wezen. Dit is het 
'vlekkeloze Al-Wonderschone Goddelijke' dat de glorie van zijn zelf-schepping in de ziel van de mens werpt. Zo verwezenlijkt men de dromen van God.
Maar in de mens huist niet alleen God, maar ook zijn tegenpolen. De mens is een klein front waardoor de Natuur haar werk doet. De glorie van de Natuur woont in hem, en zo ook haar tegenpolen. In zijn onbewuste en onderbewuste gebieden huizen al de gevaarlijke krachten die soms zijn lichaam binnendringen en zijn gedachten en leven besmetten. Deze duistere krachten proberen de ziel te verdrijven. Dan barst er een ware hel los in de menselijke lucht, die God's schepping bedreigt. Dit is vaak gebeurd in de menselijke geschiedenis. Deze duistere krachten kunnen zelfs proberen de mens uit te roeien en zijn wereld te vernietigen. Maar er is een beschermende macht, er zijn handen die redden. 
'Kalme goddelijke ogen beschouwen de menselijke scene.' (p. 482, regel 299)
(Regel 300 begint een nieuw gedeelte.) Alle mogelijkheden van de wereld wachten in de mens, zoals de boom wacht in een zaadje. Zijn verleden leeft in hem en zijn heden bereidt zijn toekomst voor. In hem bevinden zich goden en kwaadaardige krachten die de mal vormen waarin hij zijn wereld bouwt. Ons oppervlakkige wezen is zich van weinig bewust van wat er met ons gebeurt. Er is het vage onderbewuste en een immens subliminaal bewustzijn, en deze invloeden zijn overweldigend. Ons verleden is niet echt dood; het klampt zich aan ons vast en houdt ons tegen. Ons oude zelf loert in het nieuwe zelf dat we denken te zijn. Onze dode zelven komen om onze levende ziel te doden. Boven ons woont een bovenbewuste God, om ons heen heerst een immense Onwetendheid en onder ons slaapt het donkere en stomme Onbewuste. (p. 484 regel 372)
Maar dit is slechts de eerste verschijning van onze materiële wereld. Dit is niet alles wat we zijn. Op de toppen van ons wezen, voorbij het denkende verstand, wacht ons hogere zelf van kennis op ons; het is een opperste licht in de waarheidsbewuste Uitgestrektheid (Supramentaal bewustzijn). Het zal neerdalen en het leven op aarde goddelijk maken. Deze wereld is geschapen door deze Waarheid en niet door een blinde Natuurkracht.
De toppen van ons wezen gloeien in het licht van het superbewuste. Daar verblijven de aspecten van onze eeuwigheid; daar is de onsterfelijkheid, het licht en de zaligheid van de god die we in werkelijkheid zijn.
Er zijn grootheden verborgen in onze onzichtbare delen die wachten op hun uur om op de voorgrond van het leven te treden. Ze moedigen ons aan om vooruit te gaan. Onze ziel handelt vanuit de mysterieuze innerlijke kamer en zoekt naar Goedheid, Schoonheid en God. Voorbij de muren van ons oppervlakkige zelf ligt ons onderbewuste wezen; er is een innerlijk bewustzijn, een innerlijk levenszelf en het subtiele fysieke, en ze kunnen ons allemaal helpen door vleugels te enten op onze oppervlakkige kruipende bewegingen.
De mens groeide uit een gebogen, aapachtige figuur, richtte zich op en werd een denker. Hij zag visioenen van een nog groter wezen te worden en groeide langzaam in gestalte. Hij is nu bijna klaar om de hoogste ladder van zijn bestaan te beklimmen. Daar zal hij de Godheid in zijn sterfelijke leven kunnen oproepen.
Dit was in feite wat er met Savitri was gebeurd. Een deel van de machtige Moeder kwam in haar. Zij wordt het centrum van een groots plan
Om de mensheid te vormen naar God's eigen gedaante
En deze grote blinde worstelende wereld te leiden naar het licht
Of om een nieuwe wereld te ontdekken of te scheppen.
p. 486 regels 455-57
Savitri begrijpt nu wat de bestemming van de mens op aarde is.
De aarde moet zichzelf transformeren en de Hemel evenaren
Of de Hemel neerdalen in aarde's sterfelijke staat.
Maar om een zodanige onmetelijke spirituele verandering te laten gebeuren,
Moet vanuit de mystieke spelonk in mensen's hart
De hemelse Psyche haar sluier afdoen
En stappen in de gewone natuur's bevolkte kamers
En onthuld staan op die natuur's voorgrond
En zijn gedachten beheersen en het lichaam en leven vullen.
p. 486-487 regels 458-465
Savitri zat gehoorzaam aan het bevel dat ze had ontvangen. Ze ziet Tijd, leven en dood nu als voorbijgaande gebeurtenissen die het zicht op de ziel in de mens belemmeren. Ze beseft dat haar lagere natuur nog steeds een te grote plaats in haar wezen inneemt en haar zelf verhult. Ze moet dit nu opzijschuiven en verdergaan om haar ziel te vinden.
Deze keer laat ik u kennismaken met een van mijn favoriete passages uit Savitri. Een van de grote aantrekkingskrachten van Savitri is dat als je depressief en somber bent, je een passage uit dit epische gedicht kunt lezen en het je opvrolijkt. Er lijkt iets magisch te schuilen in het ritme van deze verzen dat je opvrolijkt. Men moet bedenken dat Sri Aurobindo Savitri schreef in de jaren '30 en '40 van de vorige eeuw, toen Europa werd bedreigd door de Tweede Wereldoorlog, er middenin zat of zich herstelde van die verwoestende ervaring. Het was een sombere periode voor de hele wereld, en met name voor het Westen. In die tijd maakte het Westen de overgang van dogmatisch materialisme naar grimmig nihilisme. Het zag de mensheid als een soort "van duisternis naar duisternis gesleurd, als een strohalm op een stortvloed door een meedogenloze, mysterieuze en onwetende kracht". Het was een tijdperk van geloofsverlies, van spirituele verlatenheid en intellectuele wanhoop, zoals beschreven in T.S. Eliots "Waste Land". In die jaren maakte de mensheid een zeer kritieke fase in haar evolutie door, waarin ze tot grote diepten van wanhoop was gezonken. De wetenschappelijke en filosofische revoluties van de drie voorgaande eeuwen hadden de indruk gewekt dat de mens niet meer was dan een toevallige schepping, slechts een pion in het spel van immense krachten die volledig buiten zijn macht lagen.
Sri Aurobindo deelde deze wanhoop en somberheid niet. Voor hem waren deze schepping en de mens daarin geen doelloze illusie of een toevallige samenloop van omstandigheden. Hij verkondigde in zijn geschriften dat deze wereld geen ongelukkig toeval was, maar een wonder dat zich geleidelijk ontvouwde. Met het schrijven van Savitri lijkt hij iets veel tastbaars en concreets te hebben gedaan; hij lijkt iets veel tastbaars en concreets te hebben gedaan. Hij overspoelde de aardatmosfeer met trillingen van hoop en optimisme over de mens en zijn aardse toekomst. Hij lijkt dit te hebben gedaan om de duistere krachten van suggestie tegen te gaan die de mensheid overal elders overspoelden. Dit heeft zijn effect gehad op zijn verzen. Ze bruisen van hoop, zonneschijn en optimisme.
De passage die ik je presenteer, is zo'n passage. Deze komt voor in Boek I, Canto 4. De dichter spreekt over de grote goden die het doel van de evolutie kennen en alleen op goddelijke wijze ingrijpen in de gebeurtenissen van deze wereld. Dit alles speelt zich waarschijnlijk af op het kosmische toneel. Maar doen jij en ik er voor hen toe? Of zijn we te onbeduidend om ertoe te doen? Plotseling wendt de dichter zich tot ons, pakt als het ware onze hand vast en verzekert ons met deze mantra-achtige regels dat we er wel degelijk toe doen.
Levend in een dood wentelend universum
Draaien wij hier niet rond op een terloopse globe,
Achtergelaten voor een taak, voorbij onze kracht;
Zelfs door de verwarde anarchie, die Lot heet
En door de bitterheid van dood en val
Wordt een uitgestrekte hand gevoeld op onze levens.
Het is nabij ons in talloze lichamen en geboorten;
In zijn onwrikbare greep houdt hij voor ons
Het ene onvermijdelijke opperste resultaat veilig,
Dat geen wil kan wegnemen en geen doem veranderen,
De kroon van bewuste Onsterfelijkheid,
Door de godheid beloofd aan onze worstelende zielen,
Toen eerst mensen's hart de dood trotseerde en leven leed.
Een, die deze wereld gevormd heeft, is altijd haar heer:
Onze fouten zijn zijn stappen op de weg;
Hij werkt door de onstuimige wisselvalligheden van onze levens,
Hij werkt door de moeizame adem van strijd en zwoegen,
Hij werkt door onze zonden en droefenis en onze tranen,
Zijn kennis zet onze onwetendheid opzij;
Welke verschijning we ook moeten dragen,
Wat ook onze sterke ziekten en ons huidige lot,
Wanneer dwaling en verderf alles is, wat wij kunnen zien,
Dan nog leidt een machtige Begeleiding ons door alles.
Nadat we deze grote verdeelde wereld gediend hebben,
Zijn God's zaligheid en eenheid ons ingeboren recht.
Een datum is gefixeerd in de kalender van het Onbekende,
Een verjaardag van de sublieme Geboorte:
Onze ziel zal onze afwisselende wandeling rechtvaardigen,
Alles zal naderbij komen, wat nu niets is of ver.
p. 59 regels 462-490
Deze aarde, die wetenschappers beschrijven als een bol die om zijn eigen as draait terwijl hij rond de zon cirkelt, maakt geen deel uit van een mechanisch, uurwerkachtig universum. Het is ook niet dood, noch onbewust. We draaien niet rond op een doelloze bol en we zijn hier niet aan ons lot overgelaten om taken te volbrengen die onze mogelijkheden te boven gaan. Met andere woorden, wanneer God ons een taak geeft, geeft hij ons altijd ook de benodigde capaciteiten om die taak te volbrengen. Het is waar dat het leven dat we hier leiden vaak bestaat uit verwarde en wanordelijke gebeurtenissen en voorvallen, en omdat we hierin geen samenhang of doel zien, noemen we de macht die ons leven beheerst 'lot'. Het leven is vaak erg hard; we worden in het leven geconfronteerd met zeer bittere ervaringen, zoals verraad en bedrog, de bitterheid van de dood, enzovoort. De dichter ontkent niets hiervan; hij erkent dit lelijke en pijnlijke aspect van het leven zonder meer. Het leven is meestal een grimmige strijd. Desondanks verzekert hij ons onomwonden dat achter dit alles, achter het lot en zijn grillen, een Hand is die ons beschermt en leidt (regels 462-467).
Deze Hand is ons nabij geweest en heeft ons geleid door alle talloze geboorten en levens die we hebben geleefd. Plotseling tilt de dichter ons op en stelt ons in staat een breder perspectief op het leven te krijgen. Hoe meer men zich op een bepaald onderwerp richt, hoe meer de gebeurtenissen in ons leven in belang en impact lijken te worden uitvergroot. Maar als we de gebeurtenissen in ons leven beschouwen als afzonderlijke episodes in één fase van een lange pelgrimstocht die al in voorgaande levens begon en nog vele levens zal voortduren, verandert het perspectief en lijken we in staat tot meer afstandelijkheid, een evenwichtigere benadering van de gebeurtenissen in ons leven, zowel de gelukkige als de ongelukkige. Geen enkele gebeurtenis of ervaring in het leven kan volledig worden begrepen in termen van dat specifieke leven alleen. De oorzaken en gevolgen van veel gebeurtenissen in ons leven zijn niet te vinden in het leven waarin ze plaatsvinden. De oorzaken moeten mogelijk worden teruggevoerd naar onze vorige levens en hun gevolgen kunnen zich zelfs uitstrekken tot onze toekomstige levens. Wanneer we ons bewust worden van de immense omvang van de saga van ons bestaan, zijn we minder geneigd onze ogenschijnlijke tragedies in het leven of het belang van onze kleine overwinningen te overdrijven.
In haar stevige greep bewaart deze uitgestrekte Hand voor ons het allerhoogste doel van al onze inspanningen, niet alleen van dit leven, maar van al onze levens, het ene resultaat dat geen macht ons kan ontzeggen en waarvan geen ramp ons kan beroven: de kroon van Bewuste Onsterfelijkheid. Dit is het ultieme doel van onze lange en schijnbaar gekwelde pelgrimstocht door verschillende levens, de siddhi van onze evolutionaire inspanning. Wat is dit doel van Bewuste Onsterfelijkheid? Ons ware wezen, onze ziel, is onsterfelijk, maar we zijn ons hiervan niet bewust omdat we in onwetendheid zijn ondergedompeld. Het doel van de evolutionaire reis is om in elke menselijke vorm hier op aarde de pluim, de glorie van het Allerhoogste Goddelijke Bewustzijn te manifesteren, dat vaak wordt beschreven als Sat-Chit-Ananda. We zijn allemaal voorbestemd om, zelfs in ons oppervlakkige bewustzijn, te beseffen dat we amritasya putrah zijn, kinderen van de onsterfelijkheid. Dat is onze bestemming, hoe klein, zwak en ellendig we er nu ook uitzien. En let op het vertrouwen in de toon van de dichter. Hij verzekert ons dat niemand of niets op aarde of in de hemel ons deze kroon van bewuste onsterfelijkheid kan ontnemen.
Wat betekent de kroon van bewuste onsterfelijkheid? Het betekent het besef dat we niet de zielige wezens zijn die we nu denken te zijn, terwijl we hulpeloos worden meegesleurd in de draaikolk van ziekte, lichamelijk verval en dood; het betekent het besef dat we geen bedelaars zijn, zoals we nu lijken te zijn terwijl we van de ene supermarkt naar de andere zwerven, op zoek naar een beetje geluk. Hoeveel we ook winkelen, hoe vol onze boodschappentassen ook zitten met de gekochte goederen, geluk, een innerlijke zaligheid, lijkt ons nog steeds te ontglippen, behalve voor een kort voorbijgaand moment. Het besef dat we in feite kinderen van de onsterfelijkheid zijn, en dat geluk onze ware aard is, net zoals zaligheid, bewustzijn en macht dat zijn – dit staat in de volksmond bekend als het besef van de Godheid die in ons verborgen ligt.
De dichter vervolgt met te zeggen dat deze vervulling aan onze zielen beloofd was voordat ze instemden met de zware evolutionaire reis door leven en dood in onwetendheid. Hij suggereert bijna dat, aangezien deze belofte door de Heer is gedaan, hij verplicht is ons te bevrijden van onze gebondenheid aan dood, onwetendheid en onvermogen. Hij vergeet zijn deel van de afspraak niet. Daarom achtervolgt hij ons door de gangen van de tijd als de hond van de hemel. Helaas vergeten we onze oorsprong, onze ware aard, omdat we verliefd zijn geworden op onze gebondenheid aan lichaam, leven en denkvermogen.
Dan, in één korte regel, neemt hij al onze twijfels en angsten weg dat God, na de schepping van deze wereld, de controle erover zou kunnen hebben verloren. Voelen we ons niet vaak zo wanneer we zoveel afschuwelijke dingen om ons heen zien gebeuren? We hebben het gevoel dat deze wereld de controle van de Schepper ontglipt. Wanneer we de grote tragedies zien die mensen en landen treffen, de grote rampen die deze aarde verwoesten, vragen we ons af of er wel iemand de controle over deze schepping heeft. De dichter verzekert ons dat hij die deze wereld heeft geschapen altijd haar Heer is, hij heeft er altijd de controle over.
Als we ogenschijnlijk fouten maken, is dat omdat hij ons die toestaat, aangezien deze vaak openingen creëren waardoor hij ons leven kan binnengaan, die anders voor hem gesloten zouden zijn. Normaal gesproken beoordelen we onze daden op basis van het materiële succes dat ze ons brengen. Alles wat ons materieel succes oplevert – geld, roem, enzovoort – beschouwen we als 'goed' en alles wat ons materieel falen brengt, beschouwen we als 'slecht'. Zulk succes sluit God vaak buiten ons leven; het maakt ons zelfgenoegzaam met onze eindigheid. Vaak zetten de zogenaamde mislukkingen die ons materieel verlies opleveren ons aan het denken en laten we onszelf en onze toekomst eens goed onder de loep nemen. Dit kunnen momenten van groot ontwaken zijn, momenten waarop we God's adem in onze rug voelen.
God is altijd aanwezig in ons leven, of we ons daar nu van bewust zijn of niet. Vooral wanneer het pad dat we bewandelen zwaar en moeilijk is, is hij bij ons om ons te leiden. Wanneer we een strijd voeren tegen een overmacht, is hij bij ons. Zijn manier van werken is soms heel bijzonder. Hij leidt ons soms door paden die lijken op zonde en lijden. Hij doet dit om ons te bevrijden van onze arrogantie in onze deugden en goedheid, en van ons egoïstische gevoel van afzondering en zelfredzaamheid. Wanneer we 's nachts onze eenzame tranen op ons kussen laten vallen, verslagen en verlaten, is de Heer daar naast ons. Hij verlaat ons nooit. Hij verhoort onze gebeden misschien niet altijd, omdat we vaak niet om de juiste dingen vragen. Wanneer hij onze gebeden afwijst, is dat vaak een grotere daad van genade dan wanneer hij ze verhoort.
Zelfs nadat we de geruststelling van de dichter hebben gehoord dat God altijd bij ons is en ons door het leven leidt, kunnen sommigen van ons nog steeds het gevoel hebben dat hun lot buitengewoon zwaar en ongelukkig is geweest en dat het niet gemakkelijk is om God te verzoenen met alles wat hen is overkomen. Alsof hij zulke bezwaren wil sussen, zegt de dichter dat, hoe zwaar iemands huidige tegenslagen ook zijn en hoe vervloekt zijn lot ook mag zijn – en hij ontkent niet dat men zich soms voelt als een reiziger op een schip dat midden in de nacht plotseling op open zee is geworpen – we niet mogen vergeten dat er nog steeds een machtige leiding aan het werk is achter alles wat ons in het leven overkomt, en dat deze leiding ons alleen maar dichter bij de kroon van bewuste onsterfelijkheid brengt (regels 481-484).
Nadat we alle omstandigheden hebben doorstaan die ons leven hier in deze grote en moeilijke wereld teisteren, zijn God's zaligheid en eenheid ons aangeboren recht. Dat is de verzekering die de Heer ons geeft, en hij is verplicht die te vervullen. Ons grootste probleem is dat onze persoonlijke agenda niet overeenkomt met wat God voor ons wil. We zoeken naar eindige genoegens, hoewel we weten dat deze genoegens vergankelijk zijn en vaak onmiddellijk worden gevolgd door hun schaduwzijde, namelijk pijn, ongeluk, frustratie in de een of andere vorm. Ons innerlijke wezen is nooit tevreden met het eindige. Het hunkert naar het Oneindige. Dit beseffen is het grote ontwaken. Totdat we tot dit besef ontwaken, zijn de wisselvalligheden in ons leven slechts een voorbereiding op deze grote realisatie, en spelen zowel geluk als verdriet een rol in ons leven (regels 485-486).
De dichter laat ons met deze geruststelling geen twijfel bestaan. Hij vertelt ons dat er al een datum in de kalender van de Heer vaststaat voor de ultieme vervulling van ieder van ons. Op die dag zal onze Geboorte verheven zijn. Dan zal onze ziel zich gerechtvaardigd voelen om de gebaande paden van het leven te bewandelen. En wanneer we ons doel bereiken en terugkijken op wat leek op ons gebaande pad in het leven, zullen we zien dat elke beproeving die we onderweg hebben doorstaan een heilzame invloed heeft gehad op onze verdere reis. Het leven is daarom volkomen goed of een voorbereiding op een toekomstig goed (regels 485-490).
8: BOEK VII, CANTO 3 — HET PSYCHISCHE WEZEN
Nu behandelen we Canto 3 van Boek VII van Savitri. Dit canto draagt de titel 'De Binnenkomst in de Innerlijke Landen' en beschrijft Savitri's intrede in haar innerlijke wezen en haar verkenning van de verschillende gebieden daarin. Veel hiervan is waarschijnlijk al in algemene termen bekend uit eerdere spirituele ervaringen, maar het wordt voor het eerst zo gedetailleerd en in poëtische vorm gepresenteerd in Sri Aurobindo's gedicht.
Zoals we al hebben gezien, legt Savitri in het Mahabharata-verhaal de triratra-gelofte af vlak voor de gevreesde dag die door Narad is voorspeld, en we hebben gezien dat Sri Aurobindo deze gebeurtenis uitwerkt tot Savitri's Yoga, beschreven in Canto 2 tot en met Canto 7 van Boek VII in zijn epos. We hebben Canto 2 al besproken, aan het einde waarvan Savitri leert dat ze, om de grote verandering die ze wenst te bewerkstelligen, de hemelse psyche in de mystieke holte van haar hart moet ontdekken, naar voren moet brengen en haar hele wezen moet laten beheersen (regels 458-465 van Canto 2, pagina's 486-487).
Dit concept van de Psyche of van het Psychische Wezen is cruciaal in Savitri's yoga, evenals in de yoga die ontwikkeld is door Sri Aurobindo en de Moeder. Ik zal daarom in het tweede deel van dit artikel een toelichting geven op dit concept. Maar voordat we daartoe komen, laten we eerst een overzicht geven van Canto 3.
Sectie 1
Nu Savitri de innerlijke roep heeft ontvangen om haar psyche (haar ware wezen of ziel) te ontdekken, moet ze de innerlijke regionen van haar eigen wezen betreden. Terwijl ze dat probeert te doen, voelt ze zich alsof ze vanuit de drukte van een overvolle markt een grot binnengaat. Haar denkvermogen werd leeg van alle gedachten en ze ervoer een sterke golf van leegte om haar heen. Deze innerlijke terugtrekking gaat vaak gepaard met stilte, een aangename gevoelloosheid en stijfheid in de ledematen. Maar telkens wanneer ze terugkeerde naar haar denkende staat, merkte ze dat ze opnieuw een mens was, een klomp materie, een huis met alle ramen gesloten, een denkvermogen dat gedwongen werd om onwetendheid te verdrijven en een levensenergie die in een wervelwind van activiteiten werd gedwongen. Zonder deze leegte in het denkende denkvermogen te vestigen, is het niet mogelijk om toegang te krijgen tot ons innerlijke wezen (regels 1-17).
Terwijl ze haar weg zocht naar de innerlijke regionen voorbij de oppervlakkige regionen van haar wezen, sprak een stem tot haar; "Jouw zoektocht is niet alleen voor jezelf, maar ook voor de mensheid. De mens kan alleen tot God groeien als God de menselijke gedaante aanneemt en de duisternis van het menselijke denkvermogen aanvaardt, zodat hij, net als Vamana (God als de Dwerg Avatar), de drievoudige stap kan zetten, die de drie werelden omvat: het fysieke, het vitale en het mentale rijk.12 Het is noodzakelijk om deze drie stappen te zetten voordat men de volgende stap kan zetten naar de wereld van Gelukzaligheid. Het Goddelijke, vermomd als mens, vindt de ontoegankelijke mystieke poort naar Onsterfelijkheid en opent deze, zodat men in de voetsporen van God kan treden en Goddelijk kan worden."
Dit is een treffende karakterisering van de missie van een Avatar, van een incarnatie van God op aarde.
"O Savitri, je moet de duisternis waarin de mens gebukt gaat aanvaarden en hem licht brengen, je moet zijn verdriet aanvaarden en het in gelukzaligheid veranderen. Je moet je hemelse ziel vinden in het lichaam van Materie."
Merk op dat Savitri opnieuw door haar innerlijke stem wordt verteld dat ze op aarde is als een incarnatie van de Goddelijke Moeder. Ze moet daarom het pad van yoga bewandelen op een manier die geschikt is voor de menselijke aspirant, want als Avatar moet ze hem de weg wijzen (regels 18-30).
Savitri verliet nu haar lichaamsbewustzijn, ging op een kleine afstand staan en keek in haar lichaam. Ze verwachtte haar mysterieuze ziel te zien in de lotusknop van haar hart. Maar ze vond bij de ingang van de innerlijke regionen een poort die het fysieke denkvermogen en alles wat fysiek is de toegang weigert. Savitri klopte op deze ebbenhouten (zwarte) poort, maar de deur kreunde bij haar aanraking en weigerde open te gaan (regels 31-42).
Op dat moment klonk er een angstaanjagende stem van binnenuit: "O schepsel van de aarde, keer terug. Als je dat niet doet, zul je verscheurd en gemarteld worden tot je sterft." De beschermende Kracht van de innerlijke regionen, een dodelijke slang met enorme kronkels, rees sissend op; alle kleine, subtiele wezens (trollen, kabouters en goblins) gromden en protesteerden tegen deze indringing van Savitri. Het wilde beest in het onderbewuste brulde en er hing een hoorbare dreiging en gevaar in de lucht.
Wanneer de bescherming van het lichaam wegvalt, ontwaken de vitale krachten en verspreiden angst, wat de innerlijke beweging verstoort. Het is bekend uit eerdere spirituele ervaringen dat men, tenzij men zuiverheid en oprechtheid bezit, in dit gebied kan verdwalen; men wordt geïntimideerd, misleid of verleid door diverse onderbewuste en kosmische krachten. Maar Savitri hield vol en haar wil drukte op de starre tralies totdat de donkere poort met een protesterend geluid wijd openzwaaide. De angstaanjagende bewaking van de vijandelijke troepen werd teruggetrokken en Savitri kon de innerlijke werelden betreden. Ze baande zich met enige moeite een weg door de smalle doorgang (regels 43-58).
Ze betrad nu het rijk van de subtiele Materie en ontdekte dat dit een put was gevuld met een massa blinde kracht. Ze zag hier misleidende flitsen en wist zich er op de een of andere manier doorheen te worstelen naar de innerlijke regionen (regels 59-63).
Ze betrad een gebied waar het leven worstelde om uit de Materie tevoorschijn te komen. Dit gebied wemelde van elementaire entiteiten en vage universele bewegingen – die van het universele mentale, het universele vitale en het universele fysieke. Dit was het begin van de wereld van de eindigheid – een wereld die herkenbaar is door de zintuigen. Savitri bevond zich nu in de wereld van de zintuigen, waar alleen het rumoer van de zintuigen heerste. Er was geen licht van het denkvermogen om de ervaringen in dit gebied te ordenen en het onderbewuste probeerde zichzelf in stand te houden. Er was een stroom van gevoelens, elk zich een eigen weg banend, gedreven door de impuls van het ego. De zintuigen verzetten zich normaal gesproken tegen de controle die het denkvermogen op hen uitoefent. Ze zouden liever zien dat het denkvermogen in een bermsloot verdween, zodat deze wachter van de ziel vergeten in de modder van de natuur zou liggen. Wanneer de zintuigen de leiding van de ziel niet via het denkvermogen ontvangen, ontwaakt het vitale en biedt het aan om te leiden. Maar als het denkvermogen in de afgrond wordt geworpen, hoe kan dan de 
'glorie en de vlam', de verlichte vlam van het strevende leven, komen? Er bestaat altijd het gevaar dat alles terugvalt in het onderbewuste en vervolgens in het onbewuste als de leiding van het denkvermogen ontbreekt. Die situatie dreigde Savitri op dit moment te overvallen. Er heerste een chaos van ongeordende impulsen waarin geen licht, vreugde of vrede kon doordringen. Savitri slaagde er op de een of andere manier in deze zinloze menigte in bedwang te houden. Met een grote wilskracht en met de naam van de verlosser op haar lippen, begaf ze zich naar een leeg en rustig gebied. Dit was voor haar bevrijding uit de benauwde en verstikkende wereld van de zintuigen en van de aantrekkingskracht en het genot van het fysieke denkvermogen (regels 64-126).
Voor haar doemde nu de immense, Vitale wereld op, die noch door het denkvermogen, noch door de ziel werd beheerst. We krijgen een prachtige beschrijving van de kracht en de extase van de vitale wereld:
Naar de stilte van haar stille zelf,
Naar de bleekheid van haar mijmering van Ruimte,
Brak een massa, een stortvloed van de snelheid van het Leven
Als een door de wind geslagen gedreven menigte van golven,
Snellend over een bleke ondergrond van zomerzand;
Het overspoelde haar oevers, een berg van klimmende golven.
Enorm was de onmetelijke en hartstochtelijke stem ervan.
Het riep naar haar luisterende geest, terwijl het vooruitsnelde
En eiste God's onderwerping aan een ongeketende Kracht.
pp. 491-492 regels 136-142
Deze kracht is zo machtig dat ze zelfs Gods onderwerping lijkt te eisen. In haar lust naar macht claimt ze de steun van de getuige ziel te hebben. De stroom ervan draagt de hoop en de angsten van de wereld met zich mee, en haar rusteloze honger is een verlangen dat zelfs de eeuwigheid niet kan stillen. Deze Levenskracht streeft ernaar de onzichtbare ziel en haar mystieke vuur van aspiratie te bereiken. Ze voert ons naar de onuitsprekelijke extase die verborgen ligt in de creatieve hartslag van het leven. Ze scheurt de diepste krochten van ons leven open en voedt het leven met de chaotische gelukzaligheid die deze diepten bevatten – de bedwelmende wijn van de primitieve vreugde van de Natuur, het verboden genot van onze biologische driften. Dit alles is zoet, maar het is niettemin de honingzoete gifwijn van lust en dood.
Het vitale zoekt glorie en vervulling in deze wereld. Het omhult de onzichtbare werelden met de mystiek van verlangen en doet ons er altijd naar verlangen. Het droomt van dat wat nooit gekend is en grijpt naar dingen die nooit in bezit zijn geweest. Het zoekt naar de glorie van het onmogelijke. Het zoekt naar de glorie van het onmogelijke, zelfs wanneer het weet dat zulke vreugden pijn kunnen doen.
Het droomde van dat, wat nog nooit gekend geweest is,
Het begreep, wat nog nooit gewonnen was,
Het joeg tot in een Elysische herinnering
De bekoringen na, die vluchten voor de hart's spoedig verloren heerlijkheid;
Het trotseerde de kracht, die doodt, de vreugdes, die pijn doen,
De verbeelde gedaante van onvoltooide dingen
En de sommeringen van een Circeaanse transmuterende dans
En de passie's pacht van de hoven van liefde
En het wilde Beest's getier en gestoei met Schoonheid en Leven.
pp. 492-93 regels 175-183
Het vitale omarmt de tegenstrijdigheden, 
'de roep en deining van tegengestelde vermogens'. Het ene moment stijgt het op tot de lichtende sferen erboven en het volgende moment stort het zich in de duistere diepten. Deze eindeloze confrontatie met tegenstrijdigheden, met tederheid en de angel van haat, vrolijkheid en depressie, angst en vreugde, extase en wanhoop, is de normale gang van zaken voor het vitale. Ze geven het de smaak van ambrosia, maar ook de angel van gif.
Dan komen de snel bewegende gedachten van het vitale denkvermogen, die bedrieglijk veel lijken op flitsen van intuïtie. Ze doen zich voor als inspiratie met de nadruk op onfeilbaarheid. Ze hebben een zekere scherpte die alle twijfels wegneemt. En toch is het een geleend licht en is de bron ervan twijfelachtig. Heel vaak is het een slimme vermenging van leugens met de inspirerende waarheid van het Goddelijke. Daarom beschrijft de dichter dit met de volgende woorden: 
'Waarheid lag met heerlijkheid in dwaling's gepassioneerde armen/ Stroomafwaarts drijvend in een vreugdevol gulden schip'
In deze duistere regionen van het Leven staart de Waarheid met geblinddoekte ogen en is onwetendheid de beschermheer van de wijsheid. Hier kunnen de snelle energieën van het Leven iemand misleiden naar de tussenzone waar de Dood loert onder de gedaante van onsterfelijk leven. Of ze kunnen iemand misleiden naar de Vallei van de valse glans, waar zielen gevangen zitten als slaven van het verlangen. Sommige zielen slagen er echter in deze gevaarlijke gebieden te doorkruisen, omdat ze een beeld van de Waarheid in hun hart dragen.
Een tijdlang voelde Savitri alsof haar wezen een eiland was, overspoeld door een woeste golf water. Het was alsof ze omringd werd door golf na golf van glinsterend schuim; toen ebde het weg als een gebrul dat in de verte verdween. Nu verdween het rumoer van de Levensenergieën en was haar geest bevrijd van hun opstorming en ze voelde dat ze opnieuw een vredig gebied betrad, met een blauwe hemel boven haar en een groene aarde beneden, en het hart van de wereld lachte weer van levensvreugde (regels 127-255).
Sectie 2
Toen kwam Savitri in een ruimte terecht die geordend en beheerst werd door de Rede. Hier was het Leven (de vitale energieën) in een gewapende rust gestald; haar sterke, rebelse geest was geketend. Het Leven was getemd en haar onstuimige tred was beteugeld. Haar verspillingen in de markt van het verlangen waren ingeperkt. Haar heerszuchtige wil was beteugeld, evenals de speling van haar verbeelding. De evenwichtige heerschappij van de Rede zorgde voor orde en vrede. De vrijheid van de geest was hier niet te vinden. Het Leven was nog steeds soeverein, maar had geen handelingsvrijheid. De vorst moest de ministers gehoorzamen. De verbeelding, de lieveling van de vitale energie, zat gevangen als in een fort. De ziel zelf werd op een smalle bank van de wet geplaatst. De wijsheid der eeuwen werd gereduceerd tot de codificatie van een leerboek.
De almachtige vrijheid van de geest was overgeleverd aan het bekrompen denkvermogen, verslaafd aan systeem en orde. Het leven werd beteugeld 
'als een adellijk geboren maagd met neergeslagen ogen/ Die verboden is om ongesluierd de publieke paden te bewandelen'; ze moest zich in afgezonderde vertrekken bewegen en haar gevoelens moesten in kloosters leven. Veiligheid kreeg hier de hoogste prioriteit; de gevaren van de afgrond, evenals de avonturen van de golven van de zee, werden vermeden. Het leven zocht niet langer het gezelschap van een vlammende god. Geen uitstapjes waren toegestaan naar rijken die te hoog of te uitgestrekt werden geacht voor haar toegewezen rol. Elegantie, discipline en harmonie waren de heersende goden van dit rijk. De bewegingen van het leven waren niet spontaan. Ideeën werden in systemen geperst. De werkelijkheid mocht niet in haar dromen leven. Het leven was nu een geregeerd imperium. Zelfs meditatie vond plaats op een smalle zetel en de aanbidding richtte zich tot een exclusieve God.
Een rationele religie verdroogde het hart.
Het plande een glad leven's daden met ethiek's regel
Of offerde een koude vuurloze offerande.
Het heilige Boek lag op zijn gewijde lessenaar,
Gewikkeld in interpretatie's zijden linten:
Een credo verzegelde zijn spirituele betekenis.
pp. 497-498, regels 353-358
Een rationele religie droogt het hart uit. Een geloofsbelijdenis, volledig verzegeld in overtuigingen en meningen, vormde de essentie van haar spiritualiteit (regels 256-358).
Sectie 3
Nu betrad Savitri het gebied van het Gedachten-Mentale. Het leven en haar hartstochten waren hier niet dominant; ook de zintuigen hadden hier een zeer zwakke invloed. Dit was evenmin een domein waar de ziel of de geest de absolute heerschappij voerde. Hier beweerde het denkvermogen de enige werkelijkheid te zijn, beweerde zichzelf de ziel en de geest te zijn. De geest zelf werd hier gezien als een vorm van het denkvermogen. Het licht van dit gedachten-mentale bedekte de ware bron van kennis.
Savitri bevond zich nu in een gebied waar alles tot rust was gekomen, waar alles vind wat het zoekt en zijn doel kent. Alles straalde een definitieve stabiliteit uit.
Er stond iemand die een gezaghebbende uitstraling had en hij sprak Savitri toe alsof zijn woorden de definitieve kracht van een orakel hadden. Hij zei tegen haar:
"Welkom, O pelgrim van de innerlijke wereld, je hebt het geluk onze schitterende wereld te hebben bereikt, waar het denken de finale zekerheid bereikt heeft. Als je op zoek bent naar een volmaakte levenswijze, vind je die hier. Wij zijn de thuisbasis van kosmische zekerheid. Hier is de waarheid, en God's harmonie is hier ook. Schrijf je naam in ons boek der elite; slechts zeer weinigen worden hier toegelaten. Dank je lot, dat je tot een van ons heeft gemaakt. Alles is hier gelabeld en keurig georganiseerd. Dit is het einde van alles wat God aan het leven toestaat. Er is geen verdere. Hier is de veiligheid van de ultieme muur, de helderheid van kennis. Eén enkele Waarheid zegeviert hier en hier brandt de diamant van volmaakte gelukzaligheid. Leef hier met ons als een lieveling van hemel en Natuur."
Savitri antwoordde de al te zelfvoldane en zelfverzekerde wijze die voorspellingen deed over deze wereld van intellect, beperkend, koud en precies: "Gelukkig zijn zij die in deze wereld kunnen leven, ongestoord door hoop, twijfel en angst. Gelukkig zijn zij die hier spirituele zekerheid hebben gevonden. Maar ik kan niet in deze wereld van geordende kennis van schijnbare dingen blijven, want ik zoek mijn ziel" (regels 359-414).
Iedereen om hen heen was verbaasd dat iemand de eindigheid van de dingen in die wereld in twijfel trok en dat iemand nog steeds aan een Verdere dacht. Sommigen mompelden in zichzelf: "Wie is die persoon die niet weet dat de ziel slechts een klein kliertje of een afscheiding is die nutteloze onrust in het denkvermogen en een verlangen in het hart veroorzaakt en zo ons ongelukkige bestaan verlengt?" Anderen zeiden: "Nee, het is haar geest die ze zoekt, die slechts een schitterende schaduw is van de naam van God. Ons denkvermogen is de enige werkelijkheid, de rest is allemaal verbeelding. Ons denkvermogen heeft de wereld geschapen waarin we leven." Er was er één onder hen met mystieke en ontevreden ogen die zei: "Is er nog iemand over die een Verder zoekt?" Kan het pad nog gevonden worden en de poort ernaartoe nog geopend worden?" (regels 415-443).
Sectie 4
Zo bewoog ze zich naar haar stille zelf. Ze kwam bij een weg waar ze een enthousiaste menigte aantrof die zich met grote snelheid voortbewoog, hun voeten gloeiend van vuur en hun ogen stralend van zonlicht. Ze waren afkomstig uit de geheime grot van de ziel en drongen door naar het uiterlijke denkvermogen. Ze symboliseerden idealisten van verschillende aard, die ernaar streefden de wereld te redden. Hun enthousiasme gaf Savitri de neiging zich bij hen aan te sluiten, maar ze beheerste zichzelf, omdat ze zich nu realiseerde dat alleen zij die zichzelf redden, anderen kunnen redden. Terwijl deze mensen ernaar streefden het licht te brengen naar lijdende mensen, was Savitri erop gebrand haar ziel te bereiken (regels 444-470).
Savitri vroeg hen haar de weg te wijzen naar het diepe huis van haar geheime ziel. Ze antwoordden dat ze uit haar verborgen ziel waren gekomen. Ze waren op pad gegaan om de saaie en grauwe mensenlevens te helpen en de lamp van het goede te ontsteken te midden van het kwaad. Ze vroegen haar de kronkelende weg van de wereld te volgen naar de bron, en daar zag ze het vuur branden in de diepe spelonk van haar hart. Vervolgens volgde Savitri de grote, kronkelende weg die steeds smaller werd naarmate ze verder ging (regels 471-501).
Dit brengt ons aan het einde van Canto 3. De beschrijvingen van de vitale wereld, van het domein dat door de Rede wordt beheerst, van het gebied van het Gedachten- Mentale, en daarna van de hogere regionen van het mentale bewustzijn, zijn zeer beeldend. De observaties van de dichter over idealisten die een mentale formule bedenken om de wereld te redden, zijn bijzonder interessant.
In bijna alle voorgaande artikelen hebben we je in het tweede deel een fragment uit Savitri gepresenteerd met enkele opmerkingen. Zoals eerder vermeld, presenteren we je in het tweede deel van dit artikel een toelichting op het psychische wezen, voornamelijk in de woorden van Sri Aurobindo en de Moeder.
De Psyche of het Psychische Wezen:
Op dit punt in onze studie denk ik dat het nodig is iets te zeggen over het concept van de Psyche of het Psychische Wezen, een belangrijk concept in de yoga van Savitri, evenals de yoga ontwikkeld door Sri Aurobindo en de Moeder In het Westen betekent deze term iets psychologisch of een ander fenomeen van abnormale of supernormale aard. Het concept dat een centrale rol speelt in de spirituele literatuur in India is dat van de Atman, het Zelf, de ziel. Is het Psychische Wezen hetzelfde? Zoals we zullen zien, is dit geen vraag die met een simpel 'ja' of 'nee' beantwoord kan worden.
Niets wezenlijks of blijvends kan in onze Yoga bereikt worden zonder de opening van het psychische wezen en de infusie ervan in de delen van onze natuur. De psychisering van ons wezen wordt beschouwd als de eerste solide prestatie waarop latere prestaties gebaseerd kunnen worden. Telkens wanneer er een aspiratie is naar het Oneindige, naar een transcendentie van ons beperkte, ego-gebonden bestaan, telkens wanneer het hart verlangt naar de gelukzaligheid en kennis van het Goddelijke, is dat omdat het psychische wezen in ons ontwaakt. Degenen in wie het psychische wezen nog slaapt, zijn mensen die tevreden zijn met het materialistische leven dat ze leiden en nauwelijks wakker zijn voor de waarneming van hogere waarden of verfijnde gevoeligheden in kunst en cultuur. Het psychische wezen is als een zonnebloem met een natuurlijke neiging naar de zon van het Goddelijke of Zijn manifestatie hier in termen van goedheid, zuiverheid, schoonheid, harmonie en liefde.
In onze individuele samenstelling lijken we formaties van elk kosmisch principe te bezitten. Zo hebben we een grof fysiek lichaam en een subtiel fysiek lichaam, een levenskracht of vitale dat in ons grove lichaam werkzaam is en een subliminale vitale energie, die groter en flexibeler is, een oppervlakkig denkvermogen van strevende onwetendheid, geketend aan het ego en zijn verlangens, evenals een subliminaal denkvermogen dat ruimer en opener is voor de universele mentale en zijn bewegingen. Evenzo hebben we een dubbele ziel – de egoïstische verlangensziel aan de voorkant, levend in de verontrustende illusie van een afzonderlijk bestaan, en de vreugdeziel van de Psyche, die huist in het diepste heiligdom van ons wezen, de onsterfelijke bewoner van ons sterfelijke bestaan.
Ons psychische wezen of heerlijkheidsziel is onze eeuwige en essentiële individualiteit in de Natuur. Ze is gemaakt van liefde en gelukzaligheid. Aan het begin van onze aardse evolutie blijft de psychische ziel gesluierd achter de troebele werking van onze oppervlakkige natuur. Het oefent zijn invloed van achteren uit en bereidt de instrumenten van manifestatie voor. Het psychische wezen is het enige onvergankelijke in ons en niets dat onze ervaring binnendringt, kan de zuiverheid ervan bezoedelen of de vlam doven. Deze verhulde psychische entiteit in ons is een vlam geboren uit het Goddelijke. Het is dat wat in ons voortduurt en onvergankelijk is en met ons meegaat van geboorte tot geboorte, onaangetast door dood, verval of corruptie.
Volgens de Upanishads sprongen er, toen de Goddelijke Geest, ongemanifesteerd en vormloos, besloot zich te manifesteren, miljoenen vonken uit het centrale Vuur. Elke vonk bevatte een waarheidsidee dat langs zijn eigen pad van vervulling gerealiseerd moest worden. Elk van deze miljoenen vonken koos zijn eigen pad van vervulling. Het centrale deel van de goddelijkheid dat over elk ontwikkelingspad heerst, wordt de Jivatman genoemd. Het is inderdaad het Goddelijke Zelf, maar het Zelf geïndividualiseerd met het doel van manifestatie. Zo blijft het Zelf één, hoewel er miljoenen geïndividualiseerde vormen van zijn bestaan als Jivatmans.
Aan het hoofd van elke manifestatielijn staat een Jivatman. Deze is niet direct betrokken bij de manifestatie zelf. Zijn zorg is de evolutie van het waarheidsidee daarin. De Jivatman projecteert echter een klein deel van zichzelf in de vorm van een emanatie in de wereld van de evolutie. Deze projectie van de Jivatman wordt de psychische essentie in een wezen genoemd. Het is deze essentie die van leven tot leven, van het ene leven naar het volgende reist en daarbij de levenskracht van de ervaring verzamelt. Naarmate deze psychische essentie zich ontwikkelt, wordt het een psychisch element en groeit het geleidelijk uit tot een psychisch wezen. Deze evolutie van het psychische wezen is een fundamenteel onderdeel van de menselijke evolutie.
Het psychische wezen is niet het ongeboren Zelf, Atman of Jivatman; want het Zelf, zelfs wanneer het als Jivatman heerst over het bestaan van een individu, is zich altijd bewust van zijn universaliteit en transcendentie. Het psychische wezen is een vertegenwoordiger van de individuele ziel in de vormen van de Natuur en wordt in het Sanskriet soms chaitya purusha genoemd. Het staat achter de mentale, vitale en fysieke wezens in ons. Het observeert ze en profiteert van hun ontwikkeling en ervaringen.
Wat is dan het verschil tussen de ziel en het psychische wezen? Dat deel van de ziel dat deelneemt aan de evolutie is het psychische wezen. Dat deel dat zich niet met de evolutie bemoeit, maar er slechts getuige van is en zich afzijdig houdt, is niet het psychische wezen.
Wat is de missie van het psychische wezen? Het antwoord op deze vraag hangt samen met ons begrip van waarom we op aarde geboren worden. Er zijn filosofieën, zoals het Boeddhisme, die niet in het bestaan van een ziel geloven. Voor hen heeft het leven geen betekenis of doel. Hun voornaamste zorg is het feit dat we op aarde ongelukkig zijn, en dat komt doordat we gevangen zitten in een web van verlangens. Het Boeddhisme zoekt een manier om van dit intense lijden af te komen. Het leert ons dus hoe we verlangens kunnen loslaten en de samenstellende elementen van het fictieve ego-zelf kunnen ontbinden. Het doel van de Boeddhistische spirituele discipline is het bereiken van de staat van Nirvana. Het Christendom beschouwt het leven als een lange voorbereiding en adviseert zijn aanhangers zich voor te bereiden op het koninkrijk van God: om "schatten in de hemel te zoeken, waar noch mot noch roest ze aantasten, en waar dieven niet inbreken noch stelen". Het leven in deze wereld moet worden besteed aan vroomheid en naastenliefde, waarvan de beloningen ons in de hemel zullen wachten. De ascetische scholen van Vedanta beschouwen dit leven als een val waaruit we moeten ontsnappen naar de staat van Brahman. Ze stellen niet de vraag waarom de ziel überhaupt zou moeten afdalen en verstrikt zou moeten raken in dit leven als haar enige doel is om eraan te ontsnappen. Voor de Vaishnava is de wereld een lila (een spel) van de Al-Schone en de Al-Geliefde, maar een lila die mysterieus is en zonder duidelijke betekenis of doel.
Sri Aurobindo en de Moeder ontgaan deze belangrijke vraag niet. Volgens hen is de ziel hier om het Goddelijke te manifesteren in een van Zijn talloze individuele aspecten.
De wereld is geen illusie of een amorfe stroom van chaotische mogelijkheden, maar een progressieve zelf-manifestatie van de Ene Alomtegenwoordige Werkelijkheid. De aanwezigheid van het psychische wezen in de wereld is niet alleen een onmiskenbaar bewijs van de Goddelijke aanwezigheid hier, maar ook van Zijn wil tot een uiteindelijke volmaking van deze zelf-manifestatie.
Het psychische wezen op de voorgrond plaatsen en het tot gids en leider van onze spirituele sadhana of beoefening maken, heeft een groot voordeel. Het kan de neiging, die in de meeste spirituele tradities sterk aanwezig is, om af te dwalen naar het onveranderlijke Zelf en op te gaan in diens immense vrijheid en onpersoonlijkheid, beteugelen. Maar dit is een ontsnapping aan de door God gegeven missie om God's volmaakte manifestatie naar deze materiële wereld te brengen. Het psychische wezen heeft een aangeboren, onblusbare dorst naar eenwording met het Goddelijke, door liefde en zelf-gave. De eenwording die het de hoogste vervulling en voldoening geeft, is geen passieve en gedeeltelijke eenwording, maar een dynamische en integrale eenwording. Een dergelijke vereniging onthult zichzelf en verlicht de wereld; het is een vereniging in het lichaam in al zijn activiteiten, evenals in het hart, het denkvermogen en de innerlijke diepten. Om deze integrale vereniging te bereik en een opgewonden kanaal te worden voor de goddelijke pracht, daalt de ziel af in de duisternis en de dood van deze materiële manifestatie.
9: BOEK VII, CANTO 4 — SPIRITUELE EVOLUTIE
We zijn nu klaar om Canto 4 van Boek VII van Savitri te onderzoeken en als de meeste andere canto's in dit boek, heeft ook dit canto geen parallel in Vyasa's vertelling van de legende in de Mahabharata. In Canto 3 volgden we Savitri terwijl ze de sluier tussen het uiterlijke bewustzijn en haar innerlijke wezen doorbreekt en de fysieke, vitale, mentale en spirituele werelden verkent. Ze begint met de subtiele fysieke wereld: 'In een dichtheid van subtiele Materie samengepakt...' (regel 59) en gaat dan verder naar de vitale wereld: 
'De kringlopen van oneindigheid van begeerte...' (regel 166), en vervolgens naar de mentale wereld: 
'Dan, verder reizend door het zelf's wijde zwijgen,', begint ze een nog hogere wereld te verkennen waar 
'De geest zichzelf zag als een vorm van het denkvermogen...' (regel 364). 
'Zo trok zij verder door haar stille zelf.' Dit zijn de hogere, spirituele regionen van het mentale, waar ze vele stralende wezens ontmoet van wie ze aanwijzingen zoekt voor haar verdere reis: 
'O gelukkig gezelschap van lumineuze goden/ Openbaar, die de weg weten, die ik moet betreden...' (regels 472-473).
Hierna zien we Savitri een nog hogere wereld van bewustzijn bereiken, waarschijnlijk de Bovenmentale13 regio, de wereld waarin de verschillende Goden die door de religies worden geïdentificeerd, te vinden zijn. Savitri ontmoet hier de "Drievoudige Zielskrachten", drie godinnen van de bovenmentale wereld, namelijk de Madonna van mededogen en liefde, de Madonna van macht en de Madonna van licht en wijsheid. ("Madonna" is een woord dat in het Engels normaal gesproken wordt gebruikt voor een beeld of afbeelding van de Maagd Maria, maar hier wordt het gebruikt als een respectvolle aanspreekvorm.) Deze ontmoeting met de Madonna's, die een voor een voor haar verschijnen, blijkt zeer dramatisch te zijn. Elke Madonna beweert Savitri's ziel te zijn, maar direct nadat elke Madonna haar boodschap aan Savitri heeft uitgesproken, zien we een verdraaiing, of een egoïstische vervorming, van waar de Madonna voor staat, die tegen Savitri protesteert en dingen zegt die heel anders zijn dan wat de Madonna te zeggen had.
Laten we eerst een idee krijgen van wat de Madonna's en hun ontevreden tegenhangers te zeggen hebben; dit kan ons helpen te bepalen wat ze vertegenwoordigen.
Ten eerste ontmoet Savitri de Madonna van 'goddelijke medelijden', een 
'geest, geraakt door de smart van alles, wat leeft'. Ze begint met de woorden:
"O Savitri, Ik ben uw geheime ziel.
Ik kwam om het lijden van de wereld te delen.
p. 503, regels 25-26
Vervolgens beschrijft ze de verschillende manieren waarop ze in de wereld werkzaam is:
Ik ben vrouw, verzorgster en slaaf en geslagen beest;
Ik verzorg de handen, die mij wrede slagen gaven.
Ik dien de harten, die mijn liefde en ijver versmaadden;
Ik ben de hof gemaakte koningin, de verwende lieveling,
Ik ben de geefster van de kom met rijst,
Ik ben de aanbeden Engel van het Huis.
Ik ben in alles, dat lijdt en weent.
blz. 503-504, regels 32-38
Zij is getuige geweest van al het menselijk lijden:
Ik heb de boer zien branden in zijn hut,
Ik heb het stukgehakte lijk gezien van het afgeslachte kind,
Hoorde de vrouw's schreeuw, onteerd en ontbloot en voortgesleurd
Onder het gehuil van de meute hellehonden,
Ik keek toe, ik had geen vermogen om te redden.
blz. 504, regels 45-49
Ze heeft medelijden met het lijden van zelfs dieren:
Ik heb het zwoegen gedeeld van de aangespannen dierlijke werkezel,
Gedreven door de prikkel, aangemoedigd door de zweep;
Ik heb het leven gedeeld van het met vrees gevulde leven van vogel en beest,
Zijn lange jacht naar het dag's precaire voedsel,
Zijn steelse wegsluipen en ineen duiken en de hongerige sluiptocht,
Zijn pijn en doodsangst, gegrepen door bek en klauw.
blz. 504 regels 52-57
Maar ze bekent dat ze geen 'wapen van sterkte meegebracht, om te helpen of te verslaan/ God gaf mij liefde, hij gaf mij niet zijn kracht.' Ze erkent dat de hemel onverschillig is geweest en de Natuur wreed, maar toch heeft ze niet geklaagd. Ze hoopt dat op een dag deze grote, harde wereld van pijn zal veranderen; haar God heeft haar verzekerd dat dit zal gebeuren, en ze is ervan overtuigd dat dit op een dag inderdaad zal gebeuren.
Toen ze ophield met spreken, klonk er een stem van woede, de stem van een gekwelde Titaan, en het klonk als het gebrul van een woedend beest dat zich in de diepten van de mens schuilhield. Enerzijds klaagde deze stem bitter over het lijden van de mensheid, maar tegelijkertijd leek hij een perverse vreugde te scheppen in zijn eigen lijden. Hij beschrijft zichzelf als volgt:
"Ik ben de Man van Smarten, ik ben hij,
Die genageld is op het wijde kruis van het universum;
Om te genieten van mijn kwellingen heeft God de aarde gemaakt,
Mijn passie heeft mij gemaakt tot zijn drama's thema.
p. 505 regels 97-100
Hij is verbitterd tegen God en uit zijn verzet tegen hem. Hij spreekt namens allen in deze wereld die doden als dieren en sterven als dieren, namens de mens, de rebel, de hulpeloze lijfeigene. Terwijl hij zich bevrijdt van het 
'dienstbaarheid's zegel', stuit hij op nieuwe tirannen. Hij is voor altijd verplicht te werken, terwijl anderen de vruchten van zijn arbeid plukken. Hij is jaloers op de rijkdom die hij niet kan delen en op het geluk dat hem niet ten deel valt. Hij blijft daarom alleen achter met zijn bitterheid, zijn kwade gedachten en zijn strijd met God en de mensen. Hij is ervan overtuigd dat zijn lot niet zal veranderen.
God, denkt hij, heeft deze wereld hard en verschrikkelijk gemaakt en het hart van de mens klein. Men kan hier alleen overleven door list en bedrog. Hij gelooft niet in goedheid. Iemand is goed, ofwel omdat hij zwak is, ofwel omdat hij het ziet als een investering met rendement. Hij kan niet langer in opstand komen, omdat God hem zijn oude kracht heeft ontnomen, dus moet hij zich neerleggen bij zijn lijden. Hij besluit zijn uitdagende toespraak met deze woorden:
Ik ben het slachtoffer van titanische beproevingen,
Ik ben de dader van demonische daden;
Ik werd gemaakt voor kwaad, het kwade is mijn lot;
Kwaadaardig moet ik zijn en door kwaad leven;
Ik kan niets anders doen dan mijzelf zijn;
Wat de Natuur van mij maakte, dat moet ik blijven.
Ik lijdt en zwoeg en huil; ik klaag en haat. "
p. 507 regels 152-158
Dit is de stem van het tamasische ego. Het is zijn aard om moedeloosheid, zwakte, inertie en zelf-verachting te accepteren en te ondersteunen. Het is zo zwak, zo duister, zo ellendig, zo onderdrukt en zo slecht behandeld dat het geen hoop meer heeft. Dit verdorven wezen lijkt er plezier in te scheppen zijn bitterheid en haat te uiten en weigert getransformeerd te worden.
Savitri luistert naar dit wezen, maar kiest ervoor alleen te reageren op de Madonna van het Lijden. Ze vertelt haar dat zij inderdaad 
'een deel is van mijn ziel, voortgebracht/ Om het ondraaglijke verdriet van de wereld te dragen' en dat de mens dankzij haar niet bezwijkt aan wanhoop en in hoop leeft. Ze wijst haar er ook op dat 
'de macht om te troosten de uwe is, niet om te redden'. Dit is iets waar de Madonna zelf zich van bewust is, zoals blijkt uit haar bekentenis: 
God gaf mij liefde, hij gaf mij niet zijn kracht. Savitri laat haar achter met de belofte dat ze op een dag zal terugkeren met de kracht die de wereld zal bevrijden van alle kwalen van het kind, die de woede van het beest en de wreedheid en pijn van de Titaan in de mens naar boven brengen. Dit zal de wereld bevrijden van het tamasische ego en haar voor altijd vrede en vreugde brengen.
Savitri vervolgt haar reis en ontmoet al snel een andere Madonna, die in haar gouden en paarse pracht zit, 
'Gewapend met de drietand en de bliksemschicht/ Haar voeten op een liggende leeuw's rug'. Ze zag er majestueus en zegevierend uit. Dit was de Moeder der Macht. Wanneer ze sprak, klonk haar stem als een stralend bevel. Ook zij begint door tegen Savitri te zeggen:
"O Savitri, ik ben uw geheime ziel...
Ik sta op aarde's paden van gevaar en verdriet
En help de ongelukkigen en red de verdoemden.
p. 509 regels 213-219
Zij waakt in de mensenwereld over de strijd tussen de lichte en de duistere krachten. Zij werpt de tronen van tirannieke koningen omver en verslaat de Titaan die over de wereld heerst. Zij vervolgt:
Ik ben Durga, de godin van de trotse en sterke,
En Lakshmi, koningin van de eerlijke en de fortuinlijke;
Ik draag het gelaat van Kali, als ik dood,
Ik vertrap de lijken van de horden demonen.
p. 509 regels 236-239
Maar ze ontdekt dat de koppige wereld zich tegen haar verzet, dat de verdorvenheid en het kwaad in het hart van de mens sterker zijn dan de rede, en dat de vijandige krachten zeer listig zijn en voortdurend proberen de klok van de menselijke vooruitgang en bestemming terug te draaien. Ze erkent:
Het kosmische kwaad is te diep om uit te roeien,
Het kosmische lijden is te onmetelijk om te helen.
p. 510 regels 267-268
Ze is echter in staat enkelen te helpen, maar de massa blijft ongered. Ook zij, net als de Madonna van het Lijden, hoopt dat haar werk niet zal mislukken, omdat God's zegel erop rust.
Nauwelijks is deze Madonna uitgesproken, of de dwerg-Titaan, het Ego van de grote wereld van het Verlangen, het Rajasische ego, begint zijn hart uit te storten. Hij klaagt dat zijn voortdurende strijd de natuur weliswaar op haar evolutiereis heeft geholpen, maar dat hij daarvoor de dood en pijn heeft moeten betalen. Hij gelooft dat de Natuur zijn slaaf en werktuig is en beseft niet dat hij in werkelijkheid zelf de slaaf en het werktuig van de Natuur is. Hij gelooft dat de wereld voor hem en voor zijn gebruik is gemaakt. Hij gelooft:
De zon en maan zijn lichten op mijn pad;
Lucht werd uitgevonden voor mijn longen om te ademen,
Geconditioneerd als een wijde en muurloze ruimte,
Om een weg te klieven voor mijn gevleugelde strijdwagen's wielen,
De zee werd voor mij gemaakt om te zwemmen en te varen
En om mijn gouden handelswaar te dragen op haar rug:
p. 511 regels 320-324
Hij werd zwak, klein en onwetend geboren, maar met de tijd is hij groter geworden dan de Natuur, wijzer dan God en hij is behoorlijk trots op zijn prestaties:
Ik heb werkelijk gemaakt, wat zij nimmer heeft gedroomd,
Ik heb haar vermogens gegrepen en aangewend voor mijn werk,
Ik heb haar metalen gevormd en nieuwe metalen gemaakt;
Ik zal glas maken en gewaden uit melk,
IJzer fluweel maken, onbreekbare steen uit water,
Zal net als God in zijn scherpzinnigheid van artistieke bekwaamheid
Uit één oerplasma veranderende vormen scheppen,
Veelvuldige levens in één enkele Natuur,
Alles wat verbeelding kan bevatten
In het ontastbare denkvermogen, opnieuw vormen
In Materie's plastische solide en concrete.
Geen magie kan mijn magie's vaardigheid overtreffen.
Er is geen wonder, dat ik niet bereiken kan.
Wat God onvolmaakt heeft gelaten, zal ik voltooien,
Uit een verward denkvermogen en half afgemaakte ziel
Zal ik zijn zonde en dwaling elimineren;
Wat hij niet heeft uitgevonden, zal ik uitvinden:
Hij was de eerste schepper, ik ben de laatste.
p. 512 regels 336-352
Hier horen we de stem van het ego van de wetenschapper en de technicus, trots op zijn prestaties en zich de rol van God toe-eigenend. Hij schept vervolgens op over hoe hij atoomenergie heeft ontdekt en daarmee nu 
'Een natie wegvagen of een ras vernietigen' en de stilte van de dood kan verdrijven waar ooit gelach en vreugde heersten.
Hij is ervan overtuigd dat hij een meester in de kunsten van het leven is geworden en de geheimen van de Natuur heeft benut om in zijn eigen behoeften te voorzien. Hij hoopt spoedig alle geheimen van het Mentale te kennen, zodat hij kan spelen met kennis en onwetendheid, zonde en deugd. Hij hoopt spoedig de verborgen gedachten van anderen te kunnen lezen en zijn vijanden met een blik of een gedachte te kunnen verslaan.
Al deze egoïstische opschepperij doet denken aan de grote Titanen uit onze mythologieën, die de mensen tot slaaf maakten en ernaar streefden de goden in hun hemelen te onderwerpen. Dit is precies wat deze stem zegt:
Wanneer de aarde bedwongen is, zal ik de hemel veroveren;
De goden zullen mijn helpers zijn of ondergeschikt volk,
Geen enkele wens, die ik koester, zal onvervuld blijven:
Almacht en alwetendheid zullen de mijne zijn."
blz. 513 regels 381-384
Savitri heeft alles gehoord wat dit verdraaide Vitale ego te zeggen had, maar ze wendt zich nu tot de Madonna van Macht en antwoordt haar. Ze vertelt haar dat ze ongetwijfeld een van haar kosmische krachten is, die is ingezet om de mensheid te helpen. De mens durft en hoopt dankzij haar, en dankzij haar heeft hij al deze goddelijke vooruitgang geboekt. Maar ze mist wijsheid, en macht zonder wijsheid is als een wind; ze kan hier op aarde niet 
'de extreme eeuwige dingen' tot stand brengen. Op een dag zal ze terugkeren met wijsheid, zodat de wijsheid van de Madonna even immens zal zijn als haar macht nu. Dan zal de kreet van het ego, dat nu de wereld als voedsel opeist, verstommen, en zal alles licht en gelukzaligheid zijn.
Savitri vervolgt haar weg omhoog langs de spirituele route. Ze bevindt zich nu in een hoge en gelukkige ruimte, een wijde toren van zicht van waaruit alles te zien is. Hier werd haar geest vervuld van de nabijheid van haar bron; Savitri komt nu steeds dichter bij haar ziel. En hier ontmoet ze de derde Madonna met de glans van de hemel in haar ogen; haar gezicht straalde als de zon en haar glimlach kon een verscheurd en gewond hart helen. Nu spreekt ze tot Savitri en zegt:
"O Savitri, ik ben uw geheime ziel.
Ik ben afgedaald naar de gewonde troosteloze aarde
Om haar pijnen te genezen en haar hart tot kalmte te bedaren
En haar hoofd op Moeder's schoot te leggen,
Opdat zij mag dromen van God en zijn vrede kennen
En de harmonie aantrekken van hogere sferen
In het ritme van aarde's grove gekwelde dagen.
p. 515 regels 426-432
Ze geeft de mens idealen die hij de moeite waard vindt om na te streven. Ze is de vrede die de door oorlog getekende borst van de mens binnensluipt. Ze is 
'liefdadigheid met de zachtaardige handen, die zegenen'. Ze is 'stilte, midden tussen het luidruchtige gestamp van het leven' en 
'Kennis, die tuurt op haar kosmische kaart'. Wanneer iemand in de war is over wat goed en wat kwaad is, is zij degene die hem leidt op de paden naar God. Uit het onbewuste bouwt zij het bewustzijn op. Zij komt tot de mens in de gedaanten van goedheid, moed, dapperheid, martelaarschap, wijsheid en schoonheid, en door middel daarvan verheft zij de ziel van de mens dichter tot het Licht.
Maar het menselijke denkvermogen klampt zich aan zijn onwetendheid
En het menselijke hart aan zijn kleinheid
En het aardse leven aan haar recht op smart.
p. 516, regels 481-483
Zij besluit met de verklaring:
Ik breng ondertussen de goden op aarde;
Ik breng hoop terug in het wanhopende hart;
Ik breng vrede voor de nederigen en de groten,
En stort mijn genade uit over de dwaze en de wijze.
Ik zal de aarde redden, als de aarde instemt om gered te worden.
p. 516, regels 487-491
Zodra de Madonna ophield met spreken, hoorde Savitri de kreet, de krachtige en protesterende stem van het door de zintuigen geketende mentale ego. Hij is zich bewust van de goddelijke macht die hij bezit, maar hij is gebonden in de ketenen van aardse onwetendheid. Wanneer hij de mensheid beheerst, kunnen zij de gehele Werkelijkheid van God niet zien, maar slechts de kosmische oppervlakte. Zelfs wanneer hij het fysieke lichaam van de Waarheid ziet, kan hij niet diep genoeg doordringen en de ziel bereiken. Hij mist de overvloedige rijkdom van de oneindigheid en verwart deze met een gigantische verspilling. Hij onderzoekt de geheimen van de natuur, maar zijn 
'ogen missen het ongeziene erachter'. Hij wordt vaak bezocht door intuïtief licht en inspiratie, maar hij vertrouwt ze niet. Hij vertrouwt alleen op rede en zintuiglijke kennis. Hierdoor lopen zijn schitterende pogingen om de Waarheid te kennen op frustratie uit. Terwijl hij spreekt, kan Savitri het kosmische pathos achter zijn grootse uitspraken horen.
Hij stelt zichzelf voor als 'het denkvermogen van God's grote onwetende wereld', 'het al-ontdekkende Denken van de mens'. Maar hij is een god geketend aan Materie en zintuigen, als een dier gevangen in een hek van doornen. Hoewel hij zichzelf niet heeft kunnen bevrijden, is het hem wel gelukt het koord losser te maken en zijn blikveld te vergroten. Hij schept op over wat hij al bereikt heeft:
Ik heb de hemelen in kaart gebracht en de sterren geanalyseerd,
Hun banen beschreven door de groeven van de Ruimte,
De mijlen gemeten, die de zonnen scheiden,
Hun levensduur berekend in de Tijd.
p. 518 regels 544-547
Hij beschrijft vervolgens hoe hij de geheimen van deze aarde heeft ontdekt door in haar binnenste te duiken. Hij heeft ook de stamboom van de evolutie geschetst en de afstamming van de mens helemaal teruggevoerd tot de protozoa waaruit zijn voorouders voortkwamen. Hij heeft ook bestudeerd hoe de mens geboren wordt en hoe hij sterft, maar
Alleen welk doel hij dient, weet ik nog niet
Of dat er helemaal geen doeleinde is of enige zin
Of een druk van rijke scheppende doelbewuste vreugde
In de wijde werken van aardse macht.
p. 518 regels 561-564
Hij is ervan overtuigd dat hij het hele boek der Materie tot in detail heeft bestudeerd: 
'Alleen enkele bladzijden zijn nu over om te lezen'. Hij heeft ook de levenswijzen van mensen, apen en mieren bestudeerd, evenals de denkprocessen van mannen en vrouwen. Hij is er vrij zeker van dat als er een God aan het werk is, hij de meeste van zijn geheimen heeft ontdekt. Maar, zoals hij bekent:
Maar nog altijd is de Oorzaak van dingen in twijfel gelaten,
Hun waarheid vliet van achtervolging naar een leegte;
Wanneer alles verklaard is, dan is niets gekend.
p. 519 regels 576-578
Het blijft voor hem een raadsel hoe deze machtige Natuur is ontstaan, hoe het denkvermogen is voortgekomen en hoe het leven deze verschillende gedaanten heeft aangenomen. Telkens wanneer hij overtuigd is van wat hij heeft ontdekt, trekken Toeval en Lot vaak in twijfel wat hij probeert tot stand te brengen als de waarheid van dingen. Hij denkt dat al zijn grote filosofieën die hij gebouwd heeft slechts een beredeneerde gok zijn. Hij vindt de mystieke hemel en al het gepraat over de menselijke ziel pure kwakzalverij. Dit alles is louter speculatie. Uiteindelijk wordt de wereld zelf een bron van twijfel, een soort grap bedacht door het Oneindige. Misschien is de wereld niets meer dan een illusie.
Er wordt gezegd dat er een hoger bewustzijn bestaat, maar dat zou leiden tot een lichaamsloos Zelf. Wat heb je aan zo'n bewustzijn? Hij werkt liever binnen zijn menselijke beperkingen. Hij is mens en hoopt mens te blijven. De gedachte dat God verborgen leeft in de Materie is niets meer dan een fantasie. Hoe kan iemand ooit goddelijk worden? Geen enkel denkend mens zou zo'n onlogische stelling accepteren.
Savitri luistert naar de uitbarsting van deze verwrongen stem, maar ze wendt zich tot de Madonna van het Licht en spreekt haar toe. Ze vertelt haar dat zij inderdaad een deel van haar ziel is, uitgestoten om de mensheid te helpen op te stijgen naar de vergeten spirituele hoogten. Dankzij haar nadert de ziel God, en is er nog steeds liefde over in de wereld. Maar het menselijk intellect is een hard en rotsachtig iets waarop de boom van het Paradijs nooit kan bloeien. Zelfs als intuïtie te hulp schiet, zal het niet veel nut hebben, want het zal op zijn best een gevangene blijven van het ego van heiligheid. Het denkvermogen kan hoogstens een heldere schaduw van God ontvangen, maar niet God zelf. Ze vraagt Savitri om de honger naar het eeuwige in de mens te voeden. Op een dag, belooft ze, zal ze terugkeren met God's hand in de hare en dan zal er volmaaktheid op aarde zijn, en licht en vrede in alle werelden.
We hebben nu de drie Madonna's gehoord, de drie kosmische zielskrachten. Dit zijn drie aspecten van de Wereldmoeder en ze zijn al aan het werk in de wereld. Maar veel van hun werk wordt tenietgedaan door de perversies die deze krachten op aarde ondergaan. Het goede werk dat de zielskrachten verrichten, wordt in aanzienlijke mate ontsierd door de drie aspecten van het ego: Tamasisch, Rajasisch en Sattwisch. Het is belangrijk op te merken dat de zielskrachten drievoudig zijn en niet drie-enig; elk mist de krachten van de andere. De Madonna van Mededogen heeft geen macht, de Madonna van Kracht heeft geen wijsheid en de Madonna van Licht is een gevangene van haar eigen zelfgenoegzaamheid. Met andere woorden, elke Madonna heeft als het ware haar eigen domein. Savitri is van mening dat dit alles niet genoeg is om perfectie in deze wereld te brengen. Mededogen, macht en wijsheid zouden drie-enige krachten moeten zijn die in harmonie op de wereld inwerken, en niet afzonderlijk zoals ze nu doen. Savitri gaat daarom verder op zoek naar haar ziel. Deze episode is rijk aan betekenis en onthult wat er werkelijk mis is met deze wereld en met het menselijk bewustzijn zoals dat nu is ingericht. Het is op dit moment niet nodig om dieper in te gaan op de betekenis van deze episode.
Spirituele Evolutie
Een van de belangrijkste thema's van Savitri is spirituele evolutie. We moeten dit begrip in dit stadium verduidelijken, omdat het cruciaal is voor het begrip van Savitri. Hier geef ik je slechts een overzicht van dit belangrijke concept. We zullen er later in je studie nog op terugkomen. Dit zal ons ook helpen de term 'Bovenmentaal' te begrijpen, die eerder werd gebruikt om aan te geven waar Savitri de drie Madonna's precies moet hebben ontmoet.
Het concept van evolutie zoals dat in het Westen is ontwikkeld, is fundamenteel Darwinistisch en houdt zich bezig met de studie van de evolutie van vormen: hoe, progressief, complexere vormen zich ontwikkelden uit minder complexe vormen. Het houdt zich niet bezig met de vraag wat er evolueert en waarom – bijvoorbeeld waarom het Mentale zich zou ontwikkelen uit het Leven en het Leven uit de Materie. Sri Aurobindo beschouwt evolutie primair als de evolutie van het bewustzijn. Voor Darwinisten en andere materialisten is materie de fundamentele realiteit van deze wereld en is bewustzijn slechts een fenomeen van reacties van Materie op Materie, van energie in Materie naar energie is Materie. Voor Sri Aurobindo is bewustzijn het fundamentele. Al het andere, de energie, de beweging, de beweging van het bewustzijn die het universum schept – zowel de microkosmos als de macrokosmos – is niets anders dan bewustzijn dat zichzelf ordent. Bewustzijn is niet alleen het vermogen om zich bewust te zijn van zichzelf en de dingen, het is ook een dynamische of scheppende energie. Het kan niet alleen reageren op krachten, maar kan ook krachten uit zichzelf creëren.
Evolutie, zegt Sri Aurobindo, veronderstelt een voorafgaande involutie. Wat evolueert, doet dat omdat het al betrokken was. Deze schepping is een manifestatie van het Allerhoogste Goddelijke bewustzijn. Om het zo te zeggen, het Allerhoogste nam een duik in de onwetendheid en werd het absolute tegendeel ervan. Hij werd het Onbewuste en uit dit Onbewuste evolueerde Materie, en uit Materie kwam Leven en uit Leven het Mentale; en deze progressieve evolutie zal zich geleidelijk verder ontvouwen en uit het mentale zullen hogere niveaus van bewustzijn evolueren en uiteindelijk het Allerhoogste Goddelijke. Deze progressieve ontwikkeling is onvermijdelijk omdat het Allerhoogste Goddelijke een duik heeft genomen in de Onwetendheid en Duisternis, en daarom hier gemanifesteerd zal worden. Deze schepping is het verhaal van de geleidelijke en progressieve manifestatie van God in de Materie. Wanneer dat gebeurt, zal elke vorm die hier op aarde is gecreëerd in staat zijn één aspect of facet van de oneindige glorie van het Allerhoogste te manifesteren.
Waarom nam het Allerhoogste een duik in zijn tegendeel, ofwel de Onwetendheid? Dit zijn geen zaken die gemakkelijk te verklaren zijn, en zelfs wanneer ze verklaard worden, gemakkelijk te begrijpen, want we hebben het hier over de bewegingen van een Oneindig Bewustzijn en de eindige menselijke intelligentie zal het niet kunnen begrijpen, tenzij het iets van de onmetelijkheid van dit Oneindige Bewustzijn verwerft. Het volstaat hier te zeggen dat het Allerhoogste Goddelijke Bewustzijn ervoor koos om een duik te nemen in de afgrond van de Onwetendheid voor de sensatie van het avontuur, voor lila (de vreugde of opwinding van een sport), zoals men zegt.
Het eerste dat uit het Onbewuste evolueerde, was het Onderbewuste, en vervolgens Materie. Het Onderbewuste en het Onbewuste vormen het lagere wezen onder het fysieke bewustzijn. Alles op aarde is gebaseerd op het Onbewuste, dat niet werkelijk verstoken is van bewustzijn, zoals de term zou suggereren. Het is het diepste niveau dat bereikt wordt tijdens de involutie, en de evolutie van het bewustzijn begint op dit niveau. Materie staat onder controle van het onderbewuste waaruit het voortkomt. Daarom zijn we ons meestal niet bewust van wat er in ons lichaam gebeurt. Uit Materie zijn materiële vormen geëvolueerd met een hogere manifestatie van bewustzijn die we Leven noemen, en uit Leven is het nog hogere niveau van manifestatie voortgekomen dat we het Mentale noemen.
De niveaus van bewustzijn zijn als een trap, en de evolutie van het bewustzijn die tot nu toe heeft plaatsgevonden, lijkt op een beklimming van deze ladder of verticaal systeem van niveaus. Het heeft reeds het niveau van het Mentale bereikt en, zoals Sri Aurobindo het ziet, zal het zeker verder klimmen tot het het niveau van Satchidananda, ofwel het Allerhoogste Goddelijke Bewustzijn, bereikt.
Het Allerhoogste Bewustzijn was vormloos en ongemanifesteerd voordat de duik in het Onbewuste werd genomen. De eerste fase van de evolutie door de niveaus van het Onderbewuste, Materie, Leven en het Mentale heeft gediend om hier een veelheid aan vormen te manifesteren, elk verschillend van alle andere. Vanaf het Mentale is het een bewuste, spirituele evolutie. Al deze niveaus van bewustzijn, reeds bereikt en nog te bereiken, kunnen worden voorgesteld als een ladder, zoals hieronder weergegeven:
11 - SATCHIDANANDA
10 - SUPRAMENTAAL
9 - BOVENMENTAAL
8 - INTUÏTIE
7 - VERLICHTE MENTALE
6 - HOGERE MENTALE
5 - MENTAAL
4 - VITAAL
3 - FYSIEK (MATERIE)
2 - HET ONDERBEWUSTE
1 - HET ONBEWUSTE
De evolutie heeft tot nu toe de eerste vijf niveaus beklommen, en de mens leeft voornamelijk op mentaal niveau. Sri Aurobindo heeft betoogd dat men momenteel op dit niveau lijkt te zijn blijven steken. De meeste van onze problemen, de verschillende crises waarmee de mensheid vandaag de dag wordt geconfronteerd, kunnen worden herleid tot deze ene oorzaak. Door middel van yoga is het voor de mens mogelijk om hogere niveaus van bewustzijn te bereiken. Het doel van Sri Aurobindo's yoga is om iemand in staat te stellen op te stijgen naar niveau tien – naar het niveau van het Supramentale. Het Supramentale is in wezen een Waarheidsbewustzijn, een bewustzijn dat altijd vrij is van de Onwetendheid die de basis vormt van ons huidige natuurlijke bestaan. Het is geen hoger niveau van het mentale, maar een geheel nieuw facet van bewustzijn. Satchidananda is de suprakosmische Werkelijkheid, het Goddelijke, het Allerhoogste wezen dat zich manifesteert als oneindig bestaan (SAT), waarvan de essentie bewustzijn (CHIT) is, en waarvan de essentie op zijn beurt gelukzaligheid (ANANDA) is.
Het Supramentale bevindt zich tussen SATCHIDANANDA, de Ene die boven alle manifestatie staat, en deze stroom van het vele in het gemanifesteerde universum. Traditionele yoga streeft ernaar een sprong te maken van het denkvermogen rechtstreeks naar Satchidananda, en dit wordt soms beschreven als het bereiken van Nirvana. Sri Aurobindo stelt dat het noodzakelijk is om het Supramentale te bereiken tijdens de klim voorbij het mentale, zodat we deze wereld, dit gemanifesteerde universum, als een God kunnen bezitten, onbezorgd door dood, pijn of onwetendheid zoals we nu zijn. Een directe sprong in Satchidananda zou betekenen dat we de geschapen wereld aan haar lot overlaten en de eeuwigheid, vrede en gelukzaligheid van het Goddelijke voor onszelf zoeken. Alleen het Supramentale heeft de macht om de menselijke natuur te veranderen en perfectie te brengen in deze onrustige wereld. Het Supramentale, zo wordt ons verteld in het verhaal van Sri Aurobindo in dit epos, werd door Aswapati ontdekt voorbij deze gemanifesteerde wereld, in de Transcendente werkelijkheid.
De fysieke wereld die we om ons heen zien, is niet de enige wereld die door het bewustzijn is geschapen. Het heeft vele andere werelden geschapen. Maar dit zijn geen materiële werelden. Er zijn vitale werelden, mentale werelden, psychische werelden en andere hogere werelden waarmee we weinig contact hebben. In ieder van ons bevindt zich een mentaal bewustzijn, een psychisch, een vitaal, een subtiel fysiek en ook het grove fysieke vlak. Dezelfde niveaus herhalen zich in het bewustzijn van de algemene Natuur. De microkosmos is qua structuur identiek aan de macrokosmos. Met andere woorden, de gradaties van bewustzijn die we in de buitenwereld aantreffen, worden ook weerspiegeld in het wezen van de mens.
Het zijn deze werelden die Aswapati verkende op zoek naar een kracht die hem in staat zou stellen volmaaktheid in deze wereld te brengen. Zijn verkenning van deze werelden wordt beschreven in de 15 canto's van Boek II van Savitri. Aswapati kon deze kracht in geen van de geschapen werelden vinden. Daarom waagt hij een sprong naar de transcendentale wereld, die voorbij de gemanifesteerde wereld ligt. Aswapati's reis is een innerlijke reis door zijn eigen bewustzijn.
Ook Savitri waagde een duik in haar innerlijke wezen en verkende eerst de fysieke, vitale en mentale rijken, waarna ze begon op te stijgen naar bewustzijnsniveaus boven het rationele denken. Daar ontmoet ze de glorieuze menigte die ernaar verlangde Gods wereld te redden. (In het laatste deel van Boek VII, Canto 3)
Net zoals er een onderbewuste is dat zich onder het fysieke bewustzijn bevindt, is er ook een bovenbewuste, bestaande uit bewustzijnsniveaus die hoger liggen dan het normale denken. Een spirituele zoeker moet zich bewust zijn van de onderbewuste niveaus, omdat er dingen of invloeden vanuit deze niveaus doordringen tot het fysieke, vitale en mentale niveau, die zijn spirituele vooruitgang belemmeren. Evenzo moet hij zich openstellen voor de bovenbewuste niveaus, die de rol hebben om de spirituele mens te ontwikkelen uit het mentale half-dier dat de mens vandaag de dag is. Elk van deze verschillende niveaus wemelt van krachten en invloeden die vormen kunnen aannemen en als machten kunnen fungeren.
Sri Aurobindo onderscheidt verschillende afzonderlijke bewustzijnsniveaus binnen deze bovenbewuste vlakken die boven het gewone denken liggen. Deze gradatie kan worden gezien als een trap met vier belangrijke beklimmingen. Deze zijn door Sri Aurobindo aangeduid als het Hogere Bewustzijn, het Verlichte Bewustzijn, Intuïtie of het Intuïtieve Bewustzijn en het Bovenmentale. Boven het Bovenmentale ligt aan de top het Supramentale. Op dit moment is het niet nodig om deze hogere bewustzijnsniveaus nauwkeurig te karakteriseren. Een korte blik op elk niveau volstaat voor onze huidige doeleinden.
Sri Aurobindo beschreef het Hogere Bewustzijn als een 'lichtgevend denkend mentaal'. Het is niet afhankelijk van een proces van deducties en gevolgtrekkingen om tot de waarheid over dingen te komen. De meest kenmerkende beweging ervan is het zien van de totaliteit van de waarheid in één enkel gezichtspunt. Het Verlichte Bewustzijn werkt niet primair door te denken, maar door te zien. Het is meer een innerlijk zicht. Het is een Mentale dat niet zozeer gebaseerd is op denken, maar op spiritueel licht. Het waarnemingsvermogen van dit innerlijke zicht is groter dan het waarnemingsvermogen van het denken. Het Intuïtieve Mentale komt heel dicht in de buurt van wat men kennis door identiteit zou kunnen noemen. Het moet niet worden verward met wat gewoonlijk intuïtieve kennis wordt genoemd, het begrip dat ontstaat zonder de noodzaak van bewust redeneren. "Intuïtie" wordt hier in een veel diepere betekenis gebruikt om te verwijzen naar een bepaalde gradatie van bewustzijn. Het Intuïtieve Mentale ziet de waarheid van dingen door een direct innerlijk contact, niet zoals de mentale intelligentie indirect via de zintuigen. De beperking van dit mentale ten opzichte van de supramentale is dat het dingen in flitsen ziet, punt voor punt, niet als een geheel. Bovendien hebben zijn waarnemingen de neiging zich te vermengen met die van de mentale beweging. Het markeert een overgangsfase tussen het mentale zoeken en de directe waarneming die kenmerkend is voor het Supramentale.
Het Bovenmentale is de doorgang waardoor men van het Mentale naar het Supramentale gaat. Dit is een bewustzijn waarin de substantie en de bewegingen van het mentale steeds meer verlicht, krachtig en omvattend worden. Het is het hoogste niveau van het mentale bewustzijn. Hoewel het put uit de hoogste Waarheid, begint hier de scheiding van verschillende aspecten van de Waarheid, en elk aspect wordt uitgewerkt alsof het een onafhankelijke Waarheid is. Dit is het proces dat, naarmate we afdalen naar het gewone Bewustzijn, Leven en Materie, culmineert in een volledige verdeling, fragmentatie en scheiding van de ondeelbare Waarheid daarboven.
Het Supramentale is radicaal anders dan alle tot nu toe beschreven bewustzijnsniveaus. In wezen is het een waarheidsbewustzijn, altijd vrij van de onwetendheid waarvan de schaduw in meer of mindere mate op alle lagere bewustzijnsniveaus valt. Het hoeft geen kennis te zoeken, omdat kennis zijn wezen is. Op zijn hoogste niveaus bezit het de goddelijke alwetendheid en almacht.
Men gelooft dat het Supramentale nog niet in deze schepping was neergedaald totdat Sri Aurobindo en de Moeder het door hun lange en zware tapasya van vele decennia naar beneden brachten. De Moeder heeft verklaard dat dit bewustzijn zich op 29 februari 1956 op aarde manifesteerde.
Ik wil hieraan toevoegen dat men gelooft dat de goden en godinnen, die de emanatie zijn van het scheppende bewustzijn van het Allerhoogste, heersen over het materiële universum en de aarde. En de plaats die de zetel van het bestaan van deze goden en godinnen is, is wat Sri Aurobindo het Bovenmentale heeft genoemd. Het lijkt redelijk om aan te nemen dat het bewustzijnsniveau waarop Savitri de drie Madonna's ontmoette, het Bovenmentale niveau was.
10: BOEK VII, CANTO 5
In dit hoofdstuk bestuderen we "Het Vinden van de Ziel", Canto 5 van Boek VII. Dit is een van de meest cruciale momenten in ons verhaal.
Savitri gaat verder, op zoek naar de mystieke grot van de ziel. Zoals we al hebben opgemerkt, is er in de oorspronkelijke legende van de Mahabharata niets te vinden dat overeenkomt met zo'n uitgebreide beschrijving van Savitri's yoga. Het oorspronkelijke verhaal geeft slechts een korte beschrijving van de triratra-gelofte die Savitri aflegt.
Voordat je verdergaat, verzoeken wij je het gedeelte over "Het psychische Wezen" in hoofdstuk 8 te lezen. Let met name op het onderscheid dat we maken tussen de Jivatman en het Psychische Wezen. Je zult dit alles in gedachten moeten houden bij het lezen van Sectie 2 van het betreffende canto.
Sectie 1 (regels 1-141)
Savitri is zojuist de drie zielskrachten, de drie Godinnen, tegengekomen, en elk van hen beweert haar geheime ziel te zijn. Savitri luistert naar hen en ook naar elk van de titanische krachten die elke Godin volgen. Ze vertelt deze Godinnen dat ze uit haar ziel voortkomen en dat ze heeft besloten nog verder te gaan om haar ziel te vinden. Het bewustzijnsgebied waarin de goden verblijven, is de Bovenmentale wereld. Savitri heeft de Bovenmentale wereld dus al bereikt. Voor de meeste spirituele pelgrims is dit op zich al een ver genoeg stadium en slechts weinigen komen zelfs zo ver. De spirituele aspirant moet onderweg vele beproevende en moeilijke fasen doorstaan. Maar Savitri blijft grotendeels hiervan gespaard, omdat het pad dat zij volgt het zonovergoten pad van het psychische wezen is. Door innerlijke aspiratie en concentratie krijgt zij toegang tot de innerlijke gebieden van haar wezen (Boek Zeven, Canto 3) en baant zich vervolgens een weg door verschillende regionen van haar innerlijke wezen.
De meeste spirituele zoekers zijn op zoek naar vrede of gelukzaligheid als doel van hun sadhana (spirituele inspanning of beoefening). De spirituele praktijken die zij volgen, houden in dat zij de instrumenten van hun wezen (lichaam, leven en denkvermogen) leegmaken en er een zekere mate van zuiverheid in brengen. Dit stelt hen in staat om in hun hart en denkvermogen het licht van de hogere niveaus van het mentale te weerspiegelen, namelijk het Hogere Mentale, het Verlichte Mentale en het Intuïtieve Mentale. Dit op zich is een geweldige ervaring; maar een systematische opstijging van het denkvermogen naar deze niveaus is zeldzaam. De meeste mensen die zo ver komen, neigen ernaar deze verlichtingen vanuit de hogere niveaus te negeren, omdat zij zich richten op het samensmelten met het Transcendente. Hun enige doel is afscheiding van de Natuur. Dit wordt ook wel 'Nirvana', 'bevrijding', 'Moksha', enzovoort genoemd.
Savitri is anders. Zij heeft geen persoonlijke behoefte aan verlossing of aan versmelting met het Transcendente of met wat het 'Verdere' wordt genoemd.
Zij is gekomen 'Om te strijden met de Schaduw' (alles wat het menselijk leven beperkt en verdraait) en om 
'de weg te houwen van Onsterfelijkheid'. Zij zoekt daarom naar de Waarheid, het Licht en de Kracht die de aardse natuur overwinnend kan beheersen en hier het hogere Licht, de Waarheid en de Gelukzaligheid tot leven kan brengen. We zijn verrast dat het rijk waarin zij de drie Madonna's ontmoet, de wereld van het Bovenmentale bewustzijn is. Zij heeft haar ziel nog niet ontmoet, omdat die in het Transcendente verblijft. Savitri, zo hebben we gezien, is een Avatar van de Goddelijke Moeder, de Chit-Shakti (Bewustzijnskracht) van de Allerhoogste en haar Jivatman is de Goddelijke Moeder zelf. Savitri moet nu een andere barrière doorbreken om de Transcendente wereld te bereiken.
Om dit te kunnen doen, moet Savitri zich ontdoen van alles wat haar bewustzijn nu definieert en beperkt. Zonder zo'n proces van zelfontlediging is het niet mogelijk de rijkdommen van een hogere verlichting in zich op te nemen. En om dit te bereiken, treedt ze binnen in wat de dichter 
'nacht van God' noemt. Dit is enigszins vergelijkbaar met wat in de Christelijke literatuur wordt beschreven als de Donkere Nacht van de Ziel.
Dit is een staat van stille en intense aspiratie. Ze wordt gedachteloos, woordeloos, verlangenloos en vrij van alle anderen die willen. 
'In een eenvoudige zuiverheid van leegte/ Knielde haar denkvermogen neer voor het onkenbare'. Alles in haar was verdwenen, behalve haar naakte zelf en het verlangen van haar overgegeven hart. Zelfs het bewustzijn van haar afzonderlijke zelf leek haar ijdelheid; ze vroeg niets, zelfs niet om verlossing. Haar toestand wordt door de dichter als volgt beschreven:
Een heilige duisternis broedde nu vanbinnen,
De wereld was een diepe duisternis, groot en naakt.
p. 522 Iines 26-27
Eindelijk kwam er verandering, de leegte werd doorbroken. Ze voelde 
'een zaligvolle nabijheid tot het doel'. Het was alsof de hemel zich naar beneden boog om de heilige heuvel te kussen. De dichter suggereert de neerdaling van een nieuw en wonderbaarlijk bewustzijn in Savitri. De lucht eromheen beefde van de kracht van de komst van dit bewustzijn. Het was nu een nieuwe dageraad. En hier hebben we de beschrijving van een wonderbaarlijke dageraad. Geen proza kan recht doen aan wat de dichter in deze magische woorden heeft beschreven:
Als een roos van pracht aan een boom van dromen,
Groeide het gezicht van de Dageraad uit de maanachtige schemering.
De dag kwam, de priester van een offergave van vreugde
In de aanbiddende stilte van haar wereld;
Hij droeg onsterfelijke luister als zijn gewaad,
Trok de hemel mee als een purperen sjaal en droeg
Als zijn vermiljoenkleurige kasteteken een rode zon.
p. 523 regels 45-51
Deze Dag is de priester of voorganger en leermeester van de grote yajna (offer) van vreugde. Een stilte heiligt deze wereld. De nieuwe Dag bedekte de hele wereld met zijn onsterfelijke glans en op zijn voorhoofd droeg hij de Zon.
Deze plek kwam Savitri op de een of andere manier bekend voor, omdat het inderdaad de woonplaats van haar ziel was. Dit is het gebied van Licht, voorbij het rijk van de Onwetendheid. Dit is Savitri's eerste ervaring van de wereld van het Supramentale bewustzijn in de transcendentale wereld.
We hebben nu de beschrijving van het heiligdom van het nieuwe bewustzijn, dat ze nu betreedt. Het leek alsof ze de occulte diepten van een land van Gelukzaligheid betrad. Dit is het toevluchtsoord van het Waarheidsbewustzijn, waarvan de hoogten het menselijk verstand niet kan bereiken. Het was verborgen als in de eenzaamheid van een rotstempel, een toevluchtsoord ver weg van het bereik van een onwetende, aanbiddende wereld. De ingang naar dit rijk was gehuld in een ontzagwekkende duisternis en een heilige stilte, met een wonderbaarlijk, broeierig licht. De deur was gehouwen uit blokken van onbeweeglijkheid, een geconcentreerde vrede. Rond de latei, aan beide zijden, kronkelden gouden slangen die de deur omhulden met hun pure kracht en naar buiten keken met de diepe, stralende ogen van wijsheid. Deze symboliseren de goddelijke energieën van dit hogere halfrond. De adelaar die met zijn wijd gespreide vleugels boven de deur zweefde, vertegenwoordigt de Supramentale Mentale kracht. Er was ook een scherm van trance van vrede dat de deur als een vuurscherm bedekte. In de kroonlijsten bevonden zich duiven, de goddelijke tegenhangers van de psychische aspiratie, die vrede, lieflijkheid en zuiverheid symboliseren. De duiven, slangen en de adelaar, die respectievelijk het goddelijke psychische, het goddelijke vitale en het goddelijke mentale vertegenwoordigen, leefden hier in volmaakte harmonie.
De drempel van deze tempel kan alleen worden overschreden in wat sushupti (slaapbewustzijn) wordt genoemd, wanneer het bewustzijn vrij is van alle verstorende invloeden. Toen Savitri de drempel overstapte, zag ze de Archetypen van alle bewegingen, dingen en bestaansvlakken beneden. Dit is wat in onze heilige literatuur wordt beschreven als de karana jagat, waar alle gebeurtenissen en scheppingen in de tijd in hun oorspronkelijke staat worden gezien. Ze zag de grote figuren van goden, de grote uitvoerende figuren van het kosmische zelf, zoals ze eruit zouden zien als ze in steen gehouwen waren. Op de muren, bedekt met betekenisvolle symbolen, vond ze de levensscènes van mens en dier, en nu kon ze de betekenis van het leven van goden en de kracht en het doel van de ontelbare werelden begrijpen. Ze zag daar het hele scheppingsplan, evenals de ladder van het bestaan van het Onbewuste beneden naar het Superbewuste Satchidananda boven, en de hele beweging van involutie en evolutie.
Er was geen geluid, men voelde alleen de levende nabijheid van de ziel. Toch waren alle werelden en God zelf daar, want elk symbool was een realiteit en bracht de aanwezigheid die het leven had gegeven.
Dit alles zag en voelde ze alleen (in zichzelf), niet door een gedachte van haar verstand, maar door het zelf. Er is een licht dat niet geboren is uit de zon, de maan of het vuur; het is het licht van de Atman, dat schijnt en verlicht waar geen ander licht kan komen. Het woont in haar en werpt een intieme zichtbaarheid op haar lichaam en onthult de betekenis van alle dingen die geheim zijn. Ons normale zicht en onze zintuigen zijn slechts een feilbare blik en aanraking, en alleen de visie van de geest is volkomen waar.
Terwijl ze in die mysterieuze plek van kamer naar kamer liep, door deuren en in de rots uitgehouwen deuren, ontwaakte er plotseling een identiteit in haar waarvan ze zich tot dan toe niet bewust was geweest. Ze voelde zich één met alles wat ze zag. Ze kende zichzelf met alle krachten van de Supramentale machten. Ze kende zichzelf als de geliefde van de Allerhoogste, zijn scheppende, uitvoerende tegenhanger. Ze was de Moeder van Schoonheid en Vreugde, ze was het scheppende woord van Brahma, ze was de oneindige macht van Shiva, ze was Vishnu, de instandhouder en behoeder van deze schepping. Zij was Krishna en Radha, eeuwig verstrengeld in gelukzaligheid (het eeuwige aspect van Ananda en vreugde in de schepping). Zij was de aanbidder en de aanbedene, één geheel.
In de laatste kamer zat men op een gouden zetel waarvan de vorm door geen blik te definiëren was; men voelde alleen dat dit de bron of oorsprong van de hele schepping was.
In de laatste kamer op een gouden zetel
Zat Iemand, wiens gedaante geen visie kon vaststellen;
Men voelde slechts de onbereikbare bron van de wereld.
Een Vermogen, waarvan zij een afdwalende Kracht was,
Een onzichtbare Schoonheid, doel van wereld's verlangen,
Een Zon, waarvan alle kennis een straal is,
Een Grootsheid, zonder welk geen leven kon bestaan.
p. 525 regels 127-134
Savitri voelde dat zij een dwalende Kracht van deze Macht was. Dit was het doel van het verlangen van de wereld, een zon waarvan alle kennis slechts een straal is, een grootsheid zonder welke geen leven mogelijk is. Dit was de Goddelijke Supramentale Gnosis.14
Van daaruit ging alles over in het stille Zelf, en alles werd vormloos, puur en naakt. Toen kwam zij door een tunnel in de laatste rots naar buiten, waar een onsterfelijke zon scheen. Daar stond een huis, geheel gemaakt van vlammen en licht, en toen zij een muur van deurloos levend vuur overstak, ontmoette zij daar plotseling haar geheime ziel.
Sectie 2 (regels 142-201)
Daar stond een wezen dat onsterfelijk was, hoewel het vergankelijk leek, omdat het speelde met vluchtige dingen en deelnam aan de Goddelijke Komedie van dit leven. De dichter spreekt nu over de geest of de Jivatman die schuilgaat achter de individuele ziel of het psychische wezen. Wat in het grootste deel van deze paragraaf wordt beschreven, verwijst niet alleen naar Savitri; de beschrijving is algemeen.
Dit wezen is de bewuste vertegenwoordiger van de Geest en God's afgezant in onze mensheid. Dit is het wezen dat over ons lot heerst en ons leidt op onze reis van leven naar leven. Haar wijd opengesperde ogen, die een serene gelukzaligheid uitstraalden die niet kon worden tenietgedaan door medelijden en verdriet, hadden de blik van de oneindigheid die naar eindige vormen keek. Ze was in de sterfelijke wereld gekomen om een balspel te spelen met Tijd en Omstandigheden. Een vreugde in het aardse bestaan was haar belangrijkste drijfveer hier en de passie van het spel verlichtte haar ogen. Ze verwelkomde aardse gelukzaligheid en verdriet met een glimlach; ze zag alles als een maskerade van Waarheid, vermomd in de kostuums van onwetendheid, die de jaren doorkruiste op weg naar Onsterfelijkheid. Ze kon alles tegemoet treden met de vrede van een sterke geest.
Omdat ze weet hoe zwaar het denkvermogen hier moet zwoegen, schenkt ze een klein deel van zichzelf aan het verborgen deel van het hart, zodat het de pijn kan verdragen en de gelukzaligheid kan vergeten, het lijden kan delen en de wonden van het leven kan doorstaan, en hier kan zwoegen onder de invloed van de sterren. Dit is de individuele ziel in ons, een wezen niet groter dan de duim van een mens (dit is de Upanishadische karakterisering van de ziel in ons). Dit verwijst naar de projectie van de Jivatman in deze wereld, en die projectie is het psychische wezen. Het is dit in ons dat lacht en huilt, de slagen verdraagt, volhardt in de overwinning, strijdt voor de kroon. Geidentificeerd met denkvermogen, lichaam en leven, neemt het hun angst en nederlaag op zich, bloedt onder de zweepslagen van het Lot en hangt aan het kruis, maar het is het ongeschonden en onsterfelijke zelf dat de acteur op het menselijke toneel ondersteunt. Dit in ons is de kleine en gehavende godheid, het menselijke deel van de goddelijkheid, de ziel in de Tijd, en het geeft ons de kracht om onze dagelijkse taken te volbrengen. Het vervult ons met medeleven voor het verdriet van anderen en de geringe kracht die we hebben om de mensheid te helpen. Het is zwak van lichaam, maar heeft een onoverwinnelijke kracht in zijn hart, en het klimt struikelend omhoog, gedragen door een onzichtbare hand, een ploeterende geest in een sterfelijke gedaante. Hier beschrijft de dichter hoe de menselijke ziel een projectie is van de goddelijke vonk of de Jivatman, die achterblijft en niet afdaalt in deze evolutionaire wereld. Het zendt deze projectie uit, het psychische element in ons dat geleidelijk een vorm aanneemt en het psychische wezen in ons wordt. De functie ervan is ons te ondersteunen op onze reis naar God, door alle wisselvalligheden van ons aardse bestaan. Dankzij haar aanwezigheid in ons stijgen we op van licht tot licht, van kracht tot kracht. De individuele ziel klimt struikelend door het leven, maar heeft te allen tijde de steun van een onzichtbare hand van de Jivatman, waarvan zij hier een projectie is.
We hervatten nu het verhaal. Hier, in deze kamer van vlammen en licht, ontmoetten ze elkaar: de geheime godheid, een vonk van het Goddelijke, en zijn projectie, onze individuele ziel die in dit aardse leven verweven is. In Savitri's geval is het Savitri's innerlijke wezen en de Allerhoogste Goddelijke Moeder, van wie Savitri hier een afgezant of incarnatie is. Toen, met de snelheid van een magische transformatie, stortten ze zich in elkaar en werden één.
Sectie Drie (regels 202-345)
Deze subtiele wereld die Savitri ervoer, trok zich diep in haar terug en een sluier werd over haar innerlijke blik geworpen. Savitri keert terug naar een normale menselijke waaktoestand nadat ze in haar innerlijk de Gnostische Godheid heeft beseft, die haar eigen geheime ziel is. Maar ze houdt deze visie van het Superbewuste vast in haar stralende innerlijke blik en begint geleidelijk bezit te nemen van haar oppervlakkige bewustzijn. Opnieuw was ze de menselijke Savitri op aardse bodem in de moederlijke nacht in de door regen geteisterde bossen en het eenvoudige huisje waar ze in trance zat. Maar nu is de halfopen knop van haar hart ontloken en staat deze open voor de aardse straling. Savitri's ziel, die tot nu toe geheim en verborgen was achter sluiers, straalde nu als een beeld. Er was geen muur meer die de ziel en het denkvermogen scheidde, noch een mystieke omheining die de ziel beschermde tegen de eisen van het leven. In haar diepe lotuswoning zat Savitri's ziel als op de marmeren zetel van concentratie, en riep de machtige Moeder der werelden aan om van dit aardse onderkomen van haar wezen haar huis te maken.
Nu, als in een flits vanuit een hemels licht, daalde een gelaat, een levende vorm van de oorspronkelijke Kracht, neer in haar hart en maakte er haar tempel en zuivere verblijfplaats van. De Transcendente Adya Shakti zond een emanatie van Zichzelf in Savitri's wezen. Maar toen haar voeten de trillende bloem van de lotus in haar hart raakten, bracht dit een radicale omkering van het bewustzijn teweeg. Het effect van deze enorme gebeurtenis wordt beschreven in deze regels:
Maar toen haar voeten de bevende bloem hadden aangeraakt,
Schokte een machtige beweging de innerlijke ruimte,
Alsof een wereld door elkaar werd geschud en haar ziel vond:
p. 528 regels 220-222
Het resultaat hiervan is dat alle tot dan toe latente krachten zich beginnen te manifesteren en het hele menselijke lichaam een verlicht goddelijk huis wordt. Dit wordt in de Tantrische literatuur de opkomst van de Kundalini genoemd, de bewustzijnskracht die opgesloten zit in het fysieke bewustzijn. Deze Kundalini-energie, tot dan toe onbewust van al het hogere licht, ontwaakt nu en stijgt op door de verschillende centra, die het bezielt terwijl het erdoorheen gaat.15 Deze opkomst van de Kundalini in Savitri wordt krachtig beschreven in de volgende regels:
Uit Onbewuste's zielloze dwaze nacht
Verrees een vlammende Slang, bevrijd uit zijn slaap.
Het steeg op, zijn kronkelingen golvend, en stond rechtop
En machtig klimmend, stormachtig op zijn weg,
Raakte het haar centra aan met zijn vlammende mond;
Alsof een vurige kus hun slaap had verbroken,
Bloeiden zij op en lachten, overladen met licht en zaligheid.
Toen voegde het zich bij de kruin bij de Eeuwige's ruimte.
p. 528 regels 223-230
De bewustzijnskracht die zich in een staat van opgerolde slaap bevindt, wordt vaak beschreven als een slang. Deze slangenkracht is nu volledig ontwaakt en rijst op tot zijn volle hoogte, rechtopstaand. Zijn staart bevindt zich onderaan de wervelkolom en zijn kap raakt de kruin van het hoofd. Dit wordt beeldend beschreven in de bovenstaande regels. Terwijl hij oprijst, raakt hij elk van de centra of chakra's (cirkels), zoals ze worden genoemd, van de Muladhara, gelegen onderaan de wervelkolom, tot de Ajna, gelegen tussen de wenkbrauwen, en verder tot de Sahasrara, gelegen net boven het hoofd. (De andere chakra's zijn de Svadhisthana, boven de Muladhara, de Manipura, in het midden van de navelstreek, de Anahata, in het hartgebied, en de Vishuddha, aan de basis van de keel.)
De beweging stopt daar niet. Na de onderkant van de kruin te hebben geraakt, breekt het door en gaat verder als een bliksemflits. Nu dringt deze slangkracht, puur en vrij, het lichaam weer binnen, ditmaal met de kop naar beneden en de staart omhoog. Ze treedt de mens binnen en transformeert hem met haar superbewuste licht.
Deze ontwaakte kracht wordt een communicatiekanaal tussen de 
'de zichtloze toppen', de bovenbewuste hoogten, en 
'de ongeziene diepten', de onbewuste diepten. 
'De rij van forten', de keten van chakra's die de fragiele verdediging van de mens tegen de immense wereld vormen, wordt nu geladen met goddelijke krachten. Alle delen en niveaus van het menselijk gevoel worden vervuld. Niet alleen de krachten van de Adya Shakti, de Allerhoogste Moeder, maar ook het voertuig, de Vahana, dat nodig is om deze krachten te dragen, vergezellen haar en dalen in Savitri af. Deze voertuigkracht staat in de Vedische terminologie bekend als 'Garuda' en in de Tantrische terminologie als Simha (de leeuw). Deze krachten dalen ook af in Savitri om haar in staat te stellen de krachten van Licht, Liefde en Ananda te ontvangen en te dragen.
Een beeltenis zat van het oorspronkelijke Vermogen,
De machtige Moeder's vorm en gezicht dragend.
Gewapend, de drager van het wapen en het teken,
Wiens occulte macht geen magie kan imiteren,
Menigvuldig en toch één zat zij, een bewakende kracht:
Met een reddend gebaar strekte zij haar geheven arm
En als symbool van een of ander ingeboren kosmisch vermogen,
Lag een heilig beest gestrekt aan haar voeten,
Een stille vlam-geoogde massa van levende kracht.
p. 528-529 regels 238-246
De stomme muren van de zwarte Onwetendheid werden doorbroken en de cirkels van onwetendheid werden uitgewist, waarna krachten en goddelijkheden vlammend tevoorschijn kwamen en elk deel van Savitri's wezen beefde van vreugde, overweldigd door golven van geluk; zij zag nu Haar (de Adya Shakti's) hand in elke omstandigheid en voelde Haar aanraking in elk ledemaat en elke cel van haar lichaam. Elk deel en niveau van haar wezen werd verbonden met zijn goddelijke tegenhanger daarboven en de latente krachten in haar onderbewuste mentale, vitale en fysieke lichaam ontvingen nu goddelijke krachten van boven en ondergingen een oneindig rijke vervulling.
Alles onderging een hoge hemelse verandering:
De zwarte Onbewuste's blinde stille muur doorbrekend,
De cirkels van Onwetendheid wissend,
Barstten vermogens en goddelijkheden vlammend door;
Ieder deel van het wezen, bevend van heerlijkheid,
Lag overweldigd door getijden van geluk
En zagen haar hand in iedere omstandigheid
En voelde haar aanraking in iedere ledemaat en cel.
p. 529 regels 247-254
Wanneer de kracht van de Allerhoogste Moeder in Savitri neerdaalt, komt ze eerst binnen in de duizendbladige lotus boven het hoofd (sahasrara), die het hogere denkende verstand en de verlichte geest beheerst en zich opent naar de intuïtie en het hogere bovenmentaal. Vervolgens daalt het af in de tweebladige witte lotus in het Ajna-chakra van het voorhoofd, gelegen tussen de wenkbrauwen, dat het denken, de wil en het visioen beheerst en ook hemelse verlichting ontvangt. Daarna daalt de kracht af naar het zestienbladige Visuddha-chakra in de keel, dat de expressie en alle externalisatie van de mentale bewegingen en krachten beheerst. Verder daalt het af naar het twaalfbladige hartchakra, dat de hogere emotionele delen beheerst met het psychische diepste daarachter.
In het land van de lotus van het hoofd,
Die het denkende denkvermogen tot zijn bezige ruimte gemaakt heeft,
In het kasteel van de lotus tussen de wenkbrauwen,
Vanwaar het schiet met de pijlen van zijn zicht en wil,
In de doorgang van de lotus van de keel,
Waar taal moet ontspringen en het uitdrukkende denkvermogen
En de hart's impuls moet snellen naar woord en daad,
Kwam een blijde verheffing en nieuwe werking.
p. 529 regels 255-262
Het gelukkige resultaat van deze veranderingen wordt vervolgens beschreven. De gedachten van de Onsterfelijke verdrongen het beperkte gezichtsveld van de stervelingen; alle dingen werden nu in een nieuw licht gezien, in hun diepere, hemelse betekenis. Een blijde en heldere harmonie omarmde nu alle waarheden en herstelde het evenwicht en de maat van de wereld. Elke vorm onthulde zijn occulte ontwerp en onthulde God's betekenis erin, waarvoor het gemaakt was. Dit onthulde de levendige pracht van de grote kunst van de schepper waarmee hij deze schepping heeft vervaardigd.
Het normale menselijke leven is een losjes geregeerde of slecht geregeerde republiek van verlangens en lusten. Dit alles verandert wanneer de mens een kanaal wordt van de kracht van de Moeder; zijn wil versmelt met haar kalme wil en die begint nu het menselijk leven te beheersen. Het leven, dat nu zo normaal is, gehoorzaamt een goddelijke wet en elke handeling wordt een daad van God. In het koninkrijk van de lotus van het hart zingt de liefde haar huwelijkslied voor haar Heer en maakt van leven en lichaam spiegels van heilige vreugde en geeft al haar emoties over aan God.
Als een kanaal van de machtige Moeder's keuze
Nam de onsterfelijke's wil ons blinde en dwalende bestuur
Van het leven onder zijn kalme toezicht;
Eens een onsamenhangende republiek van wensen en behoeften,
Toen gebogen voor het onzekere soevereine denkvermogen,
Gehoorzaamde het leven nu aan een goddelijker bewind
En elke handeling werd een daad van God.
In het koninkrijk van de lotus van het hart
Maakte Liefde, haar bruiloft-hymne zingend,
Leven en lichaam spiegels van sacrale vreugde
En alle emoties gaven zichzelf aan God.
p. 529 regels 271-281
Wanneer de dalende kracht de Manipura, het navelcentrum (de lotus met tien blaadjes), raakt, komen de trotse ambities en de bijbehorende lusten die uit dit gebied opstijgen, onder de kalme invloed van deze nieuwe kracht en maken zich gereed om God's werk op aardse bodem te verrichten. Lager dan dit bevindt zich de Svadhisthana, waaruit dagelijks kleine verlangens opstijgen, en wanneer de dalende kracht dit centrum raakt, veranderen ze allemaal in 
'een lieflijk en onstuimig spel, een stoeien van kleine goden met het leven in de Tijd'. Nog lager bevindt zich de Muladhara, waar de Kundalini-kracht oorspronkelijk in opgerolde slaap lag. De reusachtige krachten van de Materie werden nu in bedwang gehouden om voor grotere doeleinden te worden gebruikt. Zo 
'was een vaste grond gemaakt voor Hemel's neerdalende macht'.
Naarmate de Goddelijke Kracht en het Licht stap voor stap in het wezen van Savitri neerdalen, wordt haar gehele natuur (Prakriti) verbonden met Paraprakriti (de hogere natuur) en wordt de Purusha (het bewustzijn) in haar volledig verlicht. De dichter spreekt hier in algemene termen over de effecten van de neerdaling van de Kundalini-kracht. Het normale bewustzijn van de mens is onderworpen aan het spel van de Guna's en is een trouwe slaaf van het ego.
Dit komt doordat het bewustzijn het spel van de hoedanigheden van de Natuur aan de oppervlakte van het wezen heeft toegelaten. Maar dit bewustzijn is in werkelijkheid niet slechts een passieve slaaf van de hoedanigheden van de natuur; het kan ook een getuige zijn en vervolgens de geheime meester van al deze bewegingen van de natuur. Zodra de muren van onwetendheid die het omringen zijn afgebroken, wordt dit bewustzijn de innerlijke soeverein, de Heer van de lagere Prakriti. Dan is dit bewustzijn verbonden met goden, kosmische wezens en machten en brengt het harmonie in het gehele wezen. Het is nu overgegeven in de handen van de Wereldmoeder (Para Prakriti) en gehoorzaamt alleen haar bevelen. Zodra de muur die het innerlijke wezen en het oppervlakkige bewustzijn scheidt is afgebroken, treedt de ziel, tot nu toe verborgen onder een sluier, naar voren, en de pijnlijke knoop van onwetendheid wordt losgemaakt, en alle instrumenten van het wezen, namelijk lichaam, leven, denkvermogen, worden trouwe instrumenten van de ziel. Alles groeit gelukkig naar kennis en gelukzaligheid. De ledematen van een sterfelijk wezen worden doordrenkt met de kracht en extase van de Onsterfelijke. Een innerlijke wet van schoonheid begint zijn leven te vormen. Zijn spraak wordt een natuurlijke uitdrukking van de Waarheid. Dan wordt elke gedachte een rimpeling op een zee van Licht. De dualiteiten van zonde en deugd, plezier en pijn, kennis en onwetendheid verlaten het getransformeerde menselijke bewustzijn en zoeken hun toevlucht in het universele onderbewuste.
Wanneer men zo'n allerhoogste staat van toepassing bereikt, slaakt het denkvermogen een overwinningskreet en verklaart:
"O ziel, mijn ziel, we hebben de Hemel geschapen,
Vanbinnen hebben we hier het koninkrijk van God gevonden,
Zijn vesting gebouwd in een luide onwetende wereld.
Ons leven ligt verschanst tussen twee rivieren van Licht,
We hebben de ruimte veranderd in afgrond van vrede
En het lichaam een Hoofdstad van zaligheid gemaakt.
Wat meer, wat meer, wanneer er nog meer gedaan moet worden?
p. 531 regels 327-334
Dit is de overwinningskreet die de ziel slaakt wanneer het deze hoge staat bereikt. Het voelt alsof zij een hemel heeft geschapen, een koninkrijk van God in deze wereld heeft gevestigd en een vesting van vrede en gelukzaligheid heeft gebouwd. Het voelt alsof alles bereikt is.
In het trage proces van de evolutie van het bewustzijn, en in de korte tijdspanne tussen geboorte en dood, wordt een eerste volmaaktheid bereikt wanneer iemand het hierboven beschreven stadium bereikt. Uit het hout en de steen waaruit onze Natuur is gemaakt, is een tempel gebouwd waarin de hoge goden konden wonen. Hoewel de wereld zelf niet verlost wordt door deze prestatie van één individu, kan de volmaaktheid van één mens de wereld wel redden. Een nieuwe nabijheid tot volmaaktheid wordt bereikt en de aarde raakt nauwer verbonden met de volmaaktheid van de hemel. Het lijkt alsof er een kamp van God is opgeslagen in de menselijke tijd, dat een glorieuze vervulling voor de hele mensheid aankondigt.
11: BOEK VII, CANTO 6 (REGELS 1-220)
We gaan nu verder met Canto 6 van Boek VII. Dit canto heeft de veelzeggende titel "Nirvana en de Ontdekking van het Al-Ontkennende Absolute". De term "Nirvana" betekent "uitdoven" (de vlam van het individuele wezen); voor Boeddhisten betekent het "rusten in het hoogste Niet-bestaan". Maar over het algemeen wordt deze term gebruikt om bevrijding op aarde aan te duiden, naar een onbeschrijflijke vrede en vreugde. Het betekende in feite de uitroeiing van al het lijden door het verdwijnen van alle egoïstische ideeën of gevoelens, en het is het uiteindelijke doel van veel yogastromingen. Sri Aurobindo's Yoga beschouwt dit soort Nirvana niet als het ultieme doel, en daarom kunnen we concluderen dat de Nirvana-ervaring die Savitri in dit canto ondergaat van een andere aard is, zoals we later in dit hoofdstuk zullen zien.
Zoals we hebben gezien, ondergaat Savitri in canto 5 een van de hoogtepunten van haar innerlijke reis. Savitri's innerlijke wezen, haar individuele ziel, ontmoet in haar diepste kamer van vlam en licht de Allerhoogste Goddelijke Moeder, van wie Savitri hier op aarde een afgezant is. Savitri's individuele ziel is een projectie van de Goddelijke Moeder en dat maakt haar tot een Avatar, een incarnatie. Wanneer ze elkaar ontmoeten, storten ze zich met de snelheid van een magische transformatie in elkaar en worden één. Zo ervaart Savitri de Gnostische Godheid in haar diepste wezen. Vervolgens zien we dat, wanneer ze terugkeert naar haar oppervlakkige bewustzijn, Savitri de enorme transformatie van haar wezen ervaart, die het gevolg is van de opstijging van de Kundalini-energie naar de kruin van haar hoofd en de afdaling ervan door de verschillende chakra's. Haar geest slaakt dan een overwinningskreet:
"O ziel, mijn ziel, we hebben de Hemel geschapen,
Vanbinnen hebben we hier het koninkrijk van God gevonden,
Zijn vesting gebouwd in een luide onwetende wereld.
p. 531 regels 328-330
Sectie 1A (regels 1-65)
Canto 6 begint met een beschrijving van de natuur, waaruit blijkt dat een ervaring zoals die van Savitri altijd een kosmische betekenis en belang heeft, vooral omdat Savitri een Avatar is. Terwijl Savitri de overweldigende ervaring onderging die in Canto 5 wordt beschreven, reageerde de Natuur daar ook op haar eigen manier op. Eerder, toen Savitri aan de ontdekking van haar ziel begon, waren er onweersbuien; nu, aan het begin van dit canto, 
'Waren de laatste regens mompelend over de wouden gevlucht' zegt de dichter.
De grote spirituele ervaring die Savitri zojuist heeft doorgemaakt, wordt weerspiegeld door de kalme, zachte zon die vanuit de serene hemel neerkijkt en de grote blauwe betovering van de lucht. Savitri zelf was nu veranderd: de dichter beschrijft de spirituele rijpheid en de rust van haar intense zelf-heerlijkheid met deze woorden:
En Savitri's leven was blij, vervuld als aarde's;
Zij had zichzelf gevonden, zij kende haar wezen's doel.
Ofschoon haar koninkrijk van wonderbaarlijke verandering vanbinnen
Onuitgesproken bleef in haar heimelijke borst,
Voelde alles, wat rondom haar leefde, haar magie's charme:
p. 532 regels 11-15
Savitri heeft nu een totale transformatie van haar diepste wezen bereikt en de Natuur lijkt dit te erkennen en op vele manieren op haar te reageren:
De bomen's ruisende stemmen vertelden het aan de winden,
Bloemen spraken in hartstochtelijke kleuren een onbekende vreugde,
Het vogel's kwinkeleren werd een lofzang,
De beesten vergaten hun strijd en leefden tevreden.
p. 532 regels 16-19
En Savitri's nieuwe innerlijke evenwicht gaf een opwaartse en voorwaartse impuls voor de yogi's die in het bos leefden en het hogere leven nastreefden. Licht en Gelukzaligheid straalden van haar uit naar alles om haar heen.
Opgenomen in een wijde vereniging met het Ongeziene
Ontvingen de milde asceten van het woud
Een plotselinge verruiming van hun eenzame overpeinzingen.
Deze heldere perfectie van haar innerlijke staat
Vergoot zich overvloedig naar haar uiterlijke scene,
Maakte saaie gewone natuurlijke dingen mooi
En actie prachtig en tijd goddelijk.
Zelfs het kleinste geringste werk werd
Een lieflijk of blij en glorieus sacrament,
Een offergave aan het zelf van de grote wereld
Of een dienst aan de Ene in ieder en al.
p. 532 regels 20-30
Het nieuwe bewustzijn in Savitri heft alle ware relaties niet op, maar verheft ze tot hun hoogste intensiteit. Zo geeft het een nieuwe dimensie en volmaaktheid aan haar liefde voor Satyavan. Nu ziet ze boven Satyavan's geliefde hoofd niet 
'Lot's donkere en dodelijke kring' maar een gouden cirkel, 
'De cyclische ronding van een soeverein leven'. Met andere woorden, ze ziet op Satyavan's hoofd niet de duisternis van de dood, maar het keizerlijke licht van het leven. Bovendien wordt haar liefde voor Satyavan steeds dieper en omvat ze alle lagen van haar wezen.
Altijd was hij bij haar, een levende ziel,
Die haar ogen ontmoette met nabije verliefde ogen,
Een levend lichaam, dicht bij haar lichaam's vreugde....
Zelfs op afstand dichterbij dan haar gedachten,
Lichaam dichtbij lichaam, ziel dichtbij ziel,
Bewegend, alsof door een gewone adem en wil,
Waren zij, verbonden in de enkele rondgang van hun dagen,
Samen door liefde's ongeziene atmosfeer,
Onscheidbaar als de aarde en de hemel.
p. 533 regels 47-62
Sectie 1B (regels 65-220)
In de levens van veel heiligen komen we episodes tegen waarin de spirituele pelgrim, vlak voordat hij de wereld van bevrijding of Moksha betreedt, wordt aangevallen door Mara, of een andere vijandige kracht die hem probeert te misleiden of zijn voortgang te belemmeren. Savitri heeft in haar eigen leven al een spiritueel doel bereikt dat anders is dan bevrijding, Mukti of Nirvana in de traditionele zin. Ze is de gnostische of supramentale wereld binnengegaan, waar de Allerhoogste Goddelijke Moeder verblijft, en ze is teruggekeerd naar de aarde nadat ze haar eenheid met deze Allerhoogste Moeder heeft beseft. Ze bezit nu potentieel de scheppende krachten van dit nieuwe bewustzijn, die in staat zijn alle onvolkomenheden uit ons aardse bestaan te bannen en er volmaaktheid in te brengen. Savitri heeft nu als het ware de sleutel tot deze gouden wereld van aardse volmaaktheid. Dit is een siddhi die verder reikt dan degenen die ontsnappen naar de Nirvana-staat, de staat waarnaar traditionele yoga streeft.
Sri Aurobindo heeft vaak gesproken over een duistere, verborgen vijandigheid die in de menselijke diepte schuilt en die het recht opeist om God's werk te veranderen en te beschadigen. Er is een geheime vijand die er voortdurend naar streeft de mens geketend te houden aan zijn onwetendheid. Deze geheime Tegenstander kan een werkelijk vastberaden spirituele zoeker soms toestaan te ontsnappen aan deze wereld van onwetendheid naar de wereld van Nirvana, bevrijding of gelukzaligheid, omdat dat op geen enkele manier zijn greep of soevereiniteit over deze wereld vermindert. Maar deze Tegenstander voelt zich nu bedreigd door Savitri, omdat zij de sleutel tot aardse volmaaktheid heeft gevonden, wat betekent dat de wereld binnenkort aan zijn controle kan ontsnappen. De meeste spirituele zoekers horen de stem van deze verschrikkelijke vijand niet eens, omdat ze ontsnappen naar een of ander lichtgevend Verdere. Alleen zij die opstijgen naar de hoogste toppen van bewustzijn, krijgen het zicht op het diepste niveau van het Onbewuste. Savitri heeft deze hoogten van het Gnostische bewustzijn bereikt. Als Savitri's voortgang niet wordt geblokkeerd, kan ze het Onbewuste dwingen afstand te doen van haar troon, en daarmee van haar controle over deze wereld. Dit wil de Tegengestelde Kracht koste wat kost voorkomen.
In een van zijn brieven aan een discipel beschreef Sri Aurobindo welk effect het supramentale principe op ons leven op aarde zal hebben wanneer het hier gevestigd is en hier begint te werken. Hij zei:
Het is waarschijnlijk dat naarmate het supramentale principe zich ontwikkelt, de evolutie steeds meer een ander aspect zal aannemen – de Daivische natuur zal overheersen, de Asuro-Rakshaso-Pishachische prakriti die nu zo'n grote plaats inneemt, zal steeds meer terugvallen en aan kracht verliezen. Een principe van grotere eenheid, harmonie en licht zal overal ontstaan. Het is niet zo dat de schepping in de Onwetendheid volledig zou worden afgeschaft, maar het zou veel van haar elementen van pijn en leugen beginnen te verliezen en meer een voortgang zijn van een lagere naar een hogere Waarheid, van een lagere naar een hogere harmonie, van een lager naar een hoger Licht, dan de heerschappij van chaos en strijd, van duisternis en dwaling die we nu waarnemen.16
Savitri heeft natuurlijk nog een lange weg te gaan voordat ze deze ultieme consummatie naar onze aarde kan brengen, maar ze heeft de sleutel tot deze volmaaktheid en de Tegenstander weet dit. Daarom zet hij een venijnige aanval op haar in. Deze Tegenstander is, zoals we hebben gezien, niemand minder dan het Onbewuste waaruit deze schepping is voortgekomen, en daarom gelooft het dat deze wereld voor eeuwig zou moeten bestaan onder haar controle. Savitri is gekomen om deze wereld te verlossen. En daarom is de woede van het Onbewuste begrijpelijk. En nu wordt Savitri door deze woede getroffen.
Terwijl Savitri in een diepe, gelukkige stemming zat, genietend van haar vreugde die een brug vormt tussen hemel en aarde,
Gaapte plotseling een afgrond onder haar hart.
Een onmetelijke en naamloze angst trok aan haar zenuwen,
Zoals een wild beest met zijn half afgeslachte prooi sleept;
Het scheen geen schuilplaats te hebben, vanwaar het sprong:
Het was niet van haar, doch verborg zijn ongeziene oorzaak.
p. 534 regels 68-72
De gelukkige stemming die zich in Savitri had genesteld, verdween plotseling en maakte plaats voor een duisternis die haar hulpeloos deed voelen, als een prooi in de greep van een wild beest. Het overviel haar als 
'Een rollende vloedgolf van stille dood' en verstikte haar met de dreiging een einde te maken aan
'de fabel van de vreugde van het leven'. Dit was het gevolg van de overname van Savitri's wezen door het Onbewuste, dat zich nu aan haar voordeed als 
'Een oceaan van verschrikking en van soevereine macht'. Voor het Onbewuste is de ultieme Werkelijkheid de donkere eeuwigheid – een vormloos, volstrekt onpersoonlijk bewustzijn, waaruit deze schepping is voortgekomen. Savitri probeerde de aard van deze schepping te veranderen. Ze was vastbesloten om het eindige de glorie en de zaligheid van het Oneindige te schenken. Als haar haar wil wordt toegestaan, zal deze wereld niet langer anityam en asukham (vergankelijk en droevig) zijn. Het Onbewuste kan dit niet verdragen. En zo zegt het tegen Savitri:
"Wie zijt gij, die uw kroon opeist van afzonderlijke geboorte,
De illusie van uw ziel's werkelijkheid
En persoonlijke godheid op een onwetende globe
In het dierlijke lichaam van de onvolmaakte mens?
Hoop niet om gelukkig te zijn in een wereld van pijn
En droom niet, luisterend naar het ongesproken Woord
En verblind door de onuitspreekbare Straal,
Het stille Bovenbewuste's domein overstijgend,
Om een lichaam te geven aan het Onkenbare,
Of voor een sanctie aan uw hart's heerlijkheid
De zwijgende, stille Allerhoogste te belasten met gelukzaligheid,
Zijn naakte en vormloze heiligheid te ontheiligen,
Of het Goddelijke binnen te roepen in uw kamer
En te zitten met God om een menselijke vreugde te smaken.
p. 534-35 regels 102-114
De enige waarheid die het Onbewuste erkent, is de waarheid van het Nihilisme en Illusionisme, van het vormloze Eeuwige. Zij (het Onbewuste als de Moeder van dit universum) kan Savitri's doel niet begrijpen van het tot leven brengen van de volmaaktheid van een goddelijk leven hier op aarde. Dat is voor haar een heiligschennis. Het universum is haar schepping en haar domein, zij is de duistere, verschrikkelijke Moeder van het leven. Ze verklaart dit aan Savitri in onmiskenbare woorden:
Ik heb alles geschapen, zal alles verslinden;
Ik ben de Dood en de duistere verschrikkelijke Moeder van het leven,
Ik ben Kali, zwart en naakt in de wereld,
Ik ben Maya en het heelal is mijn bedrog.
p. 535 regels 116-119
Voor het Onbewuste is deze schepping een illusie, gecreëerd en in stand gehouden door Maya; alleen het Allerhoogste voorbij deze schepping, in het transcendente, is werkelijk. Daarom verkondigt ze:
Want slechts het blanco Eeuwige kan waar zijn.
Al het andere is schaduw en lichtflits in Denkvermogen's heldere glas,
Denkvermogen, de holle spiegel, waarin Onwetendheid
Een prachtige gedaante ziet van zijn eigen valse zelf
En droomt, dat het een glorieuze solide wereld ziet.
O ziel, uitvinder van mensen's gedachten en hoop,
Gijzelf de uitvinding van de moment's stroom,
Illusie's centrum of subtiel toppunt,
Ken uzelf uiteindelijk, geef uw zinloze bestaan op."
p. 535 regels 124-132
Deze uitbarsting van het Onbewuste dreigde Savitri's innerlijke wereld te verwoesten; een deken van stilte drukte zwaar op haar hart, en haar koninkrijk van vreugde bestond niet meer. Savitri wachtte op de wil van het Allerhoogste.
Toen, net zo plotseling, hoorde Savitri een machtigere Stem: deze raakte haar hart en bracht hoop en bevestiging. Dit was de stem van het Licht, het antwoord van de Hemel op de stem van de Afgrond die dreigde Savitri onderuit te halen.
Wat de stem van het Licht tegen Savitri zegt, is zeer betekenisvol. Het vraagt Savitri om haar koninklijke gelukzaligheid, haar nieuwe siddhis, verborgen te houden, omdat het voorlopig de verworvenheid van één enkel individu blijft. Hoewel het de hoogste vorm van bewustzijn is die Savitri nu in haar innerlijk heeft gerealiseerd, zal het het aardse bewustzijn niet kunnen veranderen totdat het zich in het collectieve bewustzijn heeft gevestigd. Tot die tijd moet Savitri haar rijkdom van het nieuwe bewustzijn koesteren in het heiligdom van haar innerlijk.
"O ziel, stel uw koninkrijk niet open voor de vijand;
Stem toe om uw koningschap van zaligheid te verbergen,
Opdat Tijd en Lot hun wegen niet kunnen nagaan
En met donderachtige slag op uw poorten zullen kloppen.
p. 536 regels 146-149
De Stem van het Licht legt vervolgens uit waarom dit nodig is. Het wijst erop dat de nieuwe siddhi die Savitri heeft verworven, nog steeds haar persoonlijke prestatie is.
Verberg, zolang gij kunt, uw schat van afgescheiden zelf
Achter de lumineuze wal van uw diepten,
Tot het een deel wordt van een onmetelijker keizerrijk.
p. 536 regels 150-152
Wat Savitri tot nu toe heeft bereikt, is niet genoeg; het Supramentale Bewustzijn is nu een realisatie van haar diepste wezen; het moet nu worden uitgebreid naar alle niveaus van haar wezen, en zij moet zichzelf dan een perfect kanaal maken voor de verspreiding van dit bewustzijn in de wereld om haar heen. Hiervoor wordt haar gevraagd een verdere tapasya te ondergaan. Savitri wordt gevraagd zich te ontdoen van alles wat een dergelijk proces belemmert.
Maar niet alleen voor het zelf wordt het Zelf gewonnen:
Verblijf niet voldaan met één veroverde werkelijkheid;
Waag alles om de hele wereld de uwe te maken,
Keer uw kracht om in te breken in grotere koninkrijken.
p. 536 regels 153-156
Vervolgens wordt Savitri een tweede stap van de tapasya aanbevolen. Ze wordt gevraagd haar bewustzijn te vergroten, zodat het één wordt met het universele bewustzijn:
Vrees niet om niets te zijn, opdat gij alles kan zijn;
Stem in met de leegheid van de Allerhoogste,
Opdat alles in u zijn absolute kan bereiken.
Accepteer om klein te zijn en menselijk op aarde,
Uw nieuw geboren goddelijkheid onderbrekend,
Opdat de mens zijn opperste zelf in God mag vinden.
p. 536 regels 157-162
Savitri wordt gevraagd om 'klein te zijn en menselijk op aarde', om zich volledig te identificeren met het menselijk lot. Tegelijkertijd wordt van haar verwacht dat ze God's leegte wordt, zodat ze een volledig effectief kanaal van het Goddelijke kan worden. Ze wordt er nogmaals aan herinnerd dat ze een Avatar is die is neergedaald in een worstelende wereld om Gods stralende koninkrijk te vinden, niet alleen in haar eigen innerlijke wereld, maar ook in dit moeizame universum. Ze is hier niet om te schijnen als een eenzame, stralende ster in het rijk van het Onbewuste. Ze is hier om een worstelende wereld te helpen haar bestemming te verwezenlijken. Haar rol is die van een brug tussen aarde en hemel.
Sri Aurobindo heeft gesproken over de unieke rol van de Goddelijke Moeder bij het vestigen van het supramentale bewustzijn van deze aarde. In zijn boek 'De Moeder' beschrijft hij de Goddelijke Moeder als de kracht 'die bemiddelt tussen de sanctie en de roep' - de sanctie van de hemel en de roep of het streven van de aarde naar volmaaktheid.
Als gij alleen ter wille van uzelf gekomen zijt,
Een onsterfelijke geest in de sterfelijke's wereld,
Om uw lumineuze koninkrijk te stichten in God's duisternis,
In de Onbewuste's werkelijkheid één stralende ster,
Eén deur in de Onwetendheid, geopend naar het licht,
Waarom had u enige behoefte om überhaupt te komen?
Gij zijt afgedaald in een worstelende wereld
Om een blind en lijdend sterfelijk ras te helpen,
Om naar het Licht de ogen te openen, die niet konden zien,
Om zaligheid naar beneden te brengen in het hart van smart,
Om van uw leven een brug te maken tussen aarde en hemel;
Als gij het zwoegende universum zou willen redden,
Voel dan het onmetelijke universele lijden als het uwe:
Gij moet het verdriet dragen, dat gij claimt te helen;
De dag-brenger moet lopen in de donkerste nacht.
Hij, die de wereld zou redden, moet delen in haar pijn.
Als hij het verdriet niet kent, hoe zal hij de verdriet's kuur vinden?
Als hij ver boven sterfelijkheid's hoofd loopt,
Hoe zal de sterfelijke dat te hoge pad bereiken?
blz. 536-537, regels 163-181
In de volgende prachtige regels herhaalt de dichter nogmaals zijn concept van de Avatar. Tenzij een Avatar alle beperkingen en tekortkomingen van gewone mensen op zich neemt, verliest zijn voorbeeld alle betekenis voor ons. Daarom moet God op aarde geboren worden en als mens zijn.
Wanneer zij een van de hunne hemel's pieken zien beklimmen,
Dan kan de mens hopen om die titanische klim te leren.
God moet op aarde geboren worden en zijn als mens,
Opdat de mens, die menselijk is, gelijk moet worden aan God.
Hij, die de wereld zou redden, moet één zijn met de wereld,
Alle lijdende dingen bevatten in zijn hart's ruimte
En het verdriet dragen en de vreugde van al, wat leeft.
p. 537 regels 182-188
In dit stadium behandelen we een zeer complex deel van Savitri, het deel dat handelt over de tapasya van Savitri, de Avatar. Er bestaat geen parallel voor tapasya van deze aard in de spirituele literatuur. Daarom heb ik ervoor gekozen dit deel langzaam en met de nodige bedachtzaamheid te behandelen.
12: Boek VII, Canto 6 (Regels 221-378)
Laten we beginnen met een korte samenvatting van de belangrijke stadia van Savitri's innerlijke reis die we al hebben onderzocht. In Canto 5 van Boek VII zagen we haar de ervaring beleven van een ontmoeting met haar eigen ziel, wat een enorme transformatie van haar wezen teweegbracht. Dit was, zoals we al opmerkten, het gevolg van de opstijging van de Kundalini-energie naar de kruin van haar hoofd en de afdaling ervan door de verschillende chakra's in haar subtiele lichaam. Dit bracht ons bij Canto 6.
Voordat Savitri de tijd had om van deze geweldige overwinning te genieten, verdween de gelukkige stemming die in haar was neergedaald plotseling en maakte plaats voor een duisternis die haar zo hulpeloos deed voelen als een prooi in de klauwen van een wild beest. Dit was het gevolg van de inbeslagname van Savitri's wezen door het Onbewuste – het vormloze, sterk onpersoonlijke bewustzijn waaruit deze schepping is voortgekomen. Het Onbewuste verzet zich tegen Savitri's poging om deze schepping uit zijn greep te bevrijden. De enige waarheid die het Onbewuste erkent, is de waarheid van het Nihilisme en Illusionisme. Voor het Onbewuste is deze wereld een illusie, gecreëerd en in stand gehouden door Maya; alleen het Allerhoogste Wezen boven deze schepping, in het Transcendente, is werkelijk. Deze uitbarsting van het Onbewuste (Boek VII, Canto 6, regels 102-132) drukt zwaar op Savitri's hart, totdat ze een hogere stem van binnenuit hoort die haar hoop en zekerheid schenkt.
Dit is de Stem van het Licht die Savitri opnieuw hoop schenkt door de betekenis van deze onverwachte aanval van het Onbewuste uit te leggen. De Stem vraagt Savitri niet tevreden te zijn met de siddhis (spirituele overwinningen) die ze al heeft behaald. Op dit moment zijn het niet meer dan individuele prestaties; ze zijn nog niet verankerd in het collectieve bewustzijn. Het is Savitri's levensmissie om dit te bewerkstelligen, en tot die tijd wordt haar gevraagd de schat van haar siddhis te bewaren in het heiligdom van haar eigen hart. Om nogmaals enkele regels uit het voorgaande hoofdstuk te citeren:
Als gij alleen ter wille van uzelf gekomen zijt,
Een onsterfelijke geest in de sterfelijke's wereld,
Om uw lumineuze koninkrijk te stichten in God's duisternis,
In de Onbewuste's werkelijkheid één stralende ster,
Eén deur in de Onwetendheid, geopend naar het licht,
Waarom had u enige behoefte om überhaupt te komen?
Gij zijt afgedaald in een worstelende wereld
Om een blind en lijdend sterfelijk ras te helpen,
Om naar het Licht de ogen te openen, die niet konden zien,
Om zaligheid naar beneden te brengen in het hart van smart,
Om van uw leven een brug te maken tussen aarde en hemel;
p. 536 regels 164-174
De Stem van het Licht herinnert Savitri eraan dat zij geen gewone sterveling is. Savitri is een Avatar die gekomen is om een blinde en lijdende wereld te helpen. De Avatar moet fungeren als 
'brug tussen aarde en hemel'. Om dit te kunnen doen, moet de Avatar beginnen als een gewone sterveling, onderworpen aan dezelfde beperkingen van onwetendheid, zoals pijn en lijden. Sterker nog, de Avatar deelt in de pijn van de wereld, want als hij niet uit eigen ervaring weet wat pijn is, hoe zal hij dan een remedie kunnen vinden voor al het verdriet en de pijn, en daarmee voor de onwetendheid zelf?
Savitri's prestatie om contact te leggen met het Gnostische of Supramentale Bewustzijn, zelfs al is het slechts op het niveau van haar ziel, is ongetwijfeld een heroïsche prestatie, die nog nooit eerder op aarde is bereikt. Maar als het beperkt blijft tot haar individuele verworvenheid, zou haar Avatarische missie onvervuld blijven. Het probleem is nu voor Savitri om de kracht van dit nieuwe bewustzijn over te brengen op de wereld als geheel, om het te verspreiden in het kosmische bewustzijn. Pas wanneer dit gebeurt, zal de wereld zich kunnen bevrijden van de greep van het Onbewuste. Wat moet Savitri doen om dit te bereiken?
Waag alles om de hele wereld de uwe te maken,
Keer uw kracht om in te breken in grotere koninkrijken.
Vrees niet om niets te zijn, opdat gij alles kan zijn;
Stem in met de leegheid van de Allerhoogste,
Opdat alles in u zijn absolute kan bereiken.
Accepteer om klein te zijn en menselijk op aarde,
Uw nieuw geboren goddelijkheid onderbrekend,
Opdat de mens zijn opperste zelf in god mag vinden.
p. 536 tines 155-162
Maar dat is slechts één stap. De Stem van het Licht beveelt Savitri vervolgens een verwant proces aan. Dit houdt in dat Savitri haar huidige persoonlijkheid verwerpt, zichzelf vergroot en zo immens wordt als het universum, zozeer zelfs dat deze schepping zelf niet meer zal lijken dan een klein incident in haar immense bewustzijn. Op deze manier zal ze in het universele bewustzijn kunnen treden. Ze zou dan de geheime oorsprong van alles moeten kunnen zien. Ze zal dit universum zelf kunnen zien als een Bovenmentale versie (of vertaling) van het Oneindige waarop het denkvermogen en de zintuigen hun glans hebben gelegd.
Zijn ziel moet wijder dan het universum zijn
En de eeuwigheid voelen als juist zijn substantie,
De moment's persoonlijkheid afwijzen,
Zichzelf kennen als ouder dan de geboorte van de Tijd,
De Schepping als een gebeurtenis in zijn bewustzijn,
Acturus17 en Belphegor als een gloeiende vonk,
Cirkelend in een uithoek van zijn grenzeloze zelf,
De wereld's destructie als een kleine voorbijgaande storm
In de kalme oneindigheid, die hij geworden is.
Als gij enigszins de onmetelijke keten zou laten vieren,
Terugtrekken van de wereld, die het Idee gemaakt heeft,
Uw denkvermogen's keuze uit het Oneindige,
Uw zintuigen's glans op het de Oneindig kleine's dans,
Dan zult gij weten, hoe de grote gebondenheid kwam.
p. 537 regels 189-202
Savitri wordt daarom gevraagd om 'alle gedachten van zich te verbannen en God's leegte te zijn'. Dit is de weg om 
één te zijn met God's naakte werkelijkheid/ En de wonderbaarlijke wereld, die hij geworden is/ En het goddelijkere wonder, dat nog moet zijn'. De natuur, die nu de onbewuste God is, zal transparant worden voor het licht van de Eeuwige en in staat zijn Gods volmaaktheid te weerspiegelen. Dan 
' is het leven gevuld met een spirituele vreugde/ En Materie is de Geest's willige bruid.' Daarom instrueert de Stem van het Licht Savitri:
Stem toe om niets te zijn en niemand, ontbind Tijd's werk,
Werp uw denkvermogen weg, treed terug van vorm en naam.
Vernietig uzelf, opdat alleen God kan zijn."
p. 538 regels: 218-220
Hiermee komen we aan het einde van onze samenvatting van Savitri's ervaringen zoals beschreven in Sectie 1 van canto 6 van Boek VII.
Sectie 2
Zoals opgedragen door de Stem van het Licht, bereidt Savitri zich nu voor op de ervaring van Nirvana. Met Nirvana wordt de uitdoving of de ontbinding van individualiteit bedoeld. Het kan twee verschillende doelen hebben: ten eerste, voorbij alle manifestatie gaan en zichzelf oplossen in de statische evenwichtstoestand van Brahman, in het transcendente; ten tweede, voorbij de huidige manifestatie van bewustzijn gaan naar de nog niet gemanifesteerde dynamische bewustzijnsniveaus van Brahman. Het eerste was het traditionele pad dat werd gevolgd door de Adwaitins en de Indiase Boeddhisten. Dit is het pad dat wordt aanbevolen voor hen die de nutteloosheid van alle wereldse ondernemingen inzien en deze wereld als vergankelijk en ongelukkig ervaren; dit is de weg waarlangs men een einde maakt aan alle willen en verlangens en men bevrijd wordt in een bewustzijn van vrede en gelukzaligheid. Dit is traditioneel beschouwd als het hoogste doel van alle spirituele inspanning. Maar voor Sri Aurobindo is deze wereld geen permanente verblijfplaats van ellende en onvolmaaktheid, deze vormen slechts een fase waar het evoluerende bewustzijn doorheen gaat. Naarmate het bewustzijn stijgt naar de meer dynamische niveaus die hier op aarde nog niet gemanifesteerd zijn, zou het mogelijk moeten zijn een einde te maken aan alle pijn, onwetendheid en dood die ons nu zo kwellen. De voorbereiding om naar deze bewustzijnsniveaus te stijgen, houdt ook in dat men zichzelf volledig leegmaakt. Dit is het Nirvana waar Savitri naar streeft.
In gehoorzaamheid aan de Stem van het Licht die haar heeft geleid, duikt Savitri in zichzelf en probeert ze zich los te maken van de bewegingen van de Natuur in haar. Ze neemt afstand van de bewegingen in haar.
Afzijdig en onthecht en kalm achter staand,
Als een getuige van het drama van zichzelf,
Een student van haar eigen inwendige scene,
Sloeg zij de passie en het zwoegen van het leven gade
En hoorde op de drukke doorgangen van het denkvermogen
De onophoudelijke tred en passage van haar gedachten.
p. 538 regels 225-230
Ze liet alle processen en bewegingen in haar naar de oppervlakte komen zoals ze wilden; ze liet alles over aan het 
'vrije initiatief van de wil van de Natuur'. Terwijl ze dit deed, zag ze 
'De dierlijke instincten, die rondsluipen tussen leven's bomen', en ook de krachten die vanuit de lagere regionen staren, evenals het woordeloze licht dat de ziel bevrijdt. Zo richtte ze haar aandacht eerst op het vitale deel van haar wezen. Het menselijk leven is aan de oppervlakte niets meer dan een arena waarin een wisselwerking plaatsvindt tussen de krachten die voortkomen uit het onderbewuste beneden het bovenbewuste boven.
Savitri werd vervolgens aangetrokken door de mysteries van de oorsprong van het denken. Toen ze het mentale bewustzijn bestudeerde, besefte ze dat het Mentale een enorm gebied van bewustzijn is, niet beperkt tot de activiteiten van de hersenen. Ze zag dat onze hersenen als een kantoor zijn dat gedachten registreert die elders ontstaan, ze een stempel geeft als in een muntfabriek en ze opslaat. Gedachten worden niet in de hersenen geboren, ze worden er alleen geregistreerd. De functie van de hersenen wordt door de dichter in deze regels beschreven:
De emissie van vormen vanuit het kantoor van het brein,
Deze fabriek van gedachtegeluiden en geluidloze woorden
En opgeborgen stemmen vanbinnen, ongehoord door de mens,
Haar goudmijn en schatkamer van blinkende munt.
Dit waren slechte tellers in denkvermogen's symbolische spel,
Een grammofoon's plaat, een reproductie's film,
Een lijst van tekens, een cijfer en een code.
p. 539 regels 248-254
Gedachten, zoals Savitri begint te beseffen, ontstaan in de diepten en hoogten van het denkvermogen, en de hersenen registreren ze slechts. Elke gedachte is dus niet meer dan een symbool, een teken, een cijfer of een code. De volledige betekenis ervan wordt daarom pas begrepen wanneer we de oorsprong ervan traceren.
Gedachten hebben verschillende oorsprongen; de meeste gedachten ontstaan als trillingen of impulsen op verschillende bewustzijnsniveaus, dieper, breder en hoger dan het denkvermogen zelf. Sommige ontstaan in ons subtiele lichaam, en sommige komen daar vanuit het kosmische veld. Vaak komt er vanuit onze ziel (het psychische wezen) een trilling tevoorschijn, 
'Lumineus met mysterieuze lippen en prachtige ogen'. Deze trillingen komen om het uiterlijke leven van de mens te zuiveren en daar het ideaal van liefde en waarheid te vestigen. Om dit in de woorden van de dichter te zeggen:
Dikwijls trad vanuit haar ziel een naakte gedachte naar voren,
Lumineus met mysterieuze lippen en prachtige ogen;
Of uit haar hart verscheen een of ander brandend gezicht
En zocht naar leven en liefde en gepassioneerde waarheid,
Aspireerde naar de hemel of omarmde de wereld
Of leidde de verbeelding als een vluchtige maan
Langs de saaie hemel van mensen's gewone dagen,
Midden tussen de twijfelachtige zekerheden van aarde's kennis,
Gaf vorm aan de hemelse schoonheid van vertrouwen,
Alsof naar de bloemmotieven in een smerige kamer,
Lachte in een gouden vaas één levende roos.
p. 539 regels 257-267
Dergelijke vibraties van het psychische wezen kunnen alle delen en vlakken van ons wezen doordringen en ze naar grotere hoogten tillen. Belangrijker nog, ze kunnen de mens geloof en zekerheid schenken te midden van twijfel die vaak de mentale horizon vertroebelt – als een levende roos in een gouden vaas die lacht om bloemenafdrukken in een grauwe kamer. Vervolgens beschrijft de dichter hoe dergelijke vibraties van het psychische wezen de verschillende centra (chakra's) in de mens kunnen raken en hen kunnen inspireren om nieuwe volmaaktheid op aarde te manifesteren. Ze raken het centrum van de 
'ziende wil', gelegen tussen de wenkbrauwen, en inspireren de dynamische wil. Ze kunnen het centrum van het denken achter de hersenen raken en gedachten inspireren, die als 
'fonkelende Engelen' zijn die ernaar streven deze aarde tot een gebied van licht te maken. Wanneer ze de hogere regionen van Savitri's hart raken,
Verbeeldingen vlamden op vanuit haar borst,
Onaardse schoonheid, aanrakingen van voorbijgaande vreugde,
En schema's van wonder, dromen van heerlijkheid:
p. 539 regels 276-279
Wanneer ze de lotusbloem bij de navel aanraken, beginnen grote sensaties, geïnspireerd door nieuwe visioenen van de wereld, het denkvermogen te overspoelen. Wanneer het centrum van het externaliserende denkvermogen in de keel wordt aangeraakt, beginnen beelden van een hemelse spraak het denkvermogen te overspoelen. Zelfs het centrum van het fysiek-vitale, onder het vitale niveau, reageert op de aanraking van de psychische trillingen en vervult het wezen met verlangens naar fysieke lieflijkheid en extase. Maar het uiterlijke denkvermogen beschouwt al deze reacties ten onrechte als producten van de hersenen, omdat ze het stempel en de kap van de hersenen dragen. Alleen het innerlijke denkvermogen kan herkennen waar ze vandaan komen en hun betekenis begrijpen.
Savitri kon zien hoe gedachten de voorste ruimte van het denkvermogen binnenkomen die ons beperkte menselijke bereik vergroten, waardoor we vormen zien die sterfelijke ogen normaal niet kunnen zien, geluiden horen die sterfelijke luisteraars niet kunnen waarnemen en de zalige lieflijkheid van de aanraking van het ongrijpbare voelen. Deze gedachten moedigen de mens aan om hogerop te streven, schenken hem nieuwe moed en laten hem door het eindige heen naar het Oneindige kijken. Sommige van deze gedachten komen ook voort uit een bron in het Supramentale en uit de subtiele werelden van het Subliminale.
Gedachten sprongen naar beneden van een bovenbewust gebied
Als adelaars, die neerstrijken van een onzichtbare top,
Gedachten glansden omhoog van de afgeschermde subliminale diepten
Als gouden vissen uit een verborgen zee.
p. 541 regels 333-336
Naast het Superbewuste en het Subliminale worden sommige gedachten ook geïnspireerd door het onderbewuste.
De duistere onderbewuste's incoherente aanwijzingen
Legden een verwrongen mening bloot, diep en vreemd,
Het bizarre geheim van hun rondtastende spraak,
Hun verbindingen met de onderliggende werkelijkheid.
p. 541 regels 328-331
Zo ontvangen mensen invloeden en trillingen uit diverse bronnen – uit het psychische en het subliminale, uit het Superbewuste en uit het onderbewuste. Dit maakt de mens tot een speelveld van tegenstrijdige krachten en tot een raadsel. Terwijl God's toppen hem lokken om naar hogere hoogten te evolueren, houden de invloeden van het dier en de Djinn uit zijn onderbewuste hem tegen of trekken hem naar beneden.
Deze wereld is een onmetelijke ononderbroken totaliteit,
Een diepe solidariteit verenigt zijn tegengestelde vermogens;
God's toppen kijken terug op de stille Afgrond.
Aldus converseert de mens, terwijl hij ontwikkelt naar de goddelijkste hoogten,
Nog steeds met het dier en de Djinn;
De menselijke godheid met als naar sterren starende ogen
Woont nog in één huis met het oorspronkelijke beest.
Het hoge ontmoet het lage, alles is één enkel plan.
p. 541 regels 337-344
Savitri heeft onderzoek gedaan naar de manier waarop gedachten in het menselijke denkvermogen ontstaan en wat ze ziet is werkelijk fascinerend. Ons denkvermogen, ontdekt Savitri, is 
"een dynamische, kleine machine" die voortdurend 'gedachten' produceert uit ruw materiaal dat van buitenaf wordt aangetrokken, en aan dit materiaal wordt door het denkvermogen een patroon opgelegd. Soms dringen ze het menselijk brein binnen als 
'afgemaakte kosmische waren' stilletjes opgenomen in de mens, waar een speciale truc ze tot de zijne maakt.
Dit denkvermogen is een dynamische, kleine machine,
Onophoudelijk producerend, totdat het versleten is,
Met ruw materiaal, onttrokken aan de uiterlijke wereld,
De patronen geschetst door een artiest-God.
Vaak zijn onze gedachten afgemaakte kosmische waren,
Toegelaten door een stille kantoordeur
En doorgegeven door de onbewuste's galerijen,
En worden dan uitgegeven op Tijd's markt als private makelij.
Want nu dragen zij het levende persoon's stempel;
Een kunstgreep, een speciale tint, eist hen als zijn eigen.
Al het andere is Natuur's ambachten en ook dit het hare.
p. 541-542 regels 352-362
Het is belangrijk te onthouden dat Savitri deze ontdekking doet terwijl ze probeert zich los te maken van de gebondenheid aan de Natuur of Prakriti. Wat men denkt, zich voorstelt, wil, voelt, enzovoort, zijn allemaal impulsen die in werkelijkheid afkomstig zijn van de universele Natuur en het individu ontvangt ze, hij is niet de oorsprong ervan. Ze dragen allemaal de stempel van de ontvanger vanwege de truc die ons ego uithaalt. Dit is een moeilijke waarheid voor de meesten om te zien. We zijn slaven van de Natuur, maar een nog diepere waarheid is dat we deze gebondenheid willens en wetens hebben aanvaard en er meestal comfortabel mee zijn.
Want nu dragen zij het levende persoon's stempel;
Een kunstgreep, een speciale tint, eist hen als zijn eigen.
Al het andere is Natuur's ambacht en ook dit het hare.
Onze taken zijn gegeven, wij zijn slechts instrumenten;
Niets is helemaal van onszelf, dat wij scheppen:
Het Vermogen, dat in ons werkt, is niet onze kracht.
p. 542 regels 360-365
Dit geldt niet alleen voor gewone mensen, maar ook voor mensen die bekendstaan om hun uitzonderlijke talenten, grote kunstenaars, denkers, visionairs, mensen die bekendstaan als genieën. De inspiratie voor het grote idee, de mantra, de artistieke vorm, komt uit een universele bron en inspiratie speelt de rol van de postbode. De meeste denkvermogens kunnen ze niet eens goed ontvangen zonder ze te bezoedelen met hun onzuivere aanraking. Het is het ego van de kunstenaar, de dichter, enz. dat de zuivere gaven die hem door inspiratie worden gebracht, ontsiert.
Ook het genie ontvangt uit een of andere verheven bron,
Besloten in een hemelse heimelijkheid,
Het werk, dat hem een onsterfelijke naam geeft.
Het woord, de vorm, de betovering, de glorie en genade
Zijn gezonden vonken van een ontzagwekkend Vuur;
Een proefmonster uit het laboratorium van God,
Waarvan hij het patent houdt op de aarde,
Komt naar hem in gouden bedekkingen gewikkeld;
Hij luistert naar Inspiratie's postbodeklop
En neemt de levering van de onschatbare gift,
Een weinig verspild door het ontvangende denkvermogen,
Of gemengd met de vervaardiging van zijn brein;
Wanneer het minst beschadigd, is het het goddelijkst.
p. 542 regels 366-378
13: BOEK VII, CANTO 6 (REGELS 379-645)
Savitri, zoals we in het voorgaande hoofdstuk zagen, heeft de intense tapasya van zelfontlediging beoefend. De techniek die ze hiervoor volgt, is zelf-observatie. Ze probeert de manomaya (het mentale) Purusha te bevrijden van de werking van de Natuur of Prakriti in het denkvermogen. Terwijl ze dit doet, beseft ze dat ons denkvermogen niets meer is dan een dynamische kleine machine, die onophoudelijk produceert wat we gedachten noemen door materiaal uit de buitenwereld te ontvangen. Dit materiaal komt in ons in de vorm van trillingen of impulsen vanuit ons innerlijke wezen (het subliminale), van onderbewuste niveaus van ons denkvermogen (het onderbewuste) en van boven de niveaus van het denkvermogen (het Superbewuste), evenals van bronnen buiten ons. Maar ze krijgen allemaal het stempel van ons individuele denkvermogen voordat ze aan de oppervlakte komen, waar we ze herkennen als onze gedachten.
Dit laat ons zien dat we normaal gesproken slaven zijn van de Natuur of Prakriti. Onze gedachten, verbeelding, emotionele reacties, enzovoort, worden allemaal door de Natuur in ons geïnitieerd en gecontroleerd, en wij zijn voor het grootste deel geen initiators, maar slechts de locatie, het toneel voor alles wat er in ons gebeurt. Dit brengt Savitri tot het besef dat we slechts instrumenten zijn.
Ofschoon zijn ego de wereld claimt voor zijn gebruik,
Is de mens toch de dynamo voor het kosmische werk;
De Natuur doet het meeste in hem, God de verheven rest:
Slechts zijn ziel's acceptatie is van hemzelf.
p. 542 regels 379-382
Er is een nog diepere waarheid, namelijk dat onze ziel uit eigen keuze een slaaf wordt van de Natuur of Prakriti. Het wordt de ziel niet van buitenaf opgelegd. Onze ziel is een soevereine kracht. Het is er al sinds vóór het ontstaan van deze schepping. De ziel is eeuwig en ongeboren. Het is van niets afhankelijk. Maar dan rijst de vraag: waarom aanvaardt de ziel deze slavernij aan de Natuur? Dit is een diepgaande filosofische vraag en we kunnen er hier niet eens aan beginnen. Maar Sri Aurobindo suggereert, als het ware terloops, een antwoord op deze vraag in deze vier regels:
Dit onafhankelijke, eens een allerhoogst vermogen,
Zelf-geboren, voordat het universum werd gemaakt,
Door de kosmos te accepteren, bindt hij zichzelf als Natuur's knecht,
Totdat hij haar vrijgemaakte wordt, of God's slaaf.
p. 542 regels 383-386
De ziel kiest ervoor om de lijfeigene of slaaf van de Natuur te zijn, zodat het volmaaktheid kan brengen aan dit universum, dat een manifestatie van de Natuur is.
Deze bevrijding van het bewustzijn (Purusha) van zijn gebondenheid aan de Natuur (Prakriti) is van toepassing op dat deel van ons bewustzijn dat is verontreinigd door het ego. De sadhana van het loskoppelen van de Purusha van de Prakriti resulteert in de bevrijding van het individu van het beperkte bewustzijn van het egoïstische leven aan de oppervlakte. Maar wanneer men voorbij de Manomaya (Mentale) Purusha gaat, betreedt men het rijk van spiritueel bewustzijn boven het Mentale. Savitri stijgt nu op naar deze niveaus.
Dit is de verschijning aan onze sterfelijke voorkant;
Onze grotere waarheid van het wezen ligt erachter:
Ons bewustzijn is kosmisch en immens,
Maar alleen, wanneer we door Materie's muur breken,
Kunnen we staan in die spirituele onmetelijkheid,
Waar we kunnen leven als meesters van onze wereld
En het denkvermogen alleen een middel is en het lichaam een werktuig.
p. 542-543 regels 387-393
Savitri stijgt nu op naar deze hoogten van het rijk van de Geest. Daar valt men ofwel in slaap in een diepe schaduw van het Zelf, ofwel verstilt men in de stilte van het spirituele rijk. In traditionele yoga's stijgen spirituele zoekers naar deze hoogte omdat het hen een ontsnapping biedt aan elk contact met de wereld van de manifestatie. Dit wordt verheerlijkt als de staat van samadhi, die wordt beschouwd als het ultieme doel van alle spirituele inspanning. Maar Savitri's yoga heeft een geheel ander doel. Wat zij zoekt is geen ontsnapping aan deze wereld, maar een manier om er volmaaktheid in te brengen. Zij stijgt naar deze spirituele hoogten omdat zij vanuit deze hoogten een beter beeld van deze wereld kan hebben en ernaar kan handelen. Zij zoekt niet de laya, of de absorptie van haar individuele bewustzijn in deze stilte. Zij is niet alleen wakker, maar ook zeer gefocust op de wereld. Vanuit deze hoogte omvat zij de gehele geschapen wereld en wijdt deze aan het Goddelijke, zodat het deze kan opnemen en volledig kan spiritualiseren.
Uit het denkvermogen steeg zij om aan zijn wet te ontsnappen
Zodat het zou kunnen slapen in een of andere diepe schaduw van het zelf
Of stil vallen in de stilte van het Ongeziene.
Zij verkreeg de hoogte en stond vrij van de Natuur
En zag schepping's leven van ver boven,
Vandaar legde zij op alles haar soevereine wil
Om het op te dragen aan God's tijdloze kalmte:
p. 543 regels 397-403
Nu de fabriek van het denkvermogen is gestopt met werken, is heel Savitri vervuld van een diepe vrede. Af en toe kwamen er kleine gedachten op, maar die verdwenen al snel als de stille golven op een stille zee, of rimpelingen die over een eenzame vijver trekken wanneer een verdwaalde steen het dromerige water verstoort. Er was geen geluid meer van het kloppen van de dynamo van het denkvermogen en er kwamen geen roepen meer van de velden van het leven, die nu volledig stil waren.
Haar denkvermogen leek nu een onmetelijke lege ruimte
Of een vredig landschap zonder geluid.
Dit noemen mensen rust en prijzen het als vrede.
p. 543 regels 413-415
Merk op dat de dichter dit beschrijft als een toestand die 
'leek nu een onmetelijke lege ruimte'; het is dezelfde staat die de meeste mensen beschouwen als een grote siddhi (prestatie). Maar zoals Savitri's diepere denkvermogen het ziet, was alles waarvan ze zich had proberen los te maken er nog steeds, 
'Mousserend als een chaos onder een deksel'. Gevoelens en gedachten schreeuwden om expressie en actie, ook al vonden ze geen antwoord meer in het tot zwijgen gebrachte brein. Savitri voelde dat alles onderdrukt was en niets werkelijk uit haar wezen was verdwenen, en ze vreesde dat er elk moment een explosie zou kunnen komen die deze façade van vrede zou verbrijzelen. De reden waarom Savitri zulke twijfels heeft over de staat van vrede die ze nu bereikt heeft, is dat er in de Natuur niets werkelijk verandert of transformeert alleen maar omdat we ons ervan terugtrekken. De Natuur is onuitgesproken gebleven. Het is nog steeds een veld dat overgeleverd is aan de drie Gunas (Sattwa, Rajas en Tamas). We kunnen onze onthechting intensiveren en het lichaam tot een ongevoelige steen maken. Dit brengt ons dichter bij een grotere leegte, een diepere stilte; maar we zijn nog ver verwijderd van de stilte van de Oneindigheid, van 
'de rust van het Absolute'.
Zelfs nu drongen enkele gedachten door de stilte die haar had omhuld; maar deze kwamen niet van binnenuit, noch zochten ze een vorm; noch vertegenwoordigden ze een behoefte van haar lichaam of van het vitale wezen. Ze leken niet in menselijke tijd geboren of gemaakt te zijn. Dit waren gedachten die hun oorsprong vonden in de kosmische Mentale en die in woorden gehuld waren. Omdat ze afkomstig zijn van het universele of kosmische Mentale en omdat het denkvermogen van een individu deel uitmaakt van het kosmische mentale, gaan ze ervan uit dat ze gemakkelijk toegang zullen krijgen tot het oor en het denkvermogen van het individu. Savitri observeerde deze indringers zwijgend. Er was nu een embargo en een blokkade die Savitri tegen al zulke indringers had opgeworpen. En wanneer deze gedachten deze blokkade tegenkwamen, moesten ze zich terugtrekken om te verdwijnen in de uitgestrektheid van het kosmische Mentale waaruit ze waren voortgekomen. Deze gedachten kwamen de een na de ander, als verre zeilen op een eenzame zee. Maar al snel hield ook dit op.
Maar spoedig faalde die commercie, geen bereikte denkvermogen's kust.
Toen werd alles stil, niets bewoog zich meer:
Onbeweeglijk, zelfgenoegzaam, tijdloos, eenzelvig,
Drong een stille geest door in de stille Ruimte.
p. 544 regels 457-460
Sectie 3
Savitri is nu klaar voor een directe ervaring van het Absolute in een van zijn aspecten. Het pad dat ze heeft gevolgd is dat van afwijzing en onthechting – afwijzing van de bruisende energie van de lagere Natuur en onthechting van het spel van Prakriti. Haar bewustzijn is nu volledig vrij van elke afleiding uit de wereld van naam en vorm. Het is nu klaar om de ervaring van het Absolute te ontvangen als stilte en vrede. En dit is wat ze ontvangt.
In die absolute stilte, kaal en formidabel,
Werd een alles ontkennend Leeg Allerhoogste ontwaard,
Dat zijn mystieke Nihil's soevereine recht opeiste
Om de Natuur teniet te doen en de ziel te ontkennen.
Zelfs het naakte besef van het zelf werd bleek en dun:
Onpersoonlijk, tekenloos, kenmerkloos, leeg van vormen,
Had een blank zuiver bewustzijn het denkvermogen vervangen.
p. 545 regels 461-467
Wat Savitri nu ervaart, is een absolute, naakte stilte; dit is een glimp van een 
'alles ontkennend Leeg Allerhoogste'. Dit is de ervaring van het mystieke Nihil dat het recht opeist om niet alleen de wereld, maar ook de ziel te ontkennen. Het is moeilijk om deze ervaring te begrijpen voor denkvermogens zoals de onze, die niets anders hebben gezien dan deze wereld van naam en vorm. Maar in Savitri's bewustzijn is het onderscheid tussen de ziener en het geziene nu vervaagd, en zelfs het kale besef van het Zelf is zo bleek en vaag geworden dat haar bewustzijn nu 
'Onpersoonlijk, tekenloos, kenmerkloos, leeg van vormen' is. De dichter beschrijft deze toestand verder met de volgende woorden:
Haar geest leek de substantie van een naam,
De wereld een getekend symbool, geschreven op het zelf,
Een droom van beelden, een droom van geluiden
Bouwde de gelijkenis op van een universum
Of verleende de geest de verschijning van een wereld.
Dit was zelf-ziend; in dat intolerante zwijgen
Kon geen notie en geen conceptvorm aannemen,
Er was geen besef om het beeld van dingen samen te stellen,
Een louter zelf-zicht was daar, geen gedachte verrees.
p. 545 regels 467-476
De wereld leek niet meer substantieel dan 
'Een droom van beelden, een droom van geluiden'. De wereld leek geen bestaan te hebben los van haar. Het was net zozeer een schijn zonder inhoud als haar eigen wezen. Er was geen referentiekader waarmee ze begrippen, concepten of vormen kon ontcijferen. Deze toestand wordt door de dichter als volgt beschreven:
Emotie sliep diep beneden in het stille hart
Of lag begraven op een kerkhof van vrede:
Alle gevoelens leken rustig, kalm of dood,
Alsof de verscheurde hartbanden niet meer konden werken
En vreugde en smart nooit meer konden verrijzen.
Het hart klopte door met een onbewust ritme,
Maar er kwam geen antwoord van en geen schreeuw.
Vergeefs was de provocatie van gebeurtenissen;
Niets vanbinnen beantwoordde een uiterlijke aanraking,
Geen zenuw werd geroerd en geen reactie kwam op.
p. 545 regels 477-486
Deze regels zijn eenvoudig genoeg en behoeven geen verdere uitleg. In deze toestand ontstaan geen emoties; gevoelens zijn ofwel stil ofwel dood; er was geen gevoel van vreugde of verdriet. Niets uit de buitenwereld beïnvloedde Savitri op welke manier dan ook. Geen enkele zenuw van haar reageerde op een aanraking van buitenaf. En toch, 
'zag haar lichaam nog steeds en bewoog en sprak'. Het zei wat gezegd moest worden en deed wat gedaan moest worden. Er was geen denkvermogen om het juiste woord te kiezen of te vinden, want er was geen persoon of individu meer over. Alles werkte als een feilloze machine, aangedreven door een oude, onuitputtelijke kracht. Dit is de kracht van Prakriti die nog steeds de motor aandreef die het werk deed waarvoor het gemaakt was. Haar bewustzijn keek nu om zich heen, maar nam geen deel. Het ondersteunde alles, maar had nergens een aandeel in.
Alles smeedde als een foutloze doelmatige machine.
Alsof oude gewoonlijke wendingen voortzettend,
En gedreven door een oude onuitputtelijke kracht,
Deed de machine het werk, waarvoor het gemaakt was:
Haar bewustzijn keek toe en nam geen deel;
Alles ondersteunde het, in niets had het een aandeel.
p. 545-546 regels 493-498
Wat Savitri nu nog restte, was een zuivere waarneming die aan alles ten grondslag lag wat ze deed en die coherentie gaf aan wat ze zag. Als deze waarneming zou verdwijnen, zouden alle objecten in deze wereld voor haar ophouden te bestaan. Immers, het universum dat we om ons heen zien, is het universum dat we zelf construeren met onze gedachten en vervolgens bekleden met vormen en figuren die waarneembaar zijn voor onze zintuigen. Nu was bij Savitri het onderscheid tussen de ziener en het geziene (tussen het subjectieve bewustzijn van de ziener en de objectieve wereld) verdwenen. De ziener, de handeling van het zien en het geziene object waren één. Deze waarneming kent alles zonder de hulp van enige conceptualisatie.
Ze zag de wereld voorbijtrekken, maar deze wereld zelf leek zo volkomen onwerkelijk. De wereld leek op een kosmisch poppenspel waarin geen enkel figuur enig teken van leven vertoonde, alles was slechts een holle, fysieke huls.
Alles scheen een heldere schaduw van zichzelf,
Een kosmische film van scenes en beelden:
De solide massa en omtrek van de heuvelen
Was een ontwerp, geschetst op een stil denkvermogen
En behield een trillende valse soliditeit
Door voortdurende slagen van visionair zicht.
Het woud met haar smaragden veelvuldigheden,
Bekleed met haar geschakeerde schouwspel van vage lege Ruimte,
Een schilderij's kleuren, die een oppervlakkige leegte verbergen
Die flikkerde op ontbinding's rand;
De blauwe hemelen, een illusie voor de ogen,
Vormden het dak in de denkvermogen's illusie van een wereld.
De mensen, die liepen onder een onwerkelijke hemel,
Leken mobiele poppen, gesneden uit kartonpapier
En door onzichtbare handen geduwd over de grond
Of bewegende beelden op Verbeelding's film:
Er was geen ziel vanbinnen, geen vermogen van leven.
p. 546 regels 517-533
Dit is een zeldzame beschrijving van de Nirvana-ervaring. Je zult waarschijnlijk nergens in de literatuur, in welke taal dan ook, zo'n levendige beschrijving van deze ervaring tegenkomen. De hele wereld leek op 
'Een kosmische film van scenes en beelden', en dat gold ook voor de massieve heuvels om haar heen. Zelfs de heuvels leken op een tweedimensionale schets zonder diepte of nuance. Het groene gebladerte van het bos leek op een groene vlek die een lege ruimte vulde. Het blauw van de hemel, een illusie voor de ogen, leek op het dak van een illusoir wereldje. De hemel leek onwerkelijk en de mannen die eronder liepen leken op bewegende poppen uit karton gesneden, die door een onzichtbare hand als marionetten werden voortbewogen. De wereld die Savitri nu zag, bevatte 
'bewegende beelden op Verbeelding's film'. Niets vertoonde enig teken van leven of van een ziel.
Wat in de normale ervaring als gedachten wordt beschouwd, zag Savitri nu als niets meer dan trillingen in de hersenen, en wat normaal gesproken als vreugde, verdriet en liefde wordt ervaren, werd nu waargenomen als niets meer dan zenuwtrekkingen als reactie op de aanrakingen van de wereld. Het lichaam zelf, dat uit materie bestaat, leek op 
'Een verzonnen leugen van Maya's makelij'. Dit hele leven leek op een droom die de Leegte in haar slaap had gezien. De dieren op de heuvel en in de open plekken van het bos, of ze nu alleen waren of in groepen, leken op 
'een voorbijkomend visioen van schoonheid en gratie, Verbeeld door een of ander al-scheppend Oog'.
De brein's vibraties, die verschijnen als gedachte,
Het zenuw's korte antwoord op iedere aanraking's klop
De hart's huiveringen, gevoeld als vreugde en verdriet en liefde,
Waren zenuwtrekkingen van het lichaam, hun klaarblijkelijke zelf,
Dat het lichaam uit atomen en uit gas
Een verzonnen leugen smeedde van Maya's makelij,
Haar leven een droom, gezien door de slapende Leegte.
De dieren, alleen of samenscholend door de open plaatsen,
Vluchtten als een voorbijkomend visioen van schoonheid en gratie,
Verbeeld door een of ander al-scheppend Oog.
p. 547 regels 535-543
Savitri's ervaring van Nirvana eindigt niet in een simpele ontkenning zoals beschreven in de voorgaande alinea's. Hoewel de wereld haar als een pure illusie toebehoort en deze ervaring lange tijd aanhoudt, begint ze geleidelijk een Realiteit achter deze illusie te ontdekken. Deze realiteit confronteerde haar overal waar ze zich ook omdraaide, vanachter alles waar ze naar keek. Maar deze aanwezigheid verborg zich voor denkvermogen en zicht. Deze realiteit stond los van ruimte en tijd en haar waarheid kon niet worden vastgelegd in vorm, lijn of kleur. Alles behalve deze Realiteit leek onstoffelijk en onwerkelijk. Alleen deze realiteit leek eeuwig en waar.
Toch was daar iets achter de vervagende scene;
Waarheen zij zich ook wendde, waar zij ook naar keek,
Het werd waargenomen, nog verborgen voor denkvermogen en zicht.
Het Ene alleen werkelijke sloot zich buiten de Ruimte
En stond afzijdig van het idee van Tijd.
Zijn waarheid ontsnapte aan vorm en lijn en kleur.
Al het andere werd onstoffelijk, zelf-vernietigd,
Dit alleen leek eeuwigdurend en waar,
Maar stond, nergens verblijvend, buiten de uren.
p. 547 regels 544-552
Deze Werkelijkheid gaf haar het vermogen om te zien, maar het zicht kon de vorm ervan niet definiëren; evenzo, hoewel het het oor in staat stelde te horen, kon het oor de stem ervan niet horen. De zintuigen konden het niet bevatten, noch kon het denkvermogen het begrijpen. Een dergelijke ervaring is moeilijk in woorden te vatten, maar de dichter probeert het ons gemakkelijker te maken iets van de aard ervan te vatten, wanneer hij het in deze woorden beschrijft.
Het ontmoette haar als de onbevangen onhoorbare Stem,
Die voor altijd spreekt vanuit het Onkenbare.
Het ontmoette haar als een alomtegenwoordig punt,
Zuiver van dimensies, niet gefixeerd, onzichtbaar,
De enkele eenheid van zijn vermenigvuldigde slag,
Die zijn enkele eeuwigheid accentueert.
Het bood haar het hoofd als een of andere onmetelijke Niets' immensiteit,
Een eindeloos Nee tegen alles, wat leek te bestaan,
Een eindeloos Ja tegen voor altijd onbedachte dingen
En alles, wat niet verbeeld en niet bedacht is,
Een eeuwige nul of een niet opgeteld Iets,
Een ruimteloos en plaatsloos Oneindig.
p. 547-548 regels 558-569
Savitri ervoer het als 'de onbevangen onhoorbare Stem, Die voor altijd spreekt vanuit het Onkenbare'. Ze ervoer het als een punt dat overal aanwezig is, van pure dimensies, onvast, onzichtbaar. De enkele eenheid van deze Werkelijkheid was ook aanwezig in veelvoud en dit benadrukte de eeuwigheid ervan in Savitri's waarneming. Het is moeilijk voor het menselijk verstand om zo'n realiteit te bevatten. Dus wanneer de Werkelijkheid wordt beschouwd in de context van reeds gemanifesteerde dingen, lijkt het geen van deze dingen te zijn en daarom een "Niet dit". "Niet dit" lijkt de beste beschrijving ervan te zijn. Maar als we het beschouwen in de context van zaken die tot nu toe niet gemanifesteerd, niet bedacht, onvoorstelbaar en niet overwogen zijn, dan zou het "ja, dat ook" kunnen zijn. "Ja, dat ook" lijkt een even treffende beschrijving van dezelfde Realiteit. Men kan het zien als een eeuwige nul of als een som van dingen waarvan het totaal zich niet in getallen of woorden laat vatten. Uiteindelijk beschrijft de dichter deze Werkelijkheid als 
'Een ruimteloos en plaatsloos Oneindig'. En toch leken de woorden 'eeuwigheid' en 'oneindigheid' slechts lege woorden, die de totale onbekwaamheid van het denkvermogen aanduidden om deze 'ontzagwekkende eenzame werkelijkheid' te begrijpen.
De wereld die we hier ervaren is slechts een vonk van het licht dat deze Werkelijkheid is, en elk object in onze wereld is slechts een glimp van deze Lichaamsloze Werkelijkheid, en deze dingen lijken uit het Mentale te verdwijnen wanneer die Werkelijkheid wordt gezien. Deze Werkelijkheid hield als een schild een bewustzijn voor zich dat, zonder dat er een ziener was, de Waarheid kon zien 
'waar geen kennis is, noch de kenner, noch het gekende'. Datzelfde bewustzijn was Liefde, verliefd op haar eigen heerlijkheid; het had de geliefde of de beminde niet nodig. Dit was ook een bewustzijn van gelukzaligheid dat het bevattingsvermogen tot ervaring van ieder mens te boven gaat.
Het droeg, alsof een schild voor zijn gezicht,
Een bewustzijn, dat zag zonder een ziener,
De Waarheid, waar geen kennis is, noch de kenner, noch het gekende,
De Liefde, verliefd geworden op zijn eigen heerlijkheid,
Waarin geen Minnaar is, noch de Geliefde,
Om hun persoonlijk passie in de Onmetelijkheid te brengen,
De almachtige Kracht in de kalmte,
De Zaligheid, die niemand ooit kan hopen te smaken.
p. 548 regels 577-584
Het bewustzijn waar we het nu over hebben, gaat het bevattingsvermogen tot ervaring van elk individu te boven. Om dat te ervaren, moet alle vorming, alle individualiteit, worden overstegen. Een sleutel tot de waarheid van deze ervaring ligt in het volledig loslaten van iemand's wezen en in het niets zijn, in de ervaring van het niet-zijn.
Deze staat van bewustzijn is een staat voorbij de Nirvanische staat. Het is een bewustzijn voorbij Zijn en Niet-Zijn. Het kan zich met alles identificeren en manifesteert zich daarom eerst als de Ananda van identiteit en vervolgens als Liefde.
Het maakte het overtuigende bedrog van het zelf ongedaan;
Een waarheid in nietsheid was zijn machtige sleutel.
Wanneer al het bestaan afstand kon doen van er te zijn
En het Wezen toevlucht kon nemen in Niet-Wezen's armen
En het Niet-Wezen zijn becijferde ronde kon wegstrepen,
Dan zou iets van de luister van die Werkelijkheid kunnen verschijnen.
p. 548 regels 585-590
Een grote, informele bevrijding was nu over Savitri gekomen. Ze was eens gevangen in haar lichaam, denkvermogen en leven, zoals alle mensen. Ze was uit die toestand verheven. Ze had alle conditionering die voortkomt uit het mens-zijn in de wereld van zich afgeschud. Ze was ontsnapt naar het bewustzijn van de oneindigheid. Ze was nu vrij van kennis en onwetendheid, van het ware en het onware. Ze had een hoog toevluchtsoord bereikt in het Superbewuste. Ze stond op de kale grond van het bewustzijn, de basis van alle schepping en manifestatie. Er was zelfs geen verleiding meer om te manifesteren. Ze was nu een punt in dit onkenbare. Er restte nog één ontbinding, en als ze ook die ontbinding zou ondergaan, zou er geen enkel spoor van Savitri overblijven. Ze zou oplossen in die immense Nietsheid.
Savitri wacht in de kalmte en stilte. Er staan haar op dit punt verschillende mogelijkheden open. Het onkenbare moet haar vanaf dit punt leiden en ze zou graag gehoorzamen aan zijn besluit. Een mogelijkheid is dat ze ertoe geleid wordt zichzelf op te lossen in de ultieme leegte; of dat ze 
'opnieuw het Al' wordt.
Zelfs nu zou haar prachtige wezen terug kunnen vlammen,
Vanuit de stilte en de ongeldigheid,
Een glanzend deel van het Al-Wonderbaarlijke,
Een vermogen van een of ander al-bevestigend Absolute,
Een schijnende spiegel van de eeuwige Waarheid
Om aan de Ene-in-al zijn manifeste gezicht te laten zien,
Aan de zielen van mensen hun diepe identiteit.
Of zou zou kunnen ontwaken in God's kalmte
Voorbij de kosmische dag en de kosmische nacht
En gekalmeerd rusten in zijn witte eeuwigheid.
p. 549 regels 629-638
De twee mogelijkheden zijn dat haar schitterende wezen zelfs nu al uit deze stilte en het Niets zou kunnen terugkeren als een stralende kracht van de Al-Wonderbaarlijke Allerhoogste en de eeuwige waarheid van het Absolute zou kunnen bevestigen en de volmaaktheid van het eeuwige in de wereld hier beneden zou kunnen manifesteren; of dat zij  en in vrede zou kunnen rusten in zijn witte en naakte eeuwigheid. Dat laatste is de 
'zou kunnen ontwaken in God's kalmte'weg van het traditionele Nirvana. Savitri ziet nu een mogelijkheid voorbij Nirvana --- die van het vermogen om Liefde, Licht en Waarheid aan alle mensen te brengen.
In de absolute onbeweeglijkheid en vrede van het bewustzijn van het Absolute wacht Savitri tot het Goddelijke voor haar de weg kiest die zij moet volgen.
Een eenzaam Absolute ontkende alles:
Het wiste de onwetende wereld uit van zijn eenzaamheid
En verdronk de ziel in zijn eeuwigdurende vrede.
p. 550 regels 643-645
14: BOEK VII, CANTO 7
Je zult gemerkt hebben dat we tijdens onze voortgang door Savitri plotseling ons tempo hebben verlaagd. We hebben slechts één canto, namelijk Canto 6 van Boek VII, in drie artikelen behandeld en we zullen dit hele hoofdstuk opnieuw aan slechts één canto wijden, namelijk aan Canto 7 van hetzelfde Boek. Dit komt omdat deze twee canto's concepten en spirituele ervaringen behandelen die men zelden buiten de geschriften van Sri Aurobindo en de Moeder tegenkomt. Dit geldt met name voor het begrip Nirvana dat in deze twee canto's wordt gebruikt. Het geldt ook voor het begrip van een Allerhoogst Bewustzijn dat zich buiten de Nirvana-ervaring bevindt. De andere reden is dat deze canto's nog niet de aandacht hebben gekregen die ze verdienen. Dus, nog even geduld alstublieft.
We zijn nu aangekomen bij Canto 7, het laatste canto van Boek VII van Savitri, met de titel "De Ontdekking van de Kosmische Geest en het Kosmische Bewustzijn". In Canto 6 zagen we hoe Savitri, onder leiding van haar innerlijke stem, haar hele wezen leegt en het aan de Allerhoogste Moeder aanbiedt om Haar wil in haar te volbrengen. Ze staat op de drempel van de Nirvana-staat. We hebben al gezien in welk opzicht deze staat van Nirvana verschilt van het Nirvana dat het uitgesproken doel is van de meeste traditionele yogapaden. Savitri is nu als een volledig leeg vat geworden, leeg van alles, inclusief haar zeldzame spirituele siddhis. Dit houdt haar waakzaam en klaar om de verdere volheid van het Goddelijke te ontvangen en een effectief kanaal te zijn voor de vestiging ervan op aarde.
Sectie 1
In Boek VII hebben we gezien hoe Savitri de landen van haar innerlijke wezen betreedt en verkent, de Drievoudige Zielskrachten ontmoet, haar ziel vindt en de Al-Ontkennende Nirvana-staat binnengaat. Dit zijn verbluffende spirituele prestaties geweest, maar het zijn allemaal ervaringen die betrekking hebben op het innerlijke rijk en die hun effect op het uiterlijke wezen nog niet beginnen te tonen. Daarom merkt de dichter op: 
'Zag niemand iets nieuws aan haar, niemand vermoedde haar toestand'. Voor degenen te midden van wie ze leefde, leek ze nog steeds op de oude Savitri.
Ook zij was haar oude gracieuze zelf voor de mensen.
De Oeroude Moeder klemde haar kind aan haar borst,
Drukte haar dicht tegen zich aan in haar omringende armen,
Alsof de altijd dezelfde aarde voor altijd
De levende geest en het lichaam in haar greep zou kunnen houden,
Alsof er geen dood was, noch einde, noch verandering.
Gewend om alleen uiterlijke tekenen te lezen,
Zag niemand iets nieuws aan haar, niemand vermoedde haar toestand;
Zij zagen een persoon, waar slechts God's onmetelijkheid was,
Een stil wezen of een machtige nietsheid.
Voor allen was zij dezelfde volmaakte Savitri:
p. 551 regels 8-15
De mensen om haar heen zagen dezelfde Savitri, terwijl ze van binnenuit de oneindigheid van God was geworden, een machtige Nietsheid. Zoals voorheen stroomde dezelfde grootsheid, zoetheid en licht, de gloed en warmte van haar gepsychiseerde wezen vanuit haar over de wereld om haar heen. Savitri's Nirvana maakte haar niet machteloos in de buitenwereld, zoals dat wel het geval is bij hen die streven naar en het Nirvana van zelf-vernietiging bereiken. Ze bleef effectief handelen in de wereld om haar heen zoals voorheen. Ze sprak de woorden die ze 
'gewoon was te spreken' en
'deed dingen, die zij altijd had gedaan'.
Wat Savitri nu heeft bereikt, is een overweldigende spirituele ervaring waarin het individu een volledige, bewegingloze onpersoonlijkheid en lege Kalmte vanbinnen ervaart en vanuit dit centrum worden alle taken verricht die in de buitenwereld gedaan moeten worden. Deze actie emaneert van een leeg bewustzijn, 
'Leeg van alles, behalve de naakte Werkelijkheid'. Het denkvermogen, het hart, de wil en de zintuigen registreren in haar geen bewegingen en wat het lichaam lijkt te drijven, is waarschijnlijk de energie van de Natuur die in het verleden is verzameld.
Er was geen wil achter het woord en de daad, geen gedachte gevormd in haar brein om de spraak te leiden: een onpersoonlijke leegte wandelde en sprak in haar. 
Iets wellicht ongevoeld, ongezien, onbekend/ Behoedde het lichaam voor haar toekomstige werk/ Of de Natuur bewoog in haar oude stroom van kracht' (regels: 29-34)
Dit is de ervaring van het Absolute Niet-Bestaan. Het is een staat van eeuwig onvervulde potentialiteit, waaruit op een bepaald moment potentialiteiten ontstaan en zich manifesteren in de fenomenale verschijning. De dichter beschrijft deze staat als 
'een cijfer van God',
'Een nul-cirkel van wezen's totaliteit'. Dit Nihil omvat Alles.
Misschien droeg zij, bewust gemaakt in haar borst,
Het miraculeuze Nihil, de oorsprong van onze zielen,
En bron en som van de onmetelijke wereld's gebeurtenissen,
De schoot en het graf van de gedachte, een cijfer van God,
Een nul-cirkel van wezen's totaliteit.
p. 552 regels 35-39
Savitri's ervaring van Nirvana komt in veel opzichten sterk overeen met de traditioneel erkende Nirvana-ervaring, waarin alle individualiteit oplost in het Nihil.
Aldus was zij vanbinnen verloren voor haar afzonderlijke zelf;
Haar sterfelijke ego verging in God's nacht.
Alleen een lichaam was over, de ego's schil,
Drijvend tussen de drift en het schuim van de wereldzee,
Een zee van droom, aanschouwd door een bewegingsloos besef
In een gedaante van onwerkelijke werkelijkheid.
p. 552 regels 43-48
Ze verloor volledig het gevoel een afzonderlijk zelf te hebben of te zijn; zie haar sterfelijke ego doofde uit in 
'God's nacht' of in de ervaring van Asat18. Het lichaam werd ervaren als niets meer dan een lege huls die dreef en afdreef in het schuim van de wereldzee.
Dit is een bewustzijnstoestand waarin zelfs de grenzen tussen de verschillende bestaansniveaus verdwijnen – het individuele, het kosmische en het transcendente. Het transcendente zelf leek een mythe en er was een universaliteit waarin zowel het individuele als het transcendente hun eigenheid verloren. Het was een bewustzijn waaruit Maya, de kracht om een wereld te willen of te dragen, zich ook leek terug te trekken. Het was een onbewogen, eenzaam, stil, ongrijpbaar bewustzijn.
Het zag het individu sterven, de kosmos voorbijgaan;
Met deze verdwenen werd het transcendente een mythe,
De Heilige Geest zonder de Vader en de Zoon,
Of, als substraat van wat eens was geweest,
Een Wezen, dat nimmer een wereld heeft willen dragen,
Hersteld tot zijn oorspronkelijke eenzaamheid,
Onbewogen, alleen, stil, onaantastbaar.
p. 552 regels 52-58
Hoewel Savitri nu een bewustzijnstoestand had bereikt die sterk leek op de traditioneel erkende Nirvana-staat, was dit niet het Nirvana dat culmineert in het Nihil of het Shunya (de Nul), maar een bewustzijn dat leidde tot een hoger bewustzijn dat het Veranderlijke en het Onveranderlijke, het Kshara en het Akshara oversteeg. Het was deze 
'overstijgende Heimelijkheid' waartoe ze zich nu geleidelijk aan openstelde.
Sommige Upanishads, zoals de Ishavasya, spreken over deze bewustzijnstoestand als een die voorbij vidya en avidya gaat.
Toch was alles niet uitgestorven in dit diepe verlies;
Het wezen reisde niet naar nietsheid.
Er was een of ander hoge overstijgende Heimelijkheid,
p. 552 regels 59-61
De kracht van dit bewustzijn, dat in de verre Uitgestrektheid leeft, beantwoordde nu Savitri. Het wordt beschreven als 
"Iets onbekends, onbereikbaar, onnaspeurlijk". Het is de kracht van de Paraprakriti (de Allerhoogste Moeder), en zij zendt boodschappen uit vanuit haar lichaamsloze Licht. Het zond flitsen van gedachten die behoren tot bewustzijnsgebieden ver voorbij het onze, en deze kwamen als fakkels die de onbeweeglijke stilte van Savitri's denkvermogen doorkruisten en haar met een opperste soevereiniteit vervulden.
Vanuit die verre Onmetelijkheid kwam een antwoord.
Iets onbekends, onbereikbaar, onnaspeurlijk
Zond de boodschappen omlaag van zijn lichaamsloze Licht,
Wierp bliksemflitsen van een denken, dat niet het onze was,
De onbeweeglijke stilte doorkruisend van haar denkvermogen:
In zijn macht van onverantwoordelijke soevereiniteit
Greep het spraak aan om die schitteringen gestalte te geven,
Liet het hart van wijsheid kloppen in een woord
En sprak onsterfelijke dingen door sterfelijke lippen.
p. 553 regels 70-78
Deze trillingen, afkomstig van de hogere bron, grepen Savitri's spraak aan en gaven er vorm aan. Savitri's woorden droegen nu een wijsheid over die zelden uit sterfelijke of menselijke lippen komt. Ze sprak nu over onsterfelijke dingen met haar sterfelijke lippen. Wanneer ze sprak met de wijzen die in de buurt van het bos woonden, onthulde ze vaak via haar spraak 
'Hoge vreemde openbaringen, onmogelijk voor mensen'. Het leek alsof iemand of een macht, geheim en veraf, bezitnam van haar lichaam en het als instrument gebruikte.
Haar mond werd gegrepen om onuitsprekelijke waarheden te kanaliseren,
Ondenkbare kennis vond een uiting.
Verwonderd door een nieuwe verlichting,
Binnengevallen door een streek van het Absolute,
Verwonderden zij zich over haar, want zij scheen te weten,
Wat zij van ver bij tijden even hadden gezien.
p. 553 regels 84-89
Degenen die naar haar luisterden, waren verbijsterd door de nieuwe verlichting die in haar woorden werd onthuld en ze vroegen zich af hoe zulke ondenkbare kennis in haar tot uiting kon komen. Het was alsof een bliksemflits van het Absolute zich door haar heen wilde uiten. Al haar toehoorders bewonderden haar, want ze leek intiem te weten wat deze wijzen slechts af en toe van verre hadden waargenomen in de zeldzame momenten van de hoogste verlichting. Het was duidelijk dat deze gedachten, zulke verlichting, niet uit haar brein kwamen. Haar hele wezen was nu als een harp zonder snaren. Haar lichaam was nu te leeg en inert om zijn eigen stem te claimen. Het liet de kracht van het lichtgevende bewustzijn gewoon door haar heen stromen.
Deze gedachten werden niet gevormd in haar luisterende brein,
Haar lege hart was als een snaarloze harp;
Onbewogen eiste het lichaam niet haar eigen stem op,
Maar liet de lumineuze grootheid erdoor passeren.
p. 553 regels 90-93
Het moet niet vergeten worden dat Savitri haar yoga niet ondernam om zelf siddhi te verkrijgen. Het Nirvana dat ze binnenging was grenzeloos. Hoewel ze het niet als een doel op zich beschouwde, ontledigde ze zichzelf van alles, inclusief haar hoogste siddhi, de identiteit met het Gnostische Bewustzijn die ze had gevonden toen ze één werd met haar jivatman, haar ziel.19 Het hele doel van haar sadhana was om het meest onbelemmerde kanaal te zijn waardoor het Allerhoogste Goddelijke Zijn volmaaktheid in deze geschapen wereld kon manifesteren. Door zich aldus volledig te ontledigen, verwierf ze daarom grote macht – de macht om een instrument te worden van het Superbewuste boven en het Onbewuste beneden – 
'Een duaal Vermogen aan wezen's occulte polen', zoals de dichter het uitdrukt.
Een duaal Vermogen aan wezen's occulte polen
Werkte nog steeds, naamloos en onzichtbaar:
Haar goddelijke leegheid was hun instrument.
p. 553 regels 94-96
Het Onbewuste werkte in op de wereld via Savitri's lichaam, en zo ook het Superbewuste. Het Superbewuste zond zijn impulsen uit om de gedachten van de mensen te raken via Savitri's wezen, hoewel deze communicatie nogal onregelmatig was. Savitri's wezen ontving alles wat van deze twee occulte bronnen kwam, maar reageerde er zelf niet op. Deze impulsen kwamen als een stem die van buiten haar kwam, maar haar denkvermogen reageerde er niet op, noch haar hart. Het kwam rechtstreeks tot het punt van haar centrale waarneming. Ze was nu het centrum van een bewustzijn geworden, maar het is moeilijk om van een centrum te spreken wanneer er geen ruimte omheen is, zonder grenzen of afbakeningen, zonder muren of poorten die de vorm ervan bepalen. Haar wezen was nu een cirkel zonder omtrek. Het had alle kosmische grenzen overschreden en breidde zich nog steeds uit tot in de oneindigheid.
Een gedachte kwam door, gedrapeerd als een uiterlijke stem
Het riep niet om de getuige van het denkvermogen,
Het sprak niet tegen het verstilde ontvangende hart;
Het kwam direct naar de zuivere perceptie's zetel,
Een enkel centrum nu van bewustzijn,
Als een centrum kon bestaan, waar alles slechts ruimte scheen;
Niet meer ingesloten door lichaam's muren en poorten,
Oversteeg haar wezen, een cirkel zonder omtrek,
Nu reeds alle kosmische grenzen
En spreidde zich steeds meer uit in de oneindigheid.
p. 554 regels 106-115
Dit is een beschrijving van Savitri, die nu universeel was geworden in haar bewustzijn. Ze was in staat zo'n effectief kanaal te zijn voor beide krachten, omdat ze haar individualiteit had behouden, maar zich tegelijkertijd van alle afscheiding had kunnen bevrijden. De dichter beschrijft de staat van Savitri's wezen verder met deze woorden:
Dit wezen was zijn eigen onbegrensde wereld,
Een wereld zonder vorm of kenmerk of omstandigheid;
Het had geen grond, geen muur, geen dak van gedachte,
Zag niettemin zichzelf en keek naar alles om zich heen
In een bewegingsloze en onbeperkbare stilte.
Er was daar geen persoon, geen gecentreerd denkvermogen,
Geen zetel van gevoel, waarop gebeurtenissen kunnen slaan,
Of voorwerpen, gewrocht en gevormde reactie's spanning.
p. 554 regels 116-123
Savitri's wezen doofde niet uit in het Nihil van Nirvana. Haar individualiteit bleef intact, maar het had geen beperkende omstandigheden of kenmerken. Het had geen grond, geen muur, geen dak van gedachten. Er was geen persoon, geen gecentreerde denkvermogen. Er was niets in haar dat reageerde op gebeurtenissen of objecten; er was geen enkele vorm van reactiespanning. Er was geen beweging in deze innerlijke wereld.
Er was geen beweging in deze innerlijke wereld,
Alles was een stille en gelijkmatige oneindigheid.
In haar wachtte het Ongeziene, het Onbekende op zijn uur.
p. 554 regels 124-126
Savitri was nu gereed als kanaal, wachtend op wat het Oneindige Goddelijke ook wilde manifesteren.
Sectie 2
Savitri wacht nu in de allerhoogste stilte van de Nirvanische ervaring, klaar om te ontvangen en uit te zenden naar de gemanifesteerde wereld wat het Allerhoogste door haar heen wil kanaliseren. Innerlijk ontwaakt, zit ze naast de slapende Satyavan. In deze betovering van wachten hoort ze een stem die vanuit haar eigen hart tot haar begint te spreken. Het was niet haar eigen stem, maar een stem die 
'denken en gevoel beheerste', omdat het de stem is van het ware en immense bewustzijn van het Transcendente. Het lijkt zich duidelijk bewust te zijn van de buitenwereld. Terwijl deze stem sprak, veranderde alles in haar en om haar heen. Alles verscheen nu in een ander licht. Ze zag nu alles als onderdeel van een alomtegenwoordige Realiteit. Alles was en alles leefde volgens zijn eigen wet van bestaan. De onwerkelijkheid van de wereld, die Savitri tot nu toe zo tastbaar had ervaren, was plotseling verdwenen. Er was geen universum meer, gecreëerd door het denkvermogen. Wat het denkvermogen ook schept, kan nooit meer zijn dan een teken of een structuur die het aan de Werkelijkheid geeft.
Nu wierp een geest zich in ontelbare vormen en was wat het zag en schiep. Alles wat geschapen was, was nu waar. Er was nergens onwaarheid. Een wezen en een bewustzijn doordrongen alles. Alles had een substantie van het Eeuwige en het Oneindige. Maar dit Oneindige was niet het tegenovergestelde van het eindige, en dit eeuwige was niet het tegenovergestelde van het tijdsgebondene. Ruimte en Tijd waren manifestaties van dit Oneindige en Eeuwige bewustzijn.
De Werkelijkheid is één en manifesteert zich verschillend op verschillende vlakken: het Nihil, het Sachchidananda en het Ongeopenbaarde Verdere zijn allemaal verschillende facetten van dezelfde Werkelijkheid. Savitri's ziel werd nu gegrepen door een levende ervaring van deze eenheid, die het kenmerk is van het Supramentale Bewustzijn.
Het was haar zelf, het was het zelf van al,
Het was de werkelijkheid van bestaande dingen,
Het was het bewustzijn van al, wat leefde
En voelde en zag; het was Tijdloosheid en Tijd,
Het was de Zaligheid van vormloosheid en vorm.
Het was alles Liefde en de ene Geliefde's armen,
Het was zicht en denken in een alziend Denkvermogen,
Het was de vreugde van Bestaan op de toppen van God.
p. 555 regels 155-162
Het was de ervaring die de Sat overal en op alle niveaus zag. Het was de werkelijkheid van alles wat bestond. Het was het bewustzijn van alles wat leefde, voelde en zag. Het was Tijdloosheid én Tijd. Het was de Gelukzaligheid die zowel het vormloze als de vorm doordrong. Het was Liefde die alles in haar omhelzing sloot. Alle gedachten en aanschouwingen kwamen voort uit één al-ziend Mentale. Het was de allerhoogste extase die men ervaart op de toppen van God.
Savitri ging nu voorbij de Tijd de eeuwigheid in. Ze ging voorbij de Ruimte en werd het Oneindige. Haar wezen steeg tot grote hoogten en vond toch nog grotere hoogten om te beklimmen; ze stortte zich in de ondoorgrondelijke diepten en vond geen einde aan het stille mysterie dat de werelden in zijn boezem droeg en toch in alles woonde wat geschapen was.
Zij was de hele onmetelijkheid en een onmetelijk punt,
Zij was een hoogte voorbij de hoogten, een diepte voorbij de diepten,
Zij leefde in het eeuwigdurende en was al,
Wat de dood herbergt en de wentelende uren draagt.
p. 555-556 regels 171-174
Dit was een overweldigende ervaring van een volkomen eenheid met dit Immense Kosmische Bewustzijn van eenheid en kan alleen worden beschreven met de woorden van de dichter zelf:
Alle tegengestelden waren waar in een enorme geest,
Die maat, verandering en omstandigheid oversteeg.
Een individu, één met het kosmische zelf
In het hart van het Transcendente's mirakel
En het geheim van de Wereldpersoonlijkheid
Was de schepper en de heer van het al.
Het denkvermogen was één enkele ontelbare blik
Op zichzelf en al, wat hij werd.
Het leven was zijn drama en het Onmetelijke een toneel,
Het universum was zijn lichaam, God was zijn ziel.
Alles was één enkele immense werkelijkheid,
Alles was zijn ontelbare fenomeen.
p. 556 regels 175-186
Het hoogste mentale bewustzijn, het gespiritualiseerde denkvermogen, ziet de drie evenwichten van de Allerhoogste Werkelijkheid als drie afzonderlijke waarheden, namelijk het individuele, het universele en het transcendente. Savitri ziet ze nu gelijktijdig. Het hele leven was het drama dat door dit bewustzijn werd opgevoerd op het toneel van zijn eigen wezen, en het is de essentie van alles wat op dit immense toneel wordt geprojecteerd. Het hele universum was het lichaam van dit bewustzijn en God zijn ziel. Het was zelf het Ene en de Velen.
Vanaf regel 187 tot het einde van dit canto vinden we een wonderbaarlijk en poëtisch gedeelte dat het kosmische bewustzijn beschrijft dat Savitri nu had verworven.
De wereld was zeer reëel voor dit bewustzijn; het was 
'wereld als de levende God', als het worden van God. Alles wat er in de Natuur gebeurde, ervoer ze als gebeurtenissen in haar. Ze voelde zich één met deze kosmos alsof ze er volledig in woonde. Ze voelde zich alsof ze zich uitstrekte zover als het bewustzijn zich uitstrekte. Ze was één met de kosmos en kende zichzelf toch in elk van de talloze dingen die deze bevatte.
Zij was een enkel wezen, toch alle dingen;
De wereld was haar geest's wijde omtrek,
De gedachten van anderen waren haar vertrouwelingen,
Hun gevoelens dichtbij haar universele hart,
Hun lichamen haar vele lichamen, verwant aan haar;
Zij was niet langer zichzelf, maar heel de wereld.
p. 556 regels 204-209
Ze voelde dat alles tot haar kwam vanuit de oneindigheid, en zijzelf was verspreid als het bewustzijn in deze oneindigheid. Ze voelde alsof haar bewustzijn overal was en alsof de verre sterrenbeelden om haar heen draaiden. Ze voelde alsof ze er al was, nog voordat de aarde geboren was, en alsof alle verschillende werelden de kolonies van haar wezen waren. Alles in de Natuur weerspiegelde wat er in haar was. Er was een immense identiteit waarin haar eigen identiteit verloren ging. Haar gevoel van eenheid met alles wordt het meest poëtisch beschreven in deze woorden:
Zij was een onderbewust leven van boom en bloem,
Het openbarsten van de honingknoppen van de lente;
Zij brandde in de passie en de pracht van de roos,
Zij was het rode hart van de passiebloem,
Het droomwit van de lotus in zijn poel.
Vanuit het onderbewuste leven klom zij naar het denkvermogen,
Zij was het denken en de passie van het wereld's hart,
Zij was de godheid, verborgen in het hart van de mens,
Zij was het klimmen van zijn ziel naar God.
p. 557 regels 224-232
Savitri voelde nu alsof de hele kosmos geworteld was in haar bewustzijn en bloeide in haar wezen. Ze voelde alsof Ruimte en Tijd manifestaties waren van haar bewustzijn. Het Supramentale Bewustzijn werd nu haar aangeboren, normale bewustzijn, Oneindigheid was natuurlijk voor haar en Eeuwigheid keek vanuit haar wezen naar de Tijd.
15: BOEK VIII
We hebben nu onze bespreking van Boek VII, "Het Boek van Yoga", voltooid, dat handelt over bepaalde stadia van Savitri's yoga. In zekere zin zet deze yoga zich voort in Deel Drie van het epos. Het yogische pad dat Savitri bewandelt is in veel opzichten nieuw, en daarom heb ik ons tempo flink verlaagd om ervoor te zorgen dat we een zo duidelijk mogelijk beeld krijgen van Savitri's yoga. Savitri is nu klaar om de grote uitdaging van haar leven aan te gaan: de dood van Satyavan, zoals voorspeld door Narad. De dood van Satyavan is de climax van ons verhaal, en nu gaan we verder met deze gebeurtenis, in Boek VIII, "Het Boek van de Dood".
De Legende
Laten we kort kijken naar de manier waarop de oorspronkelijke Mahabharata-legende hiermee omgaat met betrekking tot de gebeurtenis. Je zult zich herinneren dat Savitri in de Mahabharata-legende de strenge ascese van de triratra-gelofte aflegt, slechts enkele dagen vóór de door Narad voorspelde dag waarop Satyavan zou sterven. In feite zou die dag de eerste dag na de voltooiing van de triratra-gelofte zijn. Op die dag maakte Savitri zich ruim voor zonsopgang klaar, bracht offers aan de goden en ging vervolgens haar schoonouders bezoeken. Zij zegenden haar en smeekten haar haar driedaagse vasten te verbreken, maar zij antwoordde dat ze dat pas 's avonds zou doen. Vervolgens bezocht ze de verschillende kluizen in de omgeving en bracht eerbetuigingen aan de Rishi's die er woonden. Zij overlaadden haar met zegeningen en wensten haar al het goede toe dat een vrome en jonge vrouw dierbaar is, met de woorden: "Moge je nooit weduwe worden."
Toen ze terugkeerde naar haar huisje, zag ze Satyavan zich klaarmaakte om naar het bos te gaan voor zijn dagelijkse werk: het verzamelen van fruit, wortels, bloemen en brandhout. Ze smeekte hem om die dag niet alleen te gaan en haar toe te staan hem te vergezellen. Hij probeerde haar te overtuigen, maar zonder succes. Daarom vroeg hij haar toestemming aan zijn ouders te vragen om met hem mee te gaan naar het bos. Ze ging naar haar schoonvader en vroeg hem toestemming om Satyavan te vergezellen. De redenen die ze hiervoor gaf, waren dat ze het bos ook wilde zien en van de schoonheid ervan wilde genieten, en dat ze zich ongemakkelijk voelde om die dag van Satyavan gescheiden te zijn. Dyumatsena, Satyavan's vader, herinnerde zich dat Savitri het afgelopen jaar nooit iets voor zichzelf had gevraagd en gaf haar toestemming om die dag met haar man mee te gaan naar het bos, met de waarschuwing dat ze ook tijdens het volgen van Satyavan haar plicht moest blijven doen.
Hierna vertrok het jonge stel gelukkig. Satyavan liet Savitri verschillende beekjes en rivieren zien die door het bos stroomden, de bomen vol bloemen en vruchten, en de weelderige groene weiden. Hij liet haar de dansende pauwen zien en overal om hen heen hoorden ze het heerlijke gezang van de vogels. Savitri was dolblij met deze prachtige momenten in het bos in het gezelschap van Satyavan en beantwoordde zijn vragen over haar met evenveel vriendelijkheid. Maar ze bleef waakzaam, want ze wist dat dit de noodlottige dag was, en ze liet hem geen moment uit het oog. De onheilspellende voorspelling van Narad galmde in haar oren en ze wist dat Satyavan's leven nu een kwestie van uren en minuten zou zijn. Ze leed innerlijk pijn, maar de discipline die ze in haar leven had opgedaan, weerhield haar ervan de angst die haar kwelde openlijk te tonen.
Satyavan was in opperbeste stemming en zag er die ochtend in het bos bijzonder stralend uit. Savitri en hij hadden een mand vol fruit geplukt. Hij wilde nu wat brandhout verzamelen, dus klom hij in een boom en begon hij krachtig de takken te hakken, in de hoop deze taak snel te voltooien zodat hij de rest van zijn tijd ongestoord in het bos kon doorbrengen in het gezelschap van Savitri. Maar plotseling voelde hij zich uitgeput en begon hevig te zweten. Hij voelde een bonzende pijn in zijn hoofd, alsof er steken door zijn hoofd schoten. Hij begon een intense pijn in zijn ledematen te voelen en in zijn hart brandde het. Savitri hield hem nauwlettend in de gaten en ging naar hem toe toen hij uit de boom klom. Ze ging onder de boom zitten met Satyavan's hoofd op haar schoot. Ze wist nu dat het uur dat Narad had voorspeld was aangebroken en keek om zich heen, in de verwachting de Kala-Purusha, de Tijdpersoon, te zien.
Even later zag ze een stralend wezen voor zich staan. Hij zag er lichtgevend uit, droeg rode kleding en een schitterende kroon op zijn hoofd. Hij zag er schitterend uit, hoewel donker van kleur en met rode ogen. Hij had een strop in zijn hand. Zijn aanwezigheid boezemde grote angst in, en hij staarde naar het levenloze lichaam van Satyavan. Dit was de God van de Dood, gekomen om Satyavan's leven te nemen.
Sri Aurobindo's versie
Laten we nu kort bekijken hoe Sri Aurobindo dit deel van de legende behandelt in Boek VIII van zijn Savitri. Het is belangrijk op te merken dat Boek VIII van de Savitri slechts één canto heeft, en dat is Canto 3. We zullen later nog iets zeggen over deze ongebruikelijke nummering. We zullen nu kijken naar de ontwikkeling van de legende in dit canto, genaamd "De Dood in het Woud".
Aan het einde van Canto 7 van Boek VII zagen we dat Savitri naast haar slapende echtgenoot zat, maar dat haar bewustzijn versmolten was met het kosmische bewustzijn, zoals de dichter het beschrijft met de volgende woorden:
Van hieruit verrees zij, waar Tijd en Ruimte niet zijn;
Het superbewuste was haar aangeboren sfeer,
De Oneindigheid was haar beweging's natuurlijke ruimte;
De Eeuwigheid keek uit van haar op de Tijd.
p. 557, regels 236-239
Savitri ontwaakte geleidelijk uit deze toestand toen een gouden dageraad aanbrak aan de hemel. Liggend naast haar slapende echtgenoot overzag ze het hele jaar dat ze net had beleefd, zoals iemand die op sterven ligt zijn hele leven overziet. Een stortvloed aan herinneringen kwam boven, overspoelde haar en werd een onherroepelijk verleden.
Toen stond Savitri op en aanbad de grote godin Durga, wiens beeltenis Satyavan in een steen in het bos had gebeiteld. Als antwoord op Savitri's gebed moet de Goddelijke Moeder haar met een zacht woord hebben toegesproken. Vervolgens ging Savitri naar Satyavan's moeder en sprak haar met grote zorgvuldigheid toe. Ze was er zeer op bedacht dat geen enkel woord dat uit haar mond kwam, iets zou verraden van de grote angst en vrees die haar moeder over Satyavan kwelde, want dat zou al het geluk van Satyavan's moeder hebben vernietigd en zelfs haar levenslust hebben weggenomen. Met een zachte stem en een kalme houding vertelde ze dat ze al een heel jaar aan de rand van het groene bos woonde, maar nog niet de stilte van het bos was binnengegaan. Die dag werd ze gegrepen door een groot verlangen om met Satyavan het bos in te gaan. Satyavan's moeder antwoordde liefdevol en zei dat ze als een machtige godin naar hen toe was gekomen, die medelijden met hen had gehad en hen wilde dienen. En ze stemde meteen in met haar verzoek door te zeggen: 
'Doe, zoals uw wijze denkvermogen verlangt'.
Toen gingen Satyavan en Savitri hand in hand het bos verkennen. Ze wandelden door de pracht en majestueuze stilte van het woud. Satyavan liep naast Savitri, beiden vol vreugde. Satyavan was opgewonden door de aanwezigheid van Savitri aan zijn zijde en sprak enthousiast tegen haar, waarbij hij haar alle rijkdommen van het bos liet zien: bloemen, klimplanten, vogels, beekjes en riviertjes. Hij sprak over dit alles alsof het oude vrienden en speelkameraden waren. De bomen, vogels en waterkanten waren zijn kameraden uit zijn kindertijd. Savitri luisterde aandachtig, niet zozeer naar wat Satyavan zei, maar naar het geluid van zijn geliefde stem. Maar bij elke stap keek ze om zich heen om te zien of de vage en angstaanjagende god van de Dood ergens in de buurt was. Ze was zich er terdege van bewust dat de stem die ze nu hoorde spoedig zou verstommen en ze vreesde het moment waarop de 
'de geliefde stem niet meer spreken kon'. Daarom stond ze weinig stil bij de betekenis van wat Satyavan zei.
Liefde in haar boezem, verwond met de getande sneden
Van angst, kermde bij iedere stap van pijn
Schreeuwend, "Nu, nu misschien zal zijn stem voor altijd zwijgen. "
Zelfs bedrukt door een of andere vage aanraking,
Keken haar ogen soms om zich heen, alsof haar oogbollen
De duistere en vreselijke god's nadering zou kunnen zien.
p. 563 regels 77-82
Satyavan stopte nu; hij wilde eerst het hout hakken afmaken, zodat hij de rest van de tijd kon besteden aan het ronddwalen met Savitri. Hij koos een machtige boom, klom erin en begon een van de takken af te zagen. Savitri was dichtbij; ze keek hem zwijgend aan, hield hem steeds in het oog. Maar Satyavan leek in opperbeste stemming te zijn. Hij zwaaide met een vrolijke bijl en zong 
'hoge flarden van een wijze's lied' die spraken over de overwonnen dood en verslagen demonen. Soms stopte hij even en sprak lieflijke, spottende woorden tot Savitri.
Maar terwijl hij zo werkte, kwam zijn doem over hem.
De gewelddadige en hongerige jachthonden van pijn
Trokken door zijn lichaam, bijtend terwijl zij voorbijgingen,
In stilte, en met heel zijn lijdende adem belegerd, trachtten zij
Leven's sterke hart-koorden te verbreken en vrij te zijn.
p. 564 regels 105-109
Even voelde hij enige verlichting van deze pijn en hervatte hij vol vertrouwen zijn werk. Maar toen hakte de grote Houthakker, de Dood, opnieuw in hem en zijn arbeid hield op. Hij gooide zijn bijl weg en klom uit de boom. Hij riep Savitri en zij kwam naar hem toe en omhelsde hem. Hij klaagde bij Savitri over de grote pijn die hem verscheurde, zoals de boom gevoeld moet hebben toen zijn takken werden gebroken. Hij zegt tegen haar:
Laat mij voor even mijn hoofd leggen op uw schoot
En bewaak mij met uw handen voor een kwaadaardig lot:
Misschien zal, omdat gij aanraakt, de dood voorbijgaan. "
p. 564 regels 124-126
Savitri zat onder de takken van een andere, koninklijk uitziende boom en probeerde zijn pijn met haar handen te verzachten. Alle verdriet en angst waren in haar verdwenen. Een grote kalmte had zich over haar neergezet. Het enige gevoel dat haar beheerste, was hoe ze hem verlichting kon brengen van de pijn die hij voelde. Ze wachtte onbezorgd en sterk als de goden. Maar al snel verloor Satyavan's gezicht zijn glans en werd het dof grijs, en zijn ogen werden dof. Alleen zijn doffe, fysieke denkvermogen functioneerde nog. En voordat ook die volledig verdween, riep Satyavan in een laatste wanhopige poging uit:
"Savitri, Savitri, O Savitri,
Buig omlaag, mijn ziel, en kus me, terwijl ik sterf. "
p. 565 regels 145-146
Maar net toen Savitri zich voorover boog om hem te kussen, stierf Satyavan.
Toen merkte ze dat ze niet langer alleen waren: 
'Iets was daar gekomen, bewust, onmetelijk en verschrikkelijk'.
Zij voelde dicht bij haar een stille immense schaduw,
Die de middag verkilde met de duisternis als zijn rug.
Een afschuwelijke stilte was gevallen over de plek:
Er was geen roep van vogels, geen stem van beesten.
Een verschrikking en een angst vulde de wereld,
Alsof vernietiging's mysterie
Een tastbare vorm had aangenomen.
p. 565 regels 154-160
Ze wist dat het de Dood was die daar in zichtbare gedaante stond, en al snel was Satyavan heengegaan uit haar omhelzing.
Dit brengt ons aan het einde van Deel II van Savitri, dat bestaat uit de boeken IV, V, VI, VII en VIII. Op dit punt in het verhaal is de weg vrijgemaakt voor de confrontatie van Savitri met de Dood. De daadwerkelijke confrontatie zelf en Savitri's uiteindelijke overwinning vormen het thema van Deel III, het afsluitende deel van Savitri.
Je zult merken dat Sri Aurobindo's visie op de Dood in veel opzichten verschilt van wat algemeen onder de Dood wordt verstaan. We zullen deze kwesties in latere hoofdstukken bespreken. Maar hier wil ik je alvast een paar woorden van Sri Aurobindo meegeven over de God van de Dood, in de Indiase traditie bekend als Yama.
In de latere ideeën is Yama de god van de Dood en heeft hij zijn eigen speciale wereld; maar in de Rig-Veda lijkt hij oorspronkelijk een vorm van de Zon te zijn geweest – zelfs nog in de Isha Upanishad vinden we de naam gebruikt als benaming voor de Zon – en vervolgens een van de tweelingkinderen van de alom stralende Heer van de Waarheid. Hij is de hoeder van de Dharma, de wet van de Waarheid, satyadharma, wat een voorwaarde is voor onsterfelijkheid, en daarom zelf de hoeder van onsterfelijkheid. Zijn wereld is Swar, de wereld van onsterfelijkheid, waar het onvernietigbare Licht is. De Rig-Veda-hymne X.14 (bekend als de "begrafenishymne") is geen hymne van de Dood, maar van het Leven en de Onsterfelijkheid.
SABCL 10:213
Voordat ik dit hoofdstuk afsluit, wil ik nog enkele woorden zeggen over de feitelijke samenstelling van Boek VIII. We zullen hier ook bespreken waarom het enige canto in dit boek Canto 3 heet in plaats van Canto 1.
Sri Aurobindo lijkt de eerste versie van Savitri in 1916 te hebben geschreven, en op dat moment bestond het gedicht uit 1670 regels. Hij pakte Savitri weer op in de late jaren twintig en vroege jaren dertig en bleef eraan werken tot bijna aan het einde van zijn leven. Wat hem ertoe bracht het gedicht opnieuw op te pakken, en juist op dat moment, zijn interessante kwesties waar we nu echter niet verder op in hoeven te gaan. In de herziening werden verschillende delen van de oorspronkelijke versie in verschillende mate uitgebreid. Hoewel wat nu Deel I vormt (Boeken I, II en III) het resultaat is van een uitbreiding van 120 keer (van 980 regels in het ontwerp uit 1916 tot 11.683 regels in de huidige versie), is het Boek des Doods slechts ongeveer een derde langer dan de eerste versie: 133 regels in het ontwerp uit 1916 en 177 regels in de huidige versie. Van deze 133 regels zijn er 108 identiek aan de huidige versie. Dit betekent dat Sri Aurobindo ongeveer 25 regels heeft gewijzigd en 44 heeft toegevoegd. Met andere woorden, dit deel is opmerkelijk vergelijkbaar met de versie uit 1916.
Dit wil niet zeggen dat hij zo tevreden was met de oorspronkelijke versie uit 1916 van wat nu Boek VIII is, dat hij geen grondige herziening nodig achtte. Waarschijnlijk had hij er simpelweg geen tijd voor. Dit weten we uit Nirodbaran's herinneringen aan het laatste jaar van het werk aan Savitri. Nirodbaran was de schrijver die Savitri opschreef zoals het door Sri Aurobindo werd gedicteerd. Nadat hij de laatste passage had gedicteerd (de omvangrijke passage van regel 826 tot en met 897 van Boek VI, Canto 2), vroeg hij Nirodbaran welke delen van het gedicht nog herzien moesten worden. Nirodbaran antwoordde: "Het Boek des Doods en het Epiloog", waarop Sri Aurobindo zei: "Daar kijken we later wel naar". Maar hij is er nooit meer op teruggekomen. Hij overleed op 5 december 1950. We hebben dus geen idee wat hij van plan was met het Boek des Doods. Hij liet het grotendeels ongewijzigd zoals het in de versie uit 1916 stond.
Nu nog even iets over waarom het enige Canto in Boek Acht Canto 3 heet en niet Canto 1. Verschillende mensen hebben hierover verschillende gissingen gedaan. Ik geef mijn eigen simpele verklaring: het canto had waarschijnlijk dat nummer in een eerdere versie van het gedicht.
Men moet bedenken dat Savitri, ondanks zijn enorme omvang en lengte, een verhaal is van gebeurtenissen die zich afspeelden binnen een tijdsbestek van 24 uur, van de dageraad van de ene dag tot de volgende. De dageraad van deze dag wordt beschreven in Canto I, Boek 1. De gebeurtenissen van het eerste deel van de ochtend (zeg maar van 6.00 uur tot ongeveer 9.00 uur) worden beschreven in Canto 2 van Boek I. En vanaf Canto 3 van Boek I tot het einde van Boek VII volgt een terugblik op het verhaal van Aswapati's yoga, Savitri's geboorte, haar jeugd, haar ontmoeting met Satyavan en haar huwelijk met hem, en het jaar dat ze samen doorbrachten in de kluizenarij in het bos. Het is alsof de tijd rond 9.00 uur 's ochtends aan het einde van Canto 2 van Boek I heeft stilgestaan. Chronologisch gezien volgt Canto 3 van Boek VIII hierop. Het beschrijft de gebeurtenissen die zich afspelen tussen bijvoorbeeld 9.00 uur 's ochtends en 12.30 uur 's middags op die dag. In zekere zin is het dus terecht om dit Canto 3 te noemen.
16: SRI AUROBINDO EN DE MOEDER OVER DE DOOD
Met dit hoofdstuk gaan we verder met Deel Drie van Savitri, dat bestaat uit de boeken IX, X en XI en het Epiloog. Het Epiloog is kort, slechts acht pagina's lang. De drie boeken (IX, X en XI), die elk uit zes canto's bestaan en lopen in honderd pagina's gloeiende poëzie, behandelen dat deel van het verhaal waarin Savitri de God van de Dood confronteert en er uiteindelijk in slaagt Satyavan uit zijn greep te bevrijden. Zoals gebruikelijk zullen we kort ingaan op hoe dit deel van het verhaal in de Mahabharata-legende is uitgewerkt, voordat we Sri Aurobindo's vertelling van dit belangrijke deel van het verhaal bespreken.
Maar zelfs voordat we dat doen, moeten we kort ingaan op het concept van de Dood en de God van de Dood zoals Sri Aurobindo die ziet. Dit is belangrijk, want het verhaal van Savitri en Satyavan is immers het verhaal van Liefde en Dood. De Dood is dus een van de belangrijkste protagonisten in dit verhaal. Sri Aurobindo's begrip van de dood en haar plaats in het leven kent een aantal unieke aspecten, en we moeten die in gedachten houden terwijl we het deel van Savitri dat we nu behandelen, doornemen. Daarom geef ik hier een korte toelichting op enkele aspecten van Sri Aurobindo's perspectief op de Dood.
Terwijl wetenschappers de dood beschouwen als een voorspelbaar gevolg van een toename van entropie (de degradatie van materie en energie in het universum tot een ultieme staat van inerte uniformiteit), zien religieuzen de dood als een rustpunt op de overgang naar een hogere wereld voorbij de aardse. Het spirituele werk van Sri Aurobindo en de Moeder heeft als doel de vestiging van een ras van gnostische wezens die consequent de volledige manifestatie van het supramentale bewustzijn hier op aarde nastreven, en zij beschouwen de overwinning op de dood in de omstandigheden van het aardse leven als een gevolg van de vervulling van hun Integrale Yoga. Zo zijn Sri Aurobindo en de Moeder even revolutionair geweest in hun denken over de dood als in al het andere. Laat ik beginnen met een fragment van Sri Aurobindo:
Dit is dan de noodzaak en rechtvaardiging van de Dood, niet als een ontkenning van het Leven, maar als een proces van het Leven: de dood is noodzakelijk omdat eeuwige vormverandering de enige onsterfelijkheid is waarnaar de eindige levende substantie kan streven en eeuwige ervaringsverandering de enige oneindigheid die het eindige denkvermogen, verbonden in een levend lichaam, kan bereiken. Deze vormverandering mag niet slechts een voortdurende vernieuwing van hetzelfde vormtype blijven, zoals dat ons lichamelijk leven tussen geboorte en dood kenmerkt; want tenzij het vormtype verandert en het ervarende denkvermogen in nieuwe vormen wordt geworpen in nieuwe omstandigheden van tijd, plaats en omgeving, kan de noodzakelijke variatie in ervaring, die de aard van het bestaan in tijd en ruimte vereist, niet tot stand komen. En het is alleen het proces van de Dood door ontbinding en door het verslinden van leven door leven, het is alleen de afwezigheid van vrijheid, de dwang, de strijd, de pijn, de onderwerping aan iets dat niet-Zelf lijkt te zijn, dat de noodzakelijke en heilzame verandering verschrikkelijk en onwenselijk maakt voor onze sterfelijke mentaliteit. Het is het gevoel verslonden, versplinterd, vernietigd of weggejaagd te worden dat de angel van de Dood is en dat zelfs het geloof in de persoonlijke overleving van de dood niet volledig kan wegnemen.
SABCL 18:193-194
Het eerste punt dat Sri Aurobindo hier maakt, is dat de Dood geen afzonderlijke of intrinsieke realiteit heeft; het bestaat uitsluitend om het leven te dienen. De Dood is een proces en een fase van het leven zelf. Dit is ook de opvatting van de Gita wanneer er staat: 'Zoals de ziel fysiek door de kindertijd, jeugd en ouderdom gaat, zo gaat het ook over in de verandering van het lichaam.' (Hoofdstuk 2:13) Volgens Sri Aurobindo is leven, en niet de dood, de fundamentele, alomvattende waarheid van het bestaan.
De dood van het lichaam dient in feite de belangen van het voortdurend evoluerende leven. Hij wijst er in de bovenstaande passage op dat de eeuwige verandering van vorm de enige onsterfelijkheid is waarnaar de eindige levende substantie kan streven, en de eeuwige verandering van ervaring in termen van nieuwe omstandigheden van tijd, plaats en tempo de enige oneindigheid die het eindige denkvermogen, die met de tijd verbonden is, kan bereiken. Al het leven is een reis van het Onbewuste naar het Superbewuste (Goddelijkheid). Zo'n lange reis kan niet worden voltooid binnen de levensduur van één mens, zeventig tot honderd jaar. De ziel moet steeds opnieuw geboren worden om deze reis te voltooien. Tegen de tijd dat iemand de zogenaamde ouderdom bereikt, zeg maar rond de tachtig jaar, verliezen de meeste van zijn fysieke vermogens hun scherpte en het vermogen om het leven te ervaren. Als hij dit nog veel langer volhoudt, vervalt hij in de meeste gevallen tot een vegetatief bestaan. In zo'n situatie is de dood een grote poort waardoor men binnentreedt om terug te keren met een nieuw en jong lichaam vol vitaliteit en enthousiasme om het leven te ervaren. Bovendien wordt een individu bij wedergeboorte geboren in nieuwe omstandigheden van tijd, plaats en ruimte. Dit geeft de ziel de ruimte voor steeds bredere en gevarieerdere levenservaringen, die het meest geschikt zijn voor zijn groei. Dit is dan ook het nut van de dood: niet als een ontkenning, maar als een essentieel proces in de evolutie van het ontwikkelend leven.
Sri Aurobindo en de Moeder beschouwen de overwinning op de dood als een van de belangrijkste ultieme doelen van hun Integrale Yoga. Dit lijkt misschien een zeer materialistisch ideaal voor een spirituele onderneming, tenzij de uitdrukking 'overwinning op de dood' goed wordt begrepen. Dit streven naar fysieke onsterfelijkheid komt niet voort uit een blinde en egoïstische gehechtheid aan lichaam en fysiek leven. Zolang we gehecht blijven aan ons lichaam en de vitale en mentale domeinen ervan, kunnen we niet eens zeggen dat we aan onze spirituele reis zijn begonnen. Ten tweede is het voor elke sadhak van integrale yoga van essentieel belang om de angst voor de dood en de afkeer van lichamelijk overlijden los te laten. De Moeder heeft zeer inzichtelijk geschreven over hoe men de angst voor de dood kan overwinnen. Ik raad je aan dit zeer verhelderende stuk van de Moeder over manieren om de angst te overwinnen te lezen. Het is te vinden in Volume Vijf van De Verzamelde Werken van de Moeder, op pagina's 316-320.
De belangrijkste manier om de angst voor de dood volledig te overwinnen, zoals de Moeder suggereert, is te groeien in het bewustzijn van de onsterfelijkheid van onze ziel of ons psychische wezen.
Met onsterfelijkheid bedoelen spirituele adepten niet een soort persoonlijk voortbestaan na het einde van het lichaam; zij bedoelen ermee het bewustzijn van die innerlijke Werkelijkheid in ons die de Gita als volgt beschrijft:
Na jaayate mriyate vaa kadaachit naayam bhuutvaa bhavitaa vaa na bhuuyah
Ajo nityah shashvatoyam puraano na hanyate hanyamaane 
shariire (2.20)
Dit wordt niet geboren, het sterft niet, het is ook niet iets dat eens ontstaat en na het vergaan nooit meer zal ontstaan. Het is ongeboren, oeroud, eeuwig; het wordt niet gedood met de dood van het lichaam.
De Gita beschrijft het ook als:
avinaashinam, nityam, ajam avyayam
Onverwoestbaar, onveranderlijk en onsterfelijk,
'dat niet door wapens kan worden doorgesneden, noch door vuur kan worden verbrand, noch door water kan worden doordrenkt, noch door de wind kan worden uitgedroogd'.
Dit is een bewustzijn dat alle gebondenheid en beperkingen overstijgt, vrij, zalig, zelf-bestaand in het bewuste zijn, het bewustzijn van de Heer, de allerhoogste Purusha, van Satchidananda. Deze ervaring van de ziel behoeft geen extern bewijs voor wie haar heeft ervaren. Ze kan alleen worden verworven als gevolg van de verheffing en verbreding van ons bewustzijn door middel van spirituele sadhana.
De sadhak van de Integrale Yoga stopt hier niet. Voor hem is onsterfelijkheid niet slechts iets dat door de ziel alleen kan worden bereikt, het is ook de uiteindelijke bestemming van het menselijk lichaam. Hij veracht het lichaam niet, noch koestert hij een houding van wereld-verachting; hij streeft ernaar de dood te overstijgen, zodat het leven goddelijk vervuld kan worden. Deze Wording van het Goddelijke, die we schepping noemen, is progressief en evolutionair. Het begon met de Big Bang en evolueert geleidelijk naar het Superbewustzijn. De huidige levensomstandigheden kunnen niet de laatste akte van het evolutionaire drama zijn, aangezien ze gebukt gaan onder de last van lijden en dood. De dood moet overwonnen worden als teken van de overwinning van het wezen op het gebied van de wording. Dit betekent, zoals Sri Aurobindo in een brief heeft uitgelegd, dat
[het lichaam] niet langer onderhevig zou zijn aan verval en ziekte. Dat zou betekenen dat het niet langer onderhevig zou zijn aan de gewone processen die de dood met zich meebrengen. Als er een verandering van lichaam zou moeten plaatsvinden, zou dat moeten gebeuren door de wil van de bewoner. Dit (niet de verplichting om 3000 jaar te leven, want ook dat zou een vorm van gebondenheid zijn) zou de essentie van fysieke onsterfelijkheid zijn.
Brieven over Yoga: 1231
Maar opdat dit kan gebeuren, vermeldt Sri Aurobindo in dezelfde brief, is een dynamische werking van de Waarheid nodig in het denkvermogen, het vitale en het lichaam, en voor zo'n dynamische werking is de supramentale afdaling noodzakelijk.
We kunnen hier niet ingaan op een discussie over waarom de afdaling van het supramentale bewustzijn noodzakelijk is, en waarom Sri Aurobindo denkt dat zo'n afdaling onvermijdelijk is. Het is immers als gevolg van onze transformatie dat we in onze evolutionaire reis een steeds hogere manifestatie van bewustzijn bereiken.
Zoals de Natuur zich voorbij de Materie heeft ontwikkeld en het Leven heeft gemanifesteerd, voorbij het Leven en het Mentale gemanifesteerd, zo moet zij zich ook voorbij het Mentale ontwikkelen en een bewustzijn en kracht van ons bestaan manifesteren, vrij van de onvolmaaktheid en beperking van ons mentale bestaan, een supramentaal of waarheidsbewustzijn, dat in staat is de kracht en volmaaktheid van de geest te ontwikkelen... Licht, gelukzaligheid, schoonheid en een volmaaktheid van de spontane, juiste werking van al het zijn zijn daar aanwezig als aangeboren krachten van het supramentale waarheidsbewustzijn en deze zullen van nature denkvermogen, leven en lichaam, zelfs hier op aarde, transformeren tot een manifestatie van de waarheidsbewuste geest. De verduistering van de aarde zal niet standhouden tegen het supramentale waarheidsbewustzijn, want zelfs in de aarde kan het voldoende alwetend licht en almachtige kracht van de geest brengen om te overwinnen. Niet alles zal zich volledig openstellen voor zijn licht en kracht, maar wat zich wel volledig openstelt, moet de verandering ondergaan. Dat zal het principe van transformatie zijn.
De Supramentale Manifestatie Op Aarde, SABCL 16:20-21
Veel mensen, waaronder gerenommeerde yogi's, hebben opgemerkt dat mensen die yoga beoefenen, last krijgen van bepaalde lichamelijke aandoeningen en kwalen die hen onder normale omstandigheden niet zouden hebben getroffen. Aan de andere kant is het ook waar dat we getuigenissen hebben van yogi's die zichzelf van ziekten hebben genezen en er zelfs in zijn geslaagd een voorbestemde dood voor lange tijd af te wenden. De Moeder heeft een helder licht geworpen op dit hele fenomeen. Zij heeft de factoren geïdentificeerd die gewoonlijk leiden tot een geleidelijke achteruitgang van de gezondheid en uiteindelijk tot oplossing in de dood.
Volgens haar evolueert de hele schepping naar perfectie. Als iemand yoga beoefent, wordt deze kracht die naar perfectie streeft in hem versneld. Maar het is alleen zijn innerlijk bewustzijn dat gehoorzaamt aan deze versnellende impuls, omdat de hogere delen van iemands wezen subtieler zijn en daardoor gevoeliger voor deze kracht en zich veel gemakkelijker aanpassen aan de eisen ervan dan het lichaam, dat in dit opzicht pathetisch onbekwaam is. De materiële natuur is van nature star en de transformatie op lichamelijk niveau verloopt traag, te traag voor het menselijk bewustzijn om die waar te nemen. Het lichaam blijft daardoor achter en dit creëert een disharmonie in de natuur, tussen het innerlijke en het uiterlijke, en het systeem vertaalt dit in ziekte. Daarom worden mensen die yoga beoefenen vaak ziek. Wanneer dit gebrek aan evenwicht een punt overschrijdt, wordt desintegratie en vormverandering noodzakelijk. Dit is de werkelijke doodsoorzaak.
Maar volgens de Moeder is deze noodzaak niet blijvend, noch is haar aard intrinsiek en onherroepelijk. Sterker nog, zij denkt dat het volledig toevallig is en heel goed verholpen kan worden. Als het hele wezen tegelijkertijd zou kunnen voortschrijden in de progressieve transformatie, zou er geen ziekte en geen dood zijn. Maar het zou het hele wezen moeten zijn, van het hoogste tot het meest materiële – dat van nature star is en elke verandering afwijst. We zouden voldoende bewustzijn in deze materie moeten kunnen brengen, zodat ze zich kan aanpassen aan de subtielere delen en plastisch genoeg wordt om de innerlijke vooruitgang te volgen. Wanneer dit gebeurt, zou de dood niet langer nodig zijn.
Sri Aurobindo en de Moeder hebben ons verzekerd dat de dood kan worden afgeschaft als de juiste omstandigheden ervoor gecreëerd kunnen worden. De Moeder heeft zelfs gezegd dat de dood een gewoonte is waar we vanaf moeten komen. Dit lijkt geen vergezocht idee als men deze kwestie bekijkt in het licht van het huidige wetenschappelijke bewijs. Er is al voldoende biologisch bewijs dat suggereert dat:
"... noch veroudering, noch natuurlijke dood een noodzakelijk, onvermijdelijk gevolg of kenmerk van het leven is. Natuurlijke dood is biologisch gezien een relatief nieuw verschijnsel, dat pas is ontstaan nadat het levende organisme een lange weg had afgelegd op het pad van de evolutie."
Encyclopaedia Britannica, Volume 7, p. 111
Het is voor ons doel hier niet nodig om dieper in te gaan op dit biologische bewijs. Er is voldoende bewijs in de hedendaagse wetenschap dat suggereert dat de dood niet het primaire fenomeen is geweest; het is eerder een latere verschijning. Het is ontstaan door een proces van progressieve selectie in de aanpassing aan het welzijn van de soort.
De dood, een afschuwelijk en vreselijk kwaad voor het individu, is heilzaam gebleken voor de soort, omdat de soort dankzij de dood zichzelf voortdurend kan vernieuwen en revitaliseren door de introductie van jongere en robuustere individuen die de versleten exemplaren vervangen.
Vanuit het oogpunt van het voortbestaan van de soort is het wenselijk dat de individuen van vandaag uiteindelijk plaatsmaken voor die van morgen, aangezien de omgevingsomstandigheden gedurende lange perioden blijven veranderen, en alleen door de voortplantingsvarianten een kans te geven, kan nieuwe fitheid worden gevestigd en kan het voortbestaan van de soort op de lange termijn mogelijk worden gemaakt.
Het lijkt erop dat de levensduur wordt bepaald door de wisselwerking tussen twee effecten: de noodzaak om lang genoeg te leven om een nieuwe generatie te starten en, na deze taak te hebben volbracht, het feit dat een verder leven overbodig is en in veel opzichten zelfs schadelijk voor het welzijn en de ontwikkeling van de soort. Het is heel goed mogelijk dat er mechanismen in organismen bestaan die deze beperking van de levensduur bewerkstelligen, wanneer de biologisch nuttige periode voorbij is, maar we weten niet wat deze mechanismen zijn.20
Hoewel de bovengenoemde biologische conclusie waarschijnlijk geldt voor alle soorten die niet tot de menselijke soort behoren, is dit absoluut niet het geval voor de mens. Want, zoals door vele waarnemers is opgemerkt, is de mens uniek onder levende wezens doordat hij een onevenredig lange, en vanuit een biologisch oogpunt biologisch nutteloze, post-productieve periode in zijn levenscyclus heeft. De implicatie is duidelijk: de individuele mens is er niet alleen om de belangen van het ras te dienen. De mens is bedoeld als een middel voor een bewuste evolutie naar een hoger bewustzijnsniveau.
Als, zoals we hierboven hebben gezien, de dood niet de fundamentele waarheid is en als deze moet worden beschouwd als een proces van het leven zelf in de nog onvolmaakte staat van ontvouwing, dan is de volgende vraag: bezit de mens niet het vermogen om de onvolmaakte staat te ontgroeien en het proces van de dood volledig te elimineren?
Sri Aurobindo en de Moeder hebben ons verzekerd dat, als de juiste omstandigheden worden gecreëerd, het misschien niet langer nodig is om het menselijk lichaam te vernietigen opdat de mens vooruitgang kan boeken. De dood kan worden afgeschaft.
Ik laat u nu achter met twee citaten van Sri Aurobindo om over na te denken:
Het fysieke wezen zou alleen kunnen voortbestaan als op de een of andere manier de fysieke oorzaken van verval en ontwrichting zouden kunnen worden overwonnen en het tegelijkertijd zo plastisch en progressief in zijn structuur en functioneren zou kunnen worden gemaakt dat het zou reageren op elke verandering die de vooruitgang van de innerlijke Persoon van het wezen eist; het moet gelijke tred kunnen houden met de ziel in haar vorming van een zelf-expressieve persoonlijkheid, haar lange ontvouwing van een geheime spirituele goddelijkheid en de langzame transformatie van het mentale in het goddelijke mentale of spirituele bestaan.
Het Goddelijke Leven: p. 822
Zelfs als de Wetenschap – Natuurwetenschap of occulte Wetenschap – de noodzakelijke voorwaarde of het middel voor een oneindig voortbestaan van het lichaam zou ontdekken, zou de ziel, als het lichaam zich niet zou kunnen aanpassen om een geschikt instrument van expressie te worden voor de innerlijke groei, een manier vinden om het te verlaten en over te gaan naar een nieuwe incarnatie. De materiële of fysieke oorzaken van de dood zijn niet de enige of de ware oorzaak; de ware reden is de spirituele noodzaak voor de evolutie van een nieuw wezen.
Het Goddelijke Leven p. 822
Deel Drie
17: BOEK IX, CANTO 1 – NAAR DE ZWARTE LEEGTE
We zijn nu klaar om te beginnen met onze bespreking van deel III van Savitri. Het grootste Deel van Deel III wordt in beslag genomen door het lange gesprek tussen Savitri en de God van de Dood. De God van de Dood wordt vanaf dit punt een belangrijk personage in Savitri, en, zoals we al in het voorgaande hoofdstuk hebben gezien, heeft Sri Aurobindo een eigen visie op het fenomeen van de dood en de plaats ervan in het leven. Maar voordat we beginnen met onze bespreking van de boeken IX, X en XI van Savitri, die dit gesprek met de Dood behandelen, is het leerzaam om te zien hoe Vyasa dit deel van de legende in de Mahabharata heeft verwerkt. Dit zal ons in staat stellen de veranderingen die Sri Aurobindo heeft aangebracht in dit deel van het verhaal van Savitri en Satyavan beter te begrijpen.
Het lange gesprek tussen Savitri en de God van de Dood, zoals te vinden in de Mahabharata-legende:
Zodra Satyavan zijn laatste adem uitblaast, ziet Savitri voor zich een helder en stralend Wezen in rode kleding met een schitterende kroon op zijn hoofd. Deze persoon heeft een strop in zijn hand en staart naar het levenloze lichaam van Satyavan. Bij het zien van hem tilt Savitri Satyavan's hoofd van haar schoot op en staat op met gevouwen handen. Wanneer Savitri vraagt wie hij is, stelt dit lichtgevende wezen zich voor als Yama. Hij vertelt haar dat hij met haar in gesprek is omdat ze een vrome en kuise vrouw is. Hij zegt verder dat, aangezien Satyavan een deugdzame ziel was met vele goede eigenschappen, hij zelf gekomen is om zijn ziel te halen, in plaats van zijn ondergeschikten te sturen. Vervolgens werpt hij zijn strop en vangt Satyavan's ziel erin en trekt de ziel achter zich aan en begint van de plaats weg te lopen. Savitri, overmand door verdriet, volgt Yama in zijn spoor. Dit kan ze doen dankzij de grote krachten die ze heeft verworven door het naleven van verschillende geloften.
Wanneer Yama na een tijdje achteromkijkt, ziet hij Savitri hem volgen. Hij stopt en raadt haar aan hem niet te volgen, aangezien ze haar man na zijn dood al over de toegestane afstand had vergezeld en haar schuld aan hem had ingelost. Hij adviseert haar de begrafenisplechtigheid bij te wonen. Savitri weigert Yama's advies op te volgen en blijft met hem praten. Omdat ze meer dan tien stappen met hem heeft gelopen, meent ze dat ze recht heeft op vriendschap met hem. Vervolgens begint ze een uitgebreide discussie met hem over fundamentele dharmische kwesties. Ze doet een beroep op zijn gevoel voor rechtvaardigheid en zijn plicht om eerlijk te zijn, aangezien Yama bekendstaat als Dharmaraj (de koning van de rechtvaardigheid).
Savitri's betoog is grammaticaal perfect, qua prosodie welgevormd en qua redenering onberispelijk. Ze betoogt dat haar plaats als echtgenote altijd bij haar man is en dat ze niet zonder hem terug kan gaan; door hem te volgen, handelt ze trouw aan haar dharma als echtgenote. Ze verklaart verder dat er niets is wat een vrouw niet kan bereiken door ascese, toewijding aan de leraar, liefde voor de echtgenoot, het naleven van de heilige geloften en door de genade van Yama zelf. Vervolgens spreekt ze over heilige mensen en hoe zij deugdzaam gedrag vertonen en daardoor nooit verdriet of tegenspoed ondervinden. Ze merkt verder op dat het gezelschap van heilige mensen altijd lonend is en daarom moet men altijd dicht bij hen zijn. Vervolgens verklaart ze dat het door de Waarheid is dat de heiligen de zon leiden, en door hun tapasya (ascese) dat zij de aarde in stand houden, en dat daarom edele mensen die zich te midden van zulke heilige mensen bevinden, nooit verdriet kennen. In het naleven van de dharma helpen illustere mensen elkaar en doen ze anderen geen kwaad. Zij zijn daarom de beschermers van de hele wereld.
Deze bezielende woorden van Savitri bekoren Yama enorm, en hij schenkt haar verschillende gunsten. Hoe meer ze spreekt over de verheven zaken van de dharma, hoe groter zijn bewondering voor haar wordt. Door de eerste twee gunsten die Yama haar schenkt, krijgt Savitri het gezichtsvermogen van haar schoonvader, die blind was geworden, terug, en ook zijn koninkrijk. Door een derde gunst vraagt ze om honderd zonen voor haar vader, Aswapati. Toen Yama haar een vierde gunst aanbood, antwoordde ze dat ze honderd zonen voor zichzelf had willen vragen, maar dat deze gunst onvervuld zou blijven zonder Satyavan, die Yama per se mee wilde nemen. Ze wees hem op de vreemde anomalie waarmee ze nu geconfronteerd werden. "U bent bereid mij de gunst van honderd zonen te schenken, terwijl u zelf mijn echtgenoot van mij afneemt; daarom vraag ik opnieuw om de gunst van het leven van Satyavan. Alleen zo zullen uw woorden in vervulling gaan."
Yama was zo buitengewoon verheugd door Savitri's uiteenzetting over Dharma dat hij aan haar verzoek voldeed en Satyavan's ziel bevrijdde uit de strop waarin deze gevangen zat. Hij vertelde haar dat Satyavan nu weer gezond was en geschikt was om met haar naar de aarde terug te keren. Bovendien schonk hij haar een leven van vierhonderd jaar met Satyavan en adviseerde haar heilige yajna's te verrichten voor het welzijn van de mensheid. Yama zegent Savitri en stuurt haar terug met de ziel van Satyavan; hij keert vervolgens terug naar zijn eigen verblijfplaats.
Savitri's dialoog met de Dood in Sri Aurobindo's Savitri
Savitri's dialoog met de Dood in Sri Aurobindo's Savitri behandelt kwesties van een totaal andere aard dan die welke aan bod komen in Savitri's gesprekken met Yama in de Mahabharata-legende.
In Sri Aurobindo's epos volgt Savitri de ziel van Satyavan naar het rijk van de Dood, omdat ze van Satyavan houdt en hem terug wil brengen naar de aarde, waar ze samen de komst van een nieuw tijdperk op aarde zullen voorbereiden. Hun liefde en de vervulling ervan op aarde symboliseren Sri Aurobindo's streven naar de volmaaktheid van het leven op aarde voor de mensheid als geheel. De God van de Dood wordt hier neergezet als een tegenstander van dit ideaal. Hij probeert verschillende strategieën om Savitri ervan te weerhouden hem te volgen en aanspraak te maken op de ziel van Satyavan.
Eerst probeert hij haar bang te maken door te laten zien hoe hulpeloos en klein ze is in vergelijking met dit immense universum en haar majestueuze voortgang door de tijd. Wanneer dit niet lukt, probeert hij de haalbaarheid en waarschijnlijkheid van het ideaal dat haar zo dierbaar is, te betwisten. Hij probeert ook aan te tonen dat ze ideologisch gezien geen poot heeft om op te staan. In dit langdurige debat neemt hij de standpunten in van de verschillende filosofieën en ideologieën die tegenover wat Sri Aurobindo's Adwaitische Integralisme genoemd kunnen worden, geplaatst kunnen worden. In dit debat komen bijna alle belangrijke filosofieën en ideologieën van vandaag de dag in een of andere vorm aan bod. Savitri wordt tegenover al deze ideologieën geplaatst als de protagonist van Sri Aurobindo's visie op een perfect leven hier op aarde.
Het meest fascinerende hier is de manier waarop deze verschillende ideologieën tot leven komen en als gloeiende poëzie verschijnen in plaats van als droge argumenten. Laten we nu de boeken IX, X en XI canto voor canto bekijken. We beginnen met Boek IX, Canto 1.
Sectie 1
De dichter begint met een beschrijving in enkele regels van de scène in het uitgestrekte bos: Savitri was helemaal alleen, omringd door het bos, en ze droeg 
'.het lichaam van haar echtgenoot op haar verlaten borst'. Ze was te verdoofd door de dood van haar man om haar verlies te bevatten of erover te rouwen. Ze negeerde zelfs de aanwezigheid van de 
'vreselijke god' (de God van de Dood), die voor haar stond. Het was alsof haar denkvermogen met Satyavan was gestorven. Alleen haar hart was nog actief. Ze hield het levenloze lichaam van Satyavan dicht tegen zich aan, alsof ze daarmee hun eenheid kon bewaren en Satyavan kon helpen zijn geest in zijn lichaam te houden.
En toen overkwam haar een verandering die mensen ondergaan in grote, cruciale momenten van hun leven, wanneer de sluier over de ziel wordt verscheurd en er geen tussenkomst meer is van het verstand. De geest ziet direct en alles is in één keer duidelijk. Zo'n moment was nu aangebroken in Savitri's leven. De dichter beschrijft de aard van deze verandering in detail. Het is alsof iemands zintuigen plotseling worden gezuiverd en men de wereld om zich heen anders ziet. Er is een kracht boven onze wenkbrauwen die kalm en onbeweeglijk is. Deze blijft onaangetast door de wisselvalligheden van het leven met zijn pijn en fouten en is in staat de werveling van de dingen om ons heen te beheersen. Op zulke grootse momenten ervaart de geest de Glorie die werkelijk van hem is. Het mentale van de aarde ontvangt vervolgens in flitsen goddelijke gedachten. Een reeks diepgaande veranderingen vindt plaats in het individu; de ziel zelf voelt zich herboren tot nieuwe glorie. Men voelt zich badend in hemelse muziek. De wil wordt intens geconcentreerd in een extase. Zo'n wonderbaarlijke geboorte vond nu plaats in Savitri. De Geest in haar, tot dan toe verborgen in de Natuur, steeg nu uit zijn verblijfplaats en steeg op als een vuur in de nachtelijke hemel.
De banden van haar zelf-vergetelheid werden verbroken en op het hoogtepunt van haar wezen zag ze de bron van alles wat ze had geleken te zijn en alles wat ze door haar sadhana had bereikt. Ze zag zichzelf als een instrument van een onveranderlijke kracht. Een kracht daalde in haar neer die haar leek te verbinden met de Oneindigheid. Terwijl deze kracht in haar zonk, drong ze door tot de mystieke lotus met duizend blaadjes op haar kruin. Savitri werd nu geleid door deze almachtige kracht die boven haar stond, kalm en onbeweeglijk.
Sectie 2
Terwijl Savitri werd vervuld met deze grote stroom, verdween het laatste restje menselijke zwakheid uit haar. Het was alsof een jonge godin haar levensenergie vulde met een immense spirituele kracht. Ze was nu volledig bevrijd van de pijn en de angst die haar zo vaak achtervolgden en het verdriet dat haar van tijd tot tijd overviel. Haar denkvermogen was nu stil en klopte rustig met een gebiedende kracht. Savitri was nu vrij van alle gehechtheid en haar daden kwamen voort uit een goddelijke kalmte. Rustig legde ze Satyavan's lichaam, dat tot dan toe op haar borst lag, op de grond en wendde haar blik er vastberaden van af. Helemaal alleen stond ze nu op om de gevreesde God van de Dood te ontmoeten.
De dichter becommentarieert de betekenis van deze gebeurtenis, namelijk Savitri's vastberadenheid om de Dood te confronteren. De machtige geest die Savitri nu belichaamde, keert terug naar een taak die ze tot nu toe onvoltooid had gelaten, omdat tot dan toe het denkvermogen de hoogste macht was die zich op aarde manifesteerde en onder zijn heerschappij het menselijke instrument te grof was voor de taak om de Dood te confronteren. Nu is deze menselijke beperking in Savitri overstegen en beheerst ze een machtigere kracht dan die van het denkvermogen, en ook een goddelijke wil.
Ze keek een moment lang naar het lichaam van Satyavan dat aan haar voeten lag en hief toen haar hoofd op, 
'als een boom, die zich van een windvlaag herstelt', om haar blik te richten op het wezen dat voor haar stond. Vervolgens schetst de dichter in enkele regels een beeld van de spirituele waarheid van de Dood (ik zal hier de uitdrukkingen 'god van de Dood' en 'Dood', met een hoofdletter D, door elkaar gebruiken):
Er stond daar iets, onaards, somber, groots,
Een grenzeloze ontkenning van alle bestaan,
Dat de ontzetting en het wonder droeg van een gedaante.
In zijn verschrikkelijke ogen droeg de duistere Vorm
Het diepe medelijden van vernietigende goden;
Een treurige ironie krulde de vreselijke lippen,
Die het woord van doem spreken. De Eeuwige Nacht
Verrees medelijdend in de angstaanjagende schoonheid
Van een onsterfelijk gelaat, alles ontvangend, wat voor altijd leeft
In zijn peilloze hart, het toevluchtsoord
Voor schepselen uit hun leed en wereldpijn.
Zijn gedaante was werkelijk gemaakte nietsheid, zijn ledematen
Waren monumenten van vergankelijkheid en onder
Wenkbrauwen van onvermoeibare kalmte sloegen grote godgelijke ogen
Stil het kronkelende serpent, het leven, gade.
Onbewogen had hun tijdloze wijde onveranderlijke blik
De vruchteloze cycli voorbij zien gaan,
Het voorbijgaan van talloze sterren overleefd
En beschermden nog altijd dezelfde onveranderlijke ronden.
p. 574 regels 111-129
De God van de Dood stond daar, zegt de dichter, 
'onaards, somber, groots'. Hij beschrijft hem als 
'Een grenzeloze ontkenning van alle bestaan'. Er bestaat geen betere beschrijving van de Dood en de rol die hij speelt in deze confrontatie met Savitri. De Dood, zoals hij hier wordt afgebeeld, vertegenwoordigt niet slechts de kracht die de fysieke desintegratie van alle levende wezens teweegbrengt; het is ook een macht die deze schepping ontkent en probeert te dwarsbomen in haar ontwikkeling naar perfectie. Daarom wordt hij beschreven als 
'Een grenzeloze ontkenning van alle bestaan'. De Dood is een vernietigende god die diep medelijden heeft met alle schepselen. Zijn lippen zijn gekruld in 
'Een treurige ironie'. Hij biedt in zijn hart een toevluchtsoord aan alle schepselen, weg van hun leven vol angst en wereldleed op aarde. De dichter beschrijft zijn gedaante als 
'het niets dat werkelijk is geworden' en zijn ledematen als 
'monumenten van vergankelijkheid'. Zijn ogen zijn stil gericht op het leven, 'het kronkelende serpent'. De ogen van de Dood hebben het verdwijnen van ontelbare sterren gezien.
De vrouw en de universele God van de Dood stonden tegenover elkaar. Savitri's eenzaamheid was bijna tastbaar. En, alle aardse geluiden verstommend, sprak de Dood tot haar met een stem die tegelijkertijd droevig en angstaanjagend was.
De Dood zei: O slaaf van de Natuur je bent slechts een 
'veranderend werktuig van een onveranderlijke Wet'. Waarom 
'kronkel je rebellie onder mijn juk'. Laat 
'Uw elementaire greep' op Satyavan los. 
'Ween en vergeet' Satyavan. 
'Begraaf uw passie'. Verlaat nu het lichaam dat door de geest van Satyavan is verlaten. 
'Ga alleen terug naar uw vergeefse leven op aarde'."
Savitri gaf geen antwoord. De stem van de Dood sprak opnieuw, maar ditmaal verlaagde hij zijn angstaanjagende stem, die klonk als het geklaag van hongerige, verre golven, die de droefheid en minachting van de goden weerspiegelden.
"O Savitri, 'Gij zijt zelf een schepsel, gedoemd zoals hij om voorbij te gaan'. Hoop je zijn ziel gevangen te kunnen houden in je hartstochtelijke hart en hem 
'de kalmte van de dood en de stille rust ontzeggen?' Ontspan uw greep. Vrouw, uw echtgenoot lijdt' onder dit touwtrekken tussen jou en mij. Het lichaam van Satyavan behoort tot 'de aarde en het uwe', maar niet zijn geest, die nu 
behoort nu tot een groter vermogen."
Savitri liet Satyavan's lichaam los, dat op het zachte gras lag. Ze herinnerde zich nu zijn gezicht zoals het eruitzag toen hij sliep en ze bij zonsopgang van haar bed opstond om haar dagelijkse taken te verrichten. Ook nu stond ze op, met al haar kracht verzameld, als een hardloper die zijn mantel afwerpt, zich klaarmaakt voor de race en wacht op het startsignaal. Maar ze wist niet welke route ze zou moeten lopen. Haar geest keek waakzaam toe, wachtend om te zien welke verreikende impuls uit de eeuwige diepten van haar wezen zou oprijzen.
Toen boog de Dood zich voorover om Satyavan's ziel te grijpen, zoals de Nacht zich neerbuigt over de vermoeide landen als de avond valt en de maan nog moet opkomen. Terwijl hij rechtop stond, rees er een andere, stralende Satyavan op uit het levenloze lichaam, alsof hij uit een andere wereld was gekomen. Dit stille wonder, de stralende Satyavan, stond tussen Savitri en de god van de Dood. Deze nieuwe figuur zag eruit alsof 
'iemand, die kwam, die was heengegaan en het licht draagt van een hemelse gedaante, Prachtig vreemd voor de sterfelijke sfeer'. Het denkvermogen dat in deze nieuwe gestalte naar vertrouwde en geliefde dingen zocht, zou gefrustreerd terugdeinzen voor de vreemdheid die haar omringde. Het fantoom, de nieuwe figuur die Satyavan's wezen vertegenwoordigde, zag er te vreemd uit om in de greep van deze aarde te passen. Alleen de geest van Savitri herkende de geest van Satyavan in dit wezen, en haar hart voelde erin het hart dat ze had liefgehad. Deze figuur, die tussen de Dood en Savitri stond, bewoog niet, maar stond vastberaden en verwachtingsvol, als iemand die blindelings luisterde naar een bevel. Zo stonden deze drie daar, geen van hen machten van deze aarde, maar één van hen (Savitri) in een menselijke gedaante.
Aan weerszijden van deze figuur van Satyavan streden de twee geesten, Liefde en Dood: 
'Stilte vocht met stilte, onmetelijkheid met onmetelijkheid'. Al snel nam de drang om te bewegen de overhand. De lichtgevende figuur van Satyavan bewoog zich vooraan; achter hem liep de Dood als een herder die een verdwaald lid van zijn kudde volgt. Achter deze twee liep Savitri. Hoewel sterfelijk, liep ze met in hetzelfde tempo als de God van de Dood. Ze betrad de gevaarlijke regionen van de dood en zette haar voeten in de voetsporen van Satyavan.
Sectie 3
Savitri liep nu door een vreemd gebied waar de weg nauwelijks zichtbaar was, en ze had het gevoel alsof ze door een haag van bossen liep, omgeven door het gefluister van de groene bladeren. Maar geleidelijk klonk dit geluid haar vreemd in de oren. Ze begon haar eigen lichaam ver van zich af te voelen, een verre last die ze droeg. Ze voelde zich in een hooggelegen gebied waar ze in een trance de lichtgevende geest van Satyavan zag, gevolgd door de grote, donkere gestalte, de Dood.
Ze voelde dat de aarde afstandelijk en toch dicht bij haar was. Ze voelde zich nog steeds verbonden met haar zoetheid, groenheid en heerlijkheid, de schittering van de levendige kleuren, het gouden zonlicht, de blauwe lucht en de zachte, warme aarde. Maar nu leek haar lichaam haar te vertragen. Ze voelde dat de twee geesten die voor haar uit liepen, zich voortbewogen over een grotere weg voorbij een ongrijpbare grens. De Dood leek nu machtiger en verder weg naarmate hij zich in die ruimtes bewoog en ze vreesde dat ze het contact met Satyavan's ziel zou verliezen. Hij en de Dood bewogen zich snel voort, alsof ze losgerukt waren van de greep van de aarde, en zij bleef ver achter. Ze vreesde dat ze hen zou verliezen.
Verschrikt vloog ze plotseling uit haar lichaam en snelde naar Satyavan toe. Ze was nu als een vrouwtjesarend wiens jongen bedreigd worden door gevaar. Haar geest raasde op in angst en goddelijke woede door de rotsachtige vlakten in die ruimte, tegen de opstijgende god van de Dood en zijn dodelijke wapen. Ze steeg op als een massa gouden vuur op de vleugels van kracht en verdriet. Zo overschreed ze de grenzen van deze tastbare wereld op de vlammende vleugels van haar geest. Haar sterfelijke delen vielen van haar af als afgeworpen omhulsels, en ze ging haar subtiele lichaam binnen. Dit resulteerde in een kortstondig verlies van bewustzijn; ze vergat de zon, de aarde en de wereld; ze was zich niet langer bewust van gedachten, tijd of dood. Ze was zich zelfs niet bewust van haar eigen zelf. Ze vergat wie ze was.
In deze wanhopige situatie was het haar diepe verbondenheid met Satyavan, de heerser van haar leven die als haar hartslag was, die Savitri staande hield en haar de kracht gaf om door te gaan. Hij was zijzelf, voelde ze, maar toch anders, een ware schat die ze koesterde. Alles wat haar restte in deze ineenstorting van de ruimte was deze schat. Savitri's bewustzijn golfde nu rond Satyavan, haar geest vervuld in zijn geest alsof het onsterfelijke moment van liefde was gevonden.
Dit stelde haar in staat om uit de trance te komen en ze werd zich opnieuw bewust van de Tijd en begon de wereld om haar heen op te merken. Satyavan, de Dood en zijzelf, zo voelde ze, bewogen zich alsof ze zich in haar eigen zielsruimte bevonden. Ze zag vage herinneringen voorbijtrekken als scènes op weg naar hun doel. Dit was een totaal nieuwe ervaring voor haar, een wereld waar geen zielen bestonden, maar alleen levende gemoedstoestanden.
Ze zag om zich heen een vreemd, spookachtig, bizar land. Zelfs de hemel erboven had een vreemde aanblik. De dichter beschrijft dit bovenaardse tafereel met de volgende woorden:
Bizar waren de graslanden, bizar de boomloze vlakten;
Bizar liep de weg, die zich als angst haast
Naar dat, waarvoor het de meeste schrik had, ging het
Als hersenschim verder tussen verzuilde bewuste rotsen,
Hoog en somber, dreigende poorten, waarvan de stenen gedachten
Hun enorme betekenis verloren in een reusachtige nacht.
pp. 579-580 regels 315-320
Het leek alsof de God van de Dood Savitri door deze vreemde plek leidde om haar angst aan te jagen. Het rotsachtige terrein, de sombere, hoge en dreigende poorten leidden hen naar een afgrondelijke nacht daarachter. De nacht waar deze poorten hen naartoe leidden, was de nacht van het Onbewuste, die hen opwachtte als de angstaanjagende kaken van een reus op een spookachtig pad.
Toen ze de koude en verschroeide grens bereikten, bleef de lichtgevende gedaante van Satyavan even staan en wierp met zijn wonderbaarlijke ogen een achterwaartse blik op Savitri. Het leek erop dat ze een punt hadden bereikt waar stervelingen zoals Savitri geen toegang meer zouden hebben. De Dood maakte dit duidelijk en riep Savitri met een onheilspellende stem toe.
"O sterveling, keer terug naar je vergankelijke wereld die in de tijd bestaat. Hoop niet het thuisland van de Dood te betreden. Je kunt daar niet ademen en leven. De passie die je drijft is een kracht die voortkomt uit je geest en die je niet boven de aarde kan tillen en je kan bevrijden uit je materiële kooi. Het zal je niet kunnen dragen in dit gebied van Niets en je niet kunnen ondersteunen in het padloze oneindige. Het is het beste voor de mens om binnen menselijke grenzen te leven. Vertrouw niet op de misleidende stemmen die je doen geloven dat je onsterfelijk bent. Dat is slechts een onwerkelijke droom, gebouwd op een drijfveer. Laat je niet door die valse goden overhalen om een wereld te betreden waar je zult vergaan als een vreemde, onstoffelijke gedachte. Probeer niet te bereiken wat het menselijk vermogen te boven gaat.
"De mens is een onwetend schepsel en zijn stappen zijn struikelend, zelfs binnen de letterlijke grenzen waarbinnen het veilig voor hem is om te opereren. Maar hij waant zich de koning van de wereld; het is zijn denkvermogen dat zijn natuur blijft kwellen. Men kan alleen in zijn slaap dromen van goddelijkheid. Wanneer hij uit deze slaap ontwaakt, begint hij te beven, beseffend hoe zwak en fragiel hij is in de onmetelijkheid van deze ruimte. Verwacht niet de eeuwige goden te kunnen binden met de kracht van je liefde, die zo vluchtig en broos is."
Savitri weigerde antwoord te geven. Ze wierp de banden van de sterfelijkheid af en stond op in de oerkracht van haar ziel. Vaststaande lotsbestemming en de starheid van oude wetten deerden haar niet. Alleen, als een standbeeld op een sokkel in die immense stilte, rees ze op als een kolom van vlammen en licht tegen de zwijgende afgronden van het Onbewuste dat zich tegen haar verzamelde.
18: Boek IX, Canto 2 — De Reis in de Eeuwige Nacht (Regels 1-251)
We zagen de heldere, spookachtige gestalte van Satyavan, gevolgd door de God van de Dood, net de grens overschrijden die de wereld van de doden scheidt van de wereld van de levenden aan het einde van Canto 1 van Boek XI. De Dood heeft Savitri streng gewaarschuwd hen niet te volgen en de wereld van de doden niet te betreden, anders zou ze 
'als een hulpeloze gedachte zal vergaan'. Maar Savitri is even vastberaden. Ze laat haar sterfelijke mantel vallen en stijgt op als
'een pilaarvormige zuil van vuur en licht' naar dit verboden land. Dit brengt ons bij Canto 2 van Boek XI.
De eerste 140 regels van dit canto schetsen de sfeer van de scène waar het trio nu doorheen trekt. De indruk van angst en beklemming, die tot nu toe vooral door de woorden en de toon van de Dood was gecreëerd, wordt nu overgebracht door de omgeving waar ze doorheen trekken. De scène wordt beschreven zoals Savitri die zag.
Ze stonden daar allemaal in stilte, starend in de koude, sombere rand van de Nacht, en voelden alsof de wereld gedoemd was te sterven. Zelfs de hemel was dreigend. Ze stonden daar als gedachten verloren op de rand van niets en wanhoop. Achter hen was de bleke, levenloze blik van de avond; de duisternis voor hen leek hongerig naar Savitri's ziel, gretig om haar te verslinden. Maar Savitri's geest bleef helder branden als een vlam, een zachte gloed tegen de donkere borst van de nacht. Uiteindelijk was het Savitri die als eerste de duisternis en leegte van de eeuwige Nacht trotseerde.
De onsterfelijke geest in haar trotseerde de dreiging die werd vertegenwoordigd door die 
'genadeloze blinde woestenij'. Nu beschrijft de dichter de nieuwe manier van lopen die Savitri moest leren om zich in dit gebied te kunnen bewegen. Haar beweging was nu een combinatie van
'Een zwemmende actie' en 
'een op drift zijnde mars' die lijkt op de beweging van figuren die we zien als we onze oogleden sluiten.
Hier beginnen ook de Tijdsindelingen te vervagen; verleden, heden en toekomst verzanden in een wazige leegte. Satyavan, de Dood en Savitri lijken nu te bewegen en tegelijkertijd stil te staan, voorbij te gaan en toch niet vooruit te komen. Wat ze om zich heen zien, lijkt meer op stomme vormen in een ingelijst schilderij dan op levende wezens in een echte wereld.
Savitri bevindt zich nu omringd door een enorme, meedogenloze leegte die onbegrensde angst uitademt. Het lijkt hongerig naar haar en Savitri voelt alsof de grotachtige, monsterlijke keel van deze Leegte haar wil verslinden. Ze voelt de beklemming van een hevige spirituele pijn. De dichter gebruikt een treffende analogie om een levendig beeld te schetsen van de angst die ze moet doorstaan. Ze voelt zich als een zielige os die door jagers aan een boom in een bos is vastgebonden in de hoop een tijger te lokken. De nacht begint al in te vallen en een woeste tijger of een ander roofdier kan elk moment verschijnen. De nacht wordt steeds donkerder, de bomen eromheen zijn niet meer dan vage schaduwen en de laatste glimp van licht verdwijnt. Zo voelde Savitri zich. De dood probeerde Savitri te verstikken in een deken van angst van dezelfde omvang.
De dichter beschrijft het verstikkende effect van deze psychologische terreur met deze woorden:
In de verstikkende spanning van dit ontzagwekkende Niets
Kon het denkvermogen niet denken, kon de adem niet ademhalen,
De ziel kon zichzelf niet herinneren of voelen; het leek
Een holle afgrond van steriele leegte,
Een nulteken, vergeetachtig van de som, dat het sloot,
Een zelfverloochening van de Maker's vreugde,
Niet gered door een wijde rust, of een diepte van vrede.
Op alles, wat hier claimt de Waarheid te zijn en God
En bewust zelf en het openbarende Woord
En de scheppende verrukking van het Denkvermogen
En Liefde en Kennis en de hart's heerlijkheid, viel daar
De immense weigering van een eeuwig Nee.
blz. 583, regels 55-66
Het denken valt uiteen in zo'n omgeving van terreur. Het denkvermogen is niet in staat te denken, zelfs ademhalen is moeilijk en de ziel raakt bijna verloren in zelf-vergetelheid. Alles lijkt een lege afgrond van dorre leegte. De vreugde van de Schepper van de wereld is uitgewist. Nergens is er rust of vrede. Een immense weigering en het eeuwige Nee vallen over alles hier, over alles wat beweert Waarheid en God te zijn.
Nu verdwijnt Savitri volledig in de schaduwen van deze wereld van duisternis, als een gouden lamp die verdwijnt in de schemering. Ze is nu in een van de uithoeken van deze Leegte geworpen, waar ze geen pad, geen doel ziet; ze werd meegesleurd naar een grote, zwarte, onbekende woestenij, heen en weer geslingerd door de wervelwinden. Ze was helemaal alleen in dit verschrikkelijke uur. Ze kon de vage gestalte van de God van de Dood noch de stralende gestalte van Satyavan zien. Maar terwijl haar zintuigen het begaven, behield haar geest zijn greep en hield vast aan de dingen die het liefhad. De zintuigen kunnen dingen alleen van buitenaf waarnemen en verliezen die greep vaak, maar de greep van de geest is sterker.
De dichter geeft vervolgens een prachtig voorbeeld van wat het betekent om te zeggen dat Savitri's geest zich vastklampte aan Satyavan terwijl haar zintuigen het contact met hem verloren. Toen Savitri en Satyavan samen op aarde leefden, bestond er zo'n nauwe spirituele verbondenheid tussen hen dat ze vaak voelde hoe Satyavan haar geest binnendrong, zoals iemand een open plek verkent, en wanneer dit gebeurde, onthulde ze graag haar geheimen aan hem, tot zijn genoegen. Overal waar Satyavan's voeten op deze manier haar geest binnendrongen, snelde haar geest hem tegemoet om hem te verwelkomen en te omarmen.
Maar nu bevindt Savitri zich in een bodemloze afgrond, eenzaam, zelfs verstoten uit haar eigen bestaan. Ze zwierf lange tijd door deze duisternis, leeg en somber, en voelde zich alsof ze over het lijk van het leven liep, met het licht van de ziel gedoofd. Deze kwelling duurde lang voort, maar ondanks alles bleef Savitri onoverwonnen.
Eindelijk verscheen er een zwakke glans in deze grenzeloze duisternis, als een herinnering die terugkeert naar dode geesten. Deze glans toonde hoe verschrikkelijk de nacht was; het was als een slang met een mystieke gloed op zijn zwarte kappen. En deze slang gleed weg alsof hij zich bedreigd voelde door de glans van licht en de hoop die naderde. De Nacht voelde dat haar duistere heerschappij werd aangevallen door deze heldere glans. Ze wilde haar soevereiniteit niet opgeven, omdat ze voelde dat alleen die waar was. Ze probeerde die fragiele lichtstraal te smoren, omdat ze wist hoe gevaarlijk die voor haar was. Ze hief haar enorme, nietszeggende hoofd op en probeerde alles wat ze om zich heen zag te verzwelgen. Ze zag zichzelf als de duisternis in haar absolute vorm.
En toch overwon de glans van het licht de monsterlijke aanval en werd sterker. Savitri voelde zich herleefd en ontwaakte tot zichzelf. Haar ledematen hadden de koude omhelzing van de dood geweigerd; haar hartslag overwon alle pijn die haar was aangedaan, en haar ziel bleef de ziel van haar geliefde Satyavan als vreugde opeisen, hoewel hij niet meer voor haar zichtbaar was.
Toen begon ze in die stilte opnieuw de voetstappen van de Dood te horen, en uit de duisternis verscheen Satyavan opnieuw in de vorm van een lichtgevende schaduw. Toen klonk er door dat dode, monsterlijke rijk een geluid als de brullende zee in de oren van een vermoeide zwemmer. De Dood sprak:
"O Savitri, wat je om je heen ziet is de eeuwigdurende Nacht, de donkere onmetelijkheid van mijn koninkrijk. Hierin schuilt het mysterie van het Niets, waarin de ijdelheid van alle levensverlangens eindigt. Jij bent slechts een vluchtige bubbel. Zie je dan niet dat dit je oorsprong is en dat je uit dit Niets bent gemaakt? Hoe kun je in deze grimmige leegte ooit hopen te blijven leven en hopen?"
Savitri weigert te antwoorden. Ze verwerpt de bewering van de Dood dat hij de waarheid spreekt en weigert zelfs maar naar hem en zijn woorden te luisteren. Maar de Dood blijft onvermurmbaar en probeert Savitri in zijn dreigende blik te houden. Hij spreekt haar als volgt toe:
"Je hebt voorlopig de impact van deze eeuwige Leegte overleefd, maar ze zal je nooit vergeven. Ze kan het oorspronkelijke geweld dat haar is aangedaan door wat er ook verantwoordelijk is voor het vernauwen van het denken en het brengen van leven, en daarmee lijden, in haar onbeweeglijke uitgestrektheid, niet vergeten. Je hebt deze korte overwinning behaald; je hebt hier een tijdje geleefd zonder Satyavan. Geen enkele oude godin kan hier iets voor je doen, behalve je in staat stellen nog even te leven totdat je wordt meegesleurd in de eeuwige slaap in de stilte van de dood.
Je bent immers een fragiel mens, slechts klei gevormd tot een denkend wezen. Je hebt geen verdediging tegen de tijd, behalve je illusies. De mens vreest de leegte om hem heen, de leegte waaruit hij is voortgekomen en waarin hij ongetwijfeld zal oplossen. Hij heeft nergens hulp te vinden, dus wendt hij zich tot zichzelf, verheft het en noemt het God. Hij bidt tot de hemel om hem te helpen, zijn hoop te vervullen en zijn lijden te verlichten. Met verlangen in zijn hart kijkt hij op naar de hemel voor hulp, maar deze hemel is niets dan lege ruimte, onbewuster dan hijzelf; zij hebben niet eens het voorrecht van bewustzijn dat hij wel heeft. De hemel is leeg, op zijn blauwe kleur na, en ook dit is een visuele vergissing, geen realiteit. De mens bevolkt deze hemel met heldere en genadige krachten, zijn goden."
De ironie en het sarcasme die de Dood hier gebruikt, zijn huiveringwekkend, zoals blijkt uit de volgende passage:
Een broos wonder van denkende klei,
Wandelt gewapend met illusies het kind van de Tijd.
Om de leegte rondom te vullen, die hij voelt en vreest,
De leegte, waaruit hij kwam en waarnaar hij gaat,
Vergroot hij zijn zelf en noemt het God.
Hij roept de hemelen aan om zijn lijdende hoop te helpen.
Hij ziet boven hem met een verlangend hart
Kale ruimten, nog onbewuster als hijzelf,
Die zelfs niet zijn privilege van het denkvermogen hebben,
En leeg zijn van alles, behalve hun onwerkelijke blauw,
En bevolkt hen met heldere en meedogende machten.
blz. 586-587, regels 166-176
De Dood zegt:
"De mens leidt een wankel bestaan, omringd door dreigingen van rampspoed van alle kanten – de zee brult om hem heen, de aarde beeft onder zijn voeten, het vuur staat voor zijn deur en de dood loert voortdurend, blaffend en hem achtervolgend door de wouden van het leven. Maar dan wordt hij gevoed door bepaalde bovennatuurlijke Machten die hem aanzetten tot hoop, verlangen en dromen van schoonheid en geluk, en zo offert hij zijn ziel aan deze Machten.
"De goden waken over de aarde en leiden haar gigantische bewegingen. Maar ze hebben de mens een zwaar gemoed gegeven. In zijn hart hebben ze hun vuren van hoop ontstoken en hem zo een eeuwige onrust en onvrede geschonken. Zijn denkvermogen is als een jager op onbekende sporen en ontdekt dingen die uiteindelijk onbeduidend blijken. Hij construeert filosofische gedachten in een poging het mysterie van zijn lot te ontrafelen en leert zijn gelach en tranen in liederen te veranderen. De sterfelijkheid van de mens wordt voortdurend gekweld door dromen van onsterfelijkheid, zijn vergankelijkheid wordt geteisterd door hoop op oneindigheid. De goden hebben de mens hongersnoden gegeven die geen voedsel kan stillen. Hij is inderdaad het stomme vee dat door de goden wordt voortgedreven. Hij is gebonden aan het touw van zijn eigen lichaam, en als voer werpen ze hem verdriet, hoop en vreugde toe, en ze hebben zijn weide omheind met de omheining van onwetendheid. De goden hebben een wreed spel met de mens gespeeld. Ze hebben hem moed en zelfvertrouwen gegeven, maar dit alles eindigt in de dood. Ze hebben hem wijsheid geschonken die wordt bespot door de duisternis om hem heen, ze hebben voor hem een reis uitgestippeld zonder uitzicht op een bestemming. Daarom zwoegt de mens in een onzekere wereld, overwonnen door pijn met af en toe momenten die hem een gevoel van veiligheid moeten geven; hij wordt voortdurend gekweld als een beest door eindeloos verlangen en hij bevindt zich hulpeloos gebonden aan de strijdwagen van deze vreselijke goden.
"Maar ondanks dit alles, als je nog hoop en liefde kunt koesteren, keer dan terug naar het omhulsel van je lichaam dat door de goden aan de aarde is gebonden. Daar kun je leven met wat er nog over is van liefde in je hart. Hoop niet dat je Satyavan voor jezelf terugkrijgt.
"Maar aangezien je buitengewone moed en kracht hebt getoond door mij tot nu toe te volgen, verdien je een rijke beloning. Ik zal je geschenken schenken die uw wonden kunnen helen. Deze geschenken zijn als een pact dat vergankelijke wezens sluiten met het lot. Ze zijn als de lieflijkheid langs de weg die zij die tot deze aarde behoren graag zouden plukken. Als je wilt, kan ik je vele van zulke geschenken geven. Kies deze geschenken als je prijs, hoewel ze allemaal bedrieglijk kunnen blijken."
Toen antwoordde Savitri de Dood met deze woorden. Merk op dat dit de eerste keer is dat Savitri zich verlaagt om de Dood toe te spreken. Haar woorden komen uit de diepste krochten van haar hart.
"O Dood, ik weiger me aan u te onderwerpen. U bent slechts een zwarte leugen, een enorm masker, gedragen door de Duisternis om de moed van de menselijke ziel te vernietigen. U bent onwerkelijk, hoewel u hier het einde van alle dingen lijkt te zijn. U bent niets meer dan een grimmige grap die wordt uitgehaald met de onsterfelijke geest. Ik leef en beweeg in het volle bewustzijn van mijn onsterfelijkheid. Ik sta niet aan uw poort als een smekende; ik ben hier als een overwinnende geest, bewust van mijn kracht. Zoals u ziet, heb ik de verstikkende duisternis van uw bestaan al overleefd.
"Mijn verdriet om wat Satyavan is overkomen, heeft mij niet geestelijk verzwakt. Mijn niet uitgestorte tranen zijn parels van kracht geworden. Ik heb de broze, misvormde substantie van mijn natuur getransformeerd tot een sterke substantie die als een standbeeld van mijn ziel kan staan. Mijn geest zal zich sterk en vasthoudend tonen in de strijd van de goden tegen de krachten van ontkenning en zal hen overwinnen. Ik behoor niet tot die ellendige mensen die zich met gretige handen storten op de kleine en minachtende concessies die de zwakken worden toegeworpen in de modder die is ontstaan door de vertrappende voeten van de menigte.
"Ik werk hier als de strijdende goden, en net als zij probeer ik de vurige wil van de Allerhoogste op te leggen aan de trage en onwillige cycli van de tijd. De goden proberen de wet van een hoger bewustzijn te vestigen in het domein van de Materie en de onbewuste krachten van de aarde te laten gehoorzamen aan de wens van de ziel. Allereerst eis ik dat Satyavan alles krijgt wat hij in zijn jeugd heeft gewild om zijn leven mooier te maken, maar wat hij niet heeft kunnen krijgen. Geef dat als u zo graag wilt geven, of weiger als u daartoe in staat bent."
Voordat we verdergaan met de rest van Canto 1 van Boek IX, is het wellicht een goed moment om even stil te staan bij het begin van deze cruciale ontmoeting tussen Savitri en de Dood. Wat in het begin van deze ontmoeting opvalt, is de onverstoorbare kalmte van Savitri en haar allerhoogste zelfvertrouwen. Ze is niet bang voor de dood. De meeste mensen zijn doodsbang omdat ze totaal onwetend zijn over wat het is, en men vreest het onbekende. Vanaf het begin toont Savitri geen enkel teken van angst. Ze weet wat de dood is. Ze noemt hem 
'Zwarte leugen van de nacht voor de bang gemaakte ziel van de mens'. Zoals we in Canto 1 van Boek IX zagen, merkt ze zijn aanwezigheid niet eens op wanneer hij voor het eerst verschijnt. De Dood vraagt haar om haar greep op Satyavan's ziel los te laten, zodat hij die kan meenemen; het lijkt erop dat Savitri's liefde de eerste aanspraak had op Satyavan's ziel, en pas daarna kwam de Dood. Niets op het pad dat de Dood heeft uitgestippeld, kan Savitri tegenhouden of haar ervan weerhouden hem te volgen.
De Dood probeert Savitri angst aan te jagen en haar ervan te overtuigen dat hij immens en oneindig is, terwijl zij niet meer is dan 'een insect dat kruipt tussen andere vergankelijke insecten op een stipje modder en water dat zich heeft weten te vormen te midden van de ontzagwekkende onmetelijkheid van het fysieke universum'.21 Hij probeert deze indruk op haar te wekken door haar de enorme Leegte te tonen die zijn rijk is. Iedere sterveling zou zich volkomen hulpeloos en verloren voelen in deze eeuwigheid van het Onbewuste. We hebben de impact van dergelijke regels en het gevoel van terreur dat ze overbrengen al besproken:
Als een gordijn van ondoordringbaar afgrijzen,
Hing de duisternis om haar kooi van zintuig,
Zoals, wanneer de bomen veranderd zijn in gevlekte schaduwen
En het laatste vriendelijke schijnsel verdwijnt,
Rondom een os, in het bos vastgebonden
Door jagers, de geenszins lege nacht zich sluit.
p. 583 regels 44-49
Maar Savitri laat zich niet intimideren. In plaats daarvan, zoals we hebben gezien, noemt ze de Dood een 
'Zwarte leugen van de nacht', een
'grimmige grap, uitgehaald met de onsterfelijke geest', en verklaart: 
'Ik wandel bewust van mijn onsterfelijkheid'. Wat een mens groot maakt, is zijn geest, die een vonk van het Goddelijke is en met het Goddelijke zijn alomtegenwoordigheid, alwetendheid en almacht deelt. Hij is ook onsterfelijk. Zonder ziel is men slechts een stofje in de oneindigheid van de ruimte.
We hebben al gewezen op de ironie en het sarcasme dat de Dood zo effectief gebruikt, bijvoorbeeld wanneer hij de mens bespot als 
'Een broos wonder van denkende klei', en zijn goden als denkbeeldig.
Wanneer de Dood Savitri geschenken aanbiedt om haar gekwelde leven te verzachten, zegt Savitri hem dat ze geen smekeling is die aan zijn deur klopt. Ze is niet op zoek naar geschenken, de vergankelijke dingen die vermoeide mensenharten even vermaken. Ze vraagt Satyavan alles wat hij in zijn kindertijd wilde, maar niet kon krijgen. Zelfs daar maakt het haar niet uit of hij deze geschenken kan geven of niet, ze zegt: 
'Geef, als gij moet, of weiger, wanneer gij niet kunt', wat bijna impliceert dat deze dingen worden beheerst door een hogere wet waaraan de Dood zelf onderworpen is.
Op dit punt wil ik nog één opmerking maken. Merk op wat Savitri met zo'n grote moed nastreeft, zonder zich ook maar iets aan te trekken van haar eigen veiligheid of zelfs overleven Satyavan is. En wat haar de kracht geeft om de angst die de Dood haar oplegt te trotseren, is haar liefde voor Satyavan. Er zijn momenten tijdens haar reis dat ze volledig verdwaald is, dat ze noch de Dood noch Satyavan om zich heen ziet. Tijdens deze gevaarlijke momenten is het de greep van haar ziel op Satyavan die haar helpt haar weg te vinden door al die moeilijke paden. De naald van het kompas van haar ziel is voor altijd gericht op Satyavan. Op een gegeven moment maakt de dichter hier een expliciete opmerking over. Hij zegt dat de greep van de zintuigen op dingen nooit zo sterk en blijvend is als de greep van de geest.
Savitri is het verhaal van de liefde tussen Savitri en Satyavan. De oorspronkelijke legende in de Mahabharata wordt traditioneel beschouwd als een verhaal dat de echtelijke liefde verheerlijkt, in het bijzonder de toewijding en loyaliteit van de vrouw aan haar echtgenoot (pativrata mahaatmya). Dat is wat de gemiddelde Indiër in het verhaal ziet. Sri Aurobindo ziet het echter als het verhaal van een volmaakte en vervulde liefde, en de basis van een dergelijke liefde kan alleen spiritueel zijn.
19: BOEK IX, CANTO 2 (REGELS 252-482)
Aan het einde van het vorige hoofdstuk waren we op pagina 589 (Boek IX, Canto 2). We stopten bij regel 251. De Dood is enigszins ontstemd door wat Savitri heeft laten zien van haar innerlijke kracht en vastberadenheid. Hij probeert nu een andere strategie; hij probeert van haar af te komen door haar gunsten aan te bieden – 
'geschenken om een gewond leven te verzachten', zoals hij het noemt. Savitri antwoordt, niet op de toon van een smekeling, maar bijna uitdagend: 
'Eerst eis ik alles, wat ook Satyavan, mijn echtgenoot, verlangde, en niet had voor zijn mooie leven. Geef, als gij moet, of weiger, wanneer gij niet kunt'. Savitri neemt afstand van wat de Dood haar wil geven. 'Of u deze geschenken geeft of niet, is aan u,' dat is wat ze impliceert.
De Dood buigt zijn hoofd in minachtende, koude instemming. Met zijn sombere stem antwoordt hij:
"Toen Satyavan op aarde leefde, was zijn grootste wens dat zijn blinde vader zijn verloren koninkrijk zou heroveren: macht, vrienden en verloren glorie, en koninklijke pracht en praal voor zijn vredige laatste dagen op aarde. Ik geef Satyavans vaders ogen ook 
'De zintuiglijke troost van het licht' terug. Maar ik weet niet hoeveel waarde hij daar nu aan zou hechten, want tegenspoed heeft hem wijsheid gebracht en blindheid heeft hem een dieper inzicht gegeven. Keer nu, O sterveling, terug uit deze wereld, die gevaarlijk voor je zou kunnen zijn, naar je kleine, toegestane sfeer op aarde. Haast je terug, want anders daag je de grote wetten uit die je hebt overtreden door je intrede in deze wereld, opdat zij je zullen doden en je leven zullen beëindigen."
Maar Savitri antwoordt:
"O Dood, Wereldgeest. Ik ben in geest aan u gelijk geboren. Ook mijn wil is een wet, en ik bezit de kracht van een god. Achter mijn sterfelijke verschijning schuilt iets onsterfelijks. Ik beef niet voor de onbeweeglijke blik van de stenen ogen van Wet en Lot. Mijn ziel heeft genoeg kracht om hen te trotseren. Bevrijd Satyavan uit uw schaduwen. Ik heb hem op aarde nodig in de zoete transcendentie van zijn menselijke ledematen, zodat we samen ons grote doel kunnen bereiken: de last van onwetendheid en lijden van de oeroude Moeder met hem dragen en de aarde op een pad leiden dat naar God leidt. Zo niet, dan zal ik hem volgen naar de eeuwige ruimten en ben ik bereid elke nacht of overweldigende dageraad te trotseren die we in het onbetreden Verdere zullen tegenkomen. Waar u zijn ziel ook heen brengt, ik zal hem volgen."
Maar de Dood bleef onvermurwbaar en zijn verzet tegen haar vastberadenheid werd sterker. Voor hem werden alle geschapen dingen, zoals mensenlevens, onbeduidend. Hij stond voor de buigzame en onveranderlijke wetten van de Natuur, wat Savitri's bedoeling was om te breken. En zo verhief zijn stem zich in woede en minachting, als de stem van een titanische storm die een zwemmer in de zee teistert, zich alle vreugde herinnerend die haar golven verdronken hadden. Zo steeg uit de duisternis van de soevereine nacht een almachtige kreet op, die Savitri uitdaagde:
"Heb je goddelijke vleugels of voeten die mijn sterren kunnen betreden? De banen van dit universum waren al opgerold voordat jij geboren werd. Ik, de Dood, heb ze uit mijn leegte geschapen. Alles wat ik daarin heb gebouwd, vernietig ik naar believen. Je bent gevangen in een net dat ik heb uitgegooid, en elke vreugde is een maas in dit net. Het leven is een honger die alles verslindt. Savitri, je bent niet meer dan een zwervende ademtocht van mij; je bent gemaakt om vergankelijk te zijn en zult leven naar mijn goeddunken. Vlucht met de schamele geschenken die je mee kunt nemen, anders zullen mijn pijnen je beginnen te kwellen. Je bent een blinde slaaf van mijn dove macht; ik dwing je tot zonde, zodat ik je kan straffen met wanhoop en verdriet. Je zult uiteindelijk, bloedend, naar me toe komen, mijn grootsheid erkennend en je eigen nietigheid. Probeer niet om plaats te betreden die verboden zijn voor sterfelijken en alleen bestemd voor hen die mijn wet gehoorzamen. Je voetstappen zullen de slapende furies wekken die elke vervulde wens wreken. Je zult misschien beginnen in de hemel, waar je hoopt te leven in de bliksem van het Onbekende, en dan, doodsbang, alleen, snikkend en opgejaagd door de honden van de hemel, zul je beginnen te rennen door de lange kwelling van de eeuwen. Je zult een gewonde en verlaten ziel zijn en je zult deze furies niet kunnen sussen, die zelfs de hel niet kan bevredigen, noch de genade van de hemel (kalmeer). Ik zal je bevrijden uit de greep van dit duistere lot, je hart vasthoudend aan de schamele gift die het lot je heeft toebedeeld, ga heen in vrede, ook al verdien je zelfs deze vrede niet."
Zo probeert de Dood Savitri angst in te boezemen, de vrees voor het onbekende. Zijn uiteindelijke doel is dat Savitri vertrekt. Ze heeft niets te zoeken in dit verboden rijk van de dood. Maar Savitri is van een ander kaliber. Zo reageert ze wanneer de Dood minachting met minachting beantwoordt:
"Wie is die God die jouw duistere denkvermogen zich voorstelt? Hij lijkt al die verachtelijke werelden die je beschrijft, minachtend te scheppen. Het lijkt wel alsof jouw God die schitterende sterren alleen maar heeft gemaakt om jouw ijdelheid te bevredigen. Mijn God is anders. Hij is wilskracht en overwint op zijn paden, ongeacht de obstakels. Hij is liefde en verdraagt alles met zachtheid. Aan zo'n God heb ik mijn hoop geschonken als offer en mijn aspiraties als sacrament. Mijn God is de Wonderbaarlijke, de snelle, de wagenmenner. Wie zal Zijn gang verbieden of beperken wanneer hij de wagenmenner is? Hij reist over de miljoen wegen van het leven; zijn stappen zijn gewend om in het licht van de hemel te wandelen en kunnen zonder pijn de met zwaarden geplaveide hoven van de hel betreden. Hij daalt er zelfs in af om hen iets van de eeuwige vreugde te brengen. De gouden vleugels van de liefde hebben de kracht om jouw leegte te bewaaien. De ogen van de liefde staren als sterren door de nacht van de dood en de voeten van de liefde kunnen naakt lopen op de hardste werelden. Hij werkt in de diepten en ook op de hoogten, en Hij zal jouw universum herscheppen, O Dood."
Nadat Savitri was uitgesproken, viel er een tijdje een stilte, totdat de Dood Savitri opnieuw confronteerde met de volgende woorden:
"Wat is deze hoop die je drijft? Wat streef je na te bereiken? Wat jij je hoop noemt, is slechts de verleiding van je lichaam tot zaligheid." Je hoopt je tanende zintuigen nog een paar jaar te strelen met de lieflijkheid van fysieke verlangens, je probeert met het vuur van je hart één te worden met het schitterende idool van een vluchtig uur. En jijzelf, wat ben je, hoe noem je je ziel? Het is slechts een glorieuze droom, gemaakt van vluchtige emoties en fonkelende gedachten, een ijle dans van vuurvliegjes die zich door de nacht verspreidt, een sprankelende gisting in de zonovergoten modder van het leven.
"Verlangt je hart naar onsterfelijkheid? Je hebt luidkeels tegen de eeuwige getuigen geprotesteerd dat Satyavan en jij eeuwige machten zijn en dat je zult voortbestaan! Alleen de Dood en de Onbewuste Leegte duren voort. Ik, de Dood, ben de enige eeuwige en ik blijf voortbestaan. Ik ben de vormloze en ontzagwekkende Onmetelijkheid, en ik ben de leegte die mensen ruimte noemen, ik ben tijdloze Nietsheid die alles draagt. Ik ben de onbegrensde, de stomme Eenzame. Ik, de Dood, ben Hij, er is geen andere God. Ik heb zijn lichaam tot mijn feestmaal gemaakt en zijn leven tot mijn voedsel. Hij komt aan het einde van alles naar mij voor rust en vrede. Ik, de Dood, ben de enige toevlucht van je ziel.
"De goden tot wie mensen bidden om hulp, kunnen hem in werkelijkheid niet helpen, omdat zij mijn verbeeldingen en mijn gemoedstoestanden zijn, weerspiegeld in hem door de kracht van mijn verbeelding. Wat je ziet als je onsterfelijke God is een schaduwbeeld van mijn oneindigheid, het is de Dood die droomt van eeuwigheid in je. Ik ben het onbeweeglijke waarin alle dingen bewegen, de immense leegte waarin ze ophouden te bestaan." Ik heb geen lichaam en geen tong om te spreken. Het menselijk oog kan mij niet zien, noch het oor mij horen. Omdat jouw gedachte vormgaf aan mijn leegte, en jij mij hebt geroepen om met jouw ziel te worstelen, heb ik een gezicht, een vorm en een stem aangenomen.
"Maar als er een Wezen is dat dit alles aanschouwt, hoe zou hij je dan kunnen helpen je verlangen te vervullen? Afgelegen van alles, zou hij toekijken, kalm en volkomen onverschillig voor je hulpkreet. Zijn wezen is puur en bewegingloos, niet betrokken bij wat dan ook. Dat wezen leeft voor eeuwig. Daar is geen Satyavan, noch eist Savitri daar voor haar korte leven haar gelukwens op. Liefde kan daar nooit komen met tranen in zijn ogen. Daar is noch Tijd, noch Ruimte. Die Werkelijkheid draagt geen gezicht en heeft geen naam. Het heeft geen kloppend hart. Het heeft niemand anders om haar vreugde mee te delen. Het is alleen heerlijkheid voor altijd.
"Als je onsterfelijkheid begeert, leer dan genoegen te nemen met jezelf. Leef alleen. Vergeet de man van wie je houdt." Wacht in die grootse afstandelijkheid tot mijn dood tot je komt om je van het leven te bevrijden. Dan zul je opstijgen naar je onbewogen bron."
Savitri antwoordde kalm op de God van de Dood met deze woorden:
"O Dood, jij redeneert. Ik redeneer niet. Jouw rede onderzoekt dingen en breekt ze daarbij af, maar het kan ze niet herbouwen, of zelfs als het het probeert, wantrouwt het zijn eigen werk. Ik ben, ik bemin, ik zie, ik handel, ik wil."
Savitri vertelt de Dood dat er veel dingen in ons leven zijn die de rede niet kan verklaren. De rede kan het bestaan van Savitri niet ontkennen, noch verklaren, noch ontkennen dat ze geen verzinsel van iemand's verbeelding is. Op dezelfde manier is liefde een domein dat volledig buiten het bevattingsvermogen van de rede valt. Alles wat de rede over liefde kan zien, is dat het een andere naam is voor het verlangen van het lichaam naar fysieke zaligheid. De rede heeft geen enkel aanknopingspunt voor liefde. Savitri voegt eraan toe dat ze handelt en wil. Zij heeft het vermogen om het heden te veranderen en een andere toekomst te creëren. Dit alles lijkt buiten het bereik van de rede te liggen. Het leven is voortgekomen uit de chaos van het onbewuste. Geen enkele rede had dit kunnen voorzien, noch kan het het verklaren. Liefde en hoop zijn de waarheden van het leven die het bevattingsvermogen van de rede te boven gaan.
Maar de Dood antwoordde met een luide kreet:
"Weet het dan. En als je weet (hoe vergankelijk al dit schouwspel is dat je om je heen ziet en waaraan je deelneemt), zul je ophouden met liefhebben en ophouden met willen en hopen." En bevrijd uit je hart, zul je voor eeuwig rusten en stil zijn, terwijl je de vergankelijkheid van de dingen erkent."
Savitri antwoordde de Dood namens de mens:
"Pas wanneer ik genoeg heb liefgehad, zal ik het werkelijk weten. De liefde in mij kent de waarheid die alle veranderlijke verschijnselen verbergen. Ik weet dat kennis een immense omhelzing is. Ik weet dat alles mijzelf is. In elk hart is de Ene verborgen in talloze gedaanten. Ik ken de kalme Transcendente die deze wereld draagt. Ik ken Hem ook als de gesluierde bewoner van deze zichtbare wereld. Ik voel Zijn geheime daad, Zijn innerlijke vuur. Ik hoor het gefluister van Zijn kosmische stem. Ik weet dat ik als een golf van God ben gekomen. Alle grote waarheden hebben sinds mijn geboorte in mij geleefd. Degene die in ons liefheeft, de ziel, de vonk van het Goddelijke, is in deze wereld neergedaald in een vorm die door de dood wordt verhuld. Zo werd de mens geboren te midden van de immense sterren, begiftigd met een denkvermogen en een hart om jou te overwinnen, O Dood."
Savitri maakt haar intenties duidelijk door de Dood naar zijn koninkrijk te volgen. Ze hoopt de Dood te overwinnen. Er is iets onsterfelijks in de mens, de goddelijke vonk die hij in wezen is, zijn ziel. Maar die is hier verhuld door de dood. Hoe noodzakelijk de dood ook mag zijn geweest, het is niet de bestemming van de mens om voor altijd zijn prooi te blijven.
Het moet worden opgemerkt dat alle pogingen van de Dood om Savitri angst aan te jagen, eerst door zijn fysieke onmetelijkheid en vervolgens door psychologische druk op haar uit te oefenen, zijn mislukt. Niet alleen heeft ze al deze ervaringen onverschrokken doorstaan, ze lijkt er ook sterker en vastberadener uit te zijn gekomen. Ze is volkomen zeker van één grote waarheid. De ongeboren en onsterfelijke realiteit van de mens is zijn ziel. Deze wereld waarin hij geboren wordt en de elementen die hem zijn lichaam, vitale energie en denkvermogen hebben gegeven, zijn ook een manifestatie van het Goddelijke. Daarom is er geen plaats voor de dood in zo'n wereld.
De Dood is verbijsterd door Savitri. Hij weet dat zijn eeuwige wil meedogenloos is en hij is zeker van zijn heerschappij en vol vertrouwen in zijn macht. Dus wat hij tot dusver ook gehoord heeft over Savitri zijn alleen maar gewelddadige woorden van een hulpeloos wezen, van een slachtoffer dat hij volledig in zijn macht had. Alles wat Savitri zei klonk zo minachtend in zijn oren dat hij besloot haar even te negeren en niets te zeggen. Hij stond daar in stilte, gehuld in duisternis, als een bewegingloze figuur, een vage schaduw, omringd door de verschrikkingen die hij tegen al zijn tegenstanders kon inzetten. Hij leek op Rudra, zijn sombere gezicht verscheen tussen de wolken, de kroon van de nachtelijke duisternis leek op zijn verwarde haar, en op zijn voorhoofd lagen de asresten van de brandstapel.
Opnieuw voelde Savitri zich als een zwerver in de eindeloze Nacht, oog in oog met de dreigende blik van de Dood. Ze bleef reizen door de uitgestrekte, hopeloze gebieden. Om haar heen rolden de huiveringwekkende woestenijen van duisternis; de leegte dreigde haar te verzwelgen. Dit was het koninkrijk van de dood, vijandig tegenover haar gedachten, haar leven en haar liefde. Door de lange, vervagende nacht, half-gezien glijdend op hun bovenaardse, spookachtige pad. In de schemering bewogen de drie zich voort: de Dood, de geest van Satyavan en Savitri. Maar het initiatief lijkt al bij Savitri te liggen en zij lijkt de groep door deze nacht te leiden.
Dit brengt ons aan het einde van Boek IX. We hebben in dit boek de eerste ronde van de confrontatie tussen Savitri en de Dood gezien, en over het algemeen lijkt Savitri stand te hebben gehouden. Haar vastberadenheid om Satyavan uit de greep van de Dood te bevrijden is sterker geworden. Geen enkele angst die de Dood haar oplegt, kan haar geest ontmoedigen. Sterker nog, zoals de dichter subtiel suggereert in de regel 
'Door de lange vervagende nacht, door haar gedwongen', lijkt het initiatief nu in handen van Savitri gekomen te zijn.
20: Boek X, Canto 1 – De Droomschemering van het Ideaal
We hebben ons overzicht van Boek XI van Savitri in het voorgaande hoofdstuk afgerond. Als je de inhoud van Deel Drie van dit epische gedicht bekijkt, zal je zien dat de reis die begint met de Dood die de ziel van Satyavan en Savitri door de het rijk van de Eeuwige Nacht vervolgens verdergaat door twee rijken van schemering – de Schemering van het Ideale en de Schemering van het Aardse Reële – voordat het aankomt en eindigt in de Eeuwige Dag van Savitri's overwinning op de dood.
Wanneer de Dood beseft dat Savitri's geest onverschrokken is en niet kan worden bedwongen door angst, noch psychisch noch fysiek, verandert hij zijn strategie en probeert hij haar ervan te overtuigen dat de idealen die ze koestert in haar hart leeg zijn van enige werkelijke betekenis en nauwelijks de moeite waard om te realiseren. Je zult in de rest van deze dialoog tussen Savitri en de Dood zien hoe de laatste zijn filosofische standpunt verandert, met als enige doel Savitri ervan te overtuigen dat er niets te winnen valt door Satyavan's ziel te volgen. Maar Savitri is meedogenloos in haar navolging, en naarmate hun dialoog vordert, beseft de Dood de waarheid achter Savitri's standpunt. Maar dat is vooruitlopen op ons verhaal.
Sectie 1
In dit canto (Canto 1 van Boek X) vinden we een beschrijving van het rijk waar het trio nu doorheen gaat. Het was nog steeds overal donker om hen heen, waardoor alles er somber uitzag. Het leek alsof er geen verandering in deze situatie zou komen. Savitri had het gevoel alsof ze in een zwarte droom leefde, waar alles leegte was, en ze liep doelloos rond in dit land van leegte. Ze leken voor altijd doelloos rond te drijven. Somberheid leidde tot nog grotere somberheid, de dood tot een nog legere dood, in de doelloze uitgestrektheid van een of ander positief niet-wezen, door vormloze woestenijen, stom en onkenbaar. De dichter maakt hier de leegte en het gevoel van doelloosheid bijna tastbaar.
Door de wanhopige duisternis volgde een straal van lijdend licht, die nu volkomen nutteloos leek in deze vormloze en stomme uitgestrektheid, hun stappen. Zelfs toen dit licht sterker werd, leek het bijna onwerkelijk en misplaatst, en als een bleke geest spookte het door dit ijzige, overweldigende rijk van het Nihil.
Waarom werd Savitri aan al dit lijden onderworpen? Het was alsof ze moest boeten voor haar overmoed om te bestaan en te denken in dit rijk van het Nihil. Nu moet ze, met eindeloze pijnen, haar diepe erfzonde volbrengen. En wat was haar erfzonde? – De wil om te zijn, en de spirituele trots die ze tentoonspreidde. Wat zag de Dood in haar als een "uiting van hoogmoed"? Hoe kon zij, die uit stof was gemaakt, ernaar streven de hemel te evenaren en beweren onsterfelijk en goddelijk te zijn? Had ze niet moeten beseffen dat ze niet meer was dan een worm die in de modder kronkelde, gedoemd tot een eeuwigdurende vergankelijkheid? Hoe kon ze dan weigeren vergankelijk te blijven, slechts een vluchtige droom van de natuur, en in plaats daarvan beweren een vonk van het goddelijke te zijn, die vasthield aan haar recht op onsterfelijkheid en goddelijkheid?
Dit meeste moet zij inlossen met eindeloze pijnen,
Haar diepe oorspronkelijke zonde, de wil om te bestaan
En de laatste, de grootste zonde, de spirituele trots,
Die, van stof gemaakt, zichzelf gelijke stelde met de hemel,
Haar minachting om de worm, die kronkelt in het slijk,
Efemeer veroordeeld, geboren uit Natuur's droom,
De weigering van het vergankelijke schepsel's rol,
De claim om een levend vuur van God te zijn,
De wil om onsterfelijk te zijn en goddelijk.
p. 599 regels 19-27
Savitri boet in die zware en lege duisternis voor alles wat er is gebeurd sinds de eerste daad waaruit de dwaling van het bewustzijn in de tijd voortkwam, het verbreken van het zegel van de slaap van het Onbewuste. Dit was de oorspronkelijke en onvergeeflijke opstand die de vrede en stilte van het Niets verbrak. In het begin bestond er Niets, voordat een schijnbaar universum verscheen in de ijdelheid van de verbeelde ruimte, en er leven in ontstond dat verdriet en pijn koesterde. Een grote Ontkenning was het gezicht van de Werkelijkheid en verbood zelfs het proces van de Tijd als iets ijdels. Deze Nietsheid zal het enige zijn dat zal voortbestaan wanneer er geen wereld meer is, geen schepsel meer bestaat, en wanneer de invloed van de Tijd is uitgewist. Deze Nietsheid zal dan in vrede zijn – zonder enige vorm en zonder enige gedachte. Savitri was vervloekt in haar goddelijke oorsprong en veroordeeld om voor eeuwig leeg van gelukzaligheid te leven. Haar geest werd schuldig bevonden aan haar bestaan en zwierf rond in deze eeuwige Nacht.
De dichter grijpt nu in en verzekert ons dat Maya, deze uiterlijke verschijning van leegte en duisternis, slechts een sluier is over het gelaat van het Absolute. Een grote occulte waarheid heeft deze immense wereld geschapen. De wijsheid en zelfkennis van de Eeuwige werken zelfs in het onwetende denkvermogen en in alle bewegingen van het lichaam. Wat lijkt op het Onbewuste is in feite de slaap van het Superbewuste; het is alsof het Superbewuste in coma is geraakt. Een intelligentie, te groot voor ons huidige begrip, heeft dit diep paradoxale universum geschapen. In alle vormen van de natuur is de Geest verborgen; hoewel onzichtbaar, straalt het een energie uit en werkt het wonderbaarlijk als een machine (waarvan we de krachtbron niet zien).
Alles hier is een mysterie geweven uit tegenstrijdigheden; duisternis is in feite zelf-verborgen Licht, en lijden is slechts een tragisch masker van een geheime extase, en de dood zelf is een instrument van eeuwigdurend leven. Dan presenteert de dichter ons een totaal ander perspectief op de dood, niet het gebruikelijke als de ontkenning van het leven.
Ofschoon de Dood naast ons loopt op Leven's weg,
Een schemerige omstander bij de lichaam's start
En een laatste oordeel op mensen's futiele werken,
Is het raadsel anders van zijn ambigue gezicht:
De Dood is een trap, een deur, een strompelende schrede,
Die de ziel moet nemen om van geboorte naar geboorte te gaan,
Een grijze nederlaag, zwanger van overwinning,
Een zweep, die ons striemt naar onze onsterfelijke staat.
blz. 600-601, regels 61-68
De dood is onze metgezel en loopt met ons mee gedurende ons hele leven. Aan het begin van het aardse leven is het er als een onopgemerkte toeschouwer, en aan het einde van dit aardse leven komt het als een oordeel over de vergeefse inspanningen van de mens gedurende zijn hele leven. Op zijn ambigue gelaat staat een groot raadsel geschreven. De dood is in feite als een trap of een deur; het is een struikelblok dat we moeten nemen om van de ene geboorte naar de volgende, van het ene leven naar het volgende over te stappen. Het mag dan een nederlaag lijken omdat het een leven beëindigt, maar het kondigt ook een overwinning aan, want wie sterft, zal zeker herboren worden. Het is als een pijnlijke zweepslag die constant is, die ons blijft herinneren aan de onsterfelijke staat die onze bestemming is. Getroffen door de dood, streeft de mens ernaar de dood te overstijgen.
De Onbewuste wereld is slechts een zelfprojectie van de geest. Wat op een eeuwige Nacht lijkt, is niets meer dan de schaduw van de Eeuwige Dag. De Nacht is noch ons begin, noch ons einde. Zij is slechts de donkere Moeder in wier schoot we ons verschuilen, zodat we veilig blijven totdat we klaar zijn om de pijn van de wereld onder ogen te zien. We komen tot deze donkere Moeder vanuit een bovenaards Licht, en door dat licht leven we en uiteindelijk gaan we ernaartoe als onze bestemming.
Een belangrijk aspect van Sri Aurobindo's visie is dat hij de duisternis om zich heen net zo goed opmerkt als ieder ander, maar hij kijkt er voorbij en vindt zelfs een reden voor de tijdelijke duisternis. Deze geest van hoop en optimisme pulseert door Savitri heen en dat is een van de redenen waarom we ons altijd verfrist en vredig voelen wanneer we een passage of twee uit dit grote epische gedicht lezen.
We keren nu terug naar ons verhaal. Hier, in dit land van duisternis waar Savitri zich nu doorheen beweegt, in het hart van deze schijnbaar eeuwige Nietsheid, heeft het Licht nu overwonnen, terwijl de zwakke straal (eerder genoemd in regel 9-14 van dit canto) doordrong in de blinde en dove massa duisternis. Bijna veranderde het tafereel in een glinsterend schouwspel. Een gouden vuur kwam binnen en verbrandde het hart van deze Duisternis. Haar gedachteloosheid begon te dromen. Het Onbewuste begon bewust te worden; zelfs deze Nacht lijkt gevoelens en gedachten te hebben. De onverdraagzame Duisternis verbleekte en begon zich terug te trekken, en slechts enkele restanten ervan kleurden het heldere licht. Toen doemde plotseling aan de verre horizon het grote drakenlichaam van het Onbewuste op. Dit is de tegenstander van de langzaam worstelende dageraad. De draak van het Onbewuste blijft zich verdedigen. Deze draak werd gezien terwijl hij een grijze helling van de Tijd afvluchtte.
Sectie 2
Het tafereel is nu volledig veranderd. Er was nu iets wat leek op een ochtendschemering van de goden, wanneer de gedaanten van de goden uit hun slaap ontwaken en er wonderbaarlijk uitzien, alsof de lange nachten van de goden gerechtvaardigd worden door de schittering van de dageraad die erop volgt. Er breekt een passie en pracht van een nieuwe geboorte uit, en veelkleurige visioenen verschijnen voor de ogen. De schemerige ruimte ontwaakt door een hemels gezang, en de dromende godheden scheppen in hun gedachten ideale werelden. Deze zijn als concrete vormen aangenomen door verlangens die ooit in een diep hart huisden. (Men gelooft dat deze schepping zelf een manifestatie is van het verlangen dat in het hart van de Transcendente Allerhoogste is ontstaan.)
Nu was de zwaarte van de blinde duisternis verdwenen en het drukkende verdriet van de Nacht was voorbij. Savitri gleed een gelukkige, mistige schemerwereld binnen waar alles leek te rennen naar licht, vreugde en liefde. Ook dit was een vreemde wereld waarin men het gevoel had dat dingen waarvan men verwachtte dat ze vreugde en extase in het hart zouden brengen, steeds dichterbij kwamen, en toch altijd buiten bereik bleven. En toch brachten ze een vreemd gevoel van extase teweeg. Er was een parelmoerachtige vaagheid overal omheen en het leek alsof deze wereld niet te veel licht kon toelaten. De overheersende toon van dit rijk was vaagheid of onduidelijkheid, die de dichter in deze woorden beschrijft:
Vage velden waren daar, vage weiden glansden, vage bomen,
Vage scenes, schemerig van hart in een drijvende waas;
Vaag zwierf wit vee rond, glinsterend door de mist;
Vage geesten doolden met een lichaamsloze schreeuw,
Vage melodieën raakten de ziel en vluchtten achtervolgd
In harmonische ongebreidelde verten;
Subtiel vluchtige vormen en half-lumineuze vermogens,
Die geen doel wensten voor hun onaardse koers,
Zwierven gelukkig door de vage ideale landen,
Of zweefden zonder voeten of hun wandel
Liet voetstappen na van mijmering op de zoete herinnering's grond;
Of zij schreden naar de machtige maatstaf van hun gedachten,
Geleid door een laag veraf zingen van de goden.
p. 602, regels 117-129
Deze vluchtige wezens, deze ongrijpbare gedaanten waren alles wat het oog trof en de ziel verheugde, en dit waren de bewoners van deze wereld.
Subtiele, half-lichtgevende, ongrijpbare vormen en krachten zwierven vrolijk door deze vage, ideale landen; ze zweefden of liepen alsof ze in een mijmering verkeerden; ze leken te lopen op het grote ritme van hun gedachten, geleid door een laag en verafgelegen gezang van de goden.
Een golf van glanzende vleugels doorkruiste de verre hemel als bleke verbeeldingen. Hun onduidelijke loeien klonk als de verontrustende stemmen van verlangen. Het was alsof men de schitterende kuddes van de zonnegod hoorde, verborgen in de mist en op weg naar de zon.
Maar niets was daar vaststaand of bleef lang. Geen belichaming kon er blijven, geen sterfelijke voeten konden op die grond rusten. In die wereld konden noch vreugde noch schoonheid lang op één plek blijven, omdat ze voortdurend wegvluchtten. En toch, omdat dezelfde vrolijke noot zich vaak herhaalde, gaf het het gevoel van een blijvende wereld. Er was een vreemde consistentie van vormen en gedachten die voorbijtrokken, en alles vernieuwde zijn charme, die het verwachtingsvolle hart lokte als muziek die men altijd wil horen, zoals de herhaling van een beklijvend rijm. Men raakte steeds dingen aan die men nooit kon grijpen. Het was alsof men zich bevond in een wereld die schommelde in een onzichtbare, goddelijke wereld. Over de zwevende atmosfeer regenden kleuren en lichten die deze wereld op een magische hemel deden lijken, en elke kreet die het oor bereikte, was de stem van een onvervulde gelukzaligheid.
Men voelde daar een ongrijpbare aanwezigheid van onaardse schoonheid en ongerepte heerlijkheid, waarvan de sensatie, hoe kort en vaag ook, veel zoeter leek dan welke extase dan ook die we kennen, noch op aarde, noch in de hemel. In deze schemerwereld is alles schaduwrijk, niets is duidelijk afgebakend – zoals figuren die dansen op een vuurzee, of wonderlijke vormen in een vage kleurenschakering, of vluchtige landschappen die als schilderijen op zilverachtige mist verschijnen. Alles in deze mooie wereld was vreemd op een hemelse manier; en er was een vluchtige vreugde van onvermoeibare heerlijkheid.
Savitri reisde langs verdwijnende heggen en glimpen van velden, snel voorbijgaand tussen paden die onder haar voeten leken te verdwijnen; ze had geen zin om deze reis door dit betoverende rijk te beëindigen. Ze voelde zich alsof ze door een mystieke ruimte wandelde – alsof ze door wolken op een berghelling liep en het geluid van onzichtbare beekjes hoorde. Ze voelde de charme van vormloze aanrakingen op zich en hoorde het zoete en melodieuze gehuil van de wind.
In deze schemerwereld was alles een zoete belofte, maar niets wezenlijks werd ooit gegrepen. Alles was verleidelijk zoet, maar altijd vluchtig; niets was vast en zeker. Men voelde verlangens die geen pijn deden, maar die ook niet vervuld werden. Alles leek eeuwig te duren, maar niets bleef lang hetzelfde.
De dichter stapelt details op om het gevoel te creëren dat je zou krijgen als je in zo'n wereld zou staan en ernaar zou kijken – alles betoverend, verleidelijk mooi, zacht en troostend, maar niets stabiel of stevig.
In deze schoonheid als van een zichtbaar gemaakt denkvermogen,
Gekleed in zijn stralen van wonder, leek Satyavan
Voor haar het middelpunt van haar betovering,
Hoofdman van haar lieftalligheid van verlangende dromen
En kapitein van de fantasieën van haar ziel.
Zelfs de vreselijke majesteit van het gelaat van de Dood
En zijn sombere droefheid konden de ontastbare glorie
Van die vlietende hemelen niet verduisteren, noch doden.
p. 605, regels 227-234
Terwijl Savitri deze betoverende wereld gadesloeg, leek Satyavan, gehuld in wonderlijke stralen, het absolute middelpunt van deze charme, de bron van al de schoonheid van haar verlangende dromen en de aanvoerder van de fantasieën van haar ziel. Zelfs de ontzagwekkende majesteit van het gelaat van de Dood en zijn droefheid konden de glans en betovering van deze wereld niet aantasten. Sterker nog, de sombere aanwezigheid van de Dood maakte de schoonheid en het geluk van deze wereld bijna onmisbaar. Het maakte de lucht van deze plek helderder en vrolijker.
Zelfs Savitri leek ongrijpbaar in deze wereld. Deels overwonnen door het droomachtige geluk van deze wereld, zwierf Savitri een tijdje rond in die betoverende wereld, maar ze behield altijd haar ziel en voelde zich daarom niet verloren in die wereld. Als een eeuwige ster stond haar geest boven alles, zag alles, maar leefde alleen, gefocust op haar hoge taak.
We hebben nu de fysieke en psychologische achtergrond voor de resterende drie canto's van Boek Tien die op deze canto volgen. Het argument dat de dood nu kan aanvoeren, is dat alle idealen, zoals die Savitri nu nastreeft, afkomstig zijn uit deze ongrijpbare wereld en daarom gedoemd zijn vaag, ongrijpbaar en dus onhaalbaar in de praktijk te blijven.
21: Boek X, Canto 2 (Regels 1-164)
Vage velden waren daar, vage weiden glansden, vage bomen,
Vage scenes, schemerig van hart in een drijvende waas;
Vaag zwierf wit vee rond, glinsterend door de mist;
Vage geesten doolden met een lichaamsloze schreeuw,
Vage melodieën raakten de ziel en vluchtten achtervolgd
In harmonische ongebreidelde verten;
Subtiel vluchtige vormen en half-lumineuze vermogens,
Die geen doel wensten voor hun onaardse koers,
Zwierven gelukkig door de vage ideale landen,
Of zweefden zonder voeten of hun wandel
Liet voetstappen na van mijmering op de zoete herinnering's grond;
Of zij schreden naar de machtige maatstaf van hun gedachten,
Geleid door een laag veraf zingen van de goden.
p. 602 regels 117-129
Dit is, zoals we zagen in Canto 1 van Boek X, een beschrijving van het schemerland waar Savitri nu doorheen trekt, samen met de Dood en de ziel van Satyavan. Dit is inderdaad een land van vage betovering, waar niets substantieel is.
Tot nu toe heerste er overal stilte om hen heen. Toen klonk de dreunende stem, kalm maar meedogenloos, van de God van de Dood. Er was iets aan die stem dat alle hoop leek te verdrijven en alle gouden waarheden die men graag zou willen geloven, tenietdeed. Het maakte de heerlijke wereld waar ze doorheen trokken ook broos en fragiel. De Dood sprak aldus tot Savitri:
"O gevangene van de Natuur, dromer van visioenen, alles om je heen is onwezenlijk; jij bent zelf een schepsel van gedachten dat geniet van een onwezenlijke onsterfelijkheid in het rijk der idealen. Kijk naar deze vluchtende, lichtgevende gedaanten; deze zijn als onbelichaamde beelden, geschilderd door de illusies van de mens op een etherisch gewaad. Deze vormen verbeelden een extase van dingen die nooit op aarde geboren kunnen worden. Hier bouwt hoop op hoop, wolk bevredigt wolk, het ene spookbeeld baart het andere. Dit alles is zoet. Dit is de stof waaruit je idealen zijn gemaakt. De werkelijke schepper is het denken en de motivatie komt voort uit het verlangen van het hart. Het ideaal heeft geen plaats om te wonen; het kan noch in de hemel, noch op aarde verblijven. Dronken van de wijn van zijn eigen verbeelding heeft de mens al deze beelden geschapen in een waanzinnige opwinding van hoop. Het blauw van de hemel is een product van de dwaling van het gezichtsvermogen, evenals de boog van de regenboog. Dit zijn allemaal trucs die worden veroorzaakt door de dwaling in het gezichtsvermogen van de waarnemer. Wat je de ziel noemt, is in feite je sterfelijke verlangen.
"Deze engel in je lichaam, die je liefde noemt, heeft vleugels die de kleur van je emoties aannemen en is geboren uit een gisting van je lichaam. Met de dood van het lichaam dat haar huisvest, moet ook de liefde sterven. Het is een hartstocht van je verlangende cellen; het is vlees dat vlees roept om zijn lust te bevredigen. Het is je denkvermogen dat een antwoordend denkvermogen zoekt en droomt dat het zijn partner heeft gevonden. Het is je leven dat een menselijke steun zoekt om zijn zwakte te ondersteunen, eenzaam in de wereld. Liefde is een honger die zich voedt met een ander leven. Het is een roofdier dat zijn jacht onderbreekt; het hurkt onder een struik in volle bloei om een hart en lichaam te grijpen als voedsel. Het is dit beest dat je liefde noemt en waarvan je droomt dat het onsterfelijk en een god is.
"O menselijk denkvermogen, liefde is op zijn best een genot van een uur, maar je kwelt haar tevergeefs en probeert haar passieloze afgronden uit te rekken over de lange leegte van je hele leven. Je probeert eeuwigheid te verlenen aan iets zo vluchtigs als liefde. Je misleidt jezelf door de fragiele bewegingen van je hart te projecteren op het patroon van onsterfelijkheid van de geest. Alles hier is geboren uit Niets en wordt omringd door de leegte van de ruimte zolang het bestaat; het wordt een tijdlang omhooggehouden door een Kracht die we niet eens begrijpen en vervalt vervolgens in het Niets waaruit het is voortgekomen. Alleen het stomme Allene kan voor eeuwig bestaan en in dat Allene is geen plaats voor liefde.
"Je kleedt de vergankelijke modder van de liefde in het prachtige en onvergankelijke gewaad van het ideaal, dat je hebt geweven op het geleende weefgetouw van de Onsterfelijke. Het ideaal blijft altijd een ideaal, het wordt hier nooit werkelijkheid. Wanneer je het in een lichaam probeert op te sluiten, leeft het niet meer; wanneer het in een lichaam is opgesloten, houdt het op te ademen. Ontastbaar, afstandelijk en voor eeuwig puur, is het een heerser over zijn eigen schitterende leegte. Het daalt met tegenzin af naar de aarde en bewoont een witte tempel in het hart van de mens, waar het schittert maar door zijn leven wordt verworpen. Onveranderlijk, lichaamsloos, mooi, groots en stom (in de zin dat het niet in staat is zichzelf tot verwezenlijking te brengen), zit het ideaal onbeweeglijk op zijn stralende troon; het ontvangt de offers en het gebed van de mens, maar is te stom om uit het loutere idee te handelen; het spoort de denkende mens aan om een aardse schijn van goddelijke dingen te scheppen. Zijn gekleurde reflecties vallen op de daden van de mens. Zijn instellingen zijn zijn graven ('cenotaaf' = een graf of een monument opgericht ter ere van iemand wiens stoffelijke resten elders rusten); hij ondertekent zijn dode conventies met zijn naam en hult zijn deugden in de etherische gewaden van het ideaal, waarbij hij hun geringheid verbergt met de Goddelijke Naam. Het ideaal heeft slechts een omtrek, bedekt door een lichtgevende damp, als gezicht. Toch is de heldere schijn van idealen onvoldoende om hun armzalige en aardse aard te verbergen.
"We hebben alleen de aarde en geen hemelse bron voor de idealen. Als de hemel bestaat, is die gehuld in zijn eigen licht. Als er ergens een eeuwige Waarheid heerst, die onbekend is, brandt die in een enorme leegte van God, want de Waarheid schijnt ver van de leugens van de wereld. Hoe kan de hemel neerdalen op de ongelukkige aarde, of kan de Eeuwige verblijven in de voorbijgaande tijd? Hoe verwacht je dat het Ideaal neerdaalt en wandelt op de ellendige aarde, waar het leven slechts zware arbeid is, verricht in de ijdele hoop op betere dingen?" Het leven is een kind van de Materie en wordt in stand gehouden door de Materie, een zwak brandend vuur in de smeltkroes van de Natuur, slechts een kortstondige golf die oprijst om vervolgens in de Tijd op een kust te breken. Het is een moeizame en zware mars met de dood als enig doel.
"Zelfs de Avatars hebben tevergeefs geleefd en gestorven (zonder de fundamentele aard of kwaliteit van het leven te kunnen veranderen); tevergeefs was de gedachte van de wijze, de stem van de profeet; tevergeefs wordt de stralende Opwaartse Weg gezien. De Aarde ligt onveranderd onder de cirkelende zon – ze houdt van haar val en geen almacht kan haar sterfelijke onvolkomenheden uitwissen, of de kromme onwetendheid van de mens de rechte lijn van de Hemel opleggen, of een wereld van de dood koloniseren met goden."
Dit is een behoorlijk vernietigende aanklacht tegen alle idealen en idealisten. De God van de Dood spreekt nu als een filosoof die het idealisme bekritiseert. Naarmate deze ontmoeting voortduurt, zal je zien dat hij van standpunt verandert, maar wat zijn standpunt ook is vanuit die positie lanceert hij een felle aanval op het standpunt van Savitri. Hij combineert op effectieve wijze gezond verstand, filosofische scherpzinnigheid en sarcasme, en probeert een krachtig betoog te houden tegen Savitri's idealistische positie. En hier valt hij de kern van haar onderneming aan, namelijk de liefde. Savitri heeft volhard in het volgen van hem en Satyavan naar het verboden land van de dood, op zoek naar de man van wie ze houdt – Satyavan. Het doel van haar heroïsche inspanning is om Satyavan terug te krijgen, omdat ze van hem houdt. De Dood probeert haar duidelijk te maken hoe onwezenlijk dit ideaal van liefde is, zoals alle idealen. Zoals alle idealen voedt het zich met menselijke fantasie en wordt het nooit op aarde verwezenlijkt. De wereld waaruit alle idealen voortkomen, is een onwezenlijke wereld, gebouwd door het menselijk denken, dat menselijke verlangens in deze wereld projecteert. Omdat deze geen contact hebben met de aarde, kunnen de idealen alleen in hun etherische wereld voortleven. Net zoals er geen fysieke realiteit is aan het blauw van de hemel of aan de boog van de regenboog, zo is er ook geen realiteit aan idealen. Idealen zijn stom, kreupel en inert; ze hebben geen wil om zichzelf tot verwezenlijking te brengen. De instellingen die opgericht zijn om de idealen te huisvesten, eindigen als hun grafmonumenten, lege graven, omdat de idealen nooit op aarde kunnen leven, nooit op aarde verwezenlijkt kunnen worden; ze zijn te onwezenlijk om een lichaam te hebben. Idealen kunnen niet neerdalen op aarde, een zo ongelukkige plek vol leugens en corruptie.
Dan volgt een harde aanklacht tegen alle idealisten, die pijnlijk is, maar niet geheel onwaar:
De Avatars hebben vergeefs geleefd en zijn vergeefs gestorven,
Vergeefs was de wijze's gedachte, de profeet's stem;
Vergeefs wordt de stralende opwaartse Weg gezien.
De aarde ligt onveranderd onder de cirkelende zon;
Zij houdt van haar val en geen almacht
Kan haar sterfelijke onvolmaaktheden wissen,
Op mensen's scheve onwetendheid Hemel's rechte lijn dwingen
Of een wereld van de dood met goden koloniseren.
pp. 609-610 regels 101-109
Het valt niet te ontkennen dat, ondanks de verschijning op aarde van profeten en mannen God's van tijd tot tijd, grote zielen die Avatars lijken te zijn, de last van het lijden op de rug van de mens nog steeds verpletterend is. De mens wordt nog steeds gegeseld door leugen, onwetendheid, ego en dood. De stralende opwaartse weg die door deze grote zielen wordt getoond, blijft na verloop van tijd onbewandeld en de aarde blijft onveranderd. Dit komt doordat we de ketenen van onwetendheid liefhebben die ons hier beneden gevangen houden. De almacht, of de kracht die nodig is om de onvolmaaktheid van de mens uit te wissen, is nog niet op aarde neergedaald. De menselijke natuur blijft krom als de staart van een hond: ze kan nog niet rechtgetrokken worden, daarom zijn we er nog niet in geslaagd deze wereld van de dood te koloniseren met onsterfelijke goden, wat, naar wij geloven, onze geheime lotsbestemming is.
De God van de Dood valt nu bijna frontaal de Liefde aan, zijn "aartsvijand" Liefde is zijn favoriete doelwit, omdat Savitri haar bovenaan de lijst van spirituele waarden plaatst die in het leven nagestreefd moeten worden. Hij doet dit door een scène te presenteren die de vergankelijkheid van de liefde onder mensen uitbeeldt. Zijn sarcasme is bijtend en zijn cynisme huiveringwekkend. Het leest als een schets van een moderne roman.
Laten we luisteren naar de God van de Dood.
"O hogepriesteres in het heiligdom van de heilige verbeelding, die met een magisch ritueel in het aardse huis het ideaal van de Liefde vereert, wat is deze liefde die je gedachten hebben vergoddelijkt? Het is slechts een bewust verlangen van je vlees, het is een glorieus brandend gevoel van uw zenuwen:
Wat is deze liefde, die denken heeft vergoddelijkt,
Deze geheiligde legende en onsterfelijke mythe?
Het is een bewuste hunkering van uw vlees,
Het is een glorieus branden van uw zenuwen,
Een roos van droompracht, die denkvermogen bekroont met bloembladen,
Een grootse rode verrukking en marteling van uw hart.
Als een plotselinge transfiguratie van uw dagen,
Gaat het voorbij en is de wereld als voorheen.
p. 610 regels 113-120
"Hoe rooskleurig de liefde ook mag lijken, hoe magisch haar adem ook mag zijn, ze gaat net zo plotseling voorbij als ze komt, en dan ziet de wereld er net zo saai uit als altijd." Maar zolang het leeft, schenkt het een betoverende mix van lieflijkheid en pijn aan het leven, een sensatie in het verlangen maakt het goddelijk, een gouden brug over de uitgestrektheid van de jaren, een koord dat je verbindt met de eeuwigheid. En toch, hoe kort en fragiel! Hoe snel is deze schat, die de goden aan de mens hebben geschonken, verloren, deze gelukkige verbondenheid van ziel tot ziel, deze honing van lichamelijk gezelschap, deze intense vreugde, deze extase in de aderen, deze vreemde verlichting van de zintuigen!
Overweeg deze regels die een treffend commentaar leveren op de normale menselijke liefde, en zie hoe eenvoudig en toch geraffineerd ze zijn geformuleerd:
Als Satyavan had geleefd, was liefde gestorven;
Maar Satyavan is dood en liefde zal
Voor een korte tijd leven in uw bedroefde borst, totdat
Zijn gezicht en lichaam vervagen op herinnering's muur,
Waar andere lichamen, andere gezichten komen.
p. 610, regels: 131-135
Wanneer de dichter zegt: 'Maar Satyavan is dood en liefde zal voortleven', verwachten we dat hij iets minder scherps over de liefde zegt dan wat hij daadwerkelijk zegt. Eerst zegt hij dat de liefde slechts korte tijd in Savitri's herinnering zal voortleven, totdat zelfs die wordt uitgewist door de tastbare realiteit of andere lichamen, gezichten. In vijf korte regels vangt de dichter op gedenkwaardige wijze het kortstondige karakter van alle vitale liefde. Laten we nu verdergaan met wat de God van de dood te zeggen heeft:
"Wanneer de liefde plotseling zijn leven binnenkomt, betreedt de mens eerst een wereld van de zon. In zijn hartstocht voelt hij het hemelse element dat in hem verborgen ligt. Maar slechts een klein zonovergoten stukje aarde heeft het wonder van de hemelse zonnestralen opgevangen. De slang is daar, en de worm in het hart van de roos. Een woord, een moment van actie, kan deze god van de liefde doden. Zijn onsterfelijkheid is inderdaad zeer precair – volledig afhankelijk van onzekere omstandigheden. Deze god van de liefde kent duizend manieren om te lijden en te sterven; hij kan niet leven van hemels voedsel alleen; hij kan alleen overleven op aardse voeding.
"Je moet beseffen dat je hartstocht een verfijnd zintuiglijk verlangen is, het is niets meer dan een honger van je lichaam en hart. Je verlangen kan moe worden en ophouden, of zich elders richten; Of liefde kan een vreselijk en meedogenloos einde vinden door bitter verraad, of woede die wrede wonden toebrengt en zo de geliefden scheidt. Of je onbevredigde wil kan naar anderen vertrekken wanneer de vreugde van de liefde is ontdaan en gedood. Dan vervangt een doffe onverschilligheid het oorspronkelijke vuur van de liefde, of een afkickende gewoonte imiteert de liefde. Een uiterlijke en ongemakkelijke verbintenis is duurt, of de routine van een levenslang compromis. Waar ooit het zaad van eenheid was gezaaid, strijden twee, constante metgezellen zonder vreugde, twee ego's die aan één touw gespannen zijn, twee denkvermogens verdeeld door hun botsende gedachten, twee zielen losgekoppeld, voor altijd gescheiden. Zo wordt het Ideaal vervalst in de wereld van de mens. Triviaal of somber, desillusie komt; de harde realiteit van het leven staart de ziel aan.
"De dood redt je van al deze ontgoocheling en frustratie, en redt ook Satyavan. Hij is nu veilig, bevrijd van zichzelf. Hij reist naar stilte en gelukzaligheid. Roep hem niet terug naar de verraderlijkheden van de aarde en naar het armzalige, onbeduidende leven van de dierlijke mens. Laat hem in mijn uitgestrekte, serene ruimten slapen in harmonie met de machtige stilte van de dood, waar de liefde sluimert op de borst van de vrede."
Dit is inderdaad een zeer indrukwekkend betoog dat de Dood tegen de liefde voert. Je kunt hem niet verwijten dat hij de feiten verkeerd heeft voorgesteld of zich te buiten is gegaan aan overdrijving. Hij verspreidt ook geen leugen. Wat hij zegt, is in feite waar voor alle levende liefde.
Hij vangt het magische moment waarop twee mensen verliefd worden en beschrijft op indringende wijze de kwetsbaarheid van de hele situatie. Zoals hij zegt, zijn er duizend manieren waarop liefde kan lijden en sterven. Hij diagnosticeert de aard van deze liefde correct. Het is een 
'verfijnde zintuiglijke behoefte', 
'Een honger van het lichaam en het hart'. En zoals alles wat zijn oorsprong vindt in het vitale, is het van korte duur; en wanneer de liefde sterft, om welke reden dan ook, 
imiteert een innemende gewoonte de liefde, of
'de routine van leven's compromis'. Liefde is een poging om iemands identiteit in een ander te vinden; het is 
'avontuur van hemelse vermogens'. Het mislukt omdat het vitale niet de bron van ware liefde is; het kan ware liefde slechts weerspiegelen. Ware liefde behoort tot de ziel. Wanneer men er niet in slaagt de vitale liefde als ladder te gebruiken om de ware bron ervan te bereiken, en zich daarin vastzet, raakt ze snel uitgeput. En wanneer dat gebeurt, beginnen de geliefden te lijken op twee ego's die aan één lijn vastzitten, elk tegen de ander in groeiend en proberend te trekken zoals het zelf wil. Het doet denken aan het kabaal dat ontstaat wanneer twee honden aan één lijn vastzitten.
Op dit punt kunnen we alleen vaststellen dat de God van de Dood slechts een zeer beperkt aspect van de liefde heeft gezien. Savitri zal hem langzaam de andere, meer goddelijke aspecten van de liefde tonen.
22: BOEK X, CANTO 2 (REGELS 165-280)
De Dood probeert Savitri ervan te overtuigen dat de liefde die zij beweert na te streven door Satyavan's ziel naar het dodenrijk te volgen, een wankele zaak is en 
'duizend manieren heeft om te lijden en te sterven'. Omdat het niet meer is dan
'een verfijnde zintuiglijke behoefte/ Een honger van het lichaam en het hart', kan dit verlangen vermoeien en ophouden of zich elders richten. Hij voorspelt dat haar liefde voor Satyavan hetzelfde lot zal ondergaan als alle dergelijke liefdes. Hij voorspelt het noodlottige einde van deze liefde met deze woorden:
Streven twee, voortdurende deelgenoten zonder vreugde,
Twee ego's, ingespannen aan een enkele lijn,
Twee denkwijzen, verdeeld door hun ruziënde gedachten,
Twee ontwrichte geesten, voor altijd gescheiden.
p. 611 regels 161-164
Vervolgens concludeert hij triomfantelijk dat hij haar en Satyavan van deze ramp heeft gered door Satyavan's leven te nemen. Hij dringt er bij haar op aan 
'hem niet terug te roepen naar het verraad van de aarde' aangezien hij nu in alle rust verblijft in de wereld van de dood.
Hij vraagt haar alleen terug te keren naar haar fragiele wereld. Hij adviseert haar haar hart te zuiveren met de kennis van de werkelijkheid. "Werp de sluier van idealisme af," maant hij haar, "die je ervan heeft weerhouden de realiteit van de liefde te zien." Alle vreugde in deze wereld moet vroeg of laat eindigen. Wanneer iemand zich overgeeft aan dromen, zal de harde noodzaak hem hardhandig wakker schudden. "Je zult helder kunnen zien en de waarheid van wat ik zeg herkennen wanneer je hart bevrijd is van alle gehechtheden. IJdel zijn de wervelende gedachten van je briljante denkvermogen. Doe afstand van alles, jouw vreugde, hoop en tranen, in de schoot van mijn diepe Niets en stille kalmte. Vergeet deze ijdele verspilling van de kracht van je geest. Vergeet de vage spirituele zoektocht die begon toen deze werelden als zoveel trossen vuurbloemen tevoorschijn kwamen, en grote en intense gedachten door mijn denkvermogen trokken, en de tijd zich voortrolde over de uitgestrektheid en zielen in deze staat van sterfelijkheid terechtkwamen."
Maar Savitri bleef onbewogen en antwoordde de duistere Macht:
"Wat je me nu hebt voorgeschoteld, O Dood, is gevaarlijke muziek. Je hebt het verleidelijk laten fladderen voor vermoeide hoop. Je hebt je leugens vermengd met droevige tonen van waarheid. Maar ik verbied je stem mijn ziel te doden."
Vervolgens verklaart ze de grote waarheid van de liefde die haar leven beheerst:
"Mijn liefde is geen honger van het hart,
Mijn liefde is geen hunkering van het vlees,
Het kwam tot mij van God, keert terug naar God.
Zelfs in alles, wat het leven en de mens hebben ontsierd,
Wordt nog een fluistering van goddelijkheid gehoord,
Een adem wordt gevoeld van de eeuwige sferen."
p. 612-613 regels 206-211
Voor Savitri is liefde niet iets dat primair een kwestie is van 'hart of vlees', niet gebaseerd op het vitale, maar afkomstig van een veel diepere bron: het komt van God, of van datgene wat God in ons weerspiegelt, onze ziel. Zo'n liefde wordt teruggegeven aan de ziel van degene die we liefhebben, aan de God in de geliefde.
"Zelfs te midden van alles wat het leven en de mens hebben aangetast, klinkt er nog steeds een fluistering van goddelijkheid in de liefde, voelt men een ademtocht vanuit de eeuwige sferen. Zelfs wanneer de liefde wordt weerspiegeld door het vitale in de mens, in dat zoete vuurritme van de liefde, kunnen we iets voelen van de eeuwige sferen van de ziel waartoe zij behoort. Dat is wat vitale liefde zo wonderbaarlijk maakt, hoewel zij, indien niet goed gekoesterd, alle verdorvenheden kan vertonen. Zelfs in de wilde kreet van deze aardse liefde schuilt oneindige hoop. Zij brengt ons ingevingen vanuit de vergeten hoogten van onze ziel. En haar klanken bereiken de hoog gevleugelde zielen in hun hemel en reiken zelfs verder als een stem van de eeuwige Extase.
"Op een dag zal ik mijn grote, zoete wereld de vreselijke vermommingen zien afleggen die de goden haar hebben opgelegd, haar zien uitstappen uit de sluier van terreur die over haar is geworpen en de mantel van zonde zien afwerpen. Wanneer dit gebeurt, zullen we het gelaat van de Goddelijke Moeder naderen en onze oprechte zielen op haar schoot laten rusten Dan zullen we eindelijk de extase kunnen omarmen die we tot nu toe tevergeefs hebben nagestreefd; pas dan zullen we ons laten meeslepen door de langgezochte God van de Liefde; dan zullen we daarin de onverwachte gelukzaligheid van de hemel vinden.
"Dankzij de liefde is er hoop, niet alleen voor de zuivere godheden, maar ook voor de gewelddadige en duistere godheden die in woede uit de schoot van de Allerhoogste zijn neergedaald om te vinden wat de witte goden (de zuivere) hebben gemist. Ook zij (de Asurische krachten) zijn veilig, want de ogen van de Moeder zijn op hen gericht en haar armen zijn in liefde uitgestrekt en zij wil deze rebelse zonen van haar tot de hare maken."
Let op: er bestaat een overtuiging dat de Allerhoogste, toen Hij besloot zich te manifesteren, vier emanaties uitzond. Dit waren Licht of Bewustzijn, Ananda, Waarheid en Leven. Maar deze krachten raakten gescheiden van het Goddelijke en veranderden in valsheid: Licht of Bewustzijn werd Duisternis en Onwetendheid, Ananda werd haat en lijden, Waarheid werd Valsheid en Leven werd Dood. Zo veranderden de eerste vier emanaties die door het Goddelijke werden uitgezonden uiteindelijk in vijandige of tegengestelde krachten, de Asura's. Hun doel is om te voorkomen dat deze schepping de volmaaktheid van het Goddelijke manifesteert. Om hen terug te brengen in de schoot van het Goddelijke, moest het Allerhoogste iets doen, en daarom zond Hij een sterke vibratie van Goddelijke Liefde neer.
Dit is bedoeld om de Asura's te transformeren in krachten die het Goddelijke dienen. Ik citeer hier de Moeder over dit onderwerp:
Liefde is een allerhoogste kracht die het Eeuwige Bewustzijn vanuit zichzelf neerzond naar een duistere en donkere wereld, opdat het die wereld en haar wezens terug zou brengen naar het Goddelijke. Liefde kwam in de duisternis; het wekte allen die daar sliepen; het fluisterde, de oren openend die verzegeld waren: "Er is iets waarvoor het de moeite waard is om wakker te worden, waarvoor het de moeite waard is om te leven, en dat is liefde." En met het ontwaken van de liefde kwam de mogelijkheid om terug te keren naar het Goddelijke in de wereld. De schepping beweegt zich door de liefde omhoog naar het Goddelijke en buigt zich in antwoord daarop neer om de goddelijke Liefde en Genade van de schepping te ontmoeten.
MCW 3:73-74.
Nu keren we terug naar de tekst van Savitri:
"De Eeuwige, die tegelijkertijd de minnaar, de geliefde en de liefde is, kwam en bouwde voor zichzelf een wonderbaarlijke wereld en weefde de maten van een wonderbaarlijke dans. In zijn magische cirkels en wendingen komt hij wanneer hij zich aangetrokken voelt en wanneer hij wordt afgestoten, vlucht hij weg. In de wilde en kronkelende bewegingen van zijn denkvermogen geniet hij van de honing (de rasa) van tranen, en legt hij vreugde terzijde in berouw; hij doorloopt de ervaring van woede en vrolijkheid, aangezien beide voortkomen uit de gebroken noten van de muziek van zijn ziel, die, wanneer verzoend, in werkelijkheid een zoektocht naar de hemelse ritmes is. Het eeuwige komt steeds weer tot ons, telkens met een nieuw gezicht, een lieflijke herinterpretatie van het oude. Zijn gelukzaligheid lacht ons betoverend toe of roept ons vanuit zijn geheime schuilplaats, als de magische tonen van een fluit uit verre, pulserende wouden in het maanlicht, waardoor we er ongeduldig en met hartstochtelijke smart naar op zoek gaan. Zo zoekt en trekt de vermomde Minnaar onze ziel.
"Hij noemde zichzelf naar mij en werd Satyavan. Want wij zijn vanaf het begin man en vrouw geweest, als tweelingzielen geboren uit één onsterfelijk vuur. Heeft hij mij niet in andere werelden ontmoet? Door het doolhof van de wereld heeft hij mij achtervolgd als een leeuw in de nacht, plotseling op mij neergedaald en mij gegrepen met zijn glorieuze gouden sprong. Hij was nooit tevreden met wat hij van mij kreeg; hij verlangde naar mij door de eeuwen heen, soms boos en ongeduldig en soms met tederheid en vrede, mij altijd begerend sinds het ontstaan van de wereld. Uit het gesluierde verleden zijn zijn armen naar mij gekomen; ze hebben mij aangeraakt met de zachtheid van een zachte wind; ze hebben mij geplukt als een blijde en volle bloem, Wanneer ze mij omarmen, ben ik altijd gelukkig geweest om verteerd te worden door de onophoudelijke vlam van liefde. Ook ik heb me door hem in vele prachtige gedaanten laten betoveren. Vol enthousiasme rende ik achter zijn stem aan, die van verre klonk. Ik baande me een weg naar hem toe, dwars door vele vreselijke obstakels heen. Als er een gelukkiger en grotere god is, laat hem dan eerst het gelaat van Satyavan aannemen en laat zijn ziel één zijn met de ziel van Satyavan die ik liefheb, en laat hem mij dan zoeken als hij wil dat ik hem begeer. Want in mijn hart klopt slechts één hart, en dat is aan Satyavan gewijd; slechts één god zetelt daar op de troon, en dat is Satyavan.
"O Dood, ga voorbij de spookachtige schoonheid van deze onwezenlijke wereld om je heen, want ik ben geen inwoner ervan. Ik koester de liefde in de vorm van een vlammend vuur, niet in de vorm van een spookachtige droom."
Ik vraag me af of er ergens in de wereldliteratuur iets vergelijkbaars bestaat als deze grootse verklaring en bevestiging van de liefde die we zojuist van Savitri hebben gehoord. Dit is geen verontschuldigende verdediging van de liefde tegen de tirade van de Dood tegen de liefde en haar vergankelijkheid. Het veegt alle cynisme over de liefde volledig van tafel. We hebben eerder in dit canto gezien hoe de Dood zelfs het idee van liefde bespot. Hij noemt het een louter fysiek verlangen, een honger van het vlees, een honger die vluchtig en vergankelijk is. Hij vraagt Savitri zelfs om hem dankbaar te zijn, omdat hij haar door Satyavan weg te nemen de ervaring van de ondergang en de dood van haar liefde heeft bespaard.
Als Satyavan had geleefd, was liefde gestorven;
Maar Satyavan is dood en liefde zal
Voor een korte tijd leven in uw bedroefde borst, totdat
Zijn gezicht en lichaam vervagen op herinnering's muur,
Waar andere lichamen, andere gezichten komen.
p. 610 regels 131-135
Deze passage bevat een zeer scherpe tirade tegen de liefde; de Dood zegt dat het altijd van korte duur is en dat de eeuwige liefde die geliefden elkaar beloven een schande is. Daartegenover staat Savitri's verklaring in deze passage (vanaf regel 201), een triomfantelijke verklaring van de liefde, haar lieflijkheid en transformerende kracht. Savitri wijst er lyrisch op dat deze wereld de schepping is van een God die in wezen een minnaar is en dat de liefde tussen Savitri en Satyavan begon toen het leven op deze wereld begon. Satyavan en Savitri hebben elkaar door verschillende levens heen achtervolgd en elkaar hartstochtelijk gezocht. De intensiteit van de liefde en de achtervolging ervan door Satyavan en Savitri door verschillende levens heen wordt uitgedrukt in de volgende gedenkwaardige regels:
Is hij mij niet gedaagd in andere sterren?
Hoe heeft hij door het struikgewas van de wereld
Mij achtervolgd als een leeuw in de nacht
En plotseling over mij gekomen op de wegen
En mij met zijn glorieuze gouden sprong gegrepen!
Onbevredigd heeft hij naar mij gehunkerd door de tijd,
Soms met toorn en soms met lieflijke vrede,
Mij begerend, sinds voor het eerst de wereld begon.
p. 612 regels 255-262
De volgende regels zijn een lofzang op een grote liefde die steeds opnieuw vervuld werd in de levens van Satyavan en Savitri. Liefde voor Savitri is geen hersenspinsel. Het is iets intens reëels dat ze heeft ervaren.
Hij rees als een wilde golf vanuit de overstromingen
En sleepte mij hulpeloos in zeeën van zaligheid.
Vanuit mijn afgeschermde verleden komen zijn armen aan;
Zij hebben mij aangeraakt als de zachte overredende wind,
Zij hebben mij geplukt als een blije en bevende bloem,
En mij gelukkig omklemd, opgebrand in meedogenloos vuur.
p. 614 regels 263-268
De Dood had de menselijke liefde omschreven als wispelturig en vluchtig, zeggende dat voor haar het ene mooie gezicht net zo goed is als het andere. Savitri heeft in de volgende regels een zeer passend antwoord op deze aanval gegeven, en ze doet dat op een poëtisch en heerlijk wijze met een verklaring van de eeuwigheid van haar liefde voor Satyavan.
Ook ik heb hem gevonden, betoverd in heerlijke vormen
En verrukt gerend naar zijn verre stem
En mij aan hem opgedrongen langs vele verschrikkelijke versperringen.
Wanneer er een nog gelukkigere grootsere god bestaat,
Laat hem dan eerst het gezicht van Satyavan dragen
En laat zijn ziel één zijn met hem, die ik liefheb;
Laat hem mij aldus zoeken, opdat ik kan verlangen.
Want er is slechts één hart, dat klopt in mijn borst
En één god zetelt daar getroond.
p. 614 regels 269-277
Het is belangrijk hier op te merken dat Savitri de waarheid van wat de God van de Dood heeft gezegd niet ontkent. Er bestaat een liefde die niet blijft bestaan, omdat ze tot de vitale aard van de mens behoort. Maar dat is niet de hele waarheid over liefde. De God van de Dood heeft de fundamentele waarheid over liefde niet gezien: dat er een liefde bestaat die blijft bestaan, en dat deze liefde geworteld is in de menselijke ziel of geest. Vitale liefde heeft een zekere aantrekkingskracht, maar die verdwijnt wanneer men een hoger niveau bereikt. Ik wil je vragen om zorgvuldig na te denken over een van de brieven van Sri Aurobindo over dit onderwerp. De brief luidt als volgt:
Het is de gewone aard van vitale liefde om niet te blijven bestaan, of, als het probeert te blijven bestaan, niet te bevredigen, omdat het een passie is die de Natuur heeft geschapen om een tijdelijk doel te dienen; het is daarom goed genoeg voor een tijdelijk doel en de normale neiging ervan is om te verflauwen wanneer het voldoende aan het doel van de Natuur heeft voldaan. De mens, als complexer wezen, doet een beroep op verbeelding en idealisme om zich voort te stuwen, geeft een gevoel van hartstocht, schoonheid, vuur en glorie, maar dat alles vervaagt na verloop van tijd. Het kan niet blijven duren, omdat het allemaal een geleend licht en een geleende kracht is, geleend in de zin van een weerspiegeling van iets dat van buitenaf komt en niet inheems is in het reflecterende vitale medium dat de verbeelding gebruikt. Bovendien duurt niets voort in het denkvermogen en het vitale, alles is daar een stroom. Het enige dat standhoudt, is de ziel, de geest. Daarom kan liefde alleen standhouden of voldoening geven als ze gebaseerd is op de ziel en de geest, als ze daar haar wortels heeft. Maar dat betekent niet langer leven in het vitale, maar in de ziel en de geest.
De moeilijkheid van het vitale om los te laten, komt doordat het vitale niet wordt beheerst door rede of kennis, maar door instinct, impuls en het verlangen naar genot. Het trekt zich terug omdat het teleurgesteld is, omdat het beseft dat de teleurstelling zich altijd zal herhalen, maar het beseft niet dat het geheel zelf een illusie is, of, als het dat wel beseft, klaagt het dat het zo zou moeten zijn. Waar de vairagya sattwisch is, geboren niet uit teleurstelling maar uit het besef dat er grotere en waarachtigere dingen te bereiken zijn, doet deze moeilijkheid zich niet voor. Het vitale kan echter leren door ervaring, kan leren zich af te wenden van zijn spijt over de schoonheid van het dwaallicht. Zijn vairagya kan sattwisch en vastberaden worden.
Brieven over Yoga, p. 761
23: BOEK X, CANTO 2 (REGELS 281-471)
De God van de Dood is nog niet bereid de campagne op te geven die hij tegen idealisme en idealisten heeft gevoerd. Volgens hem heeft Savitri een van de meest wankele idealen nagestreefd, namelijk de liefde. We hebben gezien dat Savitri zijn veroordeling van liefde als iets vluchtigs en niet meer dan een fysiek verlangen dat de menselijke verbeelding in regenboogkleuren omvormt, niet volledig verwerpt. Savitri legt aan de Dood uit dat dit slechts één facet van liefde tussen mensen is, maar niet de hele waarheid over liefde. Liefde wordt geboren in de ziel en wordt in een bepaald stadium weerspiegeld in de vitale delen van ons wezen. Als het tot dat niveau beperkt blijft, blijkt het zeker vluchtig te zijn en een kwestie van zenuwen en vlees. Vervolgens verklaart ze dat de band tussen haar en Satyavan een innige band is die door meerdere levens is geweven, waarin ze elkaar hartstochtelijk hebben gezocht. Satyavan is de God die ze heeft gekoesterd en nagestreefd, en als er een gelukkiger God bestaat, zou hij eerst het gelaat van Satyavan moeten aannemen en één in ziel met Satyavan moeten zijn.
De God van de Dood richt zijn aanval nu op het idealisme zelf; hij verwerpt al het idealisme als niets meer dan een hallucinatie, een zelfbedrog. Hij vervolgt zijn tirade tegen al het idealisme als volgt:
"Savitri, je bent slechts een slaaf van je eigen zinnelijke wil. Jullie idealisten sturen woorden, gekleurd door de passie van jullie hart, de lucht in als adelaars die de zon tegemoet vliegen. Maar kennis huist niet in het menselijk hart. Het hart bezit geen ware kennis en de woorden van het hart vallen ongehoord terug van de hoge troon der wijsheid.
"Jullie verlangen om een hemel op aarde te bouwen is tevergeefs. Het menselijke denkvermogen is goed in het bedenken van Idealen en het schept prachtige ideeën, maar het Mentale zelf is een kind van materie en leven. Het denkvermogen probeert zijn ouders – materie en leven – te overtuigen om op te klimmen naar hogere bestaansniveaus; maar zij zijn daar niet geschikt voor en kunnen nauwelijks in de voetsporen van hun dappere gids treden. Hoewel het Mentale een schitterende reiziger in de hemel is, loopt het mank op aarde met trage, kreupele stappen. Het Mentale vindt het moeilijk om de onstuimige levensenergieën te beheersen en de galopperende voetstappen van de zintuigen te controleren. De gedachten van de mens richten zich rechtstreeks op de hoge hemelen en putten hun goud uit een hemelse mijn, maar zijn daden knagen moeizaam aan het gewone erts van het alledaagse materiële bestaan.
"Al je verheven idealen zijn slechts dromen, voortgebracht door het Mentale, dat slechts het kind van de Materie, om zichzelf te troosten terwijl het zijn saaie routine volhoudt in de gevangenis van de Materie. Deze gevangenis is de enige realiteit op aarde, en al het andere is onwerkelijk. Materie is de eerstgeborene onder de geschapen dingen. Het zal alleen overblijven wanneer denkvermogen en leven verdwenen zijn. Als de materie ophoudt te bestaan, houdt al het andere op te bestaan. Al het andere hier is slechts een epifenomeen, een secundair fenomeen dat de Materie vergezelt en erdoor wordt veroorzaakt. Wat jij de ziel noemt, is een kortstondige bloem, geschapen door het Mentale, dat slechts de tuinman is van het terrein van de Materie. Het vergaat ook wanneer de plant waarop het groeit (namelijk het lichaam) sterft. De hemelse kleur op het gelaat van de ziel wordt ontleend aan het sap van de aarde. Jouw gedachten zijn flitsen die zich bewegen aan de grenzen van de Materie. Jouw leven zelf is slechts een voorbijgaande golf op de zee van de Materie.
"Materie is een zorgvuldige beheerder van de beperkte middelen van de Waarheid. Het beschermt haar beperkte hulpbronnen tegen verspilling door de Natuur. Het bindt het denkvermogen vast aan de tentpalen van de zintuigen. Ze legt de grillen en fantasieën van het Leven vast aan een saaie, harde routine en bindt alle schepselen aan de wet. Materie is het vat dat vele transformerende alchemieën bevat die de aard der dingen zelf veranderen. Het is de lijm die het Mentale en het Leven bijeenhoudt. Als Materie faalt, stort alles in elkaar. Materie is de ware rots waarop alles stevig staat.
"Toch blijkt deze zekerheid en waarborg voor alles (alle vormen en wezens) een bedrieger (een oplichter) te zijn wanneer je haar nauwkeurig onderzoekt op haar waarheid. Ze blijkt een bedrog van substantie te zijn, want er is geen echte substantie; het is slechts een schijn, een symbool, een niets. Haar vormen hebben geen intrinsiek bestaan. Wat een vaste stabiliteit lijkt, is in feite slechts een omhulsel, een uiterlijke schijn van wat in werkelijkheid een werveling is van een gevangen energie in beweging, een opeenvolging in de dansbewegingen van een energie waarvan de voetsporen altijd dezelfde indrukken achterlaten. Het is de substantiële schijn van iets dat zelf onstoffelijk is. Het is een listige, lege ruimte vol stippen. Het lijkt alleen maar stil te staan, maar in werkelijkheid is het een voortdurend veranderende beweging. Verandering komt, en de uiteindelijke verandering is de dood.
"Wat het meest reëel lijkt, blijkt dus een schouwspel van het nihilisme te zijn, een schouwspel van het Niets. Het werpt figuren op die de zintuigen vangen en gevangennemen. Een eeuwige Leegte is de schepper ervan. Kijk goed achter de schijn en je zult zien dat er niets is behalve enkele aspecten die door het Toeval zijn geschetst en enkele schijnbare vormen van een Energie die zelf slechts een schijn is, geen realiteit.
"Alle dingen ademen hier door de genade van de Dood en leven een tijdje; ze denken en handelen zelfs door de genade van het Onbewuste. Maar dan raak je verslaafd aan de luxe van je gedachten en richt je je blik naar binnen, naar de visioenen in het glinsterende kristal van je denkvermogen; je sluit zelfs je ogen en denkt dat je in je dagdromen de gedaanten van Goden ziet. Maar ik zou je willen aanraden je ogen te openen voor de realiteit die je omringt, de realiteit over jou en je wereld. In de stille, Onbewuste Leegte ontstond op onverklaarbare wijze een Onbewuste wereld. Deze wereld was een tijdlang veilig, gelukkig en ongestoord in haar onverschilligheid. Maar ze kon niet lang tevreden blijven met haar eigen waarheid.
"Dit komt doordat er iets geboren werd in zijn Onbewuste borst, iets dat was samengesteld om te zien en te weten, te voelen en te beminnen. Dit was een zelf-observerend bewustzijn dat zijn daden gadesloeg en zich voorstelde dat er een ziel in hem was; hij begon te zoeken naar de waarheid achter de dingen en droomde van Zelf en God. Toen alles onbewust was, was alles goed. Ik, de Dood, was de koning en ik behield mijn koninklijke status. Ik ontwierp mijn eigen plan zonder het bewust te willen, en het werkte feilloos omdat alles werkte met een kalm, gevoelloos hart.
"Door mijn soevereine macht van onwerkelijkheid uit te oefenen, dwong ik het niets om een vorm aan te nemen. Mijn blinde, mechanische kracht handelde onfeilbaar en schiep bij toeval een vaste orde – zo vast als het determinisme van het lot – en door zijn grillen schiep hij de formules van Noodzakelijkheid. Zo werd de concrete fantasie van het plan van de natuur geschapen op de holle grond van de gevoelloze Leegte.
"Ik schiep de vijf elementen. Ik perste ether samen en maakte daaruit de Ruimte en de vibrerende lucht, en deze expandeerde en kromp in om de basis voor vuur te vormen. Ik was het die de eerste vonk ontstak en de sterren maakte uit de occulte stralingen, en pelotons van deze sterren in de lege ruimte verzamelde en ze op hun dans zette. Uit atomen en gas bouwde ik de aarde in al haar schoonheid en uit het chemische plasma vormde ik de levende mens.
"Dit alles was harmonieus en vrij van enige pijn of enig spoor van kwaad. Toen kwam het Denken en bedierf alles. Materie begon te hopen, te denken en te voelen; weefsel en zenuw begonnen te reageren in termen van vreugde en pijn. De Onbewuste kosmos streefde ernaar haar taak te leren. Een onwetende macht nam vorm aan in het Mentale en om dingen te begrijpen werden de rede en haar wetten uitgevonden. De onpersoonlijke Uitgestrektheid van het Universum leek te reageren op het verlangen van de mens, en het resultaat was de grote wereld die tot dan toe vredig was geweest, maar nu in beroering was geraakt. De Natuur verloor haar wijdse, onsterfelijke kalmte.
"Zo is deze verwrongen, verwarrende wereld ontstaan, waarin de zielen verstrikt zijn in de dualiteit van geluk en verdriet, gevangen in de slaap van de Materie en de sterfelijkheid van het Mentale. Daarom zien we om ons heen wezens die door de Natuur gevangen zijn en de dood afwachten. Het bewustzijn bevindt zich hier in de omhelzing van een onwetendheid die het traag voortschrijdende en vaak stagnerende evolutieproces probeert te doorgronden.
"Dit is de wereld waarin jij leeft en beweegt, O Savitri. Je dwaalt af in de verwarde wegen en zijwegen van het menselijke denkvermogen; je raakt verstrikt in de zinloze kringlopen van je leven, tevergeefs op zoek naar een ziel en je inbeeldend dat er ergens een God is.
Dit is de wereld, waarin gij beweegt, verdwaald
Op de verwarde paden van het menselijke denkvermogen,
In het nutteloze cirkelen van uw menselijke leven,
Zoekend naar uw ziel en denkend, dat God hier is.
Maar waar is ruimte voor een ziel of plaats voor een God
In de ruwe immensiteit van een machine?
Een vluchtige Adem houdt gij voor uw ziel,
Geboren uit een gas, een plasma, een zaadcel, een gen,
Een vergroot beeld van mensen's denkvermogen voor God,
Een schaduw van uzelf, geworpen op de Ruimte.
p. 618 regels 396-405
"Maar waar is er plaats voor ziel of God in deze brute onmetelijkheid van de machine die deze wereld is? Je neemt je vluchtige adem voor je ziel. Hoe kan er hier een God zijn in deze wereld, geboren uit gas en volledig geschapen door de machinerie en krachten van de Natuur, zoals plasma, sperma en genen? Je neemt een vergroot beeld van het menselijke denkvermogen voor God, maar jouw God is niet meer dan een schaduw van jezelf, geprojecteerd op het immense scherm van de Ruimte.
"Je bewustzijn is als een vervormende spiegel van onwetendheid die de wereld eromheen weerspiegelt, en er is een Leegte erboven en een Leegte eronder. Je bewustzijn stijgt op alsof het de sterren wil grijpen, maar er is slechts een Leegte boven je, die op zijn best gevuld is met de producten van je eigen verbeelding. Als er al een gedeeltelijke Waarheid in het spel is op deze aarde, werpt die slechts een zwak licht op de donkere, schaduwrijke grond, en zelfs als ze de aarde raakt, laat ze slechts een stralende plek achter.
Onsterfelijkheid claimt gij voor uw geest,
Maar onsterfelijkheid voor de onvolmaakte mens,
Een god, die zichzelf kwetst bij elke stap,
Zou een cyclus zijn van eeuwige pijn.
Wijsheid en liefde claimt gij als uw recht;
Doch kennis in deze wereld is dwaling's metgezel,
Een briljante koppelaarster van Onwetendheid,
Een menselijke liefde een plaatser op het aardetoneel,
Die met gloed een feeërieke dans nabootst.
p. 618 regels 413-421
"Je eist onsterfelijkheid op voor je geest, maar onsterfelijkheid zou een cyclus van eeuwige pijn zijn voor de mens die zo onvolmaakt is dat hij zichzelf bij elke stap pijn doet. Je eist ook wijsheid en liefde op als je recht, maar in deze wereld heeft kennis altijd dwaling als onafscheidelijke metgezel, en dwaling is het middel waarmee onwetendheid erin slaagt kennis te verwerven. En menselijke liefde is een bedrieger op het aardse toneel, die met veel verve de feeëndans van ware liefde nabootst.
"Wat is menselijke kennis uiteindelijk?" Het is een extract, verkregen uit harde ervaringen en opgeslagen in vaten van herinneringen, en het heeft altijd de smaak van een drankje van menselijke oorsprong. En wat is liefde? Het is een zoete afscheiding uit de erogene klieren, nu eens opwindend en dan weer pijnlijk voor de zenuwen; het is een zoet gif in de borst, gedronken alsof het nectar van de goden is. De menselijke wijsheid op aarde is geenszins een verheven macht, noch is menselijke liefde een engel uit de hemel. Als ze ernaar streven boven de grauwe lucht van de aarde uit te stijgen en naar de zon te zweven, hoe hoog zouden ze dan kunnen vliegen en welke hoogte zouden ze bereiken op hun vleugels van was?
Maar niet op aarde kan de goddelijke wijsheid heersen,
En niet op aarde kan de goddelijke liefde gevonden worden;
Hemel-geboren kunnen zij alleen in de hemel leven;
Of anders zijn zij ook daar misschien glanzende dromen.
p. 619 regels 434-437
"Goddelijke wijsheid kan niet op aarde heersen, noch kan goddelijke liefde op aarde gevonden worden. Ze zijn hemels geboren en kunnen daarom alleen in de hemel leven. Of misschien zijn ze zelfs daar niet te vinden en zijn het slechts schitterende dromen.
"Als ik erover nadenk, is dit alles niet een droom, alles wat je bent en alles wat je hier doet? Je denkvermogen en je leven zijn slechts trucs van de kracht van de Materie; ze hebben geen onafhankelijk bestaan of eigen waarheid. Als je denkvermogen je een heldere zon van verlichting lijkt en je leven een snelle en grootse droom, komt dat door de illusie van je sterfelijke hart, dat verblind wordt door een klein straaltje geluk of kennis dat het bereikt.
"Het Mentale en het Leven kunnen niet op eigen kracht bestaan; ze weten dat ze geen eigen bestaan hebben en dat ze slechts een secundair fenomeen zijn, zij het een schitterend epifenomeen. Wanneer hun ondersteunende basis wordt weggesneden, sterven deze kinderen van Materie en worden ze opnieuw opgenomen in Materie. Zelfs Materie kan geen aanspraak maken op de oorspronkelijke werkelijkheid, omdat het verdwijnt in Energie en Energie zelf blijkt een beweging van het oeroude Niets te zijn.
"Hoe kun je de onstoffelijke en etherische kleuren van het ideaal schilderen op de schitterende rode waas van de aarde? Hoe kan een droom binnen een droom dubbel waar worden? De mens zelf is een onstoffelijke droom van Materie, en hoe kunnen zijn dromen, dat wil zeggen zijn idealen, ooit werkelijkheid worden? Hoe kunnen zulke ongrijpbare en misleidende dingen als idealen ooit waar worden als stralende sterren?
"Het Ideaal is een ziekte van je denkvermogen, een heldere waanzin gecreëerd door je gedachten en woorden, een bedwelmende wijn van schoonheid die je tot een vals gezichtspunt verheft. Het is slechts een nobele fictie bedacht door je intense verlangens en daarom moet het je menselijke onvolmaaktheid delen. De werkelijke vormen die de idealen in de echte wereld aannemen, zijn altijd teleurstellend voor ons hart, omdat ze hier nooit in hun hemelse vorm kunnen verschijnen, en nooit hier in de tijd vervuld kunnen worden.
"O ziel, je wordt misleid door de pracht van je eigen gedachten, O aards schepsel, je droomt van een hemel die nooit bereikt kan worden. Berust in je lot en aanvaard je aardse bestaan. Aanvaard het weinige licht dat op je dagen valt; neem wat je kunt van de vreugde die het leven je toestaat. Onderwerp je aan de zweep van het lot en aanvaard je deel van lijden, zwoegen en angst. Eindelijk zal mijn lange, kalme nacht van eindeloze slaap in de vorm van de dood tot je komen en je omhullen in de stilte waaruit je voortkwam en waaraan je nooit zult kunnen ontsnappen."
Men moet de bekwame manier bewonderen waarop de Dood hier zijn pleidooi tegen elk idealisme presenteert. Het is alomvattend, gebaseerd op een beroep op de bevindingen van de moderne wetenschap en het gezond verstand. Een overtuigender pleidooi tegen idealisme en vóór Realisme is nooit eerder gehouden, en dat ook nog eens in zulke prachtige poëzie, waar dan ook ter wereld. In ons volgende hoofdstuk zullen we enkele opmerkingen maken over dit hartstochtelijke pleidooi voor Realisme door de Dood.
24: MATERIALISME, HET EVANGELIE VAN DE DOOD
Canto 2 van Boek X van Savitri draagt de titel "Het Evangelie van de Dood en de IJdelheid van het Ideaal". We hebben gezien dat de God van de Dood in het eerste deel van dit canto een bittere aanval op de liefde lanceert, die Savitri beantwoordt met een glorieuze verdediging van de liefde. We horen nog steeds regels als de volgende van Savitri nagalmen in onze gedachten:
Mijn liefde is geen honger van het hart,
Mijn liefde is geen hunkering van het vlees,
Het kwam tot mij van God, keert terug naar God.
Zelfs in alles, wat het leven en de mens hebben ontsierd,
Wordt nog een fluistering van goddelijkheid gehoord,
Een adem wordt gevoeld van de eeuwige sferen.
Toegestaan door de Hemel en prachtig voor de mens
Zingt een lieflijk vuurritme van passie naar de liefde.
Er is een hoop in deze wilde oneindige roep;
Het klinkt met de roepingen van vergeten hoogten,
En als de melodieën naar hoog-gevleugelde zielen
In hun hemelrijk zijn verstild, dan overleeft zijn brandende adem
Er voorbij, de opgetogen kern van de zonnen,
Die voor altijd zuiver vlammen in ongeziene hemelen,
Een stem van de eeuwige Extase.
p. 612 regels 206-220
Het tweede deel van dit canto bestaat uit een zeer krachtige veroordeling van alle idealisme als 
'Een heldere hallucinatie', onmogelijk te verwezenlijken op aarde. Ook hier, net als aan het einde van de lange tirade tegen de liefde, wordt het evangelie van de dood verkondigd. Savitri wordt de 
'kalme nacht van eeuwigdurende slaap' aangeboden. Nu, voordat we verdergaan naar het volgende canto (Canto 3 van Boek X) zou het zeer interessant zijn om te onderzoeken hoe de Dood precies zijn argument tegen al het idealisme opbouwt.
De God van de Dood begint met het veroordelen van het 
'verlangen om de hemel te bouwen op aarde' als een ijdele onderneming die in de echte wereld waarschijnlijk nooit zal slagen. De reden die hij geeft, is dat deze wereld in wezen een wereld van Materie is. Hij beweert vervolgens dat niets hier toegestaan is dat de soevereiniteit van de Materie uitdaagt. Wie weigert te erkennen dat Materie de allerhoogste heer van alles is, doet dat op eigen risico. De Dood nodigt Savitri uit om te mediteren over deze fundamentele realiteit van Materie.
Al uw verheven dromen werden gemaakt door Materie's 
denkvermogen
Om zijn saaie werk te vertroosten in Materie's gevangenis,
Zijn enige huis, waar het alleen werkelijk lijkt.
Als een solide beeld van de werkelijkheid,
Gehouwen uit bestaan om de werken van de Tijd te ondersteunen,
Zetelt de Materie sterk en zeker op de stevige aarde.
Het is de eerstgeborene van geschapen dingen,
Het houdt als laatste stand, wanneer denkvermogen en leven zijn verslagen,
En, wanneer het eindigde, zou alles ophouden te bestaan.
p. 615 regels 302-310
Alle dromen van idealisten worden gevormd door hun denkvermogen, dat is gemaakt van Materie. Voor de God van de Dood zijn het Mentale en het Leven slechts complexe formaties van Materie. Materie bestond toen er geen leven of denkvermogen was, en Materie zal blijven bestaan wanneer het Mentale en het Leven ophouden te bestaan. Dus alleen Materie is reëel.
Een vat van transmuterende alchemieën,
Een lijm, die verstand en leven samenkleeft,
Wanneer Materie faalt, dan verkruimelt alles en valt.
Alles staat op Materie als een rots.
p. 616 regels 323-326
Materie is de realiteit waaruit alle dingen zijn gevormd en waarvan alle dingen afhankelijk zijn voor hun voortbestaan. Materie is een grote waarheid, en dit moet worden aanvaard door een zoeker naar integrale waarheid.
Maar de Dood gaat verder dan dit wanneer hij verklaart dat Materie de enige waarheid is van deze schepping, namelijk de Absolute waarheid. Dat Materie een grote waarheid is, betekent niet noodzakelijkerwijs dat er geen andere waarheden bestaan, en dat het Leven, het Mentale en de Ziel slechts schaduwen zijn van de pracht van Materie. Maar dat is wel wat de Dood hier beweert. Wat gedachten betreft, beschrijft hij ze als 
'glinsteringen, die voorbijgaan op Materie's rand', en dit geldt volgens hem voor alle ideeën en voor de idealen die Savitri heeft proberen hoog te houden. Wat Leven betreft, beschrijft hij het als 
'een wegebbende golf op Materie's zee'. Voor hem is Leven dus niets meer dan een toevalligheid in de stroom van de ongerichte beweging van Materie.
Ook dit evangelie van het monisme van Materie houdt geen stand bij nader inzien en vervalt in een soort nihilisme, omdat zelfs Materie 
'Een bedrog van substantie, waar geen substantie is', blijkt te zijn. De vaste stabiliteit van de Materie is in feite de dekmantel van een werveling van gevangen beweging – een vast patroon van de beweging van energiedeeltjes, 
'Een stabiel lijkende beweging zonder verandering'. De Dood verwoordt de waarheid zoals hij die ziet in deze woorden:
Niets is daar behalve aspecten, uitgebeeld door Kans
En schijnbare vormen van een schijnbare Energie.
Alles ademt en leeft een tijd door Dood's genade,
Alles denkt en handelt door de Onbewuste's gratie.
Als verslaafde van de rooskleurige weelde van uw gedachten,
Keer niet uw blik in uzelf om te kijken
Naar visioenen in het glanzende kristal, Denkvermogen,
Sluit niet uw oogleden om de vormen van God te dromen.
Om tenslotte uw ogen te openen, stem toe en zie
De stof, waaruit gij en de wereld gemaakt zijn.
p. 616 regels 343-352
De Dood probeert Savitri ervan te overtuigen dat alles waar ze voor staat en waarvoor ze deze strijd heeft gevoerd, geen betekenis heeft en dat haar inspanningen tevergeefs zullen zijn.
De wereld sprong onverklaarbaar uit het Onbewuste tevoorschijn in de stomme Leegte van dit universum. Het leek een tijdlang veilig en gelukkig, en alles functioneerde volgens de mechanische wetten van de Materie. Met behulp van de Dood werd alles uitgevoerd, waarbij vorm in een andere vorm veranderde. Maar deze vrede werd verstoord door iets dat deze schepping veroordeelde tot 
'zien en te weten, te voelen en lief te hebben'; het tastte naar de waarheid en droomde van Zelf en God, en daarmee begonnen al haar problemen en angsten. De Dood herinnert zich de oude dagen voordat de problemen begonnen:
Ik, de Dood, was koning en behield mijn koninklijke staat,
Mijn ongewilde, feilloze plan beramend,
Scheppend met een kalm gevoelloos hart.
Door in mijn soeverein vermogen van onwerkelijkheid
De nietsheid te dwingen om een vorm aan te nemen,
Vestigde mijn blinde gedachteloze kracht,
Die bij toeval een vastigheid schept als van het lot,
Door een gril de formules van Noodzakelijkheid
Onfeilbaar op de holle grond van het Zinloze
De zekere curiositeit van Natuur's schema.
p. 617 regels 362-371
Maar toen werd deze vredige toestand verstoord door de verschijning van de mens en met hem het denken. In het denkvermogen van de mens bevinden zich kiemen van onenigheid en disharmonie. Het menselijke denkvermogen stelt vragen die geen antwoorden hebben en piekert over de betekenis in een wereld die geen betekenis heeft. Het eist rechtvaardigheid van het mechanische proces dat deze schepping beheerst.
Ik vormde aarde's schoonheid uit atoom en gas,
En bouwde uit chemisch plasma de levende mens.
Toen kwam Denken tussenbeide en bedierf de harmonieuze wereld:
Materie begon te hopen en te denken en te voelen,
Weefsel en zenuw droegen vreugde en doodsangst.
De onbewuste kosmos trachtte te leren, wat zijn taak was;
Een onwetende persoonlijke God was geboren in het Denkvermogen
En bedacht om te begrijpen reden's wet,
Het onpersoonlijke Onmetelijke klopte terug op mensen's verlangen,
Een onrust schokte het grote wereld's blinde stille hart
En de Natuur verloor haar wijde onsterfelijke kalmte.
Aldus kwam deze verwrongen onbegrijpelijke scene
Van zielen, verstrikt in leven's heerlijkheid en pijn
En Materie's slaap en Denkvermogen's sterfelijkheid,
Van wezens, die in Natuur's gevangenis wachten op de dood
En bewustzijn, achtergelaten in zoekende onwetendheid
p. 617 regels 379-394
De Dood schiep deze aarde en op aarde schiep hij de mens uit 
'chemisch plasma'. Maar toen werd op een gegeven moment het denken geboren en het bederft de harmonieuze wereld. De mens begon te denken en te voelen en zijn zenuwen en weefsels droegen pijn en geluk. De mens wilde het universum waarin hij leefde leren kennen en begon te begrijpen hoe de rede werkte. Met al deze ontwikkelingen schudde een onrust het stille hart van deze wereld. Zo ontstond dit onbegrijpelijke tafereel van zielen verstrikt in de vreugde en het verdriet van het leven, in de sterfelijkheid van het denkvermogen en de slaap van de materie. Alle wezens zitten gevangen in de gevangenis van de natuur, wachtend op de dood.
Het argument van de Dood is hier dat leven, denkvermogen en ziel alle machteloos zijn en bovendien niets goeds hebben voortgebracht. Alleen de Materie is reëel, omdat alleen in de Materie de onbetwiste waarheid schuilt, en de dood de enige trouwe bondgenoot van de Materie is. Savitri zou daarom de waarheid van de Materie moeten omarmen en de dood verwelkomen als de thuishaven van vrede.
Het absolute monisme van de Materie biedt nauwelijks een basis voor de idealen die Savitri hoopt te verwezenlijken. In 'Het Goddelijke Leven' bespreekt Sri Aurobindo enkele fundamentele kenmerken van de Materie. Een daarvan is de concreetheid, de soliditeit en de tastbaarheid ervan. Concrete substantie is de toetssteen van de werkelijkheid voor de mens, en alles wat niet concreet en tastbaar is, is in die mate minder reëel voor hem. Hoewel dit Materie beschikbaar maakt voor onze zintuigen om waar te nemen, brengt het ook een principe van verdeling, scheiding en individuele isolatie met zich mee. Materie werkt ofwel door te verenigen of door te scheiden.
Fundamentele eenheden van Materie combineren zich tot grotere en complexere eenheden. In dit proces gaan kleinere eenheden onvermijdelijk verloren in de nieuwe vorm. Of we zien het tegenovergestelde proces, waarbij een complexe aggregatie wordt opgedeeld in kleinere eenheden. In beide gevallen staat de identiteit van materiële vormen altijd onder druk. Dit lijkt de onverbiddelijke wet te zijn waaronder Materie functioneert. De materiële wereld is ook een wereld waarin de uiteindelijke vernietiging en het verlies van identiteit onvermijdelijk lijken.
Als de mens in wezen een individuele formatie van concrete Materie is en niets meer, dan moet hij deze wet van verdeling en conflict en zijn uiteindelijke vernietiging ook accepteren als de onontkoombare wet van zijn bestaan.
Veel mensen beschouwen zichzelf primair als een fysiek lichaam en besteden al hun tijd en energie aan het vergroten van de waarde en de duur van het bestaan ervan. Dit gold voor de mensheid in het algemeen, vooral voordat de technologie zich ontwikkelde en men in een relatief veilige omgeving kon leven. Dit is ook beschreven door Sri Aurobindo in een eerder deel van Savitri.
Zij leefden geabsorbeerd in de passie van de scene,
Maar wisten niet wie zij waren of waarvoor zij leefden:
Tevreden om adem te halen, te voelen, waar te nemen, te handelen,
Had Leven voor hen geen ander doel dan Natuur's vreugde
En de stimulus en heerlijkheid van uiterlijke dingen;
Geïdentificeerd met de geest's buitenwaartse schil
Werkten zij voor de lichaam's behoeften, zij snakten niet meer.
p. 143 regels 397-403
Deze predominantie van het fysieke denkvermogen is vandaag de dag misschien niet in dezelfde mate aanwezig als in een eerder stadium van de menselijke evolutie. Maar het is zelfs nu nog terug te vinden in de nadruk die we leggen op zintuiglijke ervaringen en genot. Zelfs nu nog zijn ze voor velen in de eerste plaats hun fysieke lichaam.
Niets dat fysiek is, kan onsterfelijk zijn. Zoals we hebben gezien, geeft de soliditeit en concreetheid van Materie ons iets om aan vast te houden, maar dit voordeel wordt tenietgedaan door een andere eigenschap van Materie, namelijk haar onderwerping aan de wetten van de mechanische beweging.
Alle Materie is constant in beweging. Zelfs wat ons vast lijkt, is in feite een werveling van voortdurende verandering. Op elk moment stoot zelfs het menselijk lichaam talloze oude cellen af en krijgt er een min of meer gelijk aantal nieuwe bij. Materie wordt omringd, overweldigd en uiteindelijk verteerd door verandering. Materie mag dan onsterfelijk zijn, maar materiële vormen niet.
Voor iemand die Materie als de enige waarheid of de enige realiteit aanvaardt, lijken geen menselijke prestaties, idealen of waarden werkelijk de moeite waard, omdat niets hier stabiel is, niets hier lang genoeg duurt. Niets is hier de moeite waard om naar te streven, niets is de moeite waard om te bereiken, omdat alles vroeg of laat wordt vernietigd.
Iedereen die deze waarheid over Materie aanvaardt, zal menselijke liefde ongetwijfeld als een illusie beschouwen. Het is niet zo dat alleen de God van de Dood menselijke liefde afdoet als een vluchtig gevoel, 
'verlangen van uw vlees'. Zelfs 
Savitri's moeder vraagt haar om zich niet te laten verblinden door de hartstocht 
van de liefde. Ze zegt dit tegen Savitri wanneer Savitri, na het horen van 
Narad's onheilspellende voorspelling over Satyavan's dood, weigert om opnieuw op 
zoek te gaan naar een geschiktere levenspartner. Savitri's argument is dat haar 
liefde voor Satyavan de allerhoogste waarde in haar leven is. En Savitri's 
moeder probeert de liefde af te wijzen, precies zoals de God van de Dood dat 
doet. Vergelijk nu de twee veroordelingen en merk op hoe dicht ze bij elkaar 
liggen in hun onderliggende filosofieën. Dit zegt Savitri's moeder tegen 
Savitri:
Gij verleent eeuwigheid aan een sterfelijke hoop.
Wie is hier op deze veranderbare en onwetende aarde
De minnaar en wie is de vriend?
Alles gaat hier voorbij, niets blijft gelijk.
Niemand is voor wie dan ook op deze vergankelijke globe.
Hij, die gij nu bemint, kwam als vreemde
En zal naar een verre onbekendheid vertrekken:
In zijn moment's deel, eens gespeeld op leven's toneel,
Dat hem enige tijd gegeven was van vanbinnen,
Beweegt hij naar andere scenes en andere spelers,
En lacht en huilt tussen nieuwe, onbekende gezichten.
Het lichaam, dat gij hebt liefgehad, is weggeworpen
Tussen de ruwe onveranderlijke substantie van werelden
Naar de onaangedane machtige Natuur en wordt
Ruwe materie voor de vreugde van ander's leven.
p. 432 regels 641-655
Dit is wat, zoals we zagen in Canto 2 van Boek X, de God van de Dood tegen Savitri zegt wanneer zij haar liefde voor Satyavan als reden geeft waarom zij hem zelfs in het rijk der doden achtervolgt:
En toch, hoe kortstondig en broos! Hoe spoedig
Is deze schat opgebruikt, die door de goden aan de mens is verspild,
Deze gelukkige nabijheid als van ziel tot ziel,
Deze honing van lichaam's kameraadschap,
Deze verhoogde vreugde, deze extase in de aderen,
Deze vreemde verlichting van het gevoel!
Als Satyavan had geleefd, was liefde gestorven;
Maar Satyavan is dood en liefde zal
Voor een korte tijd leven in uw bedroefde borst, totdat
Zijn gezicht en lichaam vervagen op herinnering's muur,
Waar andere lichamen, andere gezichten komen.
Als liefde plotseling doorbreekt in het leven,
Stapt de mens eerst in een wereld van de zon;
In zijn passie voelt hij zijn hemelse element:
Maar alleen een fijn zonverlicht stukje van de aarde
Nam het wonderbaarlijk aspect van hemel's uitbarsting;
De slang is daar en de worm in het hart van de roos.
Een woord, een moment's daad kan de god doden;
Zijn onsterfelijkheid is precair,
Hij heeft duizend manieren om te lijden en te sterven.
p. 610-611 regels 125-144
Het argument hier is dat liefde niet kan voortduren omdat zij het product is van leven en denkvermogen, ondergedompeld in Materie, en daarom onderworpen is aan de wetten van verandering waaraan Materie gebonden is. En wat waar is voor liefde, is waar voor alle idealen, of het nu waarheid, schoonheid, geloof, rechtvaardigheid, enzovoort is. Al deze hooggeprezen idealen waaraan mensen zich wijden, zijn evenzeer onwezenlijk als liefde.
Daarom neemt de Dood Savitri mee naar een plek waar alles vaag is22 en laat haar zien hoe alle idealen ijdel zijn:
"Gevangene van de Natuur, geest met veel visioenen,
Denken's schepsel in ideaal's rijk,
Dat geniet van uw onstoffelijke onsterfelijkheid,
p. 602, regel 117 en verder
Welke door het subtiele wonderbare denkvermogen van de mens 
werd gefingeerd,
Dit is de wereld, waaruit uw hunkeringen afkomstig zijn.
Wanneer het de eeuwigheid zou bouwen uit stof,
Schildert mensen's denken beelden, die illusie afrondt;
Gloriën profeterend, die het nooit zal zien,
Werkt het delicaat onder zijn dromen.
Zie dit vlieden van gedaanten met lichte franjes,
Het luchtige gewaad van onbelichaamde goden;
Een verrukking van dingen, die nimmer geboren kunnen worden,
Hoop zingt naar hoop een helder onsterfelijk koor;
Wolk vergenoegt wolk, fantoom neigt lieflijk naar
Verlangend fantoom, wordt lieflijk omhelsd of lieflijk achtervolgd.
Dit is de substantie, waaruit het ideaal wordt gevormd:
Zijn bouwer is het denken, zijn basis het hart's verlangen,
Maar niets werkelijks beantwoordt aan hun roep.
Het ideale verblijft niet in de hemel, noch op aarde,
Een helder delirium van mensen's vuur van hoop,
Dronken van de wijn van zijn eigen fantasie.
p. 607 regels 7-27
Dit is dan de aard van alles wat voortkomt uit het hart en het denkvermogen van de mens – van al zijn idealen.
Het besef dat er geen echte ontsnapping mogelijk is aan de mechanische wetten die de Materie binden, is al somber genoeg, omdat het hier geen enkele kans biedt voor de verwezenlijking van onze idealen. Maar de God van de Dood maakt nog een punt dat tot volkomen wanhoop leidt – namelijk dat we niets kunnen doen om deze situatie te veranderen. Als er mechanische wetten zijn die hier werkzaam zijn, kan men proberen ze te begrijpen en ze toch leren gebruiken op een manier die zijn leven zou verrijken. Als deze wetten star zijn, zou dat nog steeds suggereren dat er enige orde, enige rede is die deze kolossale machine, genaamd Natuur, aanstuurt. Dus er is nog steeds een lichtpuntje. Maar nee, zelfs dit wordt tenietgedaan door het derde kenmerk van de Materie. Namelijk haar ultieme onwetendheid.
Er lijkt geen doel te zijn achter de mechanische wetten die de Materie volgt; de richting waarin ze de wereld bewegen, wordt niet geleid door enig doel. Het is allemaal toevallige beweging, niet geleid door een vooropgezet plan van vooruitgang of doel. Als er een kosmische wil achter dit alles schuilgaat, is de materie niet in staat die te begrijpen, noch kan ze de gedachten en gevoelens van haar producten, leven en denkvermogen, begrijpen. De Materie is dus onwetend van haar eigen handelen en onverschillig voor de hoop en verlangens van de producten van dat handelen. De schepping of vernietiging van een vorm of een groep vormen heeft voor de Materie dezelfde waarde als de schepping en vernietiging van een andere vorm of groep vormen. Dit is de Onwetendheid waaraan de Materie onontkoombaar gebonden is.
Dit is dan de aard en de waarheid van de Materie, en Sri Aurobindo lijkt dit aspect van de Materie ten volle te hebben ervaren. (We zullen op een andere gelegenheid meer vertellen over zijn worsteling in het hart van de Nacht van de Materie.) Als dit de enige waarheid was die in onze wereld werkzaam was, dan zou de spirituele zoektocht tevergeefs zijn. Dan zou het verstandig zijn om het advies op te volgen dat de God van de Dood aan Savitri geeft aan het einde van Canto 2, Boek X:
O ziel, misleid door de glans van uw gedachten,
O aards schepsel met uw droom van de hemel,
Gehoorzaam, berustend en stil, de aardse wet.
Aanvaard het kortstondige licht, dat valt op uw dagen;
Neem, wat gij kunt, van Leven's toegestane vreugde;
Onderwerpend aan de beproeving van lot's gesel,
Lijd, wat gij moet, van gezwoeg en verdriet en zorg.
Er zal, uw gepassioneerde hart verstillend,
Mijn langdurige kalme nacht naderen van eeuwigdurende slaap:
Trek u daar terug in de stilte, vanwaar gij kwam. "
p. 619-620 regels 462-471
Maar Savitri laat zich niet van de wijs brengen door deze aanval van de God van de Dood, omdat ze weet dat er een diepere waarheid bestaat die verder reikt dan de waarheid van de Materie. Ze beantwoordt de vragen van de God van de Dood. Ze onthult dit in haar allereerste woorden aan het begin van het volgende canto, Canto 3 van Boek X:
Maar Savitri antwoordde de almachtige Dood:
"O donker-bewenkbrauwde drogredenaar van het universum,
Die het Werkelijke versluiert met zijn eigen Idee,
Die met ruwe objecten Natuur's levende gezicht verbergt,
Het eeuwige maskeert met uw dans van de dood,
Gij hebt het onwetende denkvermogen geweven tot een scherm
En maakte van Denken dwaling's verschaffer en klerk,
En een valse getuige van denkvermogen's dienstbare besef.
Een estheet van het verdriet van de wereld,
Voorvechter van een hardvochtige en verdrietige filosofie,
Gij hebt woorden gebruikt om het Licht buiten te sluiten
En Waarheid binnengeroepen om een leugen te rechtvaardigen.
Een leugenachtige werkelijkheid is valsheid's kroon
En een verwrongen waarheid is haar rijkste juweel.
O Dood, gij spreekt waarheid, maar waarheid, die doodt,
Ik antwoord u met de Waarheid, die redt.
p. 621 regels 4-19
Voordat we verdergaan met Canto 3 van Boek X, wil ik de lezer eraan herinneren dat er in Savitri veel passages zijn die de mechanische aard van de wetten van de Materie beschrijven, waaraan men niet kan ontkomen. Men lijkt geen enkele vrijheid te hebben; men lijkt een hulpeloze pion in een spel waarin elke zet vooraf bepaald is. De mens zelf is gemaakt als een machine, en als een machine leeft en vergaat hij. Om je slechts één voorbeeld te geven:
Alles lijkt nu de Natuur's massale machinerie;
Een eindeloze dienstbaarheid aan de materiële overheersing
En lange determinatie's starre ketting,
Haar vaste en onveranderbare gewoonten, die Wet navolgen,
Haar rijk van de onbewuste, vaardige kunstgreep
Annuleren de claim van mensen's vrije wil.
Ook hij is een machine tussen machines;
Een zuigerbrein pompt de gedachtevormen uit,
Een kloppend hart snijdt emotie's vormen uit;
Een onbezielde energie fabriceert een ziel.
Of het beeld van de wereld openbaart de tekenen
Van een gebonden Kans, die haar oude stappen herhaalt
In cirkels om Materie's bindpalen.
Een willekeurige reeks van ongerijmde gebeurtenissen,
Waaraan de rede een bedrieglijke betekenis verleent, is hier,
Of de empirische, instinctieve zoektocht van het Leven,
Of het kolossale werk van een onmetelijk, onwetend denkvermogen.
p. 20 regels 334-350
Deze passage komt uit een vroeg deel van Savitri. Het komt voor in Canto 2 van Boek I, waar de dichter de centrale "kwestie" van Savitri's leven beschrijft. En wat is de kern van Savitri's leven?
Hiervoor had zij de sterfelijke adem aanvaard:
Om te strijden met de Schaduw was zij gekomen
En zij moet het raadsel van mensen's geboorte tegemoet treden
En leven's kortstondige gevecht in de stomme Materie's nacht.
Hetzij om te dragen met Onwetendheid en dood
Of de weg te houwen van Onsterfelijkheid,
Het goddelijke spel voor de mens te winnen of te verliezen,
Was de ziel's inzet, geworpen met Lot's dobbelsteen.
p. 17 regels 229-234
Zo is Materie en haar weigering om een hogere waarheid te aanvaarden een van de vele thema's van Savitri; maar daarover later meer.
25: BOEK X, CANTO 3 (REGELS 1-312)
De God van de Dood heeft Savitri proberen te overtuigen dat er in de brute onmetelijkheid van een machine, zoals deze schepping er overduidelijk uitziet, geen plaats is voor de ziel of voor God. Evenzo zou het een vergissing zijn om op aarde te zoeken naar goddelijke wijsheid en goddelijke liefde. Dit zijn allemaal slechts dromen, net als Savitri's wezen en alles wat ze hier doet. De enige realiteit hier is Materie, en het Mentale en leven zijn slechts trucs van de kracht van Materie. Zoals we in het vorige hoofdstuk hebben gezien, trekt de Dood hieruit de volgende conclusie:
Hoe zullen de Ideaal's onstoffelijke tinten
Stevig geschilderd worden op aarde's vermiljoenen vlek,
Een droom binnen een droom, die dubbel waar wordt?
Hoe zal het dwaallicht een ster worden?
Het Ideaal is een ziekte van uw denkvermogen,
Een helder delirium van uw spraak en denken,
Een vreemde wijn van schoonheid, die u optilt naar vals zicht.
Als een nobele fictie, gemaakt van uw hunkeringen,
Moet het uw menselijke imperfectie delen,
Deze vormen van de Natuur stellen het hart teleur,
En nooit zal het haar hemelse gedaante vinden
En nooit kan het worden vervuld in de Tijd.
p. 619 regels 450-461
De Dood adviseert Savitri zich neer te leggen bij wat haar is overkomen, namelijk de dood van Satyavan, de wetten van de aarde te aanvaarden en te wachten op haar eigen uiteindelijke inzinking in de laatste nacht van de eeuwigdurende slaap.
"Het Debat van Liefde en Dood", Canto 3 van boek X, begint met Savitri's antwoord op deze lange preek over de ijdelheid van het ideaal dat de Dood haar heeft voorgehouden. Savitri verbreekt de betovering van somberheid die de Dood over haar heeft uitgesproken door hem te beschouwen als 
'Een estheet van het verdriet van de wereld' en als 
'Voorvechter van een hardvochtige en verdrietige filosofie' Ze zegt hem dat hij 
'In Waarheid om een leugen probeert te rechtvaardigen'. Ze zegt tegen hem:
O Dood, gij spreekt waarheid, maar waarheid, die doodt,
Ik antwoord u met de Waarheid, die redt.
p. 621 regels 18-19
Ze ontkent niet dat er een kern van waarheid zit in wat hij heeft gezegd over de fundamentele realiteit van de Materie, en ook over de moeilijkheden waarmee alle idealen hier op aarde te maken hebben. Zeggen dat Materie een waarheid is, betekent niet dat alles wat uit de Materie is voortgekomen, namelijk het Leven en het Mentale, geen waarheden zijn of secundaire waarheden. De mens is een reiziger die zichzelf steeds opnieuw ontdekt en geleidelijk evolueert. Materie is zeker zijn beginpunt. God begint zijn manifestatie hier door Niets tot zijn woonkamer te maken, Nacht tot een proces van de eeuwige Nacht, en de dood tot een spoor naar onsterfelijkheid. Het Goddelijke heeft zijn hoofd in de mantel van de Materie gewikkeld en zich erin verborgen. Zijn bewustzijn heeft een duik genomen in de diepten van het onbewuste. Zijn Kennis heeft de gedaante aangenomen van een enorme, donkere Onwetendheid. Oneindigheid droeg de vorm van een grenzeloze nul. God's afgronden van gelukzaligheid werden de onvoelbare diepten en zijn Eeuwigheid werd een blanco spirituele uitgestrektheid.
Het Eeuwige nam zijn plaats in de leegte in en manifesteerde zich in de vorm van een universum. Zo begon het machtige avontuur van de Geest in de Tijd, in voortdurende strijd met de onverzettelijke mechanische wetten van de Noodzaak. Zo begon de kosmische pelgrimstocht van de ziel. Een machtige Kracht werkte in de zwarte onmetelijkheid van het Onbewuste en bouwde een Mentaal en zijn scheppingen in de oeroude Nietsheid; een ziel werd gebouwd in God's immense Leegte, en dit was het vuur dat heimeijk in het hart van deze Leegte gloeide. Dit zette het proces in gang dat het lichaam van Materie gaf aan de lichaamsloze energie. Een sluimerend Leven werd gevonden, ademend in inerte Materie, en in het onderbewuste Leven werd het Mentale slapend aangetroffen. Toen het Leven ontwaakte, strekte het haar reusachtige ledematen en schudde de lethargie van zich af die het had overmeesterd. Zintuigen begonnen te trillen in de gevoelloze substantie. Het hart van de wereld begon te kloppen, haar ogen te zien. In de chaotische trillingen van de hersenen tastte het denken zichzelf af en vond zichzelf. De spraak werd ontdekt en het Woord werd overbrugd met lichtstralen, de onwetendheid van de wereld. Zo ontwaakte het Mentale en verscheen de mens als denker. Het redenerende dier wilde, plande en zocht. De mens stond rechtop tussen zijn brute soortgenoten. Hij begon zijn leven te hervormen, mat het universum, verzette zich tegen zijn lot en worstelde met onzichtbare krachten. Hij overwon de Natuur en gebruikte zijn beheersing van haar wetten om de wereld te regeren. Hij hoopt de hemel te berijden en de sterren te bereiken, een meester van zijn immense omgeving.
Nu staart door het venster van het Mentale de halfgod die verborgen is achter het gordijn van de menselijke ziel. Hij heeft het Onbekende gezien, heeft het gelaat van de Waarheid aanschouwd; een straal van de eeuwige Waarheid heeft hem geraakt. Bewegingloos en sprakeloos staat hij wakker in het licht van de Bovennatuur en ziet de glorie van de opgestegen vleugels; hij heeft de immense neerdalende macht van God gezien.
Zo geeft Savitri de God van de Dood een belangrijke les in integrale Waarheid, die Materie en Geest begrijpt, en alle graden van evolutionaire manifestatie die ze met elkaar verbinden. Ze spreekt met hem over Involutie – over hoe de Allerhoogste Werkelijkheid of God een duik nam in het Onbewuste en hoe evolutie de geleidelijke evolutie is van het Goddelijke bewustzijn uit de Materie. Vervolgens richt ze zich als volgt tot de God van de Dood:
"O Dood, u kijkt slechts naar een onvoltooide wereld die voortdurend door u wordt aangevallen en op dit moment niet zeker weet welke weg het moet inslaan. Op dit moment wordt het bevolkt door onvolmaakte denkvermogens en onwetende en ongelukkige levens. Maar hoe kunt u hieruit concluderen dat er geen God is en dat alles ijdel is? Wat u ziet is iets dat in ontwikkeling is, een werk in uitvoering; want wat u vandaag ziet is een kind, zal hij nooit volwassen worden? De mens is nu nog maar een baby, hij heeft nog zoveel groei voor zich. Trek alstublieft niet de conclusie dat hij, omdat hij vandaag onwetend is, nooit wijs en volmaakt zal worden. U weet dat in een fragiel zaadje een grote boom schuilt, en toch blijft u volhouden dat er geen geest, geen God is?
"De Natuur, die eens stom was en volledig uit Materie bestond, is nu ontwaakt en begonnen te zien; zij heeft de spraak uitgevonden en in zichzelf een wil onthuld. Zij heeft beseft dat er iets buiten haar bestaat waarnaar zij streeft. Ze probeert te groeien in iets dat haar omringt. Ze streeft ernaar de geest in zichzelf te ontdekken, terug te veranderen in God (waarvan ze in de eerste plaats is afgestamd). Ze probeert zichzelf te overtreffen, en dat is haar inspirerende taak.
Savitri vat dit alles nu zeer beknopt samen in de volgende gedenkwaardige woorden:
In God besloten begon de wereld te ontstaan,
Traag reist zij naar de manifeste God:
Onze imperfectie zwoegt naar volmaaktheid,
Het lichaam is de vlinderpop van een ziel:
Het oneindige houdt het eindige in zijn armen,
De Tijd reist naar de geopenbaarde eeuwigheid.
p. 623 regels 91-96
"De wereld begon zich te manifesteren als een daad van verhulling door God (God verborg zichzelf in de oorspronkelijke materiële schepping). Langzaam reist het naar de gemanifesteerde God (God's volmaaktheid gemanifesteerd in deze wereld). Al onze onvolmaaktheden zwoegen naar hun volmaaktheid. Het lichaam is een beschutte staat of stadium van zijn of groei van de ziel. Het Oneindige omarmt het eindige. De Tijd reist naar de onthulde eeuwigheid (wat verborgen was, wordt geleidelijk onthuld naarmate de Tijd voortschrijdt).
Dit idee komt op vele plaatsen in Savitri tot uiting en vormt de basis van Sri Aurobindo's concept van hoe de schepping tot stand is gekomen. Het verklaart ook waarom de manifestatie van God's volmaaktheid hier op aarde het onvermijdelijke doel van dit evolutionaire avontuur moet zijn. In Canto 1 van Boek II verwoordt de dichter dit fundamentele concept beknopt in de volgende woorden:
Ons leven is een holocaust van de Allerhoogste.
De grote Wereldmoeder heeft door haar offer
Haar ziel gemaakt tot lichaam van onze staat;
Door leed en onbewustheid te aanvaarden
Weefde Goddelijkheid's sprong uit haar eigen prachten
De rijkgeschakeerde grond van alles, wat we zijn.
Een afgod van het zelf is onze sterfelijkheid.
Onze aarde is een fragment en een overschot;
Haar vermogen is gepakt met de substantie van grotere werelden
En gedompeld in hun kleurenluister, door hun sluimer verduisterd;
Een atavisme van hogere geboorte is de hare,
Haar slaap wordt geroerd door hun begraven herinneringen,
Die de verloren sferen oproepen, vanwaar zij vielen.
pp. 99-100 regels 166-178
Sri Aurobindo beschrijft deze duik van het Goddelijke in het Onbewuste als de holocaust van de grote Wereldmoeder, terwijl de Veda het beschrijft als de holocaust van de Allerhoogste Purusha.
"De Materie heeft de wonderbaarlijke structuur die haar door de eeuwige Magiër is gegeven, en dit verbergt haar mysterie voor haar eigen ogen. Het is als een heilige schrift, opgetekend in cryptische23 tekens; het is een occult document van de kunst van de Al-Wonderbaarlijke's kunst. Alles hier getuigt van de geheime macht van deze wonderbaarlijke Magiër; in alles voelen we zijn aanwezigheid en zijn kracht."
Luister naar deze wonderbaarlijke regels die de glorie van deze wonderbaarlijke Magiër beschrijven:
Een vuurzee van zijn soevereine glorie is de zon,
Een glorie is de gouden en glinsterende maan,
Een glorie is zijn droom van de purperen hemel.
Een mars van zijn grootsheid zijn de wentelende sterren.
Zijn lach van schoonheid breekt uit in groene bomen,
Zijn momenten van schoonheid triomferen in een bloem;
Het blauwe zee's gezang, de beek's dwalende stem
Zijn murmelingen, gevallen van de Eeuwige's harp.
Deze wereld is God, vervuld in uiterlijkheid.
blz. 623-624, regels 103-111
"De zon zelf is de gloed van Zijn soevereine glorie; zo is ook de gouden, glinsterende maan een andere manifestatie van Zijn glorie. De paarse hemel en de draaiende sterren tonen eveneens Zijn glorie. Zijn lach van schoonheid is te zien in het groene gebladerte van de bomen en Zijn momenten van schoonheid triomferen in de bloei van een bloem. Het gezang van de blauwe zee en het zwervende geluid van het beekje zijn als klanken die uit Zijn harp komen. Deze wereld zelf is God vervuld in uiterlijkheid.
"Zijn wegen zijn raadselachtig voor onze rede en ook voor onze zintuigen. Door wat lijkt op de blinde, brute bewegingen van een onwetende Kracht en door middelen die we geneigd zijn af te doen als klein, duister en laag, heeft Hij deze wereld gebouwd in de onwetende Leegte. Vaak bouwt Hij grootsheid op kleine dingen. Hij heeft massieve en kleine vormen gebouwd uit oneindig kleine (onmeetbare of onberekenbaar kleine) stofdeeltjes." Hij heeft wonderen geschapen uit onbeduidende dingen.
"Als het denkvermogen op dit moment verlamd lijkt en het leven ongeleerd en ruw, als er brute maskers en kwade daden zijn, dan zijn dit slechts incidenten in Zijn immense en gevarieerde plan, de noodzakelijke stappen van Zijn grote drama dat vaak gevaarlijke fasen doorloopt. Hij construeert hiermee en met andere dingen Zijn vaak pijnlijke, maar niettemin hartstochtelijke drama van deze schepping. Hoewel dit veel elementen van een toneelstuk bevat, is het niet zomaar een pure lila (een spel of een spel zonder doel of streven), want achter al dit schijnbare spel schuilt een diepgaand plan dat wordt ontvouwd door de transcendente Wijsheid van het Goddelijke. Dit plan werkt manieren uit waardoor de Shakti (de Kracht) die hier werkzaam is, haar Heer (het Allerhoogste Goddelijke) kan ontmoeten in de schaduw en de Nacht van onwetendheid. Boven haar waken de sterren; onder het toeziend oog van een eenzame Oneindigheid belichaamt zij het Goddelijke in stomme Materie, manifesteert zij het Absolute in symbolische denkvermogens en levens. Haar mechanische creaties verrichten wonderen; zij maakt van de machine van de Materie een meester en implementeert de wetten van het denken en de levensmachines dienen de arbeid van een ziel. Zo heeft de Machtige Moeder deze schepping gevormd. Ze heeft het laten lijken op een enorme gril (een plotselinge, impulsieve en schijnbaar ongemotiveerde actie, wat veel rationalisten een reeks blinde ongelukken hebben genoemd) gebonden met ijzeren wetten en God in een ondoorgrondelijke wereld opgesloten. Ze heeft de Alwetende in een onbewuste slaap gesust; ze heeft de Alwetende ertoe bewogen om op de rug van de traagheid te rijden en heeft het Goddelijke perfect laten voortschrijden met onbewuste stappen. Dit is het immense domein van haar wonderwerken."
Dit is een belangrijk idee dat wederom fundamenteel is voor Sri Aurobindo's integrale filosofie. Men hoeft zich niet te verontschuldigen voor God, omdat zijn schepping op dit moment vol onvolkomenheden, lijden en kwaad is. Traditioneel heeft de Vedantische filosofie zich ingespannen om deze paradox te verklaren van een perfecte God die zo'n onvolmaakte wereld schept. Daarom ontkent ze de absolute realiteit van deze wereld en beschouwt ze die als een illusie. Sri Aurobindo vermijdt deze valkuil.
"Ze gebruikt de dood als een manier om onsterfelijkheid te verzekeren."
De dood geeft elke belichaamde ziel de kans om zijn avontuur van bewustzijn voort te zetten in een nieuw lichaam en onder totaal nieuwe omstandigheden. De pelgrimstocht van de ziel van het onbewuste van de Materie naar het Bovenbewuste van het Goddelijke is een te lange reis om in één leven te voltooien. Daarom is wedergeboorte een belangrijk aspect van de filosofie van Sri Aurobindo. Wat wedergeboorte mogelijk maakt is de dood. De dood is dus een proces en geen einde van het leven.
"Het gelaat van de Eeuwige werd gezien door de stroom van de tijd. Zijn kennis heeft Hij vermomd als Onwetendheid."
De wereld neigt ernaar ware kennis als onwetendheid te beschouwen.
"Zijn goedheid heeft Hij gezaaid in het monsterlijke bed van het Kwaad en van dwaling een deur gemaakt waardoor de Waarheid kon binnenkomen. Hij bewatert zijn boom van gelukzaligheid met tranen van verdriet."
Verdriet raakt ons vaak diep en stelt ons in staat een knoop van onwetendheid te ontwarren. Naarmate onze knopen van onwetendheid ontwarren, ontdekken we de gelukzaligheid die de ware aard is van onze ziel en van deze schepping.
"Duizend aspecten van deze schepping wijzen terug naar hun oorsprong in de Ene. Het Unieke was verborgen door een tweevoudige Natuur. Deze wereld is een vermenging van de vele vermommingen van het Eeuwige; het is een dans waarin elke gepassioneerde danser de ander probeert te verstrikken; ze lijken vaak op geliefden die proberen de ruzie over hun verloren identiteit op te lossen in een verboden omhelzing. Dit wordt hier gezien als de strijd tussen de uitersten van Macht (Purusha en Prakriti) en deze strijd zien we overal op de miljoenen wegen van de aarde naar het Allerhoogste gebeuren.
"Alles lijkt hier een struikelende tred te volgen achter een gids die zelf ook lijkt te struikelen, en toch blijkt elke struikelpartij een noodzakelijke stap te zijn op onbekende wegen naar een onkenbaar doel. Alles hier struikelt en worstelt naar het ene Goddelijke.
Ook dit idee is fundamenteel voor het denken van Sri Aurobindo en komt ook elders in Savitri tot uiting." Neem bijvoorbeeld de volgende regels uit Canto 2 in Boek VI:
Deze wereld werd niet gebouwd met willekeurige stenen van Kans,
Een blinde God is niet bestemming's architect;
Een bewust vermogen heeft het plan van leven getekend,
Er is een bedoeling in iedere curve en lijn.
blz. 459-460 regels 818-821
"De eeuwige machten, alsof ze door een titaan waren getransformeerd, namen een dubieuze gedaante aan. Als vormen van een obscure godheid, droegen ze het gelaat van een dier of een dwerg, zetten ze de oren van een reekalf op of de hoeven van een paard of een geit, of koesterden ze een demonische blik in hun ogen. Ze veranderden het denkende verstand in een kronkelig doolhof, hun harten ondergingen een complete verandering toen ze werden overspoeld door de ongecontroleerde impulsen uit de onderwereld die hun kamer van heerlijkheid binnenstroomden, als dronken feestvierders die deelnemen aan een wild gemaskerd bal."
Er zijn duistere perioden in de menselijke geschiedenis waarin titanische krachten de normale gang van zaken verstoren, grote rampen veroorzaken en leiden tot veel politieke en maatschappelijke onrust. De krachten van het goede lijken overal op de terugtocht en het kwaad lijkt in opmars. Deze regels verwijzen naar dergelijke duistere fasen in de menselijke geschiedenis.
"Op de snelwegen en in de tuinen van de wereld wankelden deze machten, hun goddelijke functie vergetend, als mensen die een bedwelmende magische wijn hebben gedronken of als kinderen die zich uitleven en spelen in de modder van de natuur. Zelfs de wijsheid, wiens functie het is om de paden naar God te banen, deed mee aan dit diepe en rampzalige spel. Ze gedroeg zich alsof ze geen gebruik had gemaakt van de proviand van de reiziger, de kaart niet had geraadpleegd en de aanwijzingen voor de reis die haar waren gegeven niet had gevolgd. Wijsheid, verstrikt in dit ongelukkige spel, had slechts een zelf-ingenomen virtualiteit als houvast; ze gebruikt de pragmatische tastzin van de rede of de abstracte vermogens niet in de zoektocht naar de waarheid, maar om de zaak van de technologie te dienen, en wordt zo een begeleider in de school van het nut."
Hier wordt gehint op het misbruik van religie en wetenschap dat zo vaak voorkomt in de menselijke geschiedenis. Religie is in principe bedoeld om paden naar God te banen; in plaats daarvan zien we haar vaak een van de wereldlijke machten worden en haar beoogde doel niet bereiken. Een soortgelijke wetenschap, waarvan het primaire doel de ontdekking van de waarheid over de fenomenale wereld is, eindigt als leverancier van menselijk comfort door middel van technologie.
"Op het oceaanoppervlak van een immens Bewustzijn vangt het Mentale slechts scholen kleine vissen in zijn net, maar de grote waarheden ontsnappen aan zijn beperkte worp; deze grote waarheden zijn veilig voor het oog in de diepten van het bewustzijn; onbekend zwemmen ze in de donkere, immense afgronden van de oceaan waar het Mentale ze niet gemakkelijk kan doorgronden; ze zijn te ver naar beneden, buiten het bereik van de ondiepe duik van de zwakke duiker.
"Dit is de toestand van onze menselijk visie; het probeert te zien, maar met onwetende ogen, en kan vanzelfsprekend niet in de kern van de dingen kijken. Onze kennis loopt leunend op Dwaling als wandelstok; daarom kiest het uiteindelijk valse goden en valse dogma's om te aanbidden. Of het wordt de volgeling van een fel intolerante geloofsovertuiging. Of soms wordt het een dilettant van een zoeker die aan elke waarheid die ze vindt twijfelt. Dan wordt het een scepticus die koppig het Licht dat hij vindt ontkent, of het hart bevriest met een droge, ironische glimlach; zo wordt het menselijke denkvermogen een scepticus die de god in de mens uitroeit. Zo zijn er periodes van duisternis die de paden van de tijd teisteren. Deze duisternis heft soms haar hoofd zo hoog op dat het de sterren verduistert; het verandert het interpreterende denkvermogen vaak in een wolk en blokkeert de ingevingen die van de zon der Waarheid komen."
Dit is bijvoorbeeld een treffende beschrijving van onze eigen tijd. Er is ongetwijfeld een zoektocht naar de waarheid, vaak met serieuze bedoelingen. Maar de spiritualiteit die zo'n tijdperk voortbrengt, is vaak onecht; mensen lijken achter valse goden aan te rennen. En dan zijn er delen van de samenleving die fundamentalistisch, bekrompen en intolerant worden. We hebben ook de ongelovigen die koppig weigeren het Licht te zien, zelfs wanneer ze het toevallig tegenkomen.
"Toch is er Licht hier; het staat aan de poorten van de Natuur als een fakkel om de reiziger de weg te wijzen. Dit licht wacht om ontstoken te worden, zelfs in onze cellen. Het is als een ster die de zee van onwetendheid om ons heen verlicht. Het is als een lamp op de steven van ons schip, die de duisternis van de nacht doorbreekt en de weg wijst. Naarmate de kennis groeit, laait dit Licht van binnenuit op. Het is als een stralende krijger in het denkvermogen en herbergt verheven dromen in het intuïtieve hart; het is ons pantser van bescherming in onze strijd tegen de vijandelijke krachten. Dan breekt de stralende dageraad aan en breekt de wijsheid in al haar pracht door de duister verlichte velden van ons wezen. Dan stijgt de filosofie op naar de wolkentoppen van het denken, en onthult de wetenschap de geheime krachten van de Natuur. Enorme krachten worden ontketend die voorzien in de kleine behoeften van het nietige schepsel dat de mens in zijn onwetendheid is. De wetenschap overwint de Natuur en maakt haar tot haar gevangene.
"Op de hoogten die het verstand in zijn normale bereik niet kan bereiken, op de grenzen waar de Tijd vervaagt tot Tijdloosheid, trekt de ziel zich terug in haar eigen onsterfelijke Zelf. De kennis van de mens wordt nu een straal van God's hemelse wijsheid. Er is een mystiek gebied van bewustzijn van waaruit de kracht neerdaalt die schijnt in de ogen van de ziener en de wijze; het is een bliksemflits van visionair inzicht die speelt op de innerlijke grenzen van het denkvermogen. Dat brengt het denkvermogen tot zwijgen en laat het staren in een lichtgevende Leegte.
"Vanuit die mystieke toppen die onzichtbaar blijven, daalt een stem neer als een kreet van pracht uit de mond van een storm. Het is de stem die spreekt tot de diepten van de stilte van de nacht. Het is als een donderslag en een vlammende roep gericht tot de ziel.
"Boven de sferen die opstijgen vanuit de Onbewuste aarde, wordt een hand opgeheven naar het rijk van het Onzichtbare, voorbij de verblindende grenzen van het bovenbewuste, en duwt het scherm weg dat het gelaat van het Onbekende verhult. Dit stelt de ziel in staat om in de ogen van de Eeuwige te kijken. De ziel hoort dan het grote woord dat onze menselijke harten niet kunnen horen, omdat het door de gloed heen kan dringen waarin onze gedachten verblind raken. Het drinkt van de naakte borsten van de glorieuze waarheid en leert de geheimen van de eeuwigheid.
"Zo, hoewel alles eens was ondergedompeld in de mysterieuze duisternis en ondoorzichtigheid van de Onwetendheid, wordt alles verheven om de glorieuze Zon te ontmoeten. O Dood, dit is het mysterie van uw heerschappij. In het paradoxale en tragische veld van de aarde, terwijl deze doelloos rond de zon wervelde, te midden van het uitgestrekte landschap van de grote, stomme sterren, vestigde zich een gigantische duisternis in de velden van God en de wereld van de Materie kwam onder uw gedaante te staan, O Dood." U heeft het gelaat van de Eeuwige op aarde bedekt met uw duistere masker. Daardoor is de zaligheid die de wereld schiep in slaap gevallen. Aan haar lot overgelaten, bleef deze wereld in een diepe slaap. Een kwaadaardige transformatie voltrok zich in al haar delen, totdat ze zichzelf niet meer herkende. In haar scheppende slaap flitsen nog vage herinneringen rond – aan de vreugde en schoonheid die hier hadden moeten plaatsvinden onder de lach van de blauwe hemel, in de groen getooide bomen en in de gelukkige overvloed aan geuren en kleuren, op de promenades die glinsteren in de zon, en in de waakzaamheid van het dromerige licht van de sterren, en te midden van de hoge, mediterende heuveltoppen, op de schoot van de door de regen gekuste aarde en het saffierblauwe water dat op de golven van de zee rolt.
"Maar nu is de oorspronkelijke onschuld verloren. Dood en onwetendheid hebben deze sterfelijke wereld en het gezicht van de natuur een sombere kleur gegeven. De aarde heeft haar vroegere fysieke charme en gratie behouden; de grootsheid en schoonheid van de natuur zijn er nog steeds, maar de goddelijke bewoner is gesluierd. De zielen van de mensen zijn afgedwaald van het Licht en de Allerhoogste Moeder lijkt zich te hebben teruggetrokken, aangezien haar gelaat niet meer zichtbaar is. De ogen van Gelukzaligheid van de Moeder die deze wereld schiep, zijn gesloten en de aanraking van verdriet heeft haar zelfs in haar dromen bereikt.
De schepster (de vrouwelijke vorm van 'schepper') van de wereld woelt rusteloos op haar bed van Leegte, omdat ze niet in staat is wakker te worden en zichzelf te vinden en de volmaaktheid in deze schepping die ze voor ogen had, opnieuw op te bouwen. Ze is haar ware aard en staat van zijn vergeten. Ze is vergeten hoe ze een wereld van gelukzaligheid moet scheppen. Daarom huilt ze en laat ze haar schepselen ook huilen. Ze stelt haar kinderen op de proef met de scherpe kant van verdriet en schenkt zich, te midden van de zinloze verspilling van hoop en hard werken, de aangrijpende luxe van rouw en tranen. In de nachtmerrie van haar halfbewuste droom, die niet alleen een kwelling voor haarzelf is, maar ook voor ons, haar schepselen, dringt ze onze harten en lichamen binnen en komt ze in ons leven, gehuld in een hard en wreed masker van pijn.
"Onze natuur, verdorven door haar geboorte uit pijn, geeft droge en cynische antwoorden op de schokkende vragen van het leven; het vindt een scherpe en bittere smaak in de pijnen van de wereld en drinkt met smaak de scherpe wijn van de verdorvenheid van het verdriet. Het lijkt wel alsof er een vloek rust op de pure levensvreugde. Heerlijkheid, het lieflijkste teken van Gods aanwezigheid en onlosmakelijk verbonden met Schoonheid, wordt gevreesd en vermeden door de heilige en de ascetische wijze, omdat zij het beschouwen als een gevaarlijke en onzekere misleiding. Zij zien het als een listige truc van een duistere macht, geschapen om de ziel tot haar val te verleiden. Zij zien God als een puritein die van genot een giftige vrucht of een dodelijke drug heeft gemaakt op de markt van de dood. Voor hen wordt zonde geboren uit natuur's natuurlijke vreugde.
"Toch jaagt ieder schepsel hier op geluk en betaalt daarvoor met hard lijden. Of het is iets wat ze met geweld uit de doffe borst van de onverschillige wereld rukken en ze krijgen er hoogstens een fragment of gebroken stukje van de zaligheid voor terug. Zelfs vreugde is hier een giftige drank geworden. Het verlangen naar vreugde wordt een vreselijke valstrik van het Lot. Alle middelen worden gerechtvaardigd geacht als ze ook maar een sprankje geluk kunnen vangen, en een hele eeuwigheid wordt opgeofferd voor een moment van gelukzaligheid. Toch is het een onmiskenbare waarheid dat de wereld geschapen is voor vreugde en niet voor verdriet, en zeker niet als een droom in eindeloos lijden. Hoewel God de wereld schiep voor zijn eigen plezier, lijkt een onwetende Macht de controle erover te hebben overgenomen en haar wil eraan op te leggen alsof het God's eigen wil was. Zo heeft de leugen die dood heet het leven overwonnen, en zo is alles gaan lijken op toeval in de gedaante van het lot."
Savitri heeft haar betoog aan de God van de Dood nog niet afgerond. De rest van haar betoog zullen we in het volgende hoofdstuk moeten lezen.
26: BOEK X, CANTO 3 (REGELS 313-415)
Savitri's antwoord aan de God van de Dood, dat we in het vorige hoofdstuk hebben besproken, is een zeer duidelijke uiteenzetting van de integrale waarheid die zij verdedigt, in tegenstelling tot de partiële waarheid die hij aanhangt. Ze ontkent niet dat de wereld zoals die nu is, vol zit met allerlei onvolkomenheden. Maar dat is geen reden om dit als een onveranderlijk of permanent kenmerk van de wereld te beschouwen en te concluderen dat er geen God is, dat er in deze wereld niets goeds zal voortkomen, en daarom te concluderen dat alle idealen vals zijn, enzovoort. Haar antwoord wordt het best samengevat in deze regels:
In God besloten begon de wereld te ontstaan,
Traag reist zij naar de manifeste God:
Onze imperfectie zwoegt naar volmaaktheid,
Het lichaam is de vlinderpop van een ziel:
Het oneindige houdt het eindige in zijn armen,
De Tijd reist naar de geopenbaarde eeuwigheid.
Als een miraculeus bouwsel van de eeuwige Magiër,
Verbergt de Materie haar mysterie voor haar eigen ogen,
Een geschrift, geschreven in cryptische tekens,
Een occult document van de Al-Wonderschone's kunst.
p. 623 regels 91-100
Ze beschrijft de verschillende wisselvalligheden die de mens heeft doorgemaakt op weg naar het Goddelijke: er was veel van de dierlijke natuur in zijn vroege benaderingen van wijsheid, deugd en andere zaken. Hij gebruikte zijn rede alleen om de ondiepe wateren te peilen en kleine vissen te vangen, en miste de grote waarheden die in de diepte leven. De sterfelijke blik van de mens tuurt met onwetende ogen; hij aanbidt vaak valse goden. Ondanks dit alles is het 
'Licht daar'. Het groeit langzaam. Van voorbij de regionen van het Mentale komt inspiratie tot de mens.
Het masker van de dood 'heeft het Eeuwige's gelaat bedekt' en 
'De Zaligheid, die de wereld gemaakt heeft, is in slaap gevallen'. Het is zichzelf volledig vergeten en het lijkt alsof de dood en Onwetendheid heerst in deze wereld. Maar de gelukzaligheid is nog steeds aanwezig in de Natuur: 
'De grandeur en de schoonheid zijn nog steeds de hare/ Maar de goddelijke Inwoner is gesluierd'. De ogen van de schepster, Gelukzaligheid, zijn gesloten en verdriet heeft haar zelfs in haar dromen gevonden. De mens schept vaak een perverse vreugde in lijden. Zelfs wijzen hebben de ervaring van Gelukzaligheid gevreesd, die 
'God's zoetste teken' is. En toch jaagt ieder levend wezen op geluk en werkt hard voor een 
'gebroken scherf van zaligheid'. Dit was waar we aan het einde van het vorige hoofdstuk waren.
Savitri's antwoord aan de Dood is nog niet afgerond. Ze vervolgt:
"Een verborgen gelukzaligheid ligt aan de basis van alles. Onze geest ademt een lucht van pure gelukzaligheid in op zijn hoogten. Onze harten en lichamen voelen de vage roep ervan, en onze zintuigen tasten ernaar. Als deze Gelukzaligheid niet zou bestaan, zou onze wereld in de Leegte wegzinken; als dit niet zou bestaan, zou niets hier kunnen bewegen of leven."
Dan hebben we deze prachtige regels, die met geen enkele prozabeschrijving recht kunnen doen. Gelukzaligheid straalt uit de woordkeuze en het ritme van deze regels:
Een verborgen Gelukzaligheid is aan de wortels van dingen.
Een stille Heerlijkheid beschouwt Tijd's talloze werken:
Om God's vreugde te huisvesten, gaf de Ruimte rijkelijke gelegenheid,
Om God's vreugde te huisvesten in het zelf, werden onze zielen geboren.
Dit universum bewaakt een oude betovering;
Haar objecten zijn gekerfde bekers van Wereld-Heerlijkheid,
Waarvan de betoverde wijn een of andere diepe ziel's verrukkingsdrank is:
De Al-Wonderschone heeft de hemel volgepakt met zijn dromen,
Hij heeft van de blanco oeroude Ruimte zijn wonderhuis gemaakt;
Hij heeft zijn geest verspild in Materie's tekenen:
Zijn vuren van grandeur branden in de grote zon,
Hij glijdt glinsterend door de hemel in de maan;
Hij is schoonheid, die kweelt in de velden van geluid;
Hij zingt de stanza's van de oden van de Wind;
Hij is stilte, die s'nachts naar de sterren kijkt;
Hij ontwaakt bij de dageraad en roept van elke tak,
Ligt verdoofd in steen en droomt in bloem en boom.
p. 630 regels 319-335
"Er is een zaligheid die achter alles verborgen ligt. Een stille vreugde omvat alles wat zich in de tijd afspeelt. Onze zielen zijn geboren om God's vreugde in zich te dragen; de Ruimte is geschapen om God's vreugde in de dingen ruimschoots de ruimte te geven. Dit universum is doordrenkt met een betovering en elk object erin is een gebeeldhouwde beker, bedoeld om de heerlijkheid van de Wereld te bevatten. De lege ruimte is een huis van wonderen. God's vlammen van grootsheid branden in de grote zon; God zweeft door de hemel in de glinsterende maan. Hij is de stilte die 's nachts in de sterren waakt. Hij is het die bij zonsopgang ontwaakt en roept vanuit elke tak. Hij ligt verbluft in de steen en droomt in bloem en boom.
"Een wil om te leven, een vreugde om te zijn, blijft hier bestaan, zelfs in deze arbeid en ellende van Onwetendheid, op de harde en gevaarlijke grond van deze moeilijke aarde, ondanks de dood die hier lijkt te zegevieren. Er is vreugde in alles wat de zintuigen prikkelt, vreugde in elke ervaring van de ziel, vreugde in het goede evenals in het kwade, vreugde in deugd en vreugde in zonde. Het tart de karmische wet en durft te groeien, zelfs op verboden grond. Het sap ervan stroomt door de plant en de bloem van pijn. Het geniet van het drama van het lot en tragische ondergang; het vreet voedsel uit verdriet evenals uit extase, en het slijpt zijn kracht in gevaar en moeilijke uitdagingen. Het wentelt zich zelfs met de worm en het reptiel en heft zijn hoofd op als gelijke met de sterren. Deze gelukzaligheid is aanwezig wanneer de feeën dansen evenals wanneer de kabouters dineren. Het koestert zich in het licht en de warmte van vele zonnen. De zonnen van Schoonheid en de zonnen van Macht fladderen en voeden haar met hun gouden stralen. Deze gelukzaligheid kan groeien naar de Titaan evenals naar de God.
"Zaligheid blijft op aarde hangen en drinkt haar diepe vrucht door zowel genot als pijn. Het voedt zich met de druiven van de Hemel en met de bloemen van de Afgrond, met de kwellingen en vuursteken van de Hel en met de vage flarden van de glorie van het Paradijs. Het weekt zich in de kleine en onbeduidende genoegens van het menselijk leven en vindt een smaak in zijn onbeduidende hartstochten en vreugden; het vindt zelfs een smaak in tranen en in de kwelling van gebroken harten, in de gouden kroon en in de doornenkroon, in de nectarachtige lieflijkheid van het leven en in de bittere wijn. Het verkent alle niveaus en aspecten van het bestaan op zoek naar een onbekend geluk en peilt alle ervaringen op zoek naar nieuwe en vreemde dingen.
"Het leven brengt vaak in de alledaagse dagen van de aardse mens een tong van glorie uit een hogere en helderdere sfeer. Het geeft diepte aan zijn filosofie en aan zijn Kunst. Het springt op bij de pracht van een volmaakt woord, zoals in de poëzie. Het jubelt ook over de hoge voornemens en nobele dromen van de mens. Het zwerft met hem mee wanneer hij dwaalt en de rand van de afgrond waagt. Het zweeft wanneer hij klimt en omhult hem bij zijn val. Hij deelt zijn slaapkamer met zowel engelachtige als demonische bruiden, want beide soorten bruiden dingen naar zijn hart. Er is een heerlijkheid die geniet van elk moment van de kosmische ontvouwing van het leven; het geniet van de grootsheid van de mens, evenals van zijn kleinheid; want zijn grootsheid en betekenis zijn slechts kleuren die worden geworpen op een neutrale achtergrond, geschapen door de goden; er valt veel te bewonderen aan de vaardigheden van de Kunstenaar die dit alles heeft gepland."
Sommige van deze regels doen denken aan een vroeg gedicht van Sri Aurobindo, geschreven in 1908, getiteld "Wie". Je zult het lezen van dit gedicht zeker waarderen. Raadpleeg hiervoor de Verzamelde Gedichten, Volume Vijf van de Sri Aurobindo Geboorte Eeuwfeest Bibliotheek. Hier citeer ik slechts een paar strofen uit dit gedicht.
In het blauw van de hemel, in het groen van het bos,
Wiens hand schilderde de gloed?
Toen de winden sliepen in de schoot van de ether,
Wie wekte hen en gebood hen te waaien?...
In de kracht van een man, in de schoonheid van een vrouw,
In de lach van een jongen, in de blos van een meisje;
De hand die Jupiter door de hemel liet zweven,
Gebruikt al haar vaardigheid om een krul te vormen...
We zullen het hele gedicht vertellen wereld van Zijn wegen en listigheid:
Hij schept plezier in marteling, hartstocht en pijn;
Hij geniet van ons verdriet en drijft ons tot tranen,
En lokt ons dan weer met Zijn vreugde en Zijn schoonheid.
Alle muziek is slechts het geluid van Zijn lach,
Alle schoonheid de glimlach van Zijn hartstochtelijke gelukzaligheid;
Onze levens zijn Zijn hartslagen, onze extase de bruid
Van Radha en Krishna, onze liefde is hun kus.
SABCL 5:40.
Nu terug naar Savitri:
"Maar dit gevaarlijke spel duurt niet eeuwig. Voorbij de aarde, maar bedoeld voor de aarde, bevrijd van Onwetendheid, bereiden wijsheid en vreugde hun volmaakte kroon voor. De supermenselijke Waarheid roept de denkende mens, de langzame transfiguratie vindt plaats en uiteindelijk wendt de menselijke ziel zich tot de eeuwige dingen. Het doet iemand de omhelzing van God zoeken in elke ervaring en in elk contact met de wereld. Dan wordt het langverwachte wonder volbracht.
"Onsterfelijke gelukzaligheid opent haar wijd open, hemelse ogen en aanschouwt de wereld, de sterren. Door haar machtige ledematen stroomt de stroom van gelukzaligheid. De tijd trilt op de sapphische24 tonen van haar liefdeslied, en de Ruimte wordt vervuld met een weidse zaligheid. Onsterfelijke gelukzaligheid klimt uiteindelijk naar de toppen van het bewustzijn, laat het menselijk hart achter in haar gebruikelijke verdriet en trekt zich volledig terug uit dit veld van manifestatie in woord en vorm. Het zweeft ver voorbij de woorden, de mentale hemel van het denken, en daar, in de gelukkige gloed van haar scheppende vreugde, als 
'een grote hemelvogel op een bewegingsloze zee', balanceert zij op de stille diepte van de vrede van de Eeuwige.
"Het is voor deze grote heerlijkheid dat de wereld werd geschapen, en het is hiervoor dat de geest afdaalde in het Onbewuste en de Onbewuste kracht van de Materie met zijn macht beladen heeft. Zo hoopt het geleidelijk de onsterfelijkheid terug te winnen in het rijk van de dood. Zo werkt de langzame mystieke transformatie."
Deze opvatting, dat gelukzaligheid de ware aard van deze schepping is, dat het uit gelukzaligheid is geboren, in gelukzaligheid bestaat en zich naar gelukzaligheid beweegt – dit is de Vedische en Upanishadische verklaring van het ontstaan van deze schepping. Zo beschouwde het vroege Hindoeïsme het leven, een visie die volkomen verschilde van het kosmische verdriet van het Boeddhisme en ook van de kosmische desillusie van Mayavada. De hoogste wijsheid die Bhrigu bereikte, wordt in de Taittariya Upanishad als volgt beschreven:
"Hij kende Gelukzaligheid voor het Eeuwige. Uit Gelukzaligheid alleen, zo lijkt het, worden deze wezens geboren, en geboren worden ze door Gelukzaligheid, en naar Gelukzaligheid gaan ze heen en keren ze terug."
Taittariya Upanishad, hoofdstuk 6
Sri Aurobindo legt deze opvatting in zijn Essays Divine and Human (pp. 205-206) als volgt uit:
De wereld leeft in en door Ananda. Uit Ananda, zegt de Veda, zijn we geboren, door Ananda leven we, naar Ananda keren we terug, en het voegt eraan toe dat geen mens zelfs maar de kracht zou hebben om adem te halen en weer uit te ademen als er niet deze hemel van Gelukzaligheid was die ons bestaan omarmt zoals ether ons lichaam omarmt, ons voedt met zijn eeuwige substantie en kracht en het leven en de activiteit ondersteunt. Een wereld die in wezen een wereld van gelukzaligheid is – dit was de oude Vedantische visie, de drishti van de Vedische drashta, die het Hindoeïsme in zijn vroege vitaliteit onderscheidt van het kosmische verdriet van het Boeddhisme en de kosmische desillusie van Mayavada. Maar het is mogelijk om uit deze Gelukzaligheid te vallen, om deze niet te realiseren met de lagere natuur, in de Apara Prakriti, om haar niet te kunnen grijpen en bezitten.
Maar is het werkelijk waar dat gelukzaligheid in ons leven de overhand heeft boven pijn en lijden? Lijkt deze wereld ons niet eerder een wereld van lijden dan een wereld van de heerlijkheid van het bestaan? Dit probleem wordt besproken door Sri Aurobindo in Het Goddelijke Leven (Deel I, Hoofdstukken 11 en 12). De behandeling daar is metafysisch. Voor onze huidige doeleinden volstaat het om een brief van hem over hetzelfde onderwerp te bekijken:
Het is fundamenteel waar voor de meeste mensen dat het plezier van het leven, van het bestaan zelf, de overhand heeft boven de problemen van het leven; anders zouden de meeste mensen willen sterven, terwijl het feit is dat iedereen wil leven – en als je hen een gemakkelijke manier van eeuwige uitsterving zou aanbieden, zouden ze die zonder dank afwijzen. Dat is wat X zegt en het is onmiskenbaar. Het is ook waar dat dit voortkomt uit de Ananda van het bestaan die achter alles schuilgaat en wordt weerspiegeld in het instinctieve genot van het bestaan. Natuurlijk is dit instinctieve, essentiële genot niet de Ananda – het is slechts een bleke en vage weerspiegeling ervan in een inferieur levensbewustzijn – maar het is voldoende voor het beoogde doel.
Brieven over Yoga, p. 1235
Voordat ik afsluit, wil ik nog toevoegen dat een van de glorieuze aspecten van
Savitri is dat zij de Vedische visie uitdrukt in onvergelijkelijk mooie 
Engelse poëzie. We hebben zojuist een voorbeeld hiervan gezien.
27: BOEK X, CANTO 3 (REGELS 416-461) – LIEFDE
Savitri vervolgt haar grootse uiteenzetting van de integrale waarheid en zet deze tegenover de eenzijdige waarheid die de God van de Dood haar heeft voorgelegd. Ze vat nu zeer beknopt de evolutiefilosofie samen. En hiervoor gebruikt ze liefde als voorbeeld. Het is deze liefde die de God van de Dood heeft afgedaan als niets meer dan 
'een bewuste hunkering van uw vlees, een glorieus branden van uw zenuwen'. Savitri ontkent dit niet, maar wijst erop Dit is slechts een beschrijving van één stadium in de evolutie van de liefde.
Heel onze aarde begint met slijk en eindigt in de hemel,
En Liefde, die eens een dier's begeerte was,
Dan een zoete gekte in het opgetogen hart,
Een vurig kameraadschap in het gelukkige denkvermogen,
Wordt een wijd spiritueel verlangen's ruimte.
Een eenzame ziel passioneert voor het Allene,
Het hart, dat de mens beminde, huivert bij de liefde van God,
Een lichaam is zijn kamer en zijn schrijn.
Dan is ons wezen gered van afzondering;
Alles is zichzelf, alles wordt opnieuw gevoeld in God:
Een Minnaar, die neigt vanuit zijn klooster's deur,
Verzamelt de hele wereld in zijn enkele borst.
Dan zal de business van Nacht en Dood falen:
Als eenheid gewonnen is, wanneer de strijd verloren is
En alles gekend is en alles gegrepen door Liefde,
Wie zou dan terugkeren naar onwetendheid en pijn?
p. 632 regels 416-431
Savitri legt uit:
"Er zijn veel dingen hier op aarde die een nederige oorsprong hebben; ze beginnen als het ware uit modder, maar ze ondergaan allemaal een geleidelijke transformatie en eindigen uiteindelijk verheven en op hemelniveau. Zo ook de liefde. Het begint vaak als een dierlijk verlangen, maar kan veranderen in een zoete roes in het extatische hart. Dit op zich is een grote spirituele verandering, omdat de totale afhankelijkheid van de fysieke aspecten sterk wordt verminderd en gesublimeerd. Als deze liefde verder wordt verfijnd, bloeit ze op tot een vurige kameraadschap in het gelukkige denkvermogen, en als ze nog verder wordt verfijnd, wordt ze een breed spiritueel verlangen. Wat eerst grotendeels fysiek was, krijgt dan een emotionele lading en verandert uiteindelijk in een intens spiritueel verlangen. Dan onthult het haar ware aard. Liefde is in feite het hartstochtelijke verlangen van een eenzame ziel, gevangen in de gevangenis van het ego, naar eenwording met het Goddelijke. Zo raakt het hart dat een mens liefheeft, vervuld van liefde voor God. Het lichaam zelf overstijgt zijn vleselijkheid en wordt heilig, wordt het thuis en het heiligdom van de Geliefde.,
"Dit is de grote geheime kracht van de liefde; het bevrijdt ons van onze afzondering, de grondoorzaak van al onze angst, onzekerheid en vrees. Wanneer we deze ware liefde ontdekken en ervaren, beginnen we God in alles te zien; de wereld ziet er nieuw uit in het bewustzijn van God. Zo kan een geliefde, die zich losmaakt van zijn eenzame, afgezonderde bestaan, de hele wereld in zijn ene hart verzamelen. Wanneer dit gebeurt, is de zaak van de Nacht van Onwetendheid en Dood beklonken. Liefde brengt deze eenheid tot stand en daarmee verdwijnt de strijd. Wanneer alles gekend en alles omarmd wordt door Liefde, wie zou dan nog terugkeren naar de heerschappij van onwetendheid en pijn?"
Savitri onthult hier het grote geheim van de liefde, dat voor het eerst aan de wereld werd verkondigd door de Upanishadische Rishi Yajnavalkya in de Brihadaranyaka Upanishad (2.4.5.). Daar verklaart hij aan zijn vrouw:
"Maitreyi, zie, een echtgenoot is niet geliefd om de liefde van de echtgenoot, maar om de liefde van de Atman (het Goddelijke in ons). Een vrouw is niet geliefd om de liefde van de echtgenote, maar om de liefde van de Atman in haar. Niet uit liefde voor de zonen zijn de zonen geliefd, maar uit liefde voor de Atman in hen zijn de zonen geliefd. ... Niet uit liefde voor de wezens zijn de wezens geliefd, maar uit liefde voor de Atman in hen zijn ze geliefd."
De ware basis van liefde is de Atman, oftewel de ziel. Wanneer we voelen dat we van iemand houden, komt dat doordat onze ziel, zonder dat we het beseffen, een verbondenheid heeft gevonden met de ziel van de ander. Alle zielen zijn verwante vonken van het Goddelijke. Dat is de ware bron van liefde.
Met andere woorden, wanneer we van iemand of iets houden, houden we in feite van de Atman (het Goddelijke) in hen. Alles wat ons mooi of dierbaar lijkt, is dat vanwege de aanwezigheid van het Goddelijke erin. De oorsprong van alle liefde is dus het Goddelijke. Het Goddelijke is wat dingen in deze wereld dierbaar maakt voor elkaar. Savitri vervolgt:
"O Dood, ik heb je in mezelf overwonnen. Ik beef niet meer wanneer verdriet me overvalt. Een grote kalmte, diep in mij geworteld, vult mijn lichaam en mijn zintuigen. Deze kalmte heeft me de kracht gegeven om het verdriet van de wereld te dragen en om te zetten in kracht. Het maakt de vreugde van de wereld één met de vreugde van God. Mijn eeuwige liefde is gevestigd op God's kalmte. Liefde moet boven de hemel uitstijgen en haar geheime betekenis vinden die voorbij woorden gaat. Pas dan zal het in staat zijn zijn menselijke wegen te veranderen in goddelijke wegen, zonder zijn soevereiniteit over aardse gelukzaligheid op te geven.
"O Dood, als ik de levende Satyavan van je heb teruggevraagd, is dat niet alleen voor de lieflijke vervulling van mijn eigen hart, noch alleen voor de gelukzaligheid van mijn lichaam. Ik wil hem ook terug voor het werk dat hij en ik hier moeten doen, voor de heilige missie van ons leven. We moeten ons leven hier op aarde leiden als boodschappers van God; we zijn hier gekomen en hebben ervoor gekozen om in de schaduw van de dood te leven, zodat we God's licht naar de aarde kunnen brengen en het onwetende menselijk ras kunnen wekken en de lege menselijke harten kunnen vullen met God's liefde en het ongeluk van de wereld kunnen genezen met God's gelukzaligheid.
"Ik wil u dringend verzoeken te bedenken dat ik, de vrouw, de shakti (de kracht) van God ben, en hij, Satyavan, de afgezant van de Eeuwige ziel in de mens is. Hij vertegenwoordigt de zich ontwikkelende Goddelijkheid in de mensheid en ik ben de shakti van het Goddelijke, die de missie heeft dit avontuur van het groeiende Goddelijke in de mens te ondersteunen. Mijn wil, O Dood, is groter dan uw wet, en mijn liefde is sterker dan de banden van het Lot. Onze liefde (de liefde tussen mij en Satyavan) draagt het hemelse zegel van het Allerhoogste. Het is mijn verantwoordelijkheid om dat zegel te beschermen tegen jouw pogingen om het te verbreken en te verscheuren."
Het is belangrijk om hier op te merken dat de dichter onthult wat Savitri en Satyavan symboliseren. Savitri symboliseert de genade en kracht van het Goddelijke, die naar de aarde neerdaalt om het avontuur van bewustzijn dat Satyavan onderneemt te ondersteunen. Satyavan symboliseert de ziel die de aspiratie draagt om te evolueren naar Goddelijkheid. Er is iets van Satyavan in ieder van ons. Er is een tijd in ons leven dat we idealistisch zijn, dat we de wereld willen veranderen, deze wereld een betere plek willen achterlaten, dat we verliefd worden, dat we poëzie schrijven en dromen van grootsheid op aarde. Maar helaas sterft deze Satyavan in ons jong en verliezen de meesten van ons hun idealisme en worden we harde realisten of zelfs cynici voordat we de veertig bereiken. Waar we een uitzondering hierop vinden en het streven naar perfectie iemands leven lang voortduurt, is dat te danken aan de Goddelijke Genade die zo iemand ondersteunt. Raadpleeg de 'Auteursnotitie' van Sri Aurobindo, die je direct na de inhoudsopgave vindt in elke recente editie van Savitri. Deze Auteursnotitie geeft weer wat Sri Aurobindo zelf te zeggen had over elk van de belangrijkste personages in de Savitri-legende. Hij zegt daarin: 'Satyavan is de ziel die de goddelijke waarheid van het zijn in zich draagt, maar is afgedaald in de greep van de dood en onwetendheid; Savitri is het goddelijke Woord, dochter van de Zon, godin van de allerhoogste Waarheid die neerdaalt en geboren wordt om te redden;...' Hij besluit zijn Aantekening met deze veelbetekenende observatie:
Toch is dit geen loutere allegorie, de personages zijn geen gepersonifieerde eigenschappen, maar incarnaties of emanaties van levende en bewuste Krachten waarmee we concreet in contact kunnen komen. Zij nemen menselijke lichamen aan om de mens te helpen en hem de weg te wijzen van zijn sterfelijke staat naar een goddelijk bewustzijn en een onsterfelijk leven.
Wat hier wordt gesuggereerd, is dat het drama van Savitri en Satyavan in elk tijdperk in een of andere vorm wordt opgevoerd, en dat onze eigen levens het toneel voor dit drama kunnen zijn.
Vervolgens onthult Savitri nog een glorie van de liefde en haar rol in de schepping in deze gedenkwaardige woorden:
Liefde moet niet ophouden om te leven op de aarde;
Want Liefde is de heldere verbinding tussen de aarde en de hemel,
Liefde is de verre Transcendente's engel hier;
Liefde is mensen's pand op het Absolute.
p. 633 regels 458-461
"Liefde mag niet van de aarde verdwijnen. Want het is de stralende schakel tussen aarde en hemel. Liefde is hier de engel van de verre Transcendente. Liefde is de zekerheid van de mens op het absolute. Met andere woorden, het is de garantie dat het Absolute, het Allerhoogste Goddelijke, haar op een dag zal verlossen en vullen met zijn manifeste glorie en volmaaktheid."
Alle spirituele leraren hebben het allerhoogste belang van liefde geprezen, niet alleen voor de verlossing van individuen, maar ook voor de verlossing van de mensheid als geheel. Als de Christelijke schrift ons leert: 'Heb uw naaste lief zoals uzelf', dan herinneren de Hindoeïstische geschriften ons eraan dat de zogenaamde naaste geen vreemdeling is, maar dat hij zichzelf is in een andere vorm en met een ander gezicht, en daarom verdient hij van ons dezelfde aandacht als die we van onszelf ontvangen. Heb de ander lief zoals je jezelf liefhebt, dat is de leer, in een andere vorm geformuleerd.
De Moeder heeft het belang van goddelijke liefde benadrukt door middel van een parabel over het ontstaan van deze schepping en heeft uitgelegd hoe kwaad, leugen, lijden en dood haar in hun greep kregen. Toen het Allerhoogste Goddelijke besloot zich in deze wereld te manifesteren, emaneerden vier goddelijke krachten – Gelukzaligheid, Licht of Bewustzijn, Waarheid en Leven – uit het Goddelijke. Maar tijdens het manifestatieproces ging er iets mis. Deze goddelijke krachten verloren hun verbinding met het Goddelijke en veranderden daardoor in hun tegendeel. Licht of Bewustzijn werd Duisternis en Onwetendheid, Liefde werd Haat, Heerlijkheid werd Lijden en Leven werd Dood. Toen het Allerhoogste Goddelijke besefte dat Zijn schepping was misleid tot Onwetendheid, Haat, Lijden en Dood, besloot Hij een speciale emanatie van Zichzelf naar deze schepping te zenden die de kracht had om deze misleide emanaties te verlossen en terug te brengen naar het Goddelijke, en deze speciale emanatie was Liefde.
In een van haar Gebeden en Meditaties (pagina 161) vinden we het volgende gebed:
O zegevierende kracht van goddelijke liefde,
Gij zijt de soevereine Meester van dit universum, Gij zijt de
schepper en redder ervan, die het heeft toegestaan
uit de chaos te ontstaan en het nu naar haar eeuwige doel leidt.
Zodra we beseffen dat liefde niets anders is dan het Zelf in de één dat het Zelf in de ander of in anderen herkent, vaag of duidelijk, en dus een streven naar eenheid en de zaligheid van eenheid, kunnen we begrijpen waarom liefde als redder wordt erkend. We doorlopen verschillende stadia van fysieke, vitale, emotionele, mentale en spirituele liefde. Maar geen van deze kan ooit een permanente of volledige voldoening geven aan de mens, totdat men het punt bereikt waarop al deze uiterlijke vormen van liefde samenkomen in de goddelijke Liefde.
Dan beseft men dat liefde een van de grote universele krachten is en dat zijn beweging vrij en onafhankelijk is van de objecten waarin en waardoor het zich manifesteert. Het manifesteert zich overal waar ontvankelijkheid is, overal waar een opening voor hem is. Liefde in haar ware aard is geen persoonlijke of individuele zaak; wat haar zo doet lijken, is slechts het vermogen van het individu om deze universele kracht te ontvangen en te manifesteren. Het is een uiterst bewuste kracht. Het kiest zijn instrumenten bewust en streeft ernaar daarin zijn eeuwige doel te verwezenlijken. En wanneer het instrument tekortschiet, laat het het vallen en gaat het op zoek naar andere. Mensen denken dat ze plotseling verliefd zijn geworden; ze zien hun liefde komen en groeien en dan zien ze hem weer verdwijnen. Maar hun gevoel dat dit een persoonlijke ervaring is, is een illusie. Het is een golf uit de eeuwige zee van universele liefde.
Het is een goddelijke Kracht; en de vervormingen die we zien in zijn schijnbare werking behoren toe aan zijn instrumenten. Liefde manifesteert zich overal, niet alleen in mensen. Zijn beweging is ook in planten te vinden. Bij dieren is haar aanwezigheid gemakkelijk waar te nemen. Alles wat deze grote en goddelijke kracht vervormt en misvormt, komt voort uit de duisternis, onwetendheid en zelfzucht van het beperkte instrument. Liefde, de eeuwige kracht, kent geen gehechtheid, geen verlangen, geen honger naar bezit, geen zelfzuchtige gehechtheid. In haar pure vorm is het het zoeken naar eenwording van het zelf met het Goddelijke. Goddelijke liefde geeft zichzelf en vraagt niets terug. Hoewel mensen er iets lelijks en weerzinwekkends van hebben gemaakt, toont de eerste aanraking van liefde, zelfs bij mensen, iets van haar pure essentie. Ze worden in staat zichzelf even te vergeten; voor een moment wekt haar goddelijke aanraking alles wat mooi en fijn is tot leven en vergroot het.
Men kan de goddelijke liefde manifesteren in de mate waarin men in staat is hem te ontvangen. Slechts weinigen hebben het vermogen om liefde in zijn oorspronkelijke puurheid te ontvangen en te manifesteren. Liefde is een machtige vibratie die rechtstreeks van het Ene komt, en alleen de allerzuiversten en allersterksten zijn in staat het te ontvangen en te manifesteren. In ditzelfde epische gedicht, in Savitri zelf, vinden we deze prachtige regels die verklaren waarom pure liefde zo zeldzaam is in deze wereld:
Te ver van het Goddelijke zoekt de Liefde naar zijn waarheid
En het Leven is blind en de instrumenten misleiden
En Vermogens zijn er, die werken om te verlagen.
Zeldzaam is de beker, geschikt voor liefde's nectar-wijn,
Even zeldzaam het vat, dat God's geboorte kan bevatten;
Een ziel, gedurende duizend jaren gereed gemaakt,
Is de levende teelaarde voor een opperste Neerdaling.
p. 398 regels 237-244
Wie niet openstaat voor liefde in zijn essentie en in zijn waarheid, kan het Goddelijke niet benaderen. Zelfs de zoekers door kennis bereiken een punt voorbij waar ze, als ze vooruitgang willen boeken, tegelijkertijd de liefde moeten binnengaan en de twee als één moeten ervaren, het licht van de goddelijke eenheid kennend, liefde het hart van de kennis.
De Moeder, op wier geschriften een groot deel van deze discussie over het belang van liefde is gebaseerd25, zegt het volgende over de rol die liefde speelde in de schepping en hoe alleen liefde deze wereld voor God kan opeisen en hier op aarde de manifestatie van God's volmaaktheid mogelijk kan maken:
De manifestatie van de liefde van het Goddelijke in de wereld was de grote holocaust, de allerhoogste zelf-gave. Het Volmaakte Bewustzijn aanvaardde de versmelting met en absorptie in het onbewuste van de materie, zodat het bewustzijn in de diepte van zijn duisternis kon ontwaken en er beetje bij beetje een Goddelijke Kracht in kon oprijzen en dit hele gemanifesteerde universum tot een hoogste uitdrukking van het Goddelijke Bewustzijn en de Goddelijke liefde kon maken. Dit was de allerhoogste liefde: het verlies van de volmaakte staat van allerhoogste goddelijkheid, zijn absolute bewustzijn, zijn oneindige kennis aanvaarden, zich verenigen met het onbewuste, in de wereld verblijven met onwetendheid en duisternis. En toch zou misschien niemand het liefde noemen; want het hult zich niet in een oppervlakkig sentiment, het stelt geen eisen in ruil voor wat het heeft gedaan, het pronkt niet met zijn offering. De kracht van de liefde in de wereld is het zoeken naar bewustzijn dat in staat is deze goddelijke beweging in zijn puurheid te ontvangen en uit te drukken. Deze race van alle wezens naar liefde, deze onweerstaanbare drang en zoektocht in het hart van de wereld en in alle harten, is de impuls die wordt gegeven door een goddelijke liefde achter het menselijk verlangen en zoeken. Het raakt miljoenen instrumenten aan, altijd proberend, altijd falend; maar deze constante aanraking bereidt deze instrumenten voor en plotseling zal er op een dag in hen het vermogen tot zelf- gave ontwaken, het vermogen tot liefde.
Verzamelde Werken van de Moeder Vol. 3 p. 71
De liefde die aanleiding heeft gegeven tot deze discussie is de liefde tussen Savitri en Satyavan. Deze liefde wordt 'huwelijksliefde' genoemd, omdat Savitri en Satyavan in ons verhaal getrouwd zijn en het woord 'huwelijksliefde' duidt op de gehuwde staat of de relatie tussen gehuwde personen. Het was hierdoor dat het verhaal van Satyavan en Savitri in de Puranische overlevering een gevierde status kreeg en Savitri werd beschouwd als een voorbeeldige echtgenote. Maar door deze liefde louter te beschouwen als huwelijksliefde of liefde tussen man en vrouw, wordt de waarde van wat het symboliseert, ondermijnd. Het is symbolisch voor alle menselijke liefde. En als menselijke liefde slechts dat zou zijn, een aantrekkingskracht tussen twee mensen of een vurige toewijding voor elkaar, dan zou het de universele betekenis verliezen die alle grote spirituele leiders eraan hebben toegekend.
Wanneer de God van de Dood liefde bespot als iets fysieks en vitaals, en daarom vluchtig en vergankelijk, kijkt hij slechts naar één soort liefde, en dan nog wel naar de manifestatie ervan aan de onderkant van de schaal. Savitri onthult hem het ware geheim van de liefde, dat zij zelf heeft verwoord in deze gedenkwaardige regels, die we hierboven al eens hebben geciteerd:
Liefde moet niet ophouden om te leven op de aarde;
Want Liefde is de heldere verbinding tussen de aarde en de hemel,
Liefde is de verre Transcendente's engel hier;
Liefde is mensen's pand op het Absolute.
p. 633 regels 458-461
28: BOEK X, CANTO 3 (REGELS 461-564)
We hebben nu van Savitri een zeer overtuigende en inspirerende beschrijving van de liefde gehoord in dit canto (Boek X, Canto 3). Ze heeft uitgelegd waarom de liefde wordt beschouwd als 
'de heldere verbinding tussen de aarde en de hemel' en als 
'de verre Transcendente's engel hier'. Maar de God van de Dood is nog niet bewogen of overtuigd. Zijn cynisme is nog niet overwonnen. Met een ironische lach in zijn stem, die zijn ongeloof over Savitri's uitspraken over de grote rol van liefde in de evolutie van deze schepping duidelijk maakt, antwoordt hij haar als volgt:
"Savitri, ik moet toegeven dat je, zoals alle mensen, schitterende gedachten hebt gebruikt om de Waarheid te bedriegen door haar een valse schijn te geven. Je hebt de diensten van de bedrieger genaamd het Denkvermogen ingeschakeld en met zijn hulp een fijn gewaad geweven van de etherische stof van idealisme om de ware aard van je naakte verlangens te verbergen. Je hebt de hebzuchtige passie van je hart aangekleed en haar toonbaar en zelfs respectabel gemaakt. Maar schilder het web van het leven alsjeblieft niet met zulke magische kleuren. Maak van je gedachten een eenvoudige en eerlijke spiegel, zodat ze Materie en sterfelijkheid weerspiegelen zoals ze werkelijk zijn. Wanneer je ze ziet voor wat ze werkelijk zijn, zul je beseffen dat je ziel een product van het vlees is, een fantasievol bedacht iets dat behoort tot een wereld die is gecreëerd door de fantasieën van het denkvermogen. Jouw woorden zijn als gemompel in een mystieke droom. Want hoe kan de pure grootsheid van jouw droomgebouwde God leven in het bezoedelde hart van de mens? Of wie kan een goddelijk gezicht en een goddelijke vorm zien in de naakte tweebenige worm die jij 'mens' noemt? O menselijk gezicht, leg de door het denkvermogen geschilderde maskers af die je draagt. Wees gewoon het dier, de worm die de Natuur voor je bedoeld heeft. Aanvaard je nutteloze geboorte, het beperkte leven. Want de waarheid is naakt als steen en hard (onontkoombaar) als de dood. Leef het naakte leven, dat ook hard is als de Waarheid."
De God van de Dood blijft hoogmoedig en minachtend over alles wat Savitri zegt. Het lijkt erop dat de fundamentele waarheid die Savitri hem probeert voor te leggen te groot is voor zijn beperkte begrip. Savitri merkt op hoe hij haar probeerde te kleineren door herhaaldelijk te verwijzen naar haar menselijke status – 
'de naakte tweebenige worm, die gij mens noemt'.
Daarom antwoordt ze hem met deze woorden:
"Ja, ik ben mens. Maar in mijn menselijkheid wacht de god op zijn uur. De mensheid zal door mij jou vertrappen om de onsterfelijke hoogten te bereiken, boven verdriet en pijn, lot en dood uitstijgend. Ja. Mijn menselijkheid is een masker van God. Hij woont in mij en hij is de drijvende kracht achter mijn daden. Het is God die het grote wiel van zijn kosmische werk in beweging zet. Ik ben het levende lichaam van zijn licht en ik ben het denkende instrument van zijn macht. Ik belichaam zijn Wijsheid en ik ben zijn overwinnende en onoverwinnelijke Wil. De vormloze geest heeft in mij zijn vorm aangenomen. In mij bevinden zich de Naamloze en de geheime Naam."
Savitri wil hiermee duidelijk maken dat men niet het beperkte wezen is dat zijn fysieke omvang suggereert. Hij draagt de Oneindige Geest in zich en dat geeft waarde aan zijn eindige vorm. De mens heeft al een hoge trede bereikt op de ladder van de evolutie van het bewustzijn; en wat zich al die tijd heeft ontwikkeld, door de meesten niet herkend, is het Allerhoogste Goddelijke bewustzijn. Het is dus slechts een kwestie van tijd voordat de evolutie een punt bereikt waarop niet alleen verdriet en pijn, maar ook lot en dood worden overstegen, omdat deze geen plaats kunnen hebben in het goddelijke bewustzijn dat boven het Mentale is uitgestegen. Wanneer dat gebeurt, zal de heerschappij van de Dood eindigen.
De God van de Dood is geërgerd; Savitri lijkt een verklaring te hebben voor elk ongemakkelijk punt dat hij aanhaalt om haar zijn standpunt te laten inzien. Dus werpt hij haar nu een ander ingewikkeld en moeilijk probleem voor de voeten. Hij zegt tegen haar:
"O Savitri, je spreekt nog steeds als een hogepriesteres van het heiligdom van de verbeelding. De Natuur kent vaste wetten die geen verandering dulden (toelaten), en je zult de Natuur moeten overtuigen om deze wetten te veranderen. En dan zal je zien dat je een hele reeks van deze wetten hebt. Zal je in staat zijn om deze wetten te veranderen? Bovendien zal je een nauwe verbinding moeten bewerkstelligen tussen twee eeuwige vijanden: Materie en Geest. In deze schepping bevinden deze twee onverzoenlijken zich in elkaars omhelzing. Ze zijn verbonden in een ongelukkig huwelijk waarin ze er slechts in slagen elkaars glorie teniet te doen. Je beschrijft jezelf als de Wil van de Geest, maar hoe zal je in staat zijn om de ene waar en de andere onwaar te maken door de uitoefening van je wil? Het reële en het irreële kunnen niet naast elkaar bestaan. Waar Materie reëel is, kan Geest slechts een droom zijn, en als Geest de realiteit is, dan moet Materie onwaar, irreëel zijn. Hieruit zou volgen dat wie zich tot God wil wenden de wereld moet verlaten, en wie in de Geest wil leven het leven moet opgeven. Wie het Zelf (het Spirituele Wezen) in zichzelf heeft ontmoet, is daartoe in staat geweest omdat hij zijn individuele ego-zelf heeft afgezworen. Dit is de ervaring van alle reizigers op de vele paden van het spirituele pad, van allen die door het Bestaan tot het einde zijn gereisd, van alle wijzen die de uitgestrekte gebieden van de wereldzee hebben verkend. Zij hebben de uitdoving of het Nirvana als enige veilige haven gevonden. Men kan slechts via een van deze twee deuren ontsnappen aan zijn ellendige situatie in het leven --- de dood van zijn lichaam is de poort van de Materie naar vrede, en de uitdoving van zijn ziel in het Brahman of de Shunya is de laatste gelukzaligheid van zijn ziel. Hoe men het ook bekijkt, allen zoeken hun toevlucht tot mij. Ik, de Dood, ben de uiteindelijke God, de ultieme bevrijder."
De God van de Dood beschouwt Savitri als een toegewijde van de Geest, maar hij begrijpt niet waarom ze dan om deze wereld geeft en waarom ze zo begaan is met het brengen van volmaaktheid naar het leven hier op aarde. Dat lijkt immers een puur materialistisch doel. Neem bijvoorbeeld enkele van haar uitspraken:
De vormloze Geest heeft in mij zijn gedaante getekend;
In mij zijn het Naamloze en de geheime Naam."
p. 634 regels 497-498
en verder:
Onze levens zijn God's boodschappers onder de sterren;
Om te verblijven onder Dood's schaduw zijn zij gekomen
En lokken God's licht naar de aarde voor het onwetende ras,
Zijn liefde om de leegte in mensen's hart te vullen,
Zijn zaligheid om de ongelukkigheid van de wereld te helen.
p. 633 regels 447-451
De God van de Dood vindt Savitri's standpunt een warboel van tegenstrijdigheden. Of de Geest is waar, of de Materie is waar; beide kunnen niet tegelijkertijd waar zijn. Dat is de wijsheid van het meeste filosofische denken van een bepaald soort. Het lijkt erop dat de God van de Dood hier argumenteert op de manier van Shankara, de grote vertegenwoordiger van het Illusionisme, en van Boeddha. Volgens de klassieke theorie van het Illusionisme (of Mayavada, zoals het wordt genoemd) is er slechts één Werkelijkheid, en dat is het absolute transcendente Brahman of de Geest, en is het universum geen echte schepping. Degenen onder ons die door onwetendheid worden geplaagd, zien de Allerhoogste Geest in de vorm van deze schepping zoals een mens een touw in de vorm van een slang ziet. De hele schijnbare wereld, waarin goed en kwaad naast elkaar lijken te bestaan, en die we willen veranderen en tot volmaaktheid willen brengen, is slechts een illusie en bestaat niet in de werkelijkheid. Handelen in een illusoire wereld is natuurlijk van geen betekenis, behalve misschien als een oefening om het denkvermogen te zuiveren ter voorbereiding op de vereniging met het Absolute. Of men nu alle handelingen afzweert of alleen vrome handelingen verricht, de intentie is hetzelfde: ontsnappen aan de wereld. Dit is in wezen de bewering van allen die geloven in de waarheid van de Geest. Zij trekken een mentale ondersteuning voor dit geloof in de perceptie van deze wereld waartoe het denkende verstand komt:
... dat er een illusie schuilgaat achter alle menselijke inspanningen en aardse pogingen, de illusie van zijn politieke en sociale evangeliën, de illusie van zijn ethische streven naar perfectie, de illusie van filantropie en dienstbaarheid, de illusie van werken, de illusie van roem, macht, succes, de illusie van alle prestaties. Menselijke, sociale en politieke inspanningen draaien altijd in een cirkel en leiden nergens heen; het leven en de aard van de mens blijven altijd hetzelfde, altijd onvolmaakt, en noch wetten, noch instellingen, noch onderwijs, noch filosofie, noch moraal, noch religieuze leerstellingen zijn erin geslaagd de perfecte mens voort te brengen, laat staan een perfecte mensheid – hoe je de staart van de hond ook recht probeert te trekken, hij keert altijd terug naar zijn natuurlijke kromming. Altruïsme, filantropie en dienstbaarheid, Christelijke liefde of Boeddhistisch mededogen hebben de wereld geen greintje gelukkiger gemaakt, ze geven slechts minuscule beetjes van tijdelijke verlichting hier en daar, werpen druppels op het vuur van het wereldse lijden. Alle doelen zijn uiteindelijk vergankelijk en nutteloos, alle prestaties onbevredigend of vluchtig; alle werken zijn slechts een kwestie van inspanning, succes en mislukking, die niets definitiefs opleveren: welke veranderingen er ook in de mens worden aangebracht, ze zijn niet altijd even bevredigend; alle werken zijn slechts een kwestie van inspanning, succes en mislukking, die niets definitiefs opleveren: welke veranderingen er ook in de mens worden aangebracht, zijn alleen de vorm en deze vormen jagen elkaar na in een nutteloze cirkel; want de essentie van het leven, het algemene karakter ervan, blijft voor altijd hetzelfde.26
Dat is wat de God van de Dood verkondigt: dat hij God is, de ultieme toevlucht van allen, het uiteindelijke einde van het lichaam en ook van het illusoire zelf dat in onwetendheid in deze wereld van veelheid wordt geboren. Daarom kan de God van de Dood Savitri niet begrijpen: zij zweert bij de Geest, maar lijkt evenzeer verbonden te zijn met deze materiële wereld die als onwerkelijk en illusoir wordt beschouwd. Daarom zegt hij:
Wanneer allen de Geest zijn, dan is Materie een leugen,
En wie was de leugenaar, die het universum heeft gesmeed?
Het Werkelijke kan niet met onwerkelijke paren.
Hij, die zich naar God zou willen keren, moet de wereld verlaten;
Hij, die zou willen leven in de Geest, moet het leven opgeven;
Hij, die het Zelf heeft ontmoet, doet afstand van het zelf.
p. 635 regels 509-514.
Als alleen de Geest (Brahman-Atman) werkelijk is, dan kan er geen enkele realiteit worden toegeschreven aan Savitri of Satyavan, en lijkt de liefde tussen hen, die Savitri zo hoog waardeert, volkomen betekenisloos.
Hieruit mag niet worden geconcludeerd dat de filosofische positie van de God van de Dood dezelfde is als die van Shankara of Boeddha. Hij vertegenwoordigt hier in wezen het Nihil, het Onbewuste waaruit de wereld is voortgekomen. Hij is hier om het rijk van het Onbewuste te bewaken. Hij wil niet dat de wereld zich ontwikkelt naar het Goddelijke en hier de glorie, volheid en volmaaktheid van het Goddelijke manifesteert. Hij gebruikt verschillende filosofische posities als wapens tegen Savitri om haar ervan te weerhouden hem verder te achtervolgen, Satyavan van hem terug te krijgen en zo de dood namens de mensheid te overwinnen. Zoals we al hebben gezien, neemt de Dood een standpunt in dat hij als idealistisch beschouwt ten opzichte van Savitri. Wanneer dit niet werkt, verandert hij van standpunt en argumenteert hij als een Shankara of een Boeddha. Maar het is duidelijk dat hij ook geen enthousiast aanhanger is van Shankara's standpunt. Hij zinspeelt hierop wanneer hij zegt:
Waar Materie alles is, daar is Geest een droom:
Wanneer allen de Geest zijn, dan is Materie een leugen,
En wie was de leugenaar, die het universum heeft gesmeed?
p. 635 regels 508-510
De theorie van het Illusionisme stelt dat er slechts één Werkelijkheid is, het absolute Transcendente Brahman, en dat we het Brahman ten onrechte waarnemen in de vorm van het kosmische, zoals een mens een touw zou kunnen zien. Het universum, zo stellen zij, is een "superpositie" die Maya op het Brahman heeft gemaakt, en zo wordt de veelvoudige kosmos waargenomen waar alleen het unitaire Brahman bestaat. We zien dit universum wel degelijk voor een bepaalde tijd, en we zijn in staat om in deze illusoire kosmos te functioneren. Het is dus niet helemaal onwerkelijk.
Maar als het waar is dat deze wereld wordt waargenomen, wie neemt haar dan waar? Aangezien Brahman de enige werkelijkheid is, moet Brahman ook de waarnemer van Maya zijn. Dit zou impliceren dat Maya een kracht van het Brahman-bewustzijn is. Zo ja, dan moet er een duale bewustzijnsstatus in Brahman bestaan: een bewustzijn van de werkelijkheid en een ander bewustzijn van maya. Zo worden we gedwongen tot dualiteit om het illusoire karakter van wat Maya voortbrengt te behouden, samen met de werkelijkheid van Brahman zelf. Dit is een argument dat Sri Aurobindo in 'Het Goddelijke Leven' heeft gebruikt om aan te tonen dat het beschouwen van Brahman als de waarnemer van Maya leidt tot de conclusie dat Maya waarschijnlijk een reële manifestatie is van het ware Brahman. We zullen dit filosofische onderzoek niet verder uitdiepen. Mijn punt hier is dat de God van de Dood het Shankaritische standpunt over Illusionisme gebruikt als wapen in zijn dialectische strijd tegen Savitri, niet per se omdat hij in dit standpunt gelooft.
Savitri is er niet in geïnteresseerd een filosofisch antwoord te geven op de problemen die de God van de Dood opwerpt. Ze had erop kunnen wijzen, zoals Sri Aurobindo doet in The Life Divine (p. 420), dat deze wereld een manifestatie is van een goddelijke Waarheid of een goddelijke mogelijkheid waarin onder bepaalde omstandigheden een initiërende Onwetendheid als noodzakelijke factor moet ingrijpen, en dat de ordening van dit universum een dwang inhoudt van de Onwetendheid om zich naar Kennis te bewegen, van de onvolmaakte manifestatie om tot volmaaktheid te groeien, van de frustratie om te dienen als een stap naar een uiteindelijke overwinning, van het lijden om de opkomst van de goddelijke Heerlijkheid van het Zijn voor te bereiden. In dat geval zou het gevoel van teleurstelling, frustratie, illusie en de ijdelheid van alle dingen niet geldig zijn; want de aspecten die het lijken te rechtvaardigen zouden slechts de natuurlijke omstandigheden zijn van een moeizame evolutie: alle spanning van strijd en inspanning, succes en mislukking, vreugde en lijden, de vermenging van onwetendheid en kennis zou de ervaring zijn die nodig is voor de ziel, denkvermogen, leven en het fysieke deel om te groeien tot het volle licht van een spiritueel vervolmaakt wezen. Het zou zich openbaren als het proces van een evolutionaire manifestatie; er zou geen noodzaak zijn om het fiat van een willekeurige Almacht of een kosmische Illusie te betrekken,een fantasie van betekenisloze Maya.
Maar hoewel Savitri en Het Goddelijke Leven beide door Sri Aurobindo zijn geschreven, is de laatste is metafysisch van aard, terwijl het eerste van begin tot eind poëzie is, en zelfs wanneer er hoogstaande filosofie in voorkomt, krijgt het gestalte en komt het naar voren als een geleefde ervaring. Er is dus geen plaats voor filosofische argumentatie in Savitri.
Savitri antwoordt de Dood als volgt:
"O Dood, ik handel niet op basis van wat de Rede mij voorschrijft, maar op basis van wat mijn hart, de liefde die ik in mijn hart draag, mij ingeeft, want die liefde is wijzer dan al je rede. De liefde in mij is sterker dan alle wetten waarmee je deze wereld gevangen probeert te houden. Het ziet en voelt de ene Hartslag in alles, de onmiskenbare aanwezigheid van het Goddelijke in alles. Daardoor kan ik de warme handen van het Transcendente hier aan het werk voelen; ik kan ook de kosmische geest hier aan het werk zien, zelfs in de onwetendheid van de schemerige nacht hier op aarde. Het kan zien hoe het Goddelijke het worstelende individu ondersteunt. De liefde in mijn hart heeft genoeg kracht om al het verdriet van dit universum te dragen en nooit te wankelen op haar stralende evolutionaire weg in de uitgestrekte baan door God's oneindige vrede. Het kan tegelijkertijd de zee van Al-Heerlijkheid opslokken en nooit de spirituele aanwezigheid verliezen, de kalmte die broedt in de diepe Oneindige."
De God van de Dood is verbijsterd door wat Savitri zojuist over zichzelf heeft gezegd, over de kracht van haar liefde, over haar wijsheid en ook over haar macht. Dus vraagt hij haar:
"Savitri, ben je werkelijk zo sterk en zo vrij als je zojuist beweerde te zijn? Kun je werkelijk genieten van de bloeiende takken langs je weg en toch standvastig blijven op je moeilijke pad naar een moeilijk doel? Kun je werkelijk betrokken raken bij deze wereld en toch het doel dat je moet bereiken niet vergeten? Toon me dan je kracht en je vrijheid van mijn wetten."
Savitri heeft de rollen nu omgedraaid voor de God van Dood. Aanvankelijk klonk hij zelfverzekerd en behandelde hij Savitri met een zekere minachting. Nu is dat vertrouwen in hem volledig verdwenen. Savitri heeft hem te pakken. En hij wil nu graag weten waar ze al haar kracht en wijsheid vandaan haalt. Savitri antwoordt:
"Ik vind genoeg plezier in de groene, fluisterende bossen van het leven. Maar mijn plezier is intiem. Het is van mij omdat het in de eerste plaats van Satyavan is, of het is van mij voor hem omdat onze vreugden één zijn. En als ik ergens blijf hangen, maakt dat niet uit, want de tijd is van ons en van God. En ik ben niet bang om te vallen, want als ik val, is zijn hand altijd dicht bij de mijne om me te ondersteunen. Alles is één plan, elke handeling onderweg, hoe onbeduidend ook, verdiept de reactie van de ziel, brengt ons dichter bij elkaar en bij God."
Savitri zegt dat ze de genoegens van deze wereld niet veracht, zolang ze maar ook van Satyavan zijn. Voor haar is deze wereld geen loutere fantasie, geen illusie. Dit is voor haar de echte wereld.
De God van de Dood had aangenomen dat deze wereld voor Savitri geen aantrekkingskracht had en dat ze louter etherisch en spiritueel was. Hij ziet nu in dat, hoewel ze zich op de Geest baseert, ze ook een vervulling zoekt die in werkelijkheid aards is. Bijna spottend zegt hij tegen haar:
"Waarom bewijs je de goden dan niet je opperste kracht door aardse vreugde te kiezen? Eis voor jezelf wat je verlangt, en wees tegelijkertijd vrij van het verlangende zelf en zijn grove maskers. Als je me kunt laten zien dat je dit kunt, zal ik je alles geven wat je ziel begeert – elke sterfelijke en eindige vreugde die de aarde voor mensenharten bewaart. Maar de harde wetten die in de wereld gelden en je eigen ironische lot verbieden het inwilligen van de ene wens die je het dierbaarst is en die al je andere wensen overtreft. Mijn wil, eenmaal uitgeoefend, zal voor altijd onveranderd blijven; Satyavan kan nooit meer naar je terugkeren."
Het wordt Savitri nu duidelijk dat de God van de Dood haar niet heeft herkend, niet door haar menselijke masker heen heeft gekeken, en daarom spreekt hij in een taal die past bij de onwetende menselijke wereld. En zo zegt ze tegen hem:
"O Dood, je hebt nog niet kunnen begrijpen wie ik ben. Je duistere ogen kunnen de Waarheid die ik in mijn menselijke gedaante belichaam niet rechtstreeks aanschouwen. Kijk diep in mij en probeer te zien wie ik ben, ken de Waarheid die ik belichaam. Besluit dan wat je me kunt geven en wat je me moet geven. Ik ben hier niet als smekeling; ik ben hier om Satyavan op te eisen. Ik neem met niets minder genoegen."
29: BOEK X, CANTO 3 (REGELS 565-687)
We naderen nu geleidelijk het hoogtepunt in deze confrontatie tussen Savitri en de God van de Dood. We hebben al gezien hoe de God van de Dood verschillende strategieën gebruikt om Savitri ervan te weerhouden haar enige doel na te streven om Satyavan terugkrijgen uit de klauwen van de dood. Psychologische druk heeft hij geprobeerd, maar dat had weinig effect op Savitri. Vervolgens onderwerpt hij haar idealisme aan een vernietigende kritiek en probeert hij aan te tonen dat liefde niets meer is dan dierlijke lust vermomd in kleurrijke woorden en gevoelens. Hij probeert haar te demoraliseren door de fundamenten waarop haar idealisme is gebouwd in twijfel te trekken en te ontkennen. Hij spoort Savitri aan om de ware aard van liefde te beseffen tussen mensen en dieren. Voor hem is dat een realiteit die stevig geworteld is in de werkelijkheid en die iets vertegenwoordigt dat al is volbracht. In tegenstelling tot zo'n realiteit is Savitri's idealisme, zo beweert hij, vaag en onwezenlijk, meer een kwestie van woorden en gedachten dan van levende werkelijkheid. Savitri ontkent niet dat idealisme ondoeltreffend is zolang het een mentale zaak blijft. Ze verklaart dat ze ernaar streeft haar idealisme om te zetten in een spiritueel realisme dat de lagere realiteit van onze zintuiglijke, vitale en fysieke natuur sublimeert met een sterke aanraking van de hogere realiteit van de geest.
Ook de argumenten van de Illusionisten schrikken Savitri niet af. Voor haar is de Allerhoogste Werkelijkheid waar, evenals de wereld die daaruit voortkomt. Ze ziet geen reden om de wereld en het leven erin te verwerpen omdat het nog onvolmaakt is. Ze heeft de Allerhoogste aan het werk gezien, zelfs in de afgrond van de Materiële Nacht. Ze houdt zich nooit afzijdig van de gevaarlijke aanraking van de wereld, omdat ze de kracht heeft om die te verdragen zonder te bezwijken. De wereld en de ervaringen die men daarin opdoet, maken allemaal deel uit van één plan, en elke ervaring brengt ons dichter bij God.
Dan stelt de God van de Dood haar voor een uitdaging. Hij biedt haar alles aan wat ze ooit heeft gewild aan aardse genoegens, op voorwaarde dat ze vrij blijft van het begeerte-zelf en de misvormingen die daarmee gepaard gaan. Maar er is één ding, zegt hij, dat hij haar niet kan geven, omdat de harde wetten van de natuur en haar ironische lot dat verbieden. Hij kan haar de wens die haar het meest dierbaar is niet inwilligen --- Satyavan mag nooit meer naar de aarde terugkeren.
Savitri antwoordt:
"Als de ogen van de Duisternis recht kunnen kijken naar de Waarheid,
Kijk dan in mijn hart en geef, wetend, wat ik ben,
Wat u wilt of wat u moet, O Dood.
Niets anders eis ik dan Satyavan alleen."
p. 636 regels 561-564
Dit is het punt waar we in ons vorige hoofdstuk waren aangekomen.
Savitri maakt duidelijk dat ze niets liever wil dan dat Satyavan met haar terugkeert naar het aardse leven. Wanneer Savitri dit zegt, valt er een stilte, alsof het Lot zelf twijfelt en aarzelt over hoe hij op Savitri moet reageren. De God van de Dood ziet de kracht van overtuiging en geloof achter Savitri's woorden. Hij moet haar iets van Satyavan gunnen. Hij antwoordt haar vervolgens als volgt:
"Ik zal u, bevrijd van de dood en een pijnlijk lot, alles geven wat Satyavan vurig voor je wenste toen hij nog leefde.
Heldere middagen geef ik u en ongedeerde dageraden,
Dochters van uw eigen gedaante in hart en denkvermogen,
Blonde heldenzonen en onverstoorde lieflijkheid
Van vereniging met uw echtgenoot, dierbaar en oprecht.
En gij zult gelukzaligheid oogsten in uw vreugdevolle huis,
Wanneer de avonden u omringen.
Liefde zal door u vele samengebrachte harten binden.
De tegenovergestelde lieflijkheid in uw dagen zal samenkomen
Van toegenegen dienstbaarheid aan uw leven's verlangde
En liefhebbende keizerrijk over alles, wat gij beminde,
Twee polen van zaligheid één gemaakt, O Savitri.
Keer terug, O kind, naar uw verloochende aarde."
p. 637 regels 571-582
"Ik geef u, O Savitri, prachtige dagen vol stralende middagen en gelukkige dageraad. Ik zal u dochters geven die op u lijken in hart en ziel, en knappe en dappere zonen, en een ongestoorde zoetheid van verbondenheid met uw echtgenoot, die u altijd trouw en dierbaar zal zijn. In uw vreugdevolle huis zult u de voldoening hebben uw dagen door te brengen omringd door al uw geliefden. U zult met uw liefde de harten van vele mensen om u heen veroveren. U zult leven om te genieten van het dubbele geluk: u kunt degenen die u liefheeft dienen en tegelijkertijd een liefdevol rijk over hun harten heersen. Nu, Savitri, mijn kind, keer terug naar de aarde die u heeft verlaten."
Merk op dat de God van de Dood haar een volmaakt leven van huiselijk geluk schetst, en dat is wat hij haar aanbiedt. Dochters die veel op haar lijken in uiterlijk en karakter, en zonen, knap en dapper. En als klap op de vuurpijl biedt hij haar de liefde van een trouwe en dierbare echtgenoot. en een lang, ongestoord leven met hem. Savitri zal altijd omringd zijn door degenen van wie ze houdt en haar liefde zal altijd beantwoord worden.
Met dit aanbod laat de God van de Dood zien hoe ongevoelig hij is voor wat Savitri zo graag wil. Wat is Satyavan immers voor Savitri? Volgens de God van de Dood is hij slechts het mannelijke lid van het huwelijk, of man en vrouw. Savitri krijgt de verzekering dat hij haar trouw zal blijven en haar innig zal liefhebben. Samen zullen ze een liefdevol gezin stichten met prachtige zonen en dochters. En bovendien zal haar relatie met haar man dit keer van lange duur zijn.
Het lijkt erop dat de God van de Dood vergeten is of nooit begrepen heeft wat liefde voor Savitri betekent. Want Savitri heeft hem al gezegd:
Mijn liefde is geen honger van het hart,
Mijn liefde is geen hunkering van het vlees,
Het kwam tot mij van God, keert terug naar God.
Zelfs in alles, wat het leven en de mens hebben ontsierd,
Wordt nog een fluistering van goddelijkheid gehoord,
Een adem wordt gevoeld van de eeuwige sferen.
Toegestaan door de Hemel en prachtig voor de mens
Zingt een lieflijk vuurritme van passie naar de liefde.
Er is een hoop in deze wilde oneindige roep;
Het klinkt met de roepingen van vergeten hoogten,
En als de melodieën naar hoog-gevleugelde zielen
In hun hemelrijk zijn verstild, dan overleeft zijn brandende adem
Er voorbij, de opgetogen kern van de zonnen,
Die voor altijd zuiver vlammen in ongeziene hemelen,
Een stem van de eeuwige Extase.
pp. 612-613 regels 203-220
De God van de Dood blijkt volkomen onbekwaam om zo'n verheven en goddelijk begrip van liefde te begrijpen. Savitri heeft hem immers verteld dat de liefde die Satyavan en haar bindt, een band is die hen al vele levens lang samenbindt. En geen enkele andere man kan voor Savitri een ware en geliefde echtgenoot zijn. Savitri heeft dit alles al duidelijk tegen de God van de Dood gezegd:
Want wij waren man en vrouw vanaf het begin,
De tweelingzielen, geboren uit een onsterfelijk vuur.
Is hij mij niet gedaagd in andere sterren?
Hoe heeft hij door het struikgewas van de wereld
Mij achtervolgd als een leeuw in de nacht
En plotseling over mij gekomen op de wegen
En mij met zijn glorieuze gouden sprong gegrepen!
Onbevredigd heeft hij naar mij gehunkerd door de tijd,
Soms met toorn en soms met lieflijke vrede,
Mij begerend, sinds voor het eerst de wereld begon.
Hij rees als een wilde golf vanuit de overstromingen
En sleepte mij hulpeloos in zeeën van zaligheid.
Vanuit mijn afgeschermde verleden komen zijn armen aan;
Zij hebben mij aangeraakt als de zachte overredende wind,
Zij hebben mij geplukt als een blije en bevende bloem,
En mij gelukkig omklemd, opgebrand in meedogenloos vuur.
Ook ik heb hem gevonden, betoverd in heerlijke vormen
En verrukt gerend naar zijn verre stem
En mij aan hem opgedrongen langs vele verschrikkelijke versperringen.
Wanneer er een nog gelukkigere grootsere god bestaat,
Laat hem dan eerst het gezicht van Satyavan dragen
En laat zijn ziel één zijn met hem, die ik liefheb;
Laat hem mij aldus zoeken, opdat ik kan verlangen.
Want er is slechts één hart, dat klopt in mijn borst
En één god zetelt daar getroond. Ga voort, O Dood,
Voorbij de fantoomschoonheid van deze wereld;
Want ik ben niet een van haar bewoners.
Ik koester de God van het Vuur, niet God van de Droom."
p. 614 regels 253-280
De God van de Dood, die deze verheven gevoelens van Savitri volkomen negeert, probeert haar nu te sussen door haar een uiterst materialistisch paradijs van huiselijk geluk aan te bieden: een liefdevolle echtgenoot en een huis vol stralende kinderen.
Begrijpelijkerwijs reageert Savitri abrupt op dit aanbod. Ze zegt:
"Houd uw geschenken alstublieft achter. De aarde kan niet bloeien als ik er alleen naar terugkeer, zonder Satyavan."
Dit abrupte antwoord maakt de God van de Dood woedend. Hij voelde zich als een leeuw die zijn prooi zag ontsnappen. Na al zijn moeite om Savitri af te wijzen en haar uitdaging van zijn heerschappij te weerleggen, lijkt ze hem langzaam maar zeker te overwinnen. Hij lijkt al zijn macht over haar te hebben verloren.
"O Savitri, je lijkt weinig te weten over het rijke en voortdurend veranderende leven op aarde. Waarom denk je dat met de dood van één man alle vreugde op aarde zal ophouden? Denk je dat je zo lang ongelukkig kunt blijven, tot het einde van je leven, omdat Satyavan dood is? Want mensenharten raken snel vermoeid van verdriet en de pijn van de scheiding verdwijnt, en al snel vullen andere gasten de lege kamer van het hart.
Natuurlijk bestaat er zoiets als liefde. Maar het is als een vluchtig moment van schoonheid; het is als een vergankelijk schilderij op de vloer, getekend om jezelf te vermaken tijdens een vakantie. Of, als je de liefde beschouwt vanuit het perspectief van een reiziger op een eeuwige reis, dan is de geliefde als een zwemmer en zijn zij die hij liefheeft als de golven in zijn omhelzing, die voortdurend veranderen terwijl hij voortgaat op de oneindige zee van het leven."
Maar Savitri onderbrak hem ongeduldig en zei het volgende:
"Geef me mijn Satyavan terug; hij is mijn enige Heer. Niemand kan zijn plaats in mijn leven innemen. Al jullie gedachten, argumenten en overpeinzingen zijn betekenisloos voor mijn ziel, die de diepe, eeuwige waarheid aanziet die zelfs in vergankelijke dingen leeft."
De God van de Dood antwoordde:
"O Savitri, geef jezelf een echte kans. Ga terug naar de aarde en zie wat er gebeurt. Je zult al snel merken dat er andere mannen op deze aarde zijn die schoonheid, kracht en waarheid bezitten, en dit zal je perspectief op liefde en leven veranderen. Een van deze mannen zal zich om je hart wikkelen zodra je Satyavan half bent vergeten. Je hart heeft immers een hart nodig dat je hart beantwoordt. Wie in deze sterfelijke wereld kan alleen leven en toch gelukkig zijn?" Binnenkort zal zelfs de herinnering aan Satyavan naar het verleden verdwijnen, hij zal een vage herinnering worden, weggevaagd door een nieuwe liefde en de tedere handen van je kinderen. Dan zul je je afvragen of je Satyavan ooit wel echt hebt liefgehad. Zo gaat het nu eenmaal in het leven; het is een stromende rivier die van moment tot moment verandert."
Savitri geeft het volgende antwoord aan de God van de Dood:
"O duistere en sarcastische criticus van Gods werk, je spot met de aarzelende en trage pogingen van het denkvermogen en het lichaam van de mens om in te halen wat zijn hart zeker weet te bereiken op een bepaald, voorbestemd uur en wat zijn onsterfelijke geest zich ooit eigen zal maken. Mijn hart heeft het beeld aanbeden van de god die haar liefde heeft vereerd, hoewel ik hier van hem gescheiden ben achtergebleven. Ik heb mezelf inderdaad verbrand in de vlam van die liefde om in zijn voetsporen te treden. Hij en ik hebben de immense eenzaamheid op de heuveltoppen alleen met God gedeeld. Waarom stort je je in deze zinloze strijd met mij? Mijn denkvermogen is vrij van vage en onzekere gedachten. De geheimen van de goden zijn helder voor mijn denkvermogen. Ik weet nu dat het vuur dat onophoudelijk brandt in de grote sterren ook in mij brandt. Leven en dood zijn de brandstof van dit vuur.
"Mijn leven is volledig gewijd aan de liefde, zonder enige afleiding. Aardse ogen hebben misschien mijn strijd gezien, maar de ogen van de hemel hebben de overwinning van mijn liefde gezien. Mijn liefde zal alle moeilijkheden en obstakels op haar pad overwinnen. Ik ben ervan overtuigd dat door ons de eeuwige bruidegom (Purusha = de Geest) en de eeuwige bruid (Prakriti = de Natuur) hun sluiers zullen afwerpen voor het huwelijksvuur en kussen zullen uitwisselen. De hemel aanvaardt onze pogingen om de grenzen van deze aarde te overstijgen, hoewel onze vluchten soms worden onderbroken. Op de boeg van ons leven, die door de wateren van het leven ploegt, heeft geen enkel licht van hoop ooit tevergeefs geschenen."
Merk op hoe verheven Savitri's opvatting van haar vereniging en eenheid met Satyavan is; zij voelt dat door haar vereniging met Satyavan de eeuwige bruidegom en de eeuwige bruid verenigd zullen worden. Merk het contrast op tussen dit concept van liefde en dat van de god van de Dood – liefde als een loutere verbintenis tussen man en vrouw die huwelijksgeluk voortbrengt, en het huiselijk geluk van een gelukkig gezin met zonen en dochters.
In zekere zin is het lot van alle idealistische neigingen en doelen gedoemd te mislukken, omdat idealisme van nature een licht is dat schijnt boven wat reeds gerealiseerd en haalbaar is. Het vertegenwoordigt daarom iets dat op dit moment onbereikbaar lijkt. Maar juist de functie ervan is om de deuren te openen naar een onvervulde toekomst, om aspiraties aan te wakkeren voor wat tot nu toe nog niet bereikt is, om de mensheid een doel te stellen dat een stap hoger ligt dan wat ze tot nu toe heeft bereikt. De liefde die Savitri en Satyavan in elkaar hebben gevonden, lijkt nu misschien te ver buiten het bereik van gewone stervelingen. Maar het is niettemin een licht op de boeg, een licht van hoop dat de nog troebele wateren van het leven verlicht.
Terwijl Savitri deze verklaring aflegde (in de regels 615 tot 637), gebeurde er iets onverwachts: de enorme ledematen van de God van de Dood beefden, alsof ze overmand werden door een geheime extase; ze bewogen als de wateren van de oceaan onder invloed van de maan. Met andere woorden, de dichter suggereert hier dat iets in de God van de Dood wacht op het uur waarop de God van de Dood zelf bevrijd zal worden van de zware taak die hem nu is opgelegd. Het zijn dergelijke hints die ons doen vermoeden dat zelfs de God van de Dood een dienaar van het Goddelijke is, die streng waakt om ervoor te zorgen dat niemand die het niet verdient, het koninkrijk van het Goddelijke binnengaat.
Toen werd de schemering om hen heen, de vage en glinsterende atmosfeer, opgetild alsof door een plotselinge windvlaag en beefde als een sluier die op het punt staat open te gaan.
Zo streden de twee grote antagonisten met elkaar, met krachtige woorden als wapen. Om hen heen, in de glinsterende mist, vloog een steeds dieper wordend schemerlicht weg op parelmoeren vleugels, alsof het een ideale ochtend wilde bereiken. Savitri's gedachten vlogen door de glinsterende nevel, vermengd met de lichten en sluiers. Als schitterende juwelen gloeiden ze in dat mysterieuze rijk, alvorens te vervagen tot verre echo's. In dit rijk worden alle spraak, alle stemmingen een blijvend weefsel, gebruikt door het denkvermogen om een etherisch gewaad te construeren dat een betoverende verandering teweegbrengt. Geconcentreerd op haar stille wil, liep Savitri over het gras van de schemerige, wazige, niet al te reële vlaktes. Voor haar zweefde een sluier van visioenen; achter haar een slepend gewaad van dromen, allemaal vaag en voortdurend veranderend.
Nu trok Savitri haar bewustzijn terug uit de omgeving en verzamelde het in de diepte van haar meditatieve wezen. Want de onwrikbare waarheid van de ziel kan alleen in deze diepe kamer van het wezen huizen. Daar brandt het als een vlam in het midden van de haard, als een offervuur. Dit vuur dient als wachter en getuige voor de Heer des huizes en zijn metgezel.
De drie – Savitri, de God van de Dood en de ziel van Satyavan – zweven verder door die ruimte alsof ze door een of andere kracht worden voortgedreven. De fysieke volgorde is nog steeds dezelfde: de God van de Dood vooraan, gevolgd door de geest van Satyavan, gevolgd door Savitri. Maar dit is slechts schijn. In werkelijkheid is de leiding van de mars nu in handen van Savitri. Zij leidt en de God en de geest van Satyavan volgen haar aanwijzingen. De leider bevindt zich nu dus achteraan en degenen vooraan in de rij zijn de volgelingen. Ze trekken verder over de kronkelende paden door de vage, glinsterende mist. Maar nu lijkt alles sneller te gaan, alsof ze proberen te ontsnappen aan het heldere licht van Savitri's ziel. Haar ziel beweegt zich voort door dat betoverde, schemerige rijk, als een hemelse vogel op met juwelen versierde vleugels van de wind. Haar ziel bewoog zich voort door de betoverde schemering als een kleurrijke vlam, omhoog gedragen door de geesten van dat rijk.
De Dood liep voor Savitri uit en Satyavan liep voor de Dood uit, als een uitdovende ster. Boven hen hing in een onzichtbaar evenwicht Satyavan's lot, nog te bepalen.
30: BOEK X CANTO 4—HET AARDSE REËLE
De God van de Dood heeft Savitri nu door de Droomschemer van het Ideale geleid en ze komt er onverstoord doorheen. Dit ondermijnt het vertrouwen van de God van de Dood aanzienlijk, en hij begint de grote kracht te voelen die achter en door haar heen werkt. Nu leidt hij haar door een andere Droomschemerwereld—die van het Aardse Reële. Het landschap waar ze doorheen reizen, duidt ook op deze verandering.
De wonderen van de ideale wereld gingen langzaam verloren, evenals de overweldigende pracht van delicate dromen en vage, half-geëtste verhevenheden. Zelfs het denken leek tot een lager niveau te zijn gedaald; Het was nu hard en gespannen geworden, alsof het verlangde naar de aanraking van een ruwe realiteit. De schemering zweefde zoals voorheen, maar de symbolische kleuren waren bleek en omhulden een veel minder aangename droom dan voorheen, die leek op de doffe, grijze mist van een sombere dag. Savitri hoorde luidere en droevigere geluiden en haar ogen vingen uitgestrekte vlaktes, bewolkte bergen en goudbruine beekjes op. Ze zag steden met minaretten en torens, lange kades, ghats en havens wit van de zeilen. Deze taferelen bleven een tijdje voor haar hangen en verdwenen toen. Tussen deze scènes door zag ze menigten in steeds wisselende groepen. Al deze figuren waren schimmige vormen, alsof ze op een scherm in een bioscoop werden geprojecteerd.
Ook de eentonigheid van de herhaling van het leven en de machinale gedachten en handelingen werd gevoeld. De dichter beschrijft dit met de volgende woorden:
Een wild lawaai van werk en een gestamp
Van gepantserd leven en het monotone gegons
Van gedachten en daden, die altijd hetzelfde waren,
Alsof de saaie herhaalde dreun
Van een grote ruwe machine, bestookte haar ziel,
Een somber ontevreden rumoer, als een spook,
Van het klagen van een luide onrustige zee.
blz. 641-642, regels 30-36
Dit waren allemaal creaties van een onwetend denkvermogen, al deze filosofieën, disciplines en wetten die door de mens waren bedacht. De boodschappen van de evangelisten, van de profeten, de idealen, systemen, gedichten en ambachten waren als dromen die een lege uitgestrektheid doorkruisten. Al met al was het een somber schouwspel dat het pessimisme van de God van de Dood versterkte.
Opnieuw klonk de grote, vernietigende stem van de God van de Dood, die boven het schouwspel van de vruchteloze arbeid van de werelden uitsteeg. Zijn enorme ontkenning lijkt de onwetende mars van de tijd te volgen. Hij zegt tegen Savitri:
"Zie, Savitri, dit nutteloze schouwspel dat de mens eeuwig op aarde schept. Kijk naar deze grote daden die op aarde worden verricht en naar de uiteindelijke uitkomst die de natuur aan deze menselijke inspanningen schenkt. Alles wordt hier door de tijd ontwikkeld en alles wordt vernietigd.
"De voornaamste zonde van de mens is de zonde van het zijn, van het bestaan, en zijn grote dwaling is zijn verlangen om te leven, het koesteren van de ongeneeslijke ziekte van hoop. Omdat de natuur niet kan veranderen, zal de mens ook niet kunnen veranderen. Hij lijkt de vaste wet van de natuur te gehoorzamen, die een verandering van vorm toestaat, maar uiteindelijk slechts nieuwe versies van haar vaak herhaalde oude vormen creëert. Hij denkt dat hij iets nieuws schept, maar uiteindelijk creëert hij slechts een nieuwere versie van het oude. Het denkvermogen van de mens is gevangen binnen cirkelvormige grenzen. Want het Mentale ís de mens, en daarbuiten kan hij niet uitstijgen. Als hij zich maar boven zijn denkvermogen en gedachten kon verheffen, zou hij veilig zijn; maar zelfs wanneer hij dit inziet, kan hij niet tot grotere hoogten stijgen. Hij is gevangen in het net van zijn eigen denkvermogen, en zelfs wanneer hij met vleugels opstijgt, is het slechts om terug te vallen naar zijn geboortegrond. Hij slaat tevergeefs met zijn vleugels tegen de muren van het leven.
"Tevergeefs verheft zijn hart zijn verlangende gebed tot de Goden, die, zo gelooft hij, in de vormloze Leegte leven. Maar hij wordt teleurgesteld, omdat niemand in de Leegte zijn gebeden verhoort. Deze teleurstelling drijft hem ertoe zijn bevrijding te zoeken in het Niets. Hij zoekt het Nirvana (de uitdoving) van de droom van zijn zelf. Het Woord, alles wat geschapen is, eindigt zo in stilte. In het Niets is er bevrijding voor alles en iedereen.
"Wanneer de mens zich eenzaam voelt te midden van de menselijke menigte, roept hij God aan als de geliefde van zijn eenzame ziel en werpt hij zijn geest in de lege omhelzing van deze ingebeelde God. Hij projecteert zijn eigen kopie op het onpartijdige, onpersoonlijke Al, en legt het zijn wil op en schrijft het zijn eigen woede en liefde toe, en geeft zo aan het Onuitsprekelijke duizend vormen en namen. Hoop niet, Savitri, God in dit leven te kunnen oproepen. Hoe zouden de Eeuwige en de Oneindige kunnen leven in deze eindige en tijdgebonden wereld?
"Savitri, je vergist je door te geloven dat er een doel kan zijn in deze materiële wereld. Er is hier geen doel, alleen een wil om te zijn. Alles is gebonden aan de Natuur en is voor altijd hetzelfde."
Ter illustratie van wat hij heeft gezegd, onthult de God van de Dood voor Savitri een vluchtig panorama van de geschiedenis van deze wereld. Dit is een van de meest memorabele passages in dit epische gedicht, dat het menselijk drama uitbeeldt.
Bezie deze vormen, die een tijdje blijven en voorbijgaan,
Deze levens, die verlangen en streven, dan niet meer zijn,
Deze structuren, die geen blijvende waarheid hebben,
De reddende geloofsovertuigingen, die zichzelf niet kunnen redden,
Maar vergaan in de wurgende handen der jaren,
Uit het menselijke denken verbannen, als onjuist bewezen door de Tijd,
Filosofieën, die elk probleem blootleggen,
Maar nooit iets hebben opgelost sinds de aarde begon,
En wetenschappen almachtig, maar vergeefs,
Die de mens leren, waarvan de zonnen zijn gemaakt,
Transformeren elke vorm om hun uiterlijke behoeften te dienen,
Vliegen door de lucht en varen onder de zee,
Maar leren niet, wat zij zijn of waarom zij kwamen;
Deze bestuursvormen, architecturen van het menselijke brein,
Die, gemetseld uit kwaad en goed, mensen's geest ommuren
En, gespleten huizen, paleis en gevangenis tegelijk,
Verrotten, terwijl zij heersen en afbrokkelen, voordat zij ineenstorten;
Deze revoluties, demon of dronken god,
Laten het gewonde lichaam van de mensheid stuiptrekken,
Alleen om een oud gezicht in nieuwe kleuren te schilderen;
Deze oorlogen, slachting, die triomfeert, waanzinnige verwoesting,
Het werk van eeuwen, dat in een uur verdwijnt,
Het bloed van de overwonnene en de kroon van de overwinnaar,
Die mensen om te worden geboren moeten betalen met hun pijn,
Het held's goddelijke gezicht boven sater's ledematen,
De demon's grandeur, vermengd met die van de halfgod's,
De glorie en de beestachtigheid en de schande;
Waarvoor is het alles, het werk en het kabaal,
De vergankelijke vreugdes, de tijdloze zee van tranen,
Het verlangen en het hopen en de schreeuw,
De veldslag en de overwinning en de val,
De doelloze reis, die nooit kan staken,
Het wakende zwoegen, de verwarde slaap,
Zang, geschreeuw en geween, wijsheid en loze woorden,
Het lachen van mensen, de ironie van goden?
Waar leidt de mars heen, waarheen de pelgrimage?
Wie bewaart de kaart van de route of heeft ieder stadium beraamd?
pp. 644-45 regels 127-163
Overigens bestaat deze passage, afgezien van de laatste twee regels, uit 280 woorden en is waarschijnlijk de langste zin in heel Savitri. Als je een zin tegenkomt die langer is dan deze in dit gedicht, laat het me dan alstublieft weten.
De God van de Dood toont Savitri scènes uit het steeds veranderende drama van de menselijke geschiedenis. Ze bloeien allemaal een tijdje op en verdwijnen dan zomaar. Ze lijken geen enkele blijvende waarheid te bevatten. Niets hier leeft eeuwig. Er zijn er die zich voordoen als reddende geloofsovertuigingen, maar die lijken zichzelf niet eens te kunnen redden. Ze vergaan in de verstikkende greep van de tijd, verworpen uit het denken van de mens, of door de Tijd zelf weerlegd. Dan zijn er filosofieën die alle problemen lijken te kunnen blootleggen, maar die sinds het begin der tijden geen enkel echt probleem van de mensheid hebben opgelost. Hetzelfde geldt voor de wetenschappen. Ze lijken de mens almachtig te hebben gemaakt, maar tevergeefs. De mens heeft van hen geleerd waar de zon van gemaakt is en kan bijna alles transformeren om het bruikbaar te maken voor de mens. Ze hebben hem geleerd hoe hij door de lucht kan vliegen en onder de zee kan varen, maar ze geven geen enkele aanwijzing waaruit de mens is gemaakt en waarom hij hier op aarde is.
"Kijk naar deze uiteenlopende politieke organisaties die men de een na de ander heeft opgebouwd; elk ervan bevat evenveel stenen van goed als van kwaad; het zijn allemaal pogingen om de menselijke geest in te dammen, en toch vertonen ze allemaal scheuren, en kunnen ze dienen als paleizen én als gevangenissen. Zelfs wanneer ze regeren, degenereren ze en worden ze corrupt, en beginnen uiteindelijk uiteen te vallen voordat ze instorten.
"Dit zijn de veelgeprezen revoluties waarin mensen zich gewelddadig gedragen als demonen of dronken goden. Ze schudden het gewonde lichaam van de mensheid met geweld door elkaar, om slechts nieuwe kleuren op een oud gezicht te schilderen, zonder iets waardevols te bereiken ondanks al het drama en de chaos.
"Kijk dan naar die oorlogen waarin bloedbad zegeviert en overal waanzinnige verwoesting heerst. Deze oorlogen vernietigen in een oogwenk wat eeuwen heeft gekost om op te bouwen. Het bloed van de overwonnenen, evenals de kroon van de overwinnaar, eist een zware tol van toekomstige generaties. Toekomstige generaties betalen evenzeer voor de overwinning van de overwinnaars als voor de nederlaag van de overwonnenen. De glorie van een oorlog is als een heroïsch gezicht op de ledematen van een Sater27. Het is alsof de grootsheid van een demon samensmelt met die van een halfgod. Je hebt daar glorie, beestachtigheid en schande, alles bij elkaar.
"Men vraagt zich vaak af waarom dit alles maar doorgaat, al die arbeid en al die dissonante geluiden? Wat is de betekenis van al die vluchtige vreugden? Waarom is er die eindeloze zee van tranen? Dat constante verlangen, die hoop en die kreet, de strijd, die overwinning en die nederlaag, en die doelloze reis die maar doorgaat zonder pauze! Al die eindeloze inspanningen overdag, gevolgd door een onsamenhangende slaap! Al dat gezang, geschreeuw en gehuil, al die wijsheid en al die ijdele woorden die de mens zo achteloos gebruikt, dat gelach van de mensen en de ironie van de goden – waar leidt 
deze mars heen, en naar welke bestemming is deze pelgrimstocht? Is er iemand die 
deze pelgrimstocht plant, of is onze wereld zelf-bewogen en gaat het zijn eigen weg?
"Of schuilt er geen uiteindelijke waarheid achter al deze dingen, maar is dit alles slechts een spel van het dromende Mentale? Is de wereld dan slechts een mythe, iets volledig denkbeeldigs dat toevallig werkelijkheid is geworden? Is het een legende die bewust Mentale aan zichzelf vertelt en die verbeeld en uitgevoerd wordt op de valse grond van Materie in een onstoffelijke Uitgestrektheid? Dan is het Mentale de auteur, de toeschouwer, de acteur en het toneel van dit hele drama. Zo ja, dan moet het Mentale de enige realiteit zijn, en wat het Mentale denkt, zien we om ons heen.
"Maar als het Mentale alles is wat is, geef dan de hoop op gelukzaligheid op, en de hoop op het vinden van de waarheid, want het Mentale kan nooit het lichaam van de Waarheid aanraken en het Mentale kan nooit de ziel van God zien. Hij kan alleen zijn schaduw of zijn lach vatten, aangezien zijn neiging is zich van Hem af te wenden naar de onwerkelijke schijn der dingen.
Het Mentale is een weefsel van licht en schaduw; het heeft even vaak gelijk als ongelijk." Ofwel is het Mentale het gelegenheidshuwelijk van de Natuur tussen waarheid en leugen, tussen vreugde en pijn, dit strijdende paar kan door geen enkele rechtbank worden gescheiden.
"Elke gedachte die uit het Mentale voortkomt, is als een gouden munt bedekt met een glanzende legering, en dwaling en waarheid zijn de voor- en achterkant ervan. Het komt uit de koninklijke munt van de hersenen en alle valuta die uit deze munt komt, is van dezelfde soort."
Het menselijke denkvermogen, zoals Sri Aurobindo heeft uitgelegd in Het Goddelijke Leven, is in wezen een bewustzijn dat meet, beperkt, vormen van dingen afsnijdt van het ondeelbare geheel en ze bevat alsof elk een afzonderlijk geheel is. Het kan de Waarheid niet als geheel zien. Er zijn vele passages in zijn geschriften waarin hij de sterke en zwakke punten van het menselijke denkvermogen bespreekt. Ik citeer hieronder een korte passage:
Het Mentale is niet voldoende om het bestaan in het universum te verklaren. Oneindig Bewustzijn moet zich eerst vertalen in een oneindig vermogen tot Kennis of, zoals wij het vanuit ons perspectief noemen, alwetendheid. Maar het Mentale is geen vermogen tot kennis, noch een instrument van alwetendheid; het is een vermogen om kennis te zoeken, om zoveel mogelijk ervan uit te drukken in bepaalde vormen van een relatieve gedachte en om die kennis te gebruiken voor bepaalde handelingsmogelijkheden. Zelfs wanneer het iets vindt, bezit het het niet; het bewaart slechts een zeker fonds van de munt van de actuele Waarheid – niet de Waarheid zelf – in de bank van het Geheugen om eruit te putten naar behoefte. Want het Mentale is dat wat niet weet, wat probeert te weten en wat nooit weet, behalve als in een donkere spiegel. Het is het vermogen dat de waarheid van het universele bestaan interpreteert voor de praktische doeleinden van een bepaalde orde der dingen; het is niet de macht die dat bestaan kent en leidt, en daarom kan het ook niet de macht zijn die het heeft geschapen of gemanifesteerd.28
De Dood vervolgt:
"Hoop niet de levende Waarheid op aarde te planten, probeer niet van de wereld van de Materie het huis van God te maken. Er is geen God, of hij bestaat alleen in naam. En als er een Zelf is, is het lichaamsloos en wordt het nooit geboren. Het kan met niemand worden geïdentificeerd en het is niemand's bezit. Waarop zul je dan je gelukkige wereld hier bouwen? Wees bereid je denkvermogen en leven af te werpen, wees het sterke Zelf. Alleen een alziende Alomtegenwoordigheid, en geheel op zichzelf, bestaat; zelfs als er een God is, lijkt hij zich niet om de wereld te bekommeren. Hij ziet alles met een onverschillige blik. Hij heeft alle harten tot verdriet en begeerte veroordeeld en hij heeft al het leven gebonden met meedogenloze wetten. Hij reageert niet op de onwetende stem van het gebed.
"Hij is eeuwig, terwijl het woord dat hij schiep hier beneden door de tijd heen zwoegt; maar hij blijft onbewogen en onaangeraakt door wat er hier in de wereld die hij schiep gebeurt. Hij ziet het lijden van zijn schepselen, evenals het lot van de mens, als slechts kleine details van zijn immense schepping. Onmetelijk wijs als hij is, overstijgt hij je denken. Hij vindt vreugde in zijn eenzaamheid en heeft je liefde niet nodig. Het menselijk denken kan God's waarheid niet bevatten. Als je de waarheid verlangt, stop dan met denken en breng je denkvermogen voor altijd tot rust, dan zal het onzichtbare Licht van Gods waarheid op je schijnen. Onsterfelijke gelukzaligheid kan niet bestaan binnen een eindige menselijke vorm. De machtige Moeder wil haar kalme vreugde niet bewaren in het nauwe, fragiele omhulsel van het menselijke denkvermogen, noch haar lieflijke, ononderbroken vreugde vestigen in menselijke harten die door aards verdriet kunnen worden overweldigd en in menselijke lichamen die de achteloze dood naar believen kan vellen.
"Het is zinloos om te proberen de wereld te veranderen die God zo zorgvuldig heeft ontworpen."
Vervolgens probeert de God van de Dood zijn argument kracht bij te zetten met wat een onaantastbaar argument lijkt, dat hij als volgt verwoordt:
Droom niet om de wereld, die god heeft gepland, te veranderen,
Tracht niet te tornen aan zijn eeuwige wet.
Wanneer er hemelen bestaan, waarvan de poorten voor smart gesloten zijn,
Zoek daar de vreugde, die gij op aarde niet kon vinden;
Of kies in de vergankelijke hemisfeer,
Waar het Licht is ingeboren en Heerlijkheid koning is
En waar de Geest de onsterfelijke grond van de dingen is,
Uw hoge standplaats, kind van de Eeuwigheid.
Als gij Geest zijt en de Natuur is uw mantel,
Leg af uw kledij en wees uw naakte zelf,
Onveranderlijk in zijn onsterfelijke waarheid,
Alleen voor altijd in het stille Allene.
Keer dan naar God, laat voor hem alles achter;
Liefde vergetend, Satyavan vergetend,
Vernietig uzelf in zijn onbeweeglijke vrede.
O ziel, verdrink in zijn stille gelukzaligheid.
Want gij moet sterven aan uzelf om God's hoogte te bereiken:
Ik, de Dood, ben de poort naar onsterfelijkheid."
p. 647, regels 216-233
"Deze wereld wordt geregeerd door bepaalde eeuwige wetten die God heeft gemaakt, en aangezien die niet veranderd kunnen worden, kan de wereld niet veranderd worden. Als er hemelen zijn waarvan de poorten gesloten zijn voor menselijk leed, kun je daar de vreugde zoeken die je op aarde niet kon vinden. Of kies je eeuwige plaats in het onsterfelijke halfrond waar kennis aangeboren is en heerlijkheid oppermachtig en onverstoord heerst. Dit zal de wereld van de Geest zijn.
"Maar als u werkelijk de Geest bent en de natuur slechts een gewaad is dat u draagt, werp dan uw gewaad af en wees uw naakte zelf. Dit zelf is onveranderlijk en onsterfelijk, en het leeft in zijn eenzaamheid (kaivalya). Wendt u dan volledig tot God en laat voor Hem alles achter. Vergeet de Liefde en vergeet ook Satyavan. Zoek uw vernietiging; zoek ernaar uzelf op te lossen in de onbeweeglijke vrede van dat rijk. O ziel, als dat is wat u zoekt, verdrink uzelf dan in deze stille zaligheid. Maar u moet sterven aan uzelf, alles wat u bent opgeven, uw individualiteit, uw dromen van een volmaakte liefde op een volmaakte aarde met Satyavan als uw metgezel, enzovoort, om deze hoogte te bereiken, Ik, de dood, ben aan de poort van deze onsterfelijkheid."
De God van de Dood gebruikt nu het centrale argument van een bepaalde vorm van Indiase spiritualiteit. Deze stelt dat men op deze aarde geen waarheid, gelukzaligheid of volmaaktheid van welke aard dan ook kan vinden. Generaties lang hebben zij hiernaar gestreefd, maar tevergeefs. Wijze mannen hebben daarom terecht geconcludeerd dat deze wereld voor altijd onvolmaakt zal blijven, een thuis van ontoereikendheid, onvermogen, frustratie, verdriet en dood. En daarom verwerpt de wijze man deze wereld, richt zijn aandacht naar binnen en probeert vrede, gelukzaligheid en vervulling te vinden in het koninkrijk van God dat in ons woont.
Zo wordt de ontkenning van het leven het meest bevoorrechte pad van spiritualiteit. Zelfs vandaag de dag begrijpt het Indiase denken spiritualiteit als het verzaken van het leven. Sri Aurobindo heeft het treffend verwoord:
Alle stemmen zijn het erover eens dat ons hemelse koninkrijk niet in deze wereld van dualiteiten kan bestaan, maar daarbuiten, hetzij in de vreugden van het eeuwige Brindavan, hetzij in de verheven zaligheden van Brahmaloka, voorbij alles in de vormloze eenheid van het ondefinieerbare bestaan. En door de eeuwen heen heeft een groot leger van stralende getuigen, heiligen, leraren, namen die heilig zijn voor het Indiase geheugen en dominant in de Indiase verbeelding, steeds dezelfde getuigenis afgelegd en steeds dezelfde verheven en verregaande oproep verkondigd: ... verzaking als enige pad van kennis, aanvaarding van het fysieke leven, de daad van de onwetende, het einde van de geboorte, het juiste gebruik van de menselijke geboorte, de roep van de Geest, de terugtrekking uit de Materie.29
Het is interessant dat de God van de Dood juist dit standpunt inneemt tegenover Savitri. Een moment van reflectie zal je laten zien dat deze kanker van wereldse ontkenning in een of andere vorm in het hart van alle religies te vinden is.
31: BOEK X, CANTO 4 (REGELS 234-308)
In de eerste paar pagina's van Boek X, Canto 4, die we in het vorige hoofdstuk hebben besproken, valt de God van de Dood Savitri's ideologische positie vanuit een nieuwe flank aan. Hij begint met te stellen dat de natuur onveranderlijk is en dat 
'Waar de Natuur niet verandert, de mens niet kan veranderen'. Ten tweede, omdat de mens 
'een gevangene is in het net van het denkvermogen', kan hij niet boven het denken uitstijgen. Al zijn gebeden blijken ijdele jaren te zijn. Hij deelt zijn eigen wil, zijn eigen toorn en zijn eigen liefde met God.
Dan volgt zijn lange en vernietigende aanklacht tegen het drama van de menselijke geschiedenis, die eindigt met deze regels:
Deze oorlogen, slachting, die triomfeert, waanzinnige 
verwoesting,
Het werk van eeuwen, dat in een uur verdwijnt,
Het bloed van de overwonnene en de kroon van de overwinnaar,
Die mensen om te worden geboren moeten betalen met hun pijn,
Het held's goddelijke gezicht boven sater's ledematen,
De demon's grandeur, vermengd met die van de halfgod's,
De glorie en de beestachtigheid en de schande;
Waarvoor is het alles, het werk en het kabaal,
De vergankelijke vreugdes, de tijdloze zee van tranen,
Het verlangen en het hopen en de schreeuw,
De veldslag en de overwinning en de val,
De doelloze reis, die nooit kan staken,
Het wakende zwoegen, de verwarde slaap,
Zang, geschreeuw en geween, wijsheid en loze woorden,
Het lachen van mensen, de ironie van goden?
p. 645 regels 147-161
Vervolgens betoogt hij dat, zelfs als er een God is, er geen thuis voor Hem is op deze aarde. Hij besluit met de verklaring:
Droom niet om de wereld, die god heeft gepland, te veranderen,
Tracht niet te tornen aan zijn eeuwige wet.
p. 647 regels 216-217
Daarna schetst hij twee mogelijke oplossingen voor de problemen van de mens: Als u denkt dat er hemelen zijn die gesloten zijn voor verdriet, zoek dan uw vervulling in zo'n hemel. Of, als u denkt dat u Geest bent en de natuur slechts uw omhulsel, 
'Leg dan uw kledij af en wees uw naakte zelf', In beide gevallen sta ik, de Dood, aan de poort van de onsterfelijkheid.
Zoals eerder opgemerkt, is dit de oplossing die het meest algemeen aanvaard is door vrijwel alle religieuze en spirituele tradities, en ook door de Indiase traditie, met name nadat de Boeddha er zijn stempel van sterke persoonlijkheid aan had gegeven. Zo werd verzaking beschouwd als het enige pad naar kennis, de aanvaarding van het fysieke leven als de daad van de onwetenden, en het stoppen met wedergeboorte als het juiste gebruik van de menselijke geboorte. De roep van de Geest kwam te staan voor het terugtrekken van de Materie.
Het is tegen een dergelijk terugtrekken van het leven in de Materie dat Aswapati in Deel Eén van Savitri protesteerde met deze woorden, toen hij op de drempel van Nirvana stond:
O ziel, het is te vroeg om verheugd te zijn!
Gij hebt de grenzeloze stilte bereikt van het Zelf,
Gij zijt gesprongen in een blije goddelijke afgrond;
Maar waar heeft gij Zelf's missie en Zelf's vermogen geworpen?
Op welke dode berm van Eeuwige's weg?
Een was er in u, die het zelf én de wereld was,
Wat hebt gij voor zijn doeleinde gedaan onder de sterren?
Ontsnapping brengt niet de victorie en de kroon!
Iets kwam gij doen vanuit het Onbekende,
Maar niets is volbracht en de wereld gaat voort,
Omdat slechts het halve kosmische werk God's is gedaan.
p. 310 regels 15-25
Het belang van deze revolutie in de Indiase spiritualiteit die Sri Aurobindo teweegbracht, kan niet genoeg benadrukt worden. Een van zijn belangrijkste bijdragen aan de Indiase spiritualiteit is een nieuwe kijk op het bestaan, gebaseerd op een synthese van de spirituele realisaties van de Indiase traditie met een volwaardig, actief leven in de wereld. Dit geeft ons leven in deze wereld een nieuwe, verruimde spirituele betekenis en karakter. Sri Aurobindo heeft het belang van de realisatie van het Zelf of Atman, het doel van de meeste traditionele yoga's, voldoende benadrukt. Maar zoals de Moeder heeft opgemerkt, begint Sri Aurobindo's yoga waar de anderen ophouden. Dit doet niets af aan het primaire belang van de realisatie van het ware Zelf, maar benadrukt ook dat er nog veel te realiseren valt, zelfs na de nirvanische realisatie.
De realisatie van het Zelf wordt in Sri Aurobindo's yoga gezien als een cruciale stap, maar er zijn andere stappen waarmee deze geïntegreerd moet worden. Deze innerlijke harmonisatie moet ons in staat stellen harmonie te bereiken met de hele wereld en alle ervaringen die deze ons voorschotelt. De realisatie van het ware Zelf komt tot stand door de ontbinding van het ego, dat ons identificeert met een bepaald denkvermogen, leven en lichaam. Om Sri Aurobindo's Synthese van Yoga (p. 341) te citeren:
De vorming van een mentaal en vitaal ego, verbonden met het lichaamsbewustzijn, was de eerste grote inspanning van het kosmische leven in haar progressieve evolutie; want dit was het middel dat het vond om uit materie een bewust individu te scheppen. De ontbinding van dit beperkende ego is de enige voorwaarde, het noodzakelijke middel voor het kosmische Leven om haar goddelijke vervulling te bereiken: want alleen zo kan het bewuste individu zijn transcendente zelf of zijn ware persoon vinden.
Onze reis gaat van onbewustheid naar alwetendheid, en in deze evolutionaire reis is het doorbreken van de tijdelijke constructie die ego heet de eerste stap. Van daaruit zouden we verder moeten gaan naar de goddelijke vervulling van het leven in de kosmos. De traditionele yoga's daarentegen streven naar de onderdompeling van het zelf en het verdwijnen ervan in het transcendente Zelf.
Savitri neemt dit nieuwe standpunt in tijdens haar debat met de Dood. Dit is wat ze zegt als antwoord op de God van de Dood:
"O Dood, je gebruikt opnieuw het licht om de ogen van de Waarheid te verblinden. Je gebruikt kennis als een valstrik van Onwetendheid en je gebruikt de kracht van het heilige woord als een pijl om mijn ziel te doden."
De God van de Dood heeft enkele deeltjes van algemeen aanvaarde kennis gebruikt om grotere waarheden buiten te sluiten. Alles wat hij zegt, lijkt waar te zijn. Het is waar dat er geen thuis is voor God in deze wereld. Maar bestaat er niet een mogelijkheid dat deze wereld zelf fundamentele veranderingen ondergaat die haar tot een geschikt thuis voor God zullen maken? Dit is immers een evolutionaire wereld, en wat we hier zien is een progressieve manifestatie van de waarheid over deze wereld. Evenzo is het waar dat het drama van de menselijke geschiedenis een lange, doelloze reis is geweest. Maar door dit alles heen vordert het menselijk bewustzijn langzaam, zij het aarzelend, naar een hoger doel. Het is ook waar dat als het Mentale alles is, we de hoop op gelukzaligheid en waarheid zullen moeten opgeven. Maar wat als het Mentale slechts een tijdelijke halteplaats is op de lange reis van het bewustzijn van onwetendheid naar alwetendheid?
"Als er mensen zijn die de gebondenheid van lichaam en denkvermogen te zwaar vinden om te dragen, laat hen dan deze banden verbreken die de wonden van de Tijd niet kunnen verdragen, en laat hen hun toevlucht zoeken in het spel der Goden en de zegeningen van vrede en vreugde zoeken. Maar ik kan niet rusten in zo'n eindeloze vrede, omdat ik de dynamische kracht van de Goddelijke Moeder in mij draag. Ik lees het raadsel van deze wereld door Haar ogen. Ik draag Haar wil in mij, gehard door de gloed van Wijsheid's zon en haar vlammende stilte van haar hart vol liefde.
"Deze wereld is niet gemakkelijk te begrijpen, omdat het een spirituele paradox vertegenwoordigt, bedacht door een of andere behoefte in het onzichtbare. Onze zintuigen kunnen er slechts een gebrekkige vertaling van maken. Het is een symbool van datgene wat altijd het vermogen van denken en spreken te boven gaat; denken kan het niet volledig begrijpen en spreken kan het niet adequaat uitdrukken. Het is een waarheid waarvoor geen enkele symboliek toereikend is. Het is als een uitdrukking in een taal die verkeerd wordt uitgesproken en zelfs verkeerd wordt gespeld, maar die daarom niet onwaar is. De krachten die deze wereld hebben geschapen, zijn afkomstig uit de eeuwige hoogten, maar ze zijn in de Onbewuste, duistere Afgrond gestort en stijgen langzaam op om hun wonderbaarlijke werk te verrichten.
"Onze ziel is een vertegenwoordiger van het Ongeopenbaarde. Ons denkvermogen worstelt om het Ondenkbare te denken, ons leven om het onsterfelijke tot leven te roepen, en het lichaam om het Onbegrensde te belichamen. Deze wereld is niet volledig afgesneden van de Waarheid en God." Jij, Dood, hebt de schijnbaar onoverbrugbare donkere kloof van de dood gegraven om haar van God te scheiden; tevergeefs heb je geprobeerd een blinde en deurloze muur rond het leven te bouwen. Maar de ziel van de mens kan al jouw barrières overstijgen om de gelukkiger sferen van het Paradijs te bereiken. Het stralende licht uit de hemel baant zich een weg door dood en duisternis en het licht ervan is zichtbaar aan de randen van ons wezen. Mijn denkvermogen is een fakkel, aangestoken door de eeuwige zon; mijn leven is een ademtocht van de onsterfelijke Gast die in mij zetelt, en mijn sterfelijke lichaam is nog steeds het huis van de Eeuwige. Wat eerst op een fakkel leek, lijkt nu meer op een onsterfelijke straal, het leven lijkt nu op de kracht van de Onsterfelijke; het is alsof het huis steeds meer de kenmerken van de bewoner van het huis overneemt. De Natuur, waaruit het menselijk lichaam, het vitale en het denkvermogen zijn voortgekomen om een ziel te huisvesten, is vele trekken van de ziel gaan weerspiegelen."
Dan volgen enkele van de meest memorabele regels uit dit epische gedicht, die de essentie van de evolutionaire beweging en de progressieve manifestatie van eigenschappen van het Goddelijke te vatten:
Hoe kunt gij zeggen, dat Waarheid nooit het menselijke 
denkvermogen kan verlichten
En Zaligheid nooit het sterfelijke's hart kan binnendringen
Of God neerdalen in de wereld, die hij gemaakt heeft?
Als in de betekenisloze Leegte de schepping verrees,
Als uit een lichaamsloze Kracht Materie werd geboren,
Als Leven kon klimmen in de onbewuste boom,
Deze groene heerlijkheid doorbreken in smaragdgroene bladeren
En haar lach van schoonheid ontluiken in de bloem,
Als gevoel kon ontwaken in weefsel, zenuw en cel
En Denken de grijze materie van het brein kon aangrijpen,
En de ziel vanuit zijn heimelijkheid kon gluren door het vlees,
Hoe zal het naamloze Licht niet de mens bespringen,
En onbekende vermogens tevoorschijn komen uit Natuur's slaap?
Zelfs nu verrijzen aanwijzingen van een lumineuze Waarheid als sterren
In de door het denkvermogen maanverlichte pracht van Onwetendheid;
Zelfs nu voelen wij de onsterfelijke Geliefde's aanraking:
Als nu de kamer's deur ook maar een beetje openstaat,
Wat zal God dan beletten om binnen te sluipen
Of wie zal zijn kus verhinderen op de slapende ziel?
Reeds is God nabij, de Waarheid is dichtbij:
Moet, omdat het donkere atheïstische lichaam hem niet kent,
Daarom de wijze het Licht ontkennen, de ziener zijn ziel?
p. 648-649 regels 274-295
Savitri vervolgt:
"Het is waar dat het menselijke denkvermogen op dit moment niet in staat is de hele waarheid te zien; maar hoe kun je er zeker van zijn dat hij daarom voor altijd zo beperkt zal blijven? Evenzo wordt het menselijk bestaan nu geteisterd door pijn, lijden, kwaad en dood, maar hoe kun je er zeker van zijn dat deze toestand voor altijd onveranderd zal blijven? Hoe kun je er zeker van zijn dat het menselijk hart, omdat het nu vaak gekweld wordt door ongeluk, nooit een vat van gelukzaligheid zal en kan zijn? God is nog niet op aarde neergedaald en hij is hier nog niet aan het werk gegaan. Maar hoe kun je er zeker van zijn dat dit de situatie van deze wereld voor altijd zal blijven?
"Kijk naar deze bruisende schepping. Het is ontstaan uit chaos. De wetenschap heeft ons geleerd dat er na de oerknal een enorme werveling van energie was in wat leek op een betekenisloze Leegte. Het duurde vele miljarden jaren voordat de chaos zich stabiliseerde in de schepping die we vandaag de dag om ons heen zien. Uit wat ooit een lichaamsloze Kracht was, een blinde, mechanische energie, ontwikkelde zich geleidelijk Materie. En er was een tijd, een paar miljard jaar geleden, dat er geen leven was op aarde. Het leek een dood universum. Dat moet de situatie zijn geweest gedurende enkele miljarden jaren. Maar toen, langzaam maar zeker, ontstond er uit dit schijnbaar dode en levenloze universum leven in de vorm van vegetatie. Er waren klimplanten, struiken, planten, bomen en bossen.
"Een boom of een plant bestaat volledig uit Materie, met dit verschil: het leven heeft geleerd om vanuit de wortels naar de top van de boom te klimmen; de wortels zuigen de energie op die de boom nodig heeft om te overleven, en deze energie wordt vervolgens via de stam, takken, twijgen, bladeren, bloemen en vruchten getransporteerd. De boom kan zichzelf voortplanten. Uit één boom komen talloze bomen voort, en de moederboom zelf zal op een dag sterven. Dit alles op zich is een wonder. Dit is waartoe Materie, geëvolueerd tot Leven, in staat is om te bereiken. De groene bladeren aan een boom tonen deze levensvreugde, net zoals de bloesems aan zijn takken zijn gelach vertegenwoordigen. Er hebben zich vervolgens nog meer evolutionaire wonderen voltrokken. Uit het plantenleven ontstond het dierenleven en daarmee werd langzaam het zintuig actief in weefsel, zenuw en cel. Toen kwam de mens, in de grijze cellen van wiens hersenen het denken zich begon te vormen. Zo ontstond uit de chaos deze schepping, uit Materie ontstond Leven, en uit Leven ontstond de Mentale Mens. Met de komst van de mens begon het spirituele wezen in de mens langzaam uit de schuilplaats van het lichaam tevoorschijn te komen.
"Als deze wonderen zich daadwerkelijk in onze wereld hebben voltrokken, hoe kun je er dan zo zeker van zijn dat er geen verdere wonderen van deze aard zullen plaatsvinden? Hoe kun je er bijvoorbeeld zeker van zijn dat het Licht van de Geest niet op de mensen zal neerdalen en dat tot nu toe sluimerende krachten niet uit de slaap van de Natuur zullen ontwaken? Zelfs nu, als je goed om je heen kijkt, zie je de eerste tekenen van een groter licht van bewustzijn dat de pracht van het menselijke denkvermogen vergroot. Zelfs nu kunnen we de aanraking van de goddelijke Geliefde voelen, als we de deuren van de gevangenis van ons ego maar een klein beetje open laten staan.
"Wie of wat kan God dan beletten binnen te sluipen, en wie kan zijn kus op de slapende ziel verbieden? God is al heel dicht bij ons; wij zijn heel dicht bij de waarheid. Het is ons fysieke wezen dat de aanwezigheid van het goddelijke in zichzelf nog niet voelt. Dit betekent niet dat de ziener en de wijze in ons ook met het lichaam mee moeten gaan en het bestaan van het Licht van de Geest in ons moeten ontkennen.
"Ik weet dat ik de Geest ben, hoewel ik een lichaam, zintuigen en een denkvermogen met gedachten heb. Ik ervaar en leef in de glorie van het Oneindige. Ik ben zeer dicht bij de Naamloze en de Onkenbare delen van mijn wezen. De onuitsprekelijke glorie van mijn geest is een onvervreemdbaar deel van mij. Maar staande op de rand van de Eeuwigheid, heb ik ontdekt dat deze wereld ook het Worden van het Goddelijke is. Ik ken mezelf als de Geest en het Zelf, maar ik heb ook het lichaam van mijn God liefgehad. Ik ben naar de aarde afgedaald om Hem in zijn aardse gedaante te zoeken.
"Ik heb mezelf vereenzelvigd met de hele wereld, met de hele mensheid. Mijn hart is één geworden met ieder hart. Daarom bevredigt een eenzame vrijheid, exclusief voor mijn wezen alleen, mij niet. Ik vertegenwoordig de strevende mensheid; Ik vraag dat de bevrijding die mij is geschonken, aan de hele mensheid zal worden geschonken."
In dit antwoord aan de God van de Dood brengt Savitri twee belangrijke concepten uit Sri Aurobindo's filosofie van het Integralisme onder de aandacht. Het eerste is dat dit een evolutionaire wereld is, die begon met de onbewustheid van de materie en evolueert naar de alwetendheid van het Superbewuste of het goddelijke. Het tweede belangrijke concept is dat de dichotomie tussen het Zelf en het niet-Zelf, hoewel nuttig in een bepaald stadium en voor bepaalde doeleinden, fundamenteel onjuist is. Alles hier, inclusief de Natuur, is goddelijk en moet daarom een goddelijke vervulling hebben. Deze kwesties zijn van groot belang voor het begrip van Savitri, en daarom wil ik er in de volgende hoofdstukken kort op ingaan.
Voor nu wil ik je enkele citaten van Sri Aurobindo en één van de Moeder meegeven met betrekking tot het eerste van deze belangrijke concepten, namelijk evolutie:
1
Het Westerse idee van evolutie is de beschrijving van een vormingsproces, geen verklaring van ons bestaan. Beperkt tot de fysieke en biologische gegevens van de Natuur, probeert het, behalve op een samenvattende of oppervlakkige manier, zijn eigen betekenis te ontdekken, maar volstaat het zichzelf aan te kondigen als de algemene wet van een tamelijk mysterieuze en onverklaarbare energie. Evolutie wordt een probleem in beweging dat tevreden is met automatische regelmaat oplossen van haar eigen raadsel, maar het niet oplost, omdat het, als slechts een proces, geen begrip van zichzelf heeft, en omdat het een blind, eeuwigdurend automatisme van mechanische energie is, noch een oorsprong noch een einde heeft. Het is misschien begonnen of begint altijd; het zal misschien in de tijd stoppen of stopt altijd ergens en keert terug naar zijn begin, maar er is geen waarom, alleen een grote beroering en ophef over een hoe van zijn begin en einde; want er is in zijn handelingen geen bron van spirituele intentie, maar alleen de kracht van een rusteloze materiële noodzaak. Het oude idee van evolutie was de vrucht van een filosofische intuïtie, het moderne is een poging tot wetenschappelijke observatie. Elk, zoals aangekondigd, mist iets, maar het oude kreeg het in de geest van de beweging waar de moderne mens tevreden is met een vorm en de meest uiterlijke machinerie... De moderne wetenschapper streeft ernaar een compleet schema en een volledig instituut te creëren van de fysieke methode die hij in haar minuscule werking heeft ontdekt, maar is blind voor het wonder dat elke stap met zich meebrengt of neemt genoegen met het verliezen van de betekenis ervan in de tevreden observatie van een enorm geordend fenomeen."30
2
We spreken over de evolutie van het Leven in de Materie, de evolutie van het Mentale in de Materie; maar evolutie is een woord dat slechts het fenomeen beschrijft zonder het te verklaren. Er lijkt immers geen reden te zijn waarom het Leven uit materiële elementen zou evolueren, of het Mentale uit een levende vorm, tenzij we de Vedantische oplossing accepteren dat het Leven al in de Materie besloten ligt en het Mentale in het Leven, omdat Materie in wezen een vorm van verhuld Leven is en Leven een vorm van verhuld Bewustzijn. En dan lijkt er weinig bezwaar te zijn tegen een volgende stap in de reeks en de erkenning dat mentaal bewustzijn zelf slechts een vorm en een sluier kan zijn van hogere staten die voorbij het Menale liggen. In dat geval presenteert de onoverwinnelijke drang van de mens naar God, Licht, Gelukzaligheid, Vrijheid en Onsterfelijkheid zich op de juiste plaats in de keten als de dwingende impuls waarmee de Natuur ernaar streeft zich voorbij het Mentale te ontwikkelen, en lijkt even natuurlijk, waar en rechtvaardig als de drang naar Leven die zij in bepaalde vormen van materie heeft geplant, of de drang naar het Mentale die zij in bepaalde vormen van Leven heeft geplant... het dier is een levend laboratorium waarin de Natuur, naar men zegt, de mens heeft gecreëerd. De mens zelf zou wel eens een denkend en levend laboratorium kunnen zijn, waarin en met wiens bewuste medewerking zij de supermens, de god, wil ontwikkelen. Of zullen we niet eerder zeggen: om God te manifesteren?"31
3
Het Avatarschap zou weinig betekenis hebben als het niet verbonden was met evolutie. De Hindoeïstische processie van de tien Avatars is zelf, als het ware, een parabel van evolutie. Eerst de Vis Avatar, dan het amfibische dier tussen land en water, dan het landdier, dan de Mens-Leeuw Avatar, die een brug slaat tussen mens en dier, dan de mens als dwerg, klein en onontwikkeld en fysiek, maar die de goddelijkheid in zich draagt en bezitneemt van het bestaan, dan de rajasische, sattwische, nirguna Avatars, die de menselijke ontwikkeling leiden van de vitale rajasische naar de sattwische mentale mens en vervolgens naar de bovenmentale supermens. Krishna, Boeddha en Kalki verbeelden de laatste drie stadia, de stadia van de spirituele ontwikkeling – Krishna opent de mogelijkheid van het bovenmentale, Boeddha probeert verder te reiken naar de allerhoogste bevrijding, maar die bevrijding is nog steeds negatief, en keert niet terug naar de aarde om de evolutie positief te voltooien; Kalki moet dit corrigeren door het Koninkrijk van het Goddelijke te brengen op aarde, en vernietigt de vijandige Asurische krachten. De voortgang is opvallend en onmiskenbaar."32
4
Deze evolutie, deze spirituele vooruitgang – houdt die hier abrupt op in het onvolmaakte mentale wezen dat we de Mens noemen? Er bestaat op zijn minst de mogelijkheid, er komt op een bepaald punt de zekerheid, dat er een veel groter bewustzijn bestaat dan wat we het Mentale noemen, en dat we door de ladder nog verder te beklimmen een punt kunnen vinden waarop de greep van de materiële Onbewustheid, de vitale en mentale Onwetendheid, ophoudt; een principe van bewustzijn wordt in staat tot manifestatie dat dit gevangen Goddelijke niet gedeeltelijk, niet onvolmaakt, maar radicaal en volledig bevrijdt. In deze visie verschijnt elke fase van de evolutie als gevolg van de neerdaling van een steeds hogere Macht van bewustzijn, die het aardse niveau verhoogt en een nieuwe laag creëert, maar de allerhoogste niveaus moeten nog dalen, en het is door hun neerdaling dat het raadsel van het aardse bestaan zijn oplossing zal vinden en niet alleen de ziel, maar ook de Natuur zelf haar verlossing zal vinden..."33
5
De mens is een overgangswezen; hij is niet het eindpunt. Want in de mens en hoog daarboven stijgen de stralende graden op die leiden tot een goddelijke supermenselijkheid. Daar ligt onze bestemming en de bevrijdende sleutel tot ons ambitieuze, maar onrustige en beperkte aardse bestaan. ...De stap van mens naar supermens is de volgende naderende prestatie in de evolutie van de aarde. Het is onvermijdelijk, omdat het tegelijkertijd de intentie van de innerlijke geest en de logica van het Natuur's proces is.
Het volgende citaat komt van de Moeder:
Er is een opwaartse evolutie in de natuur die gaat van de steen naar de plant, van de plant naar het dier, van het dier naar de mens. Omdat de mens zich op dit moment aan de top van de opstijgende evolutie bevindt, beschouwt hij zichzelf als de laatste fase in deze opstijging en gelooft hij dat er niets op aarde superieur aan hem kan zijn. Hierin vergist hij zich. In zijn fysieke aard is hij nog bijna volledig een dier, een denkend en sprekend dier, maar nog steeds een dier in zijn materiële gewoonten en instincten. De natuur kan ongetwijfeld geen genoegen nemen met zo'n onvolmaakt resultaat; zij brengt een wezen voort dat voor de mens zal zijn wat de mens voor het dier is, een wezen dat in zijn uiterlijke vorm een mens zal blijven, maar wiens bewustzijn ver boven het mentale en zijn slavernij aan onwetendheid zal uitstijgen.
32: BOEK X CANTO 4 — EVOLUTIE
In dit hoofdstuk bespreken we kort het concept evolutie zoals dat wordt begrepen in de Integralistische filosofie van Sri Aurobindo. Het is een van de sleutelbegrippen die we nodig hebben om Savitri's standpunt in haar gesprek met de God van de Dood te begrijpen. Het Webster Dictionary definieert evolutie als "een proces van verandering in een bepaalde richting; een proces van voortdurende verandering van een lagere, simpelere, of slechtere, naar een hogere, complexere of betere staat." Sinds Charles Darwin dit concept in de westerse wereld introduceerde met de publicatie van zijn boek "De Oorsprong der Soorten", is evolutie zeer invloedrijk geweest, niet alleen in de natuurwetenschappen, maar ook in de sociologie, de politiek en de literaire kritiek. Het heeft een doorslaggevende invloed gehad op het morele temperament van de afgelopen twee eeuwen.
Evolutie stelt de fundamentele vragen die ons altijd hebben gefascineerd, namelijk: "Hoe zijn wij als soort geworden wat we zijn?" en "Biedt het verleden van onze soort enige aanwijzing voor onze toekomst?" Alle menselijke culturen hebben hun eigen theorieën om de oorsprong van de wereld, de mens en andere wezens te verklaren. De meeste religies hebben hun eigen scheppingsmythen en verklaren daarin de oorsprong van alle levende wezens als de schepping door een alwetende God.
De moderne evolutietheorie werd voor het eerst voorgesteld door Charles Darwin in zijn publicatie uit 1859, getiteld "On the Origin of Species by Means of Natural Selection". Samen met Copernicus, Galileo en Newton wordt Darwin beschouwd als een van de revolutionaire denkers die het moderne tijdperk van wetenschappelijk denken inluidden op alle gebieden die de mens en zijn leven hier op aarde aangaan. Ze brachten de middeleeuwse Christelijke opvattingen over God en zijn plaats in het menselijk leven een flinke schok toe. Al deze nieuwe ideeën hadden tot gevolg dat God plotseling overbodig werd! Fysische verschijnselen zoals getijden en zons-verduisteringen konden nu worden verklaard in termen van natuurwetten. Aan Darwin komt de eer toe dat hij op basis van gedetailleerd bewijsmateriaal aantoonde dat evolutie had plaatsgevonden, dat diverse organismen gemeenschappelijke voorouders delen en dat levende wezens in de loop van de aardgeschiedenis drastisch zijn veranderd. In zekere zin breidt hij de bestaande theorieën uit. Voor de levende wereld betekende dit het idee van de natuur als een systeem van materie in beweging, beheerst door natuurwetten.
Darwin was gefascineerd door de diversiteit van de snavels van bepaalde vogels op de Galapagoseilanden, een eilandengroep in de Stille Oceaan die deel uitmaakt van Ecuador, ongeveer 1050 km (ongeveer 650 mijl) voor de westkust van Zuid-Amerika. Hier verrichtte hij zijn fundamentele onderzoek als natuurwetenschapper. Hij ontdekte dat elke soort een unieke snavel had, afgestemd op zijn specifieke dieet. Hieruit theoretiseerde hij dat de ongeveer twaalf variaties voortkwamen uit één enkele voorouder, wiens nakomelingen zich verspreidden en zich aanpasten aan verschillende omstandigheden, om uiteindelijk te evolueren tot verschillende soorten. Dit idee werd de hoeksteen van zijn evolutietheorie. Had God, de allerhoogste intelligentie, zich verlaagd om deze vogels verschillende snavels te geven, afhankelijk van hun dieet?
Darwin's grote prestatie was dat hij een plausibel mechanisme voor evolutie voorstelde. In een wereld die was opgevoed met het idee dat God in elk aspect van de Natuur aanwezig was, suggereerde hij een andere scheppende kracht – een ongericht, moreel neutraal proces natuurlijke selectie genaamd. Anderen omschreven het als "survival of the fittest". Hij was zich er terdege van bewust dat er in de dierenwereld een voortdurende strijd gaande is om te overleven en zich voort te planten tegen de heersende roofdieren, ziekten en een beperkte voedselvoorraad. De winnaars van deze strijd moeten een klein voordeel hebben ten opzichte van degenen die achterblijven en sterven. Darwins cruciale inzicht was dat organismen die toevallig beter zijn aangepast aan hun omgeving – een snellere vos of een sneller hert – een grotere kans hebben om te overleven en die eigenschappen door te geven aan de volgende generatie. Dit laatste staat nu bekend als "het doorgeven van genen". Betere aanpassing aan omstandigheden kan verschillende dingen betekenen, afhankelijk van de context van de omgeving. Deze kleine veranderingen die van generatie op generatie worden doorgegeven, culmineren in het ontstaan van een geheel nieuwe soort. Darwin schreef: "Uit de oorlog van de natuur, uit hongersnood en dood, vloeit rechtstreeks het meest verheven doel voort dat we ons kunnen voorstellen, namelijk de voortplanting van hogere dieren."
Deze theorie had meer problematische implicaties. Tot dan toe was het een algemeen aanvaarde overtuiging onder Christenen dat de mens door God naar zijn eigen beeld was geschapen. In een latere publicatie, getiteld 'The Descent of Man', legde Darwin expliciet een verband tussen de mens en de rest van het dierenrijk via de apen. Darwin plaatste de mens helemaal bovenaan de oorspronkelijke schaal en stelde ook dat "de mens, met al zijn nobele eigenschappen, in zijn lichaam nog steeds het onuitwisbare stempel draagt van zijn nederige afkomst". Dit maakt duidelijk dat Darwin niet alleen het Bijbelse scheppingsverhaal van zes dagen tegensprak, maar ook de basis van de meeste theïstische religies ondermijnde. Darwin maakte het dus mogelijk, zoals een collega-bioloog opmerkte, om een intellectueel eerlijke atheïst te zijn.
Volgens Darwin verklaart een proces genaamd natuurlijke selectie de variaties in levende organismen. In de natuur worden veel meer individuen geschapen dan er de volwassen leeftijd bereiken. Bepaalde individuen overleven omdat ze een voordeel hebben ten opzichte van anderen; ze zijn succesvoller in voortplanting en in het doorgeven van hun specifieke voordelen aan opvolgende generaties. Op deze manier veranderen levende vormen van evolutie in de loop der tijd.
Darwins theorie veroorzaakte een ware storm in wetenschappelijke en maatschappelijke kringen in zijn tijd. Christenen die geloofden in een letterlijke interpretatie van Genesis verwierpen Darwins theorie fel, simpelweg omdat deze onverenigbaar was met de geleidelijke evolutie van mensen en andere organismen door natuurlijke processen. Het Bijbelse scheppingsverhaal stelt dat allerlei organismen abrupt ontstonden bij de schepping, dat de wereld slechts een paar duizend jaar oud is en dat de zondvloed van Noach een daadwerkelijke gebeurtenis was waarbij slechts één paar van elke diersoort overleefde. Deze en andere verwante Christelijke overtuigingen zijn in tegenspraak met de evolutionaire oorsprong van de mens uit niet-menselijke dieren.
Feitelijk speelt deze kwestie nog steeds een rol in de Verenigde Staten van Amerika. In de jaren twintig van de vorige eeuw verboden vier staten in de VS, namelijk Arkansas, Mississippi, Oklahoma en Tennessee, het onderwijzen van evolutie op hun openbare scholen. Pas in 1968 verklaarde het Hooggerechtshof van de Verenigde Staten elke wet die het onderwijzen van evolutie op openbare scholen verbood, ongrondwettelijk. Sindsdien hebben Christelijke Fundamentalisten geprobeerd manieren te vinden om de theorie van intelligent ontwerp over de schepping van dit universum in scholen te introduceren. In de jaren tachtig hebben Arkansas en Louisiana wetten aangenomen die een evenwichtige behandeling van evolutiewetenschap en creationisme in het onderwijs verplicht stellen.
De moderne wetenschap, voornamelijk in navolging van Darwin, heeft met aanzienlijk succes geprobeerd het evolutieproces te verklaren. Natuurlijke selectie, en latere studies in de genetica, lijken te bevestigen dat evolutie in wezen wordt bepaald door veranderingen in de omgeving. De oorsprong van het leven zelf blijft echter onduidelijk in de biologie en is veel vaker dan zou moeten afhankelijk van toeval en waarschijnlijkheid. Bovendien biedt de wetenschap ons geen aanknopingspunten voor de toekomst. Het stelt ook dat er geen zichtbaar eindpunt is waarnaar de evolutie zich beweegt. Met andere woorden, er is geen intentie, doel of streven in het evolutieproces. In feite beantwoordt het de kernvragen waarmee we begonnen niet. Zoals Sri Aurobindo heeft benadrukt, is het westerse idee van evolutie een beschrijving van een vormingsproces, geen verklaring van ons bestaan. Het is beperkt tot de fysieke en biologische gegevens van de Natuur en probeert, behalve in een samenvatting of oppervlakkige vorm, niet zijn eigen betekenis te ontdekken, maar volstaat ermee zichzelf te presenteren als de algemene wet van een tamelijk mysterieuze en onverklaarbare energie.
De Darwinistische evolutietheorie begint met de aanname dat alles is geëvolueerd uit onbepaalde materie. "Daarom beschouwt het de wereld als een soort automatische machine die op de een of andere manier is ontstaan. Geen intelligente oorzaak, geen doel, geen bestaansreden, maar simpelweg een automatische inzet, combinatie, toevallige zelf-aanpassing van middelen tot doel zonder enige kennis of intentie in de aanpassing. Dit is de eerste paradox van de theorie en de rechtvaardiging ervan moet verpletterend en doorslaggevend zijn wil ze uiteindelijk door het menselijk verstand worden geaccepteerd."34
Net zoals Copernicus bewees dat we geen God nodig hadden om de zon elke ochtend aan de hemel te laten verschijnen, toonde Darwin aan dat we geen God nodig hadden om deze wereld te scheppen, en dat ook nog eens in zes dagen zoals beschreven in de Bijbel. Deze wereld is het resultaat van een langzaam evolutieproces dat miljarden jaren heeft geduurd.
Sri Aurobindo heeft geen bezwaar tegen Darwin, behalve dat hij vindt dat diens wetenschappelijke theorie alleen de evolutie van vormen en de evolutie van het fysieke leven verklaart en niet het fundamentele feit van de spirituele evolutie, die Sri Aurobindo beschouwt als de zin van ons bestaan hier. Als evolutie een waarheid is, moet ze niet alleen de fysieke evolutie van soorten verklaren, maar ook de evolutie van het bewustzijn, omdat de evolutie van het bewustzijn net zozeer een feit van het leven is als de evolutie van vormen. Evolutie heeft ook de vorm aangenomen van een reeks opstijgingen, van het fysieke naar het vitale, en vervolgens naar het mentale wezen. De fysieke evolutietheorie beantwoordt niet de vraag wat er nu precies evolueert. Sri Aurobindo gelooft dat het in de eerste plaats het bewustzijn is dat hier evolueert, van een lager naar een hoger niveau. Het denkvermogen kan niet de laatste manifestatie van dit evoluerende bewustzijn zijn, omdat het denkvermogen fundamenteel een onwetendheid is die naar kennis zoekt. Alleen het Supramentale Waarheidsbewustzijn kan ons de ware en volledige kennis van het Zelf en de wereld brengen. Alleen daardoor kunnen we tot ons ware wezen en de vervulling van onze spirituele evolutie komen.35
Met andere woorden, evolutie is het pad dat het Goddelijke heeft gekozen om zich te openbaren in de wereld waarin hij zich heeft gemanifesteerd. Evolutie is de yoga die deze schepping doormaakt, en wij die hier in deze evolutionaire wereld geboren zijn, zijn de dragers van het evolutionaire stokje. Met andere woorden, we zijn allemaal yogi's. Sommigen zijn bewuste yogi's in de zin dat ze proberen hun evolutie te versnellen, en anderen zijn ook yogi's die het aan de Natuur hebben overgelaten om hen langs het evolutionaire pad te leiden. Omdat het het individu is dat evolueert en groeit tot een steeds meer ontwikkeld en volmaakt bewustzijn, kan dit uiteraard niet in de korte tijdspanne van één mensenleven gebeuren. Het evoluerende bewustzijn moet steeds weer terugkeren naar deze evolutionaire wereld door middel van wat wedergeboorte wordt genoemd. De grote componist en dirigent Gustav Mahler schreef ooit: "We keren allemaal terug; het is deze zekerheid die betekenis geeft aan het leven en het maakt geen enkel verschil of we in een latere incarnatie het vorige leven herinneren. Wat telt is niet het individu en zijn welzijn, maar het grote streven naar het Volmaakte en het Zuivere dat in elke incarnatie voortduurt."36
Dit is, in het kort, Sri Aurobindo's theorie van spirituele evolutie. Evolutie is in het Westen gezien als een fenomeen dat het gelaat van God verhult, terwijl het voor Sri Aurobindo een proces is waarbij het gelaat van God achter en in deze schepping geleidelijk wordt onthuld. Evolutie is voor Sri Aurobindo dus geen reden om God te verwerpen. Het vestigt God in feite op een veel steviger fundament. Laten we nu de theorie van Sri Aurobindo eens nader bekijken.
Wat we evolutie noemen, kan worden beschreven als een reis die begint bij de fundamentele Werkelijkheid, het Zuivere Bestaan of Sat. Een ander aspect van deze fundamentele werkelijkheid is beweging. Deze beweging is een beweging van de Sat, en dit aspect van de Sat wordt Bewustzijnskracht of Chit genoemd. De stabiliteit van de Sat en de beweging van de Chit zijn onze psychologische representaties van het Absolute, dat voorbij stabiliteit en beweging gaat. Sri Aurobindo heeft dit fundamentele inzicht van de Indiase spiritualiteit in deze prachtige zin verwoord: "Het wereldbestaan is de extatische dans van Shiva die het lichaam van de god ontelbaar vermenigvuldigt voor het oog: het laat dat witte bestaan precies achter waar en wat het was, ooit is en ooit zal zijn; het enige doel ervan is de vreugde van het dansen."37
Deze reis van de Bewustzijnskracht begint vanuit het eeuwige Centrum, in het Goddelijke, en vindt in Hem plaats. In feite kan men zeggen dat de hele beweging Hij is: "Hijzelf het spel, Hijzelf de speler, Hijzelf het speelveld."38 Hij is buiten de ruimte, buiten de tijd, puur Zijn, puur Bewustzijn, waar alles zich in een staat van involutie bevindt, ingesloten maar vormloos. Wanneer hij 'Kracht' wordt, noemen we het "Zij". Dit is Kracht gescheiden van Bewustzijn, Zij van Hem, en de reis begint. Shakti of Kracht werpt zich in een uitbarsting van vreugde naar buiten, om te spelen met het opnieuw vinden van Hem in de Tijd. Maar het is een eeuwigdurend begin, niet vastgelegd in de tijd; wanneer we 'eerst' het Zijn en 'dan' het Worden zeggen, vervallen we in de illusie van een ruimtelijk-temporele taal, net zoals wanneer we 'hoog' en 'laag' zeggen, omdat onze taal, net als onze visie op de wereld, beperkt en onjuist is. In werkelijkheid zijn Zijn en Worden twee gelijktijdige gezichten van hetzelfde eeuwige feit – het universum is een eeuwig fenomeen, even eeuwig als de Stilte voorbij de Tijd. De voortdurende overgang van Zijn naar Worden kunnen we een devolutie noemen. Het Allerhoogste Bewustzijn devolueert uiteindelijk tot materie.
Dit gebeurt geleidelijk, als gevolg van een onophoudelijke fragmentatie van het bewustzijn die zich door opeenvolgende bestaansniveaus heen voltrekt. Zodra het Spel op de top begint, zal het niet stoppen totdat de ene Bewustzijnskracht alle mogelijkheden heeft gerealiseerd, zelfs die welke het absolute tegendeel lijken te zijn van de eeuwige Speler. Aan het andere uiteinde van het spectrum is het bewustzijn verduisterd en verborgen in de dichtste onbewustheid. Wanneer de devolutie voltooid is, hebben we Materie. In Savitri heeft Sri Aurobindo de verschillende aspecten van spirituele evolutie in glorieuze poëtische taal beschreven. Hieronder citeer ik een passage die daarop lijkt:
Als iemand, aangetrokken naar de grandeur van de Leegte,
Neigde de Ziel gelokt naar de Afgrond:
Hij verlangde naar het avontuur van Onwetendheid
En het wonder en de verrassing van het Onbekende
En de eindeloze mogelijkheid, die zich verschuilt
In de schoot van Chaos en de diepte van het Niets
Of keek vanuit de ongepeilde ogen van de Kans.
Moe van het onveranderlijke geluk,
Keerde hij zich af van de onsterfelijkheid:
Hij werd getrokken door waagschaal's roep en gevaar's bekoring,
Hij hunkerde naar het pathos van smart, het drama van pijn,
Bederf's perikel, de gewonde nauwelijkse ontsnapping,
De muziek van verwoesting en zijn bekoring en crash,
De smaak van spijt en de gok van liefde
En passie en het ambigue gezicht van het Lot.
Een wereld van zware inspanning en moeilijk gezwoeg,
En strijd op uitroeiing's gevaarlijke rand,
Een botsing van krachten, een onmetelijke onzekerheid,
De vreugde van schepping uit de Nietsheid,
Vreemde ontmoetingen op de wegen van Onwetendheid
En het kameraadschap van half-bekende zielen
Of de eenzelvige grootsheid en eenzame kracht
Van een afzonderlijk wezen, dat zijn wereld verovert,
Riep hij uit zijn te veilige eeuwigheid.
Een enorme afdaling begon, een reuze val:
Want wat de geest ziet, schept een waarheid,
En van wat de ziel zich inbeeldt, wordt een wereld gemaakt.
Een Gedachte, ontsprongen uit het Tijdloze, kan
De aanduiding van een kosmisch gevolg worden
En de routebeschrijving van de goden,
Een cyclische beweging in de eeuwige Tijd.
Aldus ontstond, geboren uit een blinde enorme keuze,
Deze grote, verwarde en ontevreden wereld,
Deze schuilplaats van Onwetendheid, dit thuis van Pijn:
Daar zijn verlangen's tenten opgezet, smart's hoofdkwartier.
Een onmetelijke vermomming verbergt de Eeuwige's zaligheid."
p. 455-456 regels 653-688
Sri Aurobindo heeft in een van zijn brieven beknopt verwoord wat evolutie is en waar het om draait:
"De schepping heeft alle graden van het zijn doorlopen, van het Supramentale tot de Materie, en in elke graad heeft zij een wereld, rijk, vlak of orde geschapen die eigen is aan die graad. Bij de schepping van de materiële wereld was er een duik van dit dalende Bewustzijn in een schijnbare Onbewustheid en een opkomst ervan uit die Onbewustheid, graad na graad, totdat het zijn hoogste spirituele en supramentale toppen herwint en hun krachten hier in de Materie manifesteert."39
De manifestatie van het Zijn in ons universum neemt de vorm aan van een involutie, het beginpunt van een evolutie, met Materie als het laagste stadium en Geest als de top. In de afdaling in de involutie kunnen zeven principes van het gemanifesteerde zijn worden onderscheiden, zeven gradaties van het manifesterende bewustzijn waarvan we hier een waarneming of een concrete realisatie van hun aanwezigheid en immanentie kunnen verkrijgen, of een weerspiegelde ervaring.40
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Zeven gradaties van het manifesterende bewustzijn
Alles lijkt te wijzen... op een spirituele en niet slechts een fysieke evolutie. We ontdekken dat het Onbewuste, waaruit alles voortkomt, slechts schijnbaar is, want daarin bevindt zich een betrokken Bewustzijn met eindeloze mogelijkheden, een bewustzijn dat niet beperkt maar kosmisch en oneindig is, een verborgen en zelf-gevangen Goddelijke, gevangen in Materie maar met alle potentie in zijn geheime diepten. Uit dit schijnbare onbewuste wordt elke potentie op zijn beurt onthuld: eerst georganiseerde Materie die de inwonende Geest verbergt, dan Leven dat in de plant ontstaat en in het dier verbonden raakt met een groeiend Mentale, en vervolgens het Mentale zelf die in de Mens evolueert en georganiseerd wordt.41
Met de mens komen we op een cruciaal punt in ons evolutionaire verhaal. Nu heeft Zij (Kracht) de mogelijkheid Hem (Bewustzijn) te vinden. Onze menselijkheid is de bewuste ontmoetingsplaats van het eindige en het oneindige, en steeds meer naar het Oneindige groeien, zelfs in deze fysieke geboorte, is ons voorrecht. Een bijzonder fenomeen is ook te zien in de fysieke natuur: in de voorgaande stadia lijkt de overvloed aan plantenleven af te nemen zodra het dierlijke stadium is bereikt, en de overvloed van het diertype neemt af wanneer de mens ten tonele verschijnt. Het lijkt erop dat de Natuur geen nieuwe dieren of planten heeft geschapen sinds de komst van de mens. Met andere woorden, deze andere soorten zijn stationair geworden en hebben een statische perfectie in hun eigen soort bereikt. Hoewel de mens nu vastligt in zijn type, is hij verre van tevreden, verre van volmaakt – hij mist de vreugde en de harmonie.
De mens is abnormaal als hij zijn eigen normaliteit niet heeft gevonden – hij mag zich dat wel inbeelden, hij mag dan normaal lijken in zijn eigen soort, maar die normaliteit is slechts een soort voorlopige orde. Daarom is de mens, hoewel oneindig veel groter dan de plant of het dier, niet volmaakt in zijn eigen natuur zoals de plant en het dier. Deze onvolmaaktheid is geenszins iets om te betreuren, maar eerder een voorrecht en een belofte, want ze opent voor ons een immens perspectief van zelf-ontwikkeling en zelf-overstijging.42
Als we 'volmaakt' en zonder fouten zouden zijn, zouden we een stationaire soort zijn, net als bacteriën of de chimpansee.
De reis van de evolutie is dus nog niet voorbij. In een prachtige brief schrijft Sri Aurobindo: "Deze evolutie, deze spirituele vooruitgang – stopt die hier abrupt bij het onvolmaakte mentale wezen dat we de mens noemen? ... Er is tenminste de mogelijkheid, er komt op een bepaald punt de zekerheid, dat er een veel groter bewustzijn bestaat dan wat we het Mentale noemen, en dat we door de ladder nog verder te beklimmen een punt kunnen vinden waarop de greep van de materiële Onbewustheid, de vitale en mentale Onwetendheid, ophoudt; een principe van bewustzijn wordt in staat tot manifestatie dat dit gevangen Goddelijke niet gedeeltelijk, niet onvolmaakt, maar radicaal en volledig bevrijdt. In deze visie verschijnt elke fase van evolutie als gevolg van de afdaling van een steeds hogere Kracht van bewustzijn, die het aardse niveau verhoogt, een nieuwe laag creëert, maar de allerhoogste moeten nog afdalen en het is door hun afdaling dat het raadsel van het aardse bestaan zijn oplossing zal vinden en niet alleen de ziel, maar ook de Natuur zelf haar verlossing zal vinden.43
En nogmaals, met betrekking tot evolutie en de glorieuze toekomst die ons te wachten staat, zei Sri Aurobindo:
We spreken over de evolutie van Leven in materie, de evolutie het Mentale in Materie; maar evolutie is een woord dat slechts het fenomeen beschrijft zonder het te verklaren. Er lijkt immers geen reden te zijn waarom Leven uit materiële elementen zou evolueren of het Mentale uit een levende vorm, tenzij we de Vedantische oplossing accepteren dat Leven reeds in Materie besloten ligt en Geest in Leven, omdat Materie in essentie een vorm van verhuld Leven is, en Leven een vorm van verhuld Bewustzijn. Vervolgens lijkt er weinig bezwaar te zijn tegen een volgende stap in de reeks en de erkenning dat mentaal bewustzijn zelf slechts een vorm en een sluier kan zijn van hogere staten die voorbij het Mentale liggen. In dat geval presenteert de onoverwinnelijke impuls van de mens naar God, Licht, Gelukzaligheid, Vrijheid en Onsterfelijkheid zich op de juiste plaats in de keten als de dwingende impuls waarmee de Natuur ernaar streeft zich voorbij het Mentale te ontwikkelen, en lijkt even natuurlijk, waar en rechtvaardig als de impuls naar Leven die zij in bepaalde vormen van Materie heeft geplant, of de impuls naar het Mentale die zij in bepaalde vormen van Leven heeft geplant ... Het dier is een levend laboratorium waarin de Natuur, zo wordt gezegd, de mens heeft ontwikkeld. De mens zelf zou wel eens een denkend en levend laboratorium kunnen zijn, waarin en met wiens bewuste medewerking zij de supermens, de god, wil ontwikkelen. Of zullen we niet eerder zeggen: God manifesteren?44
De Moeder heeft dit punt zeer helder uiteengezet in de volgende passage:
Er is een opwaartse evolutie in de natuur die gaat van de steen naar de plant, van de plant naar het dier, van het dier naar de mens. Omdat de mens zich op dit moment aan de top van deze opwaartse evolutie bevindt, beschouwt hij zichzelf als de laatste fase in deze opstijging en gelooft hij dat er niets op aarde boven hem kan staan. Hierin vergist hij zich. In zijn fysieke aard is hij nog bijna volledig een dier, een denkend en sprekend dier, maar nog steeds een dier in zijn materiële gewoonten en instincten. De natuur kan ongetwijfeld geen genoegen nemen met zo'n onvolmaakt resultaat; zij brengt een wezen voort dat voor de mens zal zijn wat de mens voor het dier is, een wezen dat in zijn uiterlijke vorm een mens zal blijven, maar wiens bewustzijn ver boven het mentale en zijn slavernij aan onwetendheid zal uitstijgen.
De mens is inderdaad een overgangswezen, en ondanks onze vreselijke toestand vandaag de dag, zijn we verzekerd van een betere toekomst, of in ieder geval een dag later. Op dit moment woelen en draaien we ons om in onze bedden van ellende en lijden, de een op zoek naar zijn hemel, de ander op zoek naar zijn aarde, niet in staat de twee uiteinden te verenigen. Maar het is nu tijd om de dag te grijpen en de last, of het vreugdevolle avontuur, van de evolutie in eigen handen te nemen en bewust te streven naar de vervulling van de evolutionaire intentie in het universum.
Maar is zo'n omarming mogelijk? Luister naar deze geruststelling van Sri Aurobindo:
"...wat de zware last van strijd, lijden en duisternis in de wereld ook moge zijn, als dit als het hoge resultaat ons te wachten staat, dan mag alles wat eraan vooraf is gegaan door de sterken en avontuurlijken niet als een te hoge prijs worden beschouwd voor de glorie die komen zal. In elk geval trekt de schaduw weg; er is een Goddelijk Licht dat over de wereld waakt en niet slechts een verre, onmededeelbare Luister is."45
Het volgende antwoord dat Savitri aan de God van de Dood geeft, en de optimistische toon daarin, kan nu beter worden begrepen in het licht van Sri Aurobindo's concept van evolutie.
Hoe kunt gij zeggen, dat Waarheid nooit het menselijke denkvermogen kan verlichten
En Zaligheid nooit het sterfelijke's hart kan binnendringen
Of God neerdalen in de wereld, die hij gemaakt heeft?
Als in de betekenisloze Leegte de schepping verrees,
Als uit een lichaamsloze Kracht Materie werd geboren,
Als Leven kon klimmen in de onbewuste boom,
Deze groene heerlijkheid doorbreken in smaragdgroene bladeren
En haar lach van schoonheid ontluiken in de bloem,
Als gevoel kon ontwaken in weefsel, zenuw en cel
En Denken de grijze materie van het brein kon aangrijpen,
En de ziel vanuit zijn heimelijkheid kon gluren door het vlees,
Hoe zal het naamloze Licht niet de mens bespringen,
En onbekende vermogens tevoorschijn komen uit Natuur's slaap?
Zelfs nu verrijzen aanwijzingen van een lumineuze Waarheid als sterren
In de door het denkvermogen maanverlichte pracht van Onwetendheid;
Zelfs nu voelen wij de onsterfelijke Geliefde's aanraking:
Als nu de kamer's deur ook maar een beetje openstaat,
Wat zal God dan beletten om binnen te sluipen
Of wie zal zijn kus verhinderen op de slapende ziel?
Reeds is God nabij, de Waarheid is dichtbij:
Moet, omdat het donkere atheïstische lichaam hem niet kent,
Daarom de wijze het Licht ontkennen, de ziener zijn ziel?
p. 648-649 regels 274-295
33: BOEK X CANTO 4 — EVOLUTIE (2)
We hebben nu Sri Aurobindo's concept van evolutie in enkele essentiële details bekeken. Savitri relateert dit begrip aan de evolutie van de mens tot nu toe en aan zijn toekomstige evolutie; ze is ook in staat uit te leggen waarom we niet ontmoedigd hoeven te raken door de huidige verschijningsvorm van de wereld. Integendeel, we hebben alle reden om optimistisch te zijn over de uiteindelijke manifestatie van het goddelijke in al zijn glorie in deze wereld. De wereld lijkt een eeuwige paradox die een eeuwige waarheid in zich draagt, zegt Sri Aurobindo in Het Goddelijke Leven (p. 4).
Zo is er de eeuwige paradox en eeuwige waarheid van een goddelijk leven in een dierlijk lichaam, een onsterfelijke aspiratie of realiteit die een sterfelijk bestaan bewoont, een enkel en universeel bewustzijn dat zich manifesteert in beperkte denkvermogens en verdeelde ego's, een transcendent, ondefinieerbaar, tijdloos en ruimteloos Wezen, dat alleen tijd, ruimte en kosmos mogelijk maakt, en waarin de hogere waarheid, realiseerbaar door de lagere term, zich rechtvaardigt voor zowel de weloverwogen rede als het aanhoudende instinct of de intuïtie van de mensheid.
Er is nog een aspect aan de waarheid die Savitri vertegenwoordigt in haar filosofische ontmoeting met de God van de Dood, namelijk dat bevrijding of volmaaktheid in de loop van de evolutie niet alleen bedoeld is voor de ziel, maar ook voor de instrumenten die de ziel in de materie belichamen – voor het menselijk lichaam, het vitale en het mentale. Deze wereld is niet iets wezenlijk niet-goddelijks; het is het worden van het goddelijke, en het heeft ook zijn plaats in de uiteindelijke vergoddelijking van de gemanifesteerde wereld.
Maar staande aan Eeuwigheid's lumineuze rand
Heb ik ontdekt, dat Hij de wereld was;
Ik heb de Geest met geest ontmoet,
Zelf met zelf, Maar ik heb ook het lichaam van mijn God bemind.
Ik heb hem achtervolgd in zijn aardse vorm.
p. 649 regels 300-304
Dit thema komt steeds terug in het gedicht en we zullen het hier nader bekijken.
In de Indiase filosofische traditie wordt filosofie 'darshan' genoemd, wat 'gezien' of direct ervaren betekent en niet iets dat alleen door redenering en logica is vastgesteld. De Indiase filosofie is primair gebaseerd op spirituele waarnemingen die worden verkregen in hogere bewustzijnstoestanden, hoewel zintuiglijke waarneming en rationele argumentatie er ook een belangrijke rol in spelen. Zo zijn er bijvoorbeeld bewustzijnstoestanden waarin men de onwerkelijkheid van deze wereld beseft. Vervolgens worden zorgvuldige logica en scherpzinnige psychologische analyses ingezet om ingewikkelde metafysische systemen rond deze ervaring te bouwen. Daarom is in de Indiase filosofie de aard van de spirituele ervaring, en niet de logica, de uiteindelijke scheidsrechter in alle filosofische debatten.
Aangezien Savitri een spreekbuis is van Sri Aurobindo, moeten we kort ingaan op Sri Aurobindo's spirituele biografie om een inschatting te kunnen maken van zijn grote spirituele autoriteit. Hij heeft zelf verklaard dat zijn filosofie een poging is om zijn spirituele ervaringen in filosofische termen te beschrijven. Er zijn vier verschillende spirituele ervaringen in het leven van Sri Aurobindo die de intellectuele ontwikkeling van zijn filosofie hebben gevormd. Sri Aurobindo zelf spreekt over de volgende vier grote realisaties als de fundamenten van zijn yoga en spirituele filosofie46.
i) De realisatie van het stille, ruimteloze, tijdloze Brahman, aanvankelijk vergezeld van een gevoel en waarneming van de totale onwerkelijkheid van de wereld: deze overweldigende ervaring kwam tot hem in Baroda aan het einde van een driedaagse meditatiesessie met Lele, zijn yogaleraar. Dit was vergelijkbaar met de ervaring van nirvana. Het bracht hem een reeks krachtige ervaringen en een radicale verandering van bewustzijn, waardoor hij de wereld zag als een cinematografisch spel van lege vormen in de onpersoonlijke universaliteit van het absolute Brahman.
ii) De realisatie van het kosmische bewustzijn en van het Goddelijke als alle wezens: dit is de ervaring die hij had in de gevangenis van Alipore en hij heeft zijn visioen van Sri Krishna als de alomtegenwoordige Heer van de schepping beschreven in zijn toespraak in Uttarapara. Dit is de ervaring van de levende Heer aan wie hij zijn hele wezen overgeeft.
iii) De realisatie van de allerhoogste Werkelijkheid met het statische en dynamische Brahman als zijn twee aspecten: deze realisatie was in zekere zin een synthese van de twee voorgaande. Het was een visioen van de allerhoogste Werkelijkheid als een veelvormige eenheid, tegelijkertijd statisch en dynamisch, gekenmerkt door stilte en expressie, leegte en creativiteit, oneindig en toch samengesteld uit vele vormen. Dit visioen vond plaats toen Sri Aurobindo in 1910 in Chandernagore was.
iv) De realisatie van de hogere bewustzijnsniveaus die leiden tot het supramentale. Deze ervaring van Sri Aurobindo's sadhana kwam tot hem op 24 november 1926.
Na zich in Pondicherry te hebben gevestigd, probeerde Sri Aurobindo de lagere niveaus van het zijn te transformeren door de nederdaling van de hogere bestaansniveaus. Vanaf zijn gevangenschap in de Alipore-gevangenis was hij zich bewust van deze bewustzijnsniveaus boven het gewone verstand, waaraan hij later de volgende namen gaf: Hoger Mentale, Verlicht Mentale, Intuïtief Mentale, Bovenmentale. Dit zijn de belangrijkste gradaties van bewustzijn die leiden tot het Supramentale, de ware bron van Bewustzijnskracht. Dit zijn niet zomaar manieren van kennen, maar bestaansgebieden, bestaansvelden.
De derde en vierde realisatie die hierboven zijn genoemd, vormen de basis van veel wat nieuw is in Sri Aurobindo's filosofie. In Chandernagore realiseerde hij zich dat de donkere helft van de werkelijkheid die we om ons heen zien, niet bedoeld is om te worden verworpen, maar om te worden verlicht en getransformeerd. Hij ontdekte ook dat naarmate iemand's bewustzijn stijgt, hij ook het vermogen verwerft om af te dalen naar de lagere niveaus. Normaal gesproken liggen zowel de donkere niveaus van ons bewustzijn als de heldere, hogere regionen buiten ons zicht.
In zijn eigen yogische sadhana daalde Sri Aurobindo af van het rationele bewustzijn via het vitale bewustzijn eerst in het lichaamsbewustzijn, dat de weefsels en cellen van ons lichaam organiseert. Onder dit niveau ontdekte hij een fysiek bewustzijn (het onderbewuste) dat de ervaringen van ons evolutionaire verleden bevat – onze angsten, misleidingen en de neiging om vast te houden aan herhalende activiteiten. Naarmate hij verder afdaalde, kwam hij in een uitgestrekt gebied terecht, waarin het leven zelf is ingebed. Dit is een rijk van onverbiddelijke universele wetten en Sri Aurobindo ervoer het als een blinde afwijzing van de opwaartse evolutionaire drang van het leven. In het hart van dit Onbewuste werd Sri Aurobindo neergezogen in het Allerhoogste Licht.
Dit was het begin van zijn realisatie dat dit Onbewuste ook een manifestatie van het Goddelijke was. Hij realiseerde zich dat Nacht, Kwaad en Dood niet de ultieme waarheid waren; ze waren slechts een masker op het gezicht van het Goddelijke. Er is slechts één Goddelijk Bewustzijn in het diepste hart van de Materie. In Savitri betreedt Aswapati (die in veel opzichten de persona van Sri Aurobindo vertegenwoordigt) de wereld van Duisternis, Nacht en Kwaad tijdens zijn verkenning van de verschillende werelden. Dit wordt beschreven in canto's 7 en 8 van Boek II van Savitri. Wanneer hij deze onderwerelden betreedt, ziet hij het gezicht van het kwaad en de duisternis in vele gedaanten. Maar hij geeft niet op.
Hij zag in de Nacht de Eeuwigheid's schaduwachtige sluier,
Wist dat de dood een kelder was van het huis van leven,
Voelde in destructie schepping's haastige voetstap,
Kende verlies als de prijs voor een hemelse winst
En de hel als een kortere weg naar hemel's poorten.
Toen in Illusie's occulte werkplaats
En in Onbewustheid's magische drukkerij,
Waren de formaten verscheurd van de oorspronkelijke Nacht
En de stereotypen van Onwetendheid verbrijzeld.
p. 231 regels 416-424
Hij besefte dat de Nacht slechts een sluier was die over het gelaat van de Eeuwige was getrokken, en begreep de dood als een overgangsfase en de hel als een kortere weg naar de poorten van de hemel. Dit is een zeer cruciale ervaring, omdat hier de basis ligt voor Sri Aurobindo's bevestiging van het Goddelijke in de wereld en zijn doel om het mentale, het vitale en het materiële te transformeren tot volwaardige instrumenten van het Goddelijke. We hoeven ons niet van de aarde af te wenden om heilig te zijn, of het vlees te bestrijden met zijn spirituele tegenpolen. Sri Aurobindo stelde voor om juist de eigenschappen van de aarde en het vlees te gebruiken. God is er al; hij hoeft niet binnengehaald te worden, maar alleen bevrijd. Dit vereiste de afdaling van een bewustzijn dat hij het Supramentale bewustzijn noemde.
Naarmate we de ladder van het bewustzijn beklimmen van het denkvermogen, brengt elke opgaande fase een integrerende transformatie in de persoon teweeg. We beginnen ons ook bewust te worden van onze verbondenheid met de andere leden van de menselijke gemeenschap. Naarmate we van het ene niveau naar het volgende stijgen, neemt het gevoel van rust, vrede, licht en harmonie met anderen toe. Maar het is niet gemakkelijk om de lagere niveaus van ons wezen te transformeren. De Natuur verzet zich tegen pogingen tot transformatie en klampt zich vast aan haar vaste, oude gewoonten van werken binnen haar oude groeven. Deze neiging van onze lagere niveaus van het wezen, namelijk ons fysieke, vitale en mentale bewustzijn, om te blijven vasthouden aan hun gebruikelijke manieren van zijn, is zo sterk dat deze poging over het algemeen als hopeloos wordt beschouwd en de meeste spirituele leiders het als verspilling van moeite zien. Ze beschouwen het als een poging die net zo vergeefs is als de poging om de staart van een hond recht te trekken, die hoe hard je ook probeert, altijd krom blijft. Als deze wereld, na alle heroïsche pogingen om haar te veranderen, 'anityam' en 'asukham' blijft in de taal van de Gita, is het het beste om het standpunt in te nemen dat alleen Brahman de waarheid is en dat deze jagat, de bewegende aardse wereld, een illusie, maya, is. Maar Sri Aurobindo gelooft, gebaseerd op zijn spirituele ervaringen, dat de lagere bestaansniveaus van ons wezen getransformeerd kunnen worden. Hij gelooft ook dat de sleutel tot deze transformatie ligt in het naar beneden brengen van de kracht van het oorspronkelijke scheppende bewustzijn, wat hij het Supramentale noemt, naar die lagere niveaus. Zelfs het Bovenmentale, het hoogste bewustzijnsniveau dat zich al op aarde manifesteert, bezit deze transformerende kracht niet. Die kan alleen voortkomen uit een bewustzijnsniveau dat Sri Aurobindo het Supramentale noemt.
Hier ligt de kern van het probleem en de kwestie waarover Sri Aurobindo opvattingen heeft die hem onderscheiden van alle andere denkers binnen de Indiase spirituele traditie. De mens heeft altijd een intuïtie gehad van een perfecte wereld voorbij de onvolmaakte wereld die we om ons heen zien. Maar deze wereld van perfectie werd altijd beschouwd als exclusief behorend tot de suprakosmische of transcendentale wereld – een chinmaya loka, of een Vaikunth of een Kailas. Dit heeft de spirituele zoekers aangewakkerd in hun vurigheid naar de transcendentale wereld en hun onverdraagzaamheid ten opzichte van het aardse bestaan van de mens. Daarom beschouwen de meeste spirituele denkers het aardse bestaan als een onwerkelijkheid, een ijdelheid. Het menselijke denkvermogen merkt dat de zintuigen hem vaak bedriegen, het vitale denkvermogen merkt dat zijn honger naar nieuwigheid en opwinding altijd groter is dan de voldoening die deze wereld kan bieden, het denkende denkvermogen ontdekt dat er hier geen zekerheden kunnen bestaan, en de ziel roept in haar frustratie uit dat alles hier relatief en waardeloos is. De volgende stap is dan de conclusie dat alleen het Absolute en het Eeuwige werkelijk zijn, en dat deze wereld een immense waanvoorstelling is, een immense kosmische illusie. Het Absolute Brahman is de enige werkelijkheid en deze wereld is een maya, een illusie, een leugen.
In 'The Life Divine', waar Sri Aurobindo dit onderwerp uitvoerig behandelt, wijst hij erop dat in India deze filosofie van wereldontkenning door twee van haar grootste denkers, Boeddha en Shankara, een opperste macht heeft gekregen – hoewel hij ook duidelijk maakt dat dit niet de houding van de Vedische Rishi's was. Hij wijst er verder op dat
... alle stemmen het erover eens zijn dat ons hemelse koninkrijk niet in deze wereld van dualiteiten kan bestaan, maar daarbuiten, hetzij in de vreugden van het eeuwige Brindavan, hetzij in de verheven zaligheden van Brahmaloka, voorbij alles in de vormloze eenheid van het ondefinieerbare bestaan. En door de eeuwen heen heeft een groot leger van stralende getuigen, heiligen, leraren, namen die heilig zijn voor het Indiase geheugen en dominant in de Indiase verbeelding, steeds dezelfde getuigenis afgelegd en steeds dezelfde verheven en verregaande oproep verkondigd... verzaking als enige weg naar kennis, aanvaarding van het fysieke leven als de daad van de onwetenden, het stoppen met geboorte als het juiste gebruik van de menselijke geboorte, de roep van de Geest, de terugtrekking uit de Materie.47
Het is ongetwijfeld waar dat de spiritualiteit die Sri Aurobindo nastreeft zeer moeilijk is. Het vervolmaken van het innerlijke wezen van de mens is gemakkelijker. Het transformeren van het uiterlijke wezen van de mens en daarmee de buitenwereld is een buitengewoon moeilijke onderneming, en niemand heeft tot nu toe zelfs maar beweerd dat het mogelijk is om een dergelijk ideaal te bereiken, behalve Sri Aurobindo. Hij wist hoe moeilijk het is om met name het vitale en het fysieke wezen van de mens te veranderen. Maar hij was ervan overtuigd dat dit mogelijk was. In een brief die hij in 1916 aan de Moeder schreef, verwees hij naar dit probleem:
Dit is waartegen onze natuur zich het meest verzet. Het blijft vasthouden aan de verdeeldheid, de dualiteiten, het verdriet en de onbevredigde passie en arbeid; het vindt het moeilijk zich aan te passen aan de goddelijke grootsheid, vreugde en evenwicht – vooral aan de vitale en fysieke aspecten van onze natuur; het zijn deze aspecten die het denkvermogen neerhalen, zelfs als die lange tijd in vreugde, vrede en eenheid heeft geleefd. Dat is, denk ik, de reden waarom religies en filosofieën zo sterk geneigd zijn geweest tot de veroordeling van Leven en Materie en gericht waren op een ontsnapping in plaats van een overwinning. Maar de overwinning moet behaald worden; de opstandige elementen moeten verlost en getransformeerd worden, niet verworpen en uitgeroeid.
Het moet hier duidelijk zijn dat Sri Aurobindo geen twijfel had over de waarde of de geldigheid van de ervaring van Nirvana. Zonder de ervaring van Nirvana is het moeilijk om boven de onwetendheid van de door het denkvermogen gecreëerde wereld uit te stijgen en onze vrijheid van de bepalingen van de Natuur te realiseren. Alleen op deze manier kan het fundamentele zelf zijn positie als puur bewustzijn herwinnen. En wanneer de spirituele aspirant plotseling in een staat van eenheid met het tijdloze, onbeweeglijke zelf terechtkomt in de ervaring van Nirvana, is de wereld die hij tot dan toe als de enige realiteit had beschouwd – en de realiteit die door de ervaring van Nirvana wordt onthuld – zo treffend dat hij ertoe wordt bewogen te geloven dat de wereld van veelvoud die hij zag onwerkelijk was en dat alleen het stille zelf werkelijk is. Sri Aurobindo zelf was niet onbekend met de staat van Nirvana. Hij wist precies wat de ervaring inhield en heeft deze beschreven in zijn brieven. 
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De vraag die hier relevant is, is of de Nirvana-ervaring een van de ervaringen is van het naderen van de Allerhoogste Werkelijkheid, of is het de enige ervaring, of de culminerende ervaring, de ultieme ervaring? Sri Aurobindo's antwoord hierop is dat voorbij de Nirvana-ervaring een nog hogere en meer omvattende spirituele realisatie ligt, die zowel de Nirvana-ervaring als het wereldbewustzijn, waarvan zij de negatie is, een geldige plaats verleent.
De normale neiging om zichzelf te identificeren met een individueel lichaam, leven en denkvermogen leidt tot een illusie. Dit is het beeld dat ons denkvermogen ons voorschotelt zolang deze niet verlicht is. De werkelijkheid is dat er een Zelf is, een puur bestaan waarvan alle dingen hier wordingsprocessen zijn. Op een bepaald moment moet de spirituele zoeker ontdekken dat het eindige één zelf-representatie is van de manifestatie van het Oneindige. Een spirituele zoeker begint op de negatieve manier, door te zeggen: "Ik ben niet het lichaam, niet het leven en niet het denkvermogen". Van daaruit moet hij verdergaan naar het besef: "Ik ben Dat, het pure, het zaligvolle". De waarheid is dat onze werkelijkheid die van een Zelf is, een puur bestaan waarvan al deze dingen wordingsprocessen zijn. Met andere woorden, hij zou moeten kunnen zeggen: "Dit lichaam is ook potentieel goddelijk, net als dit vitale wezen en het denkvermogen". Dit is de waarheid die we moeten beseffen om operationeel te maken in ons uiterlijke en innerlijke leven. En het bereiken van deze waarheid, de Nirvana-ervaring, is zeker van onschatbare waarde. Maar ons zoeken mag niet eindigen bij de transcendente realiteit. We moeten de buitenwereld heroveren met dit spirituele bewustzijn, omdat de wereld van veelvoudigheid de dynamische aard en het aspect van het Absolute is.
Wat Sri Aurobindo onbevredigend vindt aan de traditionele Indiase spiritualiteit is niet de sterke neiging tot de Nirvana-ervaring, maar de neiging om erin vast te lopen en halverwege te stoppen. Het is het nijpende probleem van het kwaad dat veel spirituele zoekers tot dit uiterste drijft. Hoe kunnen we het altijd pure, zalige, volmaakte Oneindige verzoenen met deze wereld van onzuiverheid, valsheid, kwaad en lijden? De beste oplossing lijkt te zijn om elke realiteit van de buitenwereld te ontkennen en ons terug te trekken in de glorie van het transcendente in onszelf. Maar dit, zegt Sri Aurobindo, is een vluchtpoging in plaats van een oplossing.
Door deze vlucht raken we versteend in onze huidige onvolmaaktheid, zwakheden en lijden, en ontzeggen we onszelf de mogelijkheid om deel te nemen aan het goddelijke handelen. Evolutie, zo hebben we gezien, is de manier waarop het goddelijke ervoor heeft gekozen zich geleidelijk in deze schepping te manifesteren. God bevrijdt zich hier van leugen naar waarheid, van lelijkheid naar het goede en het mooie, van lijden naar vreugde. En de mens moet de leider zijn van deze grote inspanning, want in hem heeft de Natuur een instrument gevonden dat haar doel kan begrijpen en met haar kan samenwerken.
De Nirvana-oplossing voor het probleem van het leven is dat het waarden op alle niveaus vernietigt. We gebruiken dat als excuus om niet te streven naar de verheffing van het hele menselijk ras tot het hoogst mogelijke niveau van volmaaktheid, door het materiële leven van het ras te transformeren in nieuwe vormen, religieus, intellectueel, sociaal of politiek. Sri Aurobindo accepteert niet het gangbare idee dat van een mens die een spiritueel leven leidt, verwacht wordt dat hij zich afzondert van de rest van de gemeenschap en haar dringende zorgen. Volgens hem gaf God de mens het leven op aarde juist opdat het hogere in termen van het lagere uitgedrukt zou kunnen worden. Deze roeping weigeren is noch God dienen, noch de eigen menselijkheid vervullen. De wereld volledig verwerpen betekent 'de grotere vreugde van het Goddelijke Wezen in het kosmische bestaan missen ... het totale gevoel van de schepping en de volledige wil van God.'
34: BOEK X, CANTO 4 (REGELS 337-460)
In de laatste twee hoofdstukken zijn we afgeweken van de tekst van Savitri om kort Sri Aurobindo's basisconcept van evolutie als de evolutie van het bewustzijn te bespreken, evenals zijn concept van de volmaaktheid van het gehele wezen van de mens – zijn lichaam, leven en denkvermogen, evenals de bevrijding van zijn ziel – als het doel van zijn yoga. We keren nu terug naar onze studie van Canto 4 van Boek X van Savitri.
Savitri gebruikt de logica van evolutie om de bewering van de God van de Dood te beantwoorden dat deze aarde een hopeloze onderneming is en dat het daarom dwaas is om te proberen God hierheen te brengen. Hier is geen thuis voor hem. Hij toont haar het panorama van de menselijke geschiedenis en de nutteloze cyclus van beschavingen die worden opgebouwd en vernietigd, van oorlogen en de verwoesting van alles wat de mens zorgvuldig opbouwt in eeuwen van harde arbeid en in een oogwenk vernietigt. Het menselijke denkvermogen droomt, maar tevergeefs – want de wereld is een mythe die toevallig werkelijkheid wordt. Als het Mentale alles is, verklaart de God van de Dood, dan is er geen hoop op Waarheid – want het Mentale kan het lichaam van de Waarheid nooit zien. Hij vraagt haar haar denkvermogen los te laten. Zelfs als God bestaat, geeft Hij niet om deze wereld. Hij ziet alles met een kalme, onverschillige blik. Hoe dan ook, men kan God's waarheid niet in zijn denkvermogen vasthouden. Hij vertelt Savitri dat het dwaas is om te proberen de wereld die God heeft geschapen te veranderen.
Hij vraagt Savitri om het leven en het denkvermogen los te laten, zodat ze zichzelf als ziel kan realiseren. Als zij Geest is, en de Natuur slechts de gedaante van Geest, zegt hij: "Werp je gedaante af en wees je naakte zelf. Dat is de enige waarheid van het leven. Wend je tot God, O Savitri, laat alles achter. Je moet sterven aan jezelf en de onbeweeglijke vrede van de geest zoeken. Ik ben de poort naar onsterfelijkheid." Dit standpunt, zo moet men zich herinneren, wordt door verschillende spirituele tradities onderschreven. De mens kan hier op aarde geen vervulling vinden, maar alleen in de andere werelden, of in de wereld binnenin, kan hij het koninkrijk van God vinden. In bepaalde scholen van de Indiase filosofie staat dit bekend als de Mayavada. Deze school stelt dat de wereld een illusie (maya) is en dat alleen het ene Zelf, aangeduid als Atman-Brahman, werkelijk is. Handelen in een illusoire wereld kan natuurlijk geen betekenis hebben, behalve mogelijk als een oefening in de zuivering van het denkvermogen ter voorbereiding op de vereniging met het Absolute. De implicatie hiervan is dat de grootste wijsheid schuilt in het ontsnappen aan deze wereld.
We hebben nu ook kort de filosofische implicaties onderzocht van wat de God van de Dood beweert als de waarheid over deze wereld, en hoe Savitri hem confronteert met de fundamentele waarheid die de evolutie van het bewustzijn hem laat zien. Bovendien begint Savitri nu te benadrukken dat zij een vertegenwoordiger is van de strevende wereld en dat zij vrijheid zoekt, niet alleen voor haar eigen geest, maar voor iedereen. Het doel van de yoga die Sri Aurobindo en de Moeder beoefenden, was niet de redding van het individu als hoogste doel, maar de verlossing van de hele mensheid. Men kan een groeiende nadruk hierop zien in Savitri's strijd met de God van de Dood vanaf nu.
Toen klonk er opnieuw een diepe kreet van de Dood. Maar deze keer klonk zijn stem anders. Hij klonk nog steeds minachtend, maar niet meer zo zelfverzekerd als eerder. Hij klonk vermoeid en mededogend, alsof hij gebukt ging onder zijn eigen koppigheid. Hij klonk nu meer als de stem van het leven, enigszins vermoeid en verward door het bewandelen van talloze paden. Zijn angst was ook veranderd, alsof hij onze vergankelijke menselijke poging om de eeuwigheid te bereiken erkende. Maar hij twijfelde er nog steeds aan of er ooit iets goeds en moois op deze aarde zou kunnen ontstaan uit haar lange en schijnbaar vruchteloze strijd met het Lot, het toeval en de Tijd.
De stem van de Dood riep Savitri toe:
"Jij, O Savitri, kent de wijsheid die verder reikt dan het aanvaarden en het verwerpen van vormen; daarom ben je verlost door de ziende goden. Had je je denkvermogen maar afzijdig gehouden van de felle druk van de levensstrijd, dan zou je net als de goden alwetend en kalm zijn geweest. Maar je hart is hartstochtelijk en weigert kalme afstandelijkheid te ervaren; het is als de stormvleugel van een anarchistische macht. Het probeert het decreet van het Lot te verscheuren, de heerschappij van de Dood en de heersende wet en wil die alles in stand houdt, omver te werpen. Zulke grote geesten als jij, die vervuld zijn van een buitensporige liefde voor alles in deze schepping, haasten zich tot actie en neigen ernaar de wetten van God te overtreden. Zij zijn zoals jij; deze aanbidders van geweld weten niet hoe het leven terugdeinst met onverwachte gevolgen wanneer ze de woelige jaren dwingen zich in de richting van hun keuze te bewegen.
"Maar de wijzen zijn kalm; zij zijn niet zoals de heerszuchtigen. Net als de grote heuvels zitten ze op hun onveranderlijke basis en proberen ze onophoudelijk op te rijzen naar de onbereikbare hemel, met hun hoofden droomloos in het onveranderlijke rijk van de hemel. Deze machtige bemiddelaars, die verheven en stil zijn, nemen genoegen met het gadeslaan van de bewegingen van de sterren. Ze lijken misschien onbeweeglijk, maar ze zijn de macht van de aarde; ze zien de eeuwen voorbijgaan, maar zelf blijven ze altijd dezelfde.
"De wijzen denken in grote lijnen, in termen van de cycli van de tijd; ze voorzien dingen die nog moeten gebeuren, ver in de toekomst; ze horen de voetstappen van verre dingen; geduldig en onbewogen houden ze hun gevaarlijke wijsheid in hun diepten in bedwang om te voorkomen dat het fragiele schip van de mens vergaat en zinkt in de afgrond van de kolossale zeeën, meegesleurd door een leviathan (zeemonster) die daar geketend en gevangen wordt gehouden.
"Zie, hoe alles beeft wanneer de goden te dichtbij komen! Alles beweegt, alles is in gevaar, alles is in angst en alles wordt verscheurd en opgeworpen. Als de kracht van de hemel deze onvolmaakte aarde zou overvallen, en kennis zonder enige sluier deze ongeschikte zielen op aarde zou treffen, zouden de snel voortschrijdende tijden chaotisch in een afgrond storten. Daarom verbergen de goden hun ontzagwekkende krachten. God lijkt zijn gedachten te verbergen, en soms lijkt hij zelfs te dwalen. Wees in deze wereld altijd kalm en bedachtzaam in je reacties. Jij, Savitri, bent vervuld met de kracht van de machtige godin (Durga) aan wie je vanmorgen verering hebt geboden. Gebruik die kracht niet zoals de wilde Titanen dat doen. Verstoor de vaste en goed uitgestippelde lijnen niet. Dit zijn eeuwenoude wetten. Respecteer de serene rust van grote, gevestigde zaken."
We zien hier duidelijk dat de God van de Dood zijn strategie opnieuw heeft veranderd. Hij is niet langer hoogmoedig en autoritair. Hij kan Savitri niet zomaar negeren of doen alsof wat ze probeert te doen hem niets kan schelen. Dus gebruikt hij nu de techniek van 'haar veroordelen met een lauwe lof'. Hij erkent de grote kracht die ze in zich heeft, maar in het belang van de wereld en in haar eigen belang adviseert hij haar kalm en wijs te blijven. Hij zegt: "Verstoor de rust van de gevestigde orde niet. Respecteer de wijsheid van de Schepper die deze wereld heeft gemaakt zoals ze is. Laat het aan hem over om te bepalen welke veranderingen hij wil aanbrengen en wanneer hij dat wil doen."
Savitri antwoordt de enorme God nu: "O Dood, wat is die kalmte die je plotseling zo veel prijst? Is het niet gewoon de mechanische en inerte tred van enorme, onmenselijke energieën, geketend aan een onveranderlijke, volledig zielloze cirkel? Als de onveranderlijke wet de hoogste werkelijkheid is, dan is de hoop van de ziel tevergeefs. Maar integendeel, de snel voortschrijdende tijdperken bewegen zich onophoudelijk voort naar het nieuwe en onbekende en God's doel rechtvaardigen in deze schepping. Kijk naar de grote tijdperken van de aarde en de vooruitgang die ze hebben gebracht; hoe zouden die tot stand zijn gekomen als ze niet door een doorbraak van de keten van alle vaste wetten tot stand waren gekomen? Alleen door zo'n vrij en open avontuur in het nieuwe heeft het leven de pijnlijke paden bewandeld die het nu heeft. Hierin werd de aarde bemoedigd door de inspirerende goddelijke woorden die menselijke goden hebben achtergelaten. Leg levende denkvermogens en harten niet de saaie vastheid op die alleen geschikt is voor levenloze dingen. De regel die je zo bewondert, geldt alleen voor diersoorten die tevreden zijn met een leven onder het onveranderlijke juk van de Natuur. Maar hij is niet bedoeld voor de mens die naar een hoger pad streeft en alles wil beheersen.
"Met mijn levende voeten vertrap ik je wet, O Dood, want ik ben geboren om in vrijheid te leven. Als ik machtig ben, laat dan mijn kracht zich openbaren, en je zult zien dat zij de gelijke metgezel is van de tijdloze macht. Of anders, laat mijn gefrustreerde ziel wegzinken in de oorspronkelijke slaap, als zij onwaardig is. Ik eis van de Tijd de eeuwigheid van mijn wil op en ik eis God op in zijn Wordingen, in de momenten van de Tijd."
Savitri heeft geen respect voor de raad van inertie; ze wil zich niet aan de oude wetten houden en niets nieuws durven – de lijn die de God van de Dood haar probeert voor te houden als een groot ideaal. Ze verzet zich bijna heftig tegen zo'n ideaal en verwerpt de pogingen van de Dood om haar in het verleden gevangen te houden. De evolutie zou niet zo ver gekomen zijn als ze niet de moed had getoond om oude gewoonten los te laten en nieuwe manieren van leven uit te proberen.
De Dood gebruikt nu zeer subtiele argumenten om Savitri te verwarren:
"Waarom zou de nobele en onsterfelijke wil
Buigen voor onbeduidende werken van de vergankelijke aarde,
De vrijheid vergeten en het Eeuwige's pad?
Of is dit het hoge gebruik van sterkte en denken,
Om te worstelen met de boeien van dood en tijd
En het werk verkwisten, dat de goden zouden kunnen verdienen,
En te strijden en de doodsangst van wonden te dragen
Om de triviale vreugden te grijpen, die de aarde kan bewaken
In haar kleine schatkist van voorbijgaande dingen?
Kind, hebt gij de goden onder uw voeten vertrapt,
Alleen om armzalige flarden te winnen van aards leven
Voor hem, die gij liefhebt, de grootse bevrijding ongedaan maken,
Om zijn ziel van een vroege verrukking van de hemelen te weerhouden,
Die de genadige godheden geroepen hebben?
Zijn uw armen lieflijker dan de hoven van God?"
p. 652 regels 409-423
De God van de Dood vraagt Savitri in feite of het wel verstandig is om haar grote vermogens en talenten in te zetten om de dood hier op aarde te bestrijden. Wat heeft de aarde immers te bieden behalve teleurstelling, lijden, strijd en dood? De dood brengt voor degene die bevrijd is van de nachtmerrie van het leven grote verlichting en vrede. Dus vraagt hij haar:
"Waarom zou je je nobele en onsterfelijke wil laten buigen voor de onbeduidende bezigheden van de vergankelijke aarde, en zo je eigen hoge vrijheid en de juiste weg naar het eeuwige vergeten? Of is dit het juiste en verheven gebruik van je kracht en creativiteit om op aarde te worstelen met de banden van dood en tijd, en de inspanning te verspillen die je goddelijkheid zou kunnen opleveren als je die elders zou inzetten? Waarom vecht je en verdraag je de pijn van wonden, alleen om de triviale vreugden te grijpen die de aarde in haar kleine schatkistje van vergankelijke dingen kan bewaren? O kind, ben je zelfs boven de goden uitgestegen om slechts armzalige flarden aards leven te verwerven voor hem die je liefhebt (Satyavan), en daarmee de grote bevrijding teniet te doen die de genadige goden hem hebben geschonken door hem van het aardse leven weg te nemen? Zijn jouw armen dan lieflijker dan de dood?"
Savitri antwoordde:
"Ik wandel zonder aarzeling op de weg die voor mij is uitgehouwen door de machtige hand van God, die alles voor ons heeft gepland. Ik ren waar de lieflijke en gebiedende stem van God mij gebiedt en waar ik word voortgedreven door de teugels in zijn handen. Als al deze schepping nutteloos is, waarom heeft God dan zo'n groots plan van de grote werelden gemaakt en waarom heeft hij de hele oneindigheid gevuld met zijn hartstochtelijke, intense vurigheid? Of waarom heeft hij mijn menselijke gedaante geschapen en zijn heldere en verheven verlangens in mij gezaaid, zo niet om er iets mee te bereiken, om ze in mij te zien bloeien en mij in staat te stellen te groeien in liefde? Heeft hij niet in mij zijn menselijk beeld, rijk gevormd in gedachten, zijn grootsheid en zijn gouden krachten gebeiteld?
"De hemel kan in zijn kalmte op onze komst wachten. De hemel was gemakkelijk voor God om te bouwen. De aarde was moeilijk om te bouwen, want bij de bouw van de aarde had hij glorie en problemen om het hoofd te bieden, en hij had strijd om te voeren. Daar op aarde zijn de onheilspellende maskers, de verschrikkelijke machten om te overwinnen. Het scheppen van de goden op aarde is de ware uitdaging."
De verre Hemel kan op onze komst wachten in zijn kalmte.
Gemakkelijke waren de hemelen om te bouwen voor God.
De aarde was zijn moeilijke kwestie, de aarde gaf de glorie
Van het probleem en de race en de strijd.
Daar zijn de omineuze maskers, de verschrikkelijke vermogens;
Daar is het de grootsheid om de goden te scheppen.
p. 653 regels 435-440
Deze regels herinneren ons aan een zeer beroemde uitspraak van Sri Aurobindo, die als volgt luidt:
"De hemel hebben we altijd bezeten, het is de aarde die we nog moeten bezitten, en het doel van mijn yoga is, in de taal van de Veda's, hemel en aarde gelijk en één te maken."
Dit is essentieel voor het hele gedachtegoed van Sri Aurobindo. Ware spiritualiteit zou moeten helpen bij de manifestatie van de volmaaktheid van God hier op aarde. Het probeert niet te ontsnappen aan de problemen van deze wereld naar een verre hemel, Nirvana, Chid-loka of Kailasa. Savitri herhaalt hier dit centrale idee van Sri Aurobindo's spirituele gedachtegoed.
En in de volgende regels maakt ze de zaak af:
Is de geest niet onsterfelijk en altijd vrijgesproken,
Verlost van de greep van de Tijd?
Waarom kwam het omlaag tot in de sterfelijke's Ruimte?
p. 653 regels 441-443
Savitri vraagt de Dood: "Wat is het nut ervan om met je ziel weg te vluchten naar een wereld van bevrijding, of Nirvana? Is de ziel niet altijd onsterfelijk en vrij, altijd bevrijd van de Tijd?" De Bhagavad Gita beschrijft het als datgene 'wat niet geboren wordt, niet sterft', als 'ongeboren, onveranderlijk, eeuwig, onvergankelijk en oeroud', als iets dat 'eeuwig stabiel, onbeweeglijk, alomtegenwoordig is en voor altijd en eeuwig bestaat.'49
Als het hele doel van dit leven is dat we het gebruiken om de snelste weg te vinden om eraan te ontsnappen, waarom heeft God het dan geschapen? Wordt er gesuggereerd dat God een fout heeft gemaakt bij het scheppen van deze wereld, en dat we hem moeten proberen te corrigeren door ervan weg te vluchten? Als de onsterfelijke geest hier is neergedaald en zich in onwetendheid heeft gehuld, moet dat een doel hebben. Wat is dat doel?
Savitri verklaart dat God de mens een nobele missie heeft gegeven toen hij zijn verheven geest naar deze aarde zond, en dat hij zijn decreet op het voorhoofd van de Natuur heeft gestempeld.
Een lading gaf hij aan zijn verheven geest in de mens
En schreef een verborgen decreet op Natuur's toppen.
p. 653 regels 444-445
Wat is deze opdracht die God aan de verheven geest van de mens heeft gegeven?
Vrijheid is dit met een altijd gezeten ziel,
Groots binnen leven's beperkingen, sterk in Materie's knopen,
Grote substantie van actie bouwend uit de werelden
Om fijne wijsheid te maken uit ruwe, verspreide draden
En liefde en schoonheid uit oorlog en nacht,
Het wonderbare waagstuk, het goddelijke spel.
p. 653 regels 446-451
Toen het Goddelijke de ziel van de mens zond om te worden opgeslokt door de beperkende en verstikkende wereld van materie en leven, gaf hij haar innerlijke vrijheid en zette hij een goddelijk spel op. Wat was het doel van dat spel? 'Fijne wijsheid te maken uit ruwe, verspreide draden' – fijne wijsheid weven uit de grove draden van levenservaringen in de materie en de vitale en vroege regionen van het denkvermogen. En ten tweede? 'liefde en schoonheid uit oorlog en nacht.' creëren. Er is zoveel strijd en duisternis hier op aarde, maar liefde en schoonheid scheppen uit dit alles – dat is het goddelijke spel, dat is de 'wonderbare waagstuk, het goddelijke spel'. Sri Aurobindo verwoordt dit prachtig aan het begin van zijn filosofische magnum opus Het Goddelijke Leven (pp. 1-2):
Het goddelijke wezen kennen, bezitten en zijn in een dierlijk en egoïstisch bewustzijn, onze schemerige of duistere fysieke mentaliteit omzetten in de volle supramentale verlichting, vrede en een zelf-bestaande gelukzaligheid creëren waar slechts een spanning van vergankelijke genoegens heerst die worden overwonnen door fysieke pijn en emotioneel lijden, een oneindige vrijheid vestigen in een wereld die zich presenteert als een verzameling mechanische noodzakelijkheden, het onsterfelijke leven ontdekken en realiseren in een lichaam dat onderhevig is aan dood en voortdurende verandering – dit wordt ons aangeboden als de manifestatie van God in de Materie en het doel van de Natuur in haar aardse evolutie.
Nu gaat Savitri de uitdaging aan die de God van de Dood haar voorlegde toen hij haar vroeg: "Je probeert hem terug te roepen naar de aarde en zijn ellendige leven, weg van de grote vrede en verlichting die de dood hem heeft geschonken." Hij had haar gevraagd: "Zijn uw armen lieflijker dan de hoven van God?" Zijn jouw armen dan lieflijker dan de hoven van God waarheen de dood hem heeft gezonden? Haar antwoord is te vinden in de volgende regels:
Welke vrijheid heeft de ziel, die zich niet vrij voelt,
Tenzij kaal gestript en niet de banden kan kussen,
Die de Geliefde windt rond zijn speelkameraad's ledematen,
Zijn tirannie kiezend, verpletterd in zijn omarming?
Om hem beter vast te grijpen met haar grenzeloze hart,
Aanvaardt zij de beperkende kring van zijn armen,
Buigt vol zaligheid onder zijn overmeesterende handen
En lacht in zijn rijke beperkingen, het meest gebonden, het meeste vrij.
Dit is mijn antwoord op uw verlokkingen, O Dood."
p. 653 regels 452-460
Wat voor vrijheid geniet de ziel dan, als hij niet vrij is om zich volledig bloot te geven en de banden van de Geliefde te kussen die zich om zijn ledematen wikkelen, haar tirannie te kiezen en verpletterd te worden in haar omhelzing? Om haar effectiever te grijpen met zijn onbegrensde hart, aanvaardt de ziel de beperkende cirkel van haar armen, geeft zich volledig over aan haar meesterlijke handen en schept een immense vreugde in haar rijke beperkingen. Hij is het meest vrij wanneer hij zo het meest gebonden is.
Dit is niet alleen een wonderbaarlijke poëtische beschrijving van het fundamentele mysterie van dit leven, maar het is ook een zeer diepgaande filosofische uitspraak. Het Brahman is in de greep van de strakke omhelzing van maya; lijdt een geliefde wanneer hij strak wordt omhelsd door zijn geliefde? Toont dat aan dat hij hulpeloos is? Het Allerhoogste Brahman laat zich binden door Onwetendheid, door Maya, niet omdat hij hulpeloos is en Maya te sterk voor hem is en hij geen andere keuze heeft dan zich aan haar te onderwerpen, Dit zou neerkomen op het erkennen dat Maya een grotere waarheid is dan het Allerhoogste Brahman. Dit zou betekenen dat een andere realiteit, die even krachtig is als het Allerhoogste Brahman, wordt erkend. Om te voorkomen dat ze in deze val trappen, beweren Shankara en zijn volgelingen dat Onwetendheid of Maya niet reëel is, behalve in haar pragmatische effect. Ze zijn genoodzaakt Onwetendheid als onwerkelijk te beschrijven en deze wereld, die door Onwetendheid is geschapen, eveneens als onwerkelijk, als een fata morgana. Sri Aurobindo daarentegen verkondigt dat het zogenaamde Maya ook reëel is en dat deze wereld die zij schept eveneens reëel is. De wereld is onvolmaakt, maar deze zelf-beperking wordt de Allerhoogste niet opgelegd door een externe kracht. Het is veeleer een vrijwillige zelf-beperking waaraan hij zich graag onderwerpt. Zoals hij zegt in Het Goddelijke Leven (Volume II, deel 1, p. 280), wordt deze zelf-beperking, die de Onwetendheid vertegenwoordigt, geaccepteerd voor een specifieke taak. In plaats van onverenigbaar te zijn met de absolute bewustzijnskracht van het Goddelijke Wezen, is het juist een van zijn krachten die bestaat te midden van de veelvoudige energieën van het Oneindige. De Allerhoogste bindt zichzelf omdat Hij vrij is om zichzelf te binden. Dat is een teken van zijn almacht en absolute vrijheid en niet van enige beperking op zijn vrijheid.
Savitri heeft de God van de Dood nu een passend antwoord gegeven op zijn vraag aan haar: "Zijn uw armen dan lieflijker dan de dood?"
35: BOEK X, CANTO 4 — DE WERKELIJKHEID EN WAARDE VAN DE WERELD
Voordat we verdergaan, moeten we kort de belangrijkste kwesties samenvatten die uit dit debat tussen Savitri en haar tegenstander in het vorige hoofdstuk naar voren zijn gekomen. Savitri heeft nu in de volgende woorden de waarde van deze wereld verklaard:
De verre Hemel kan op onze komst wachten in zijn kalmte.
Gemakkelijke waren de hemelen om te bouwen voor God.
De aarde was zijn moeilijke kwestie, de aarde gaf de glorie
Van het probleem en de race en de strijd.
Daar zijn de omineuze maskers, de verschrikkelijke vermogens;
Daar is het de grootsheid om de goden te scheppen.
p. 653 regels 435-440
Het scheppen van volmaaktheid hier op aarde is de ware uitdaging. Het scheppen van de goden in de hemel is relatief eenvoudig; maar de aarde biedt echte problemen; ze is nog steeds in de greep van het Onbewuste, en het bevrijden van het leven hier uit de greep van de vijandige krachten is een glorieuze uitdaging.
Er zijn in feite twee verschillende manieren om naar de wereld te kijken --- in termen van haar waarde voor God en in termen van haar waarde voor ons. Wanneer we ons afvragen wat haar waarde voor ons is, hebben we de neiging de wereld af te doen als 'anityam, asukham' (vergankelijk en ongelukkig) en daarom worden we verleid om eraan te ontsnappen of, op zijn best, haar te gebruiken als een instrument om onze ziel te versterken, zodat we toegang krijgen tot een buitenaardse hemel. Wanneer we haar beschouwen in termen van haar waarde voor het Goddelijke, ontdekken we dat het een uitdagend terrein is voor de volste manifestatie van Zijn glorie. Kan de wereld verlost worden van haar huidige staat van onvolmaaktheid, corruptie en onderwerping aan dood en onwetendheid? De meeste spirituele filosofieën hebben de neiging deze vraag ontkennend te beantwoorden. Maar hier geeft Savitri in wezen het antwoord van Sri Aurobindo op deze vraag. Niet om aan de wereld te ontsnappen vanwege haar onvolmaaktheid, maar om erin te leven en het leven op aarde te transformeren, zoals we onszelf transformeren, dát is de werkelijke uitdaging die onze mensheid zou moeten aangaan.
Savitri's vraag aan de God van de Dood is zeer interessant:
Is de geest niet onsterfelijk en altijd vrijgesproken,
Verlost van de greep van de Tijd?
Waarom kwam het omlaag tot in de sterfelijke's Ruimte?
p. 653, regels 441-443
De geest is altijd onsterfelijk en altijd vrij van dood, onvolmaaktheid, zonde en corruptie. Waarom daalde hij af in de greep van tijd en ruimte en stemde het ermee in gebonden te zijn aan onwetendheid? Wat hoopt het met zo'n daad te bereiken? Of moeten we concluderen dat de beslissing van het Goddelijke om zich te manifesteren als deze gemanifesteerde wereld een vergissing was en dat we het Goddelijke moeten corrigeren door te proberen aan deze wereld te ontsnappen via de vluchtroute van Nirvana?
Sri Aurobindo gelooft niet dat het de bedoeling van de schepper is dat we aan deze wereld ontsnappen om aan ellende en kwaad te ontkomen. Hij gelooft dat het de bedoeling van de Natuur is om alle onvolkomenheden te overwinnen, en dat de pijn die we hier ervaren slechts een spoor is van onze inspanningen om deze overwinning te behalen. Zoals Kapali Sastry het stelt in zijn 'Lights on the Fundamentals' (Madras, Sri Aurobindo Library, 1950, p. 78), zijn de goddelijke potenties van het Oneindige Zelf latent aanwezig in het eindige en is het de openbaring van de goddelijke natuur en van de oneindigheid die verborgen ligt in het eindige, die het doel is van het onbegrensde Zelf dat zichzelf ontdekt binnen de beperkingen van het eindige.
Het tweede grote probleem waar een monistische filosofie een antwoord op moet geven is: 'Hoe raakt het Goddelijke verstrikt in deze gebondenheid aan onwetendheid?' Is het omdat hij gedreven wordt door een soort wil, noodzaak of behoefte om te scheppen?' Sri Aurobindo stelt heel duidelijk dat God's schepping van de wereld weloverwogen en in vrijheid is. Als het goddelijke niet de vrijheid heeft om zichzelf te laten vangen in het net van onwetendheid, uit vreugde van het spel, lila, zullen we moeten beseffen dat het goddelijke niet volledig vrij is. Savitri verwijst naar deze vrijheid die het Goddelijke voelt wanneer het ervoor kiest gebonden te zijn:
Welke vrijheid heeft de ziel, die zich niet vrij voelt,
Tenzij kaal gestript en niet de banden kan kussen,
Die de Geliefde windt rond zijn speelkameraad's ledematen,
Zijn tirannie kiezend, verpletterd in zijn omarming?
Om hem beter vast te grijpen met haar grenzeloze hart,
Aanvaardt zij de beperkende kring van zijn armen,
Buigt vol zaligheid onder zijn overmeesterende handen
En lacht in zijn rijke beperkingen, het meest gebonden, het meeste vrij.
Dit is mijn antwoord op uw verlokkingen, O Dood."
p. 653 regels 452-460
De God van de Dood wordt sprakeloos gemaakt door Savitri's antwoorden op zijn vragen over de werkelijkheid en de waarde van de wereld. Merk op dat ze vasthoudt aan het advaitische monisme van Sri Aurobindo's filosofie. De Dood neemt nu dus een geheel andere plaats in. Hij zegt tegen haar:
"Wie je ook werkelijk bent, en hoe machtig je ook bent achter je menselijke masker, O Savitri, de hartstocht van je hart kan de vaste, gevestigde wetten van de Goden die hier gelden niet overrulen. Satyavan is dood en zal dood blijven, dat is de gevestigde regel van de Goden hier. Die is hier zo stevig verankerd dat je er niet op kunt hopen die te veranderen. Zelfs als je de Moeder der Werelden bent achter je menselijke masker, zul je je wil niet kunnen opleggen aan de kosmische wet die, zoals je zult ontdekken, groter is dan je wil. Zelfs God gehoorzaamt de wetten die hij heeft gemaakt. De wet blijft bestaan, ze kan niet veranderd worden. Een individu is immers slechts een tijdelijke bubbel op de zee van de tijd.
"Je beweert een voorloper te zijn van een grotere Waarheid die komen zal, en je ziel probeert een vrijere wet voor zichzelf te scheppen. Daarbij lijk je te steunen op een Kracht en een Licht die niemand anders dan jij heeft gezien. En je claimt de eerste vruchten van deze overwinning van deze nieuwe macht. Maar wat is Waarheid?" En wanneer werd haar voetstap voor het laatst gehoord te midden van het eindeloze rumoer op de markt van de tijd? En welke stem klinkt er te midden van de duizend kreten die zich verdringen, door het luisterende brein gaan en de ziel bedriegen? Misschien is Waarheid niets meer dan een verheven naam, ver weg als een ster. Of is het een vaag en indrukwekkend woord dat dient om de verlangens van de mens te rechtvaardigen en te rationaliseren? Misschien is het slechts een mantel die de mens gebruikt om zijn hartenwens te verbergen, misschien is het een geprefereerd idee, het meest uitverkoren onder de uitverkorenen; misschien is het de favoriete gedachte onder de vele kinderen geboren uit het schemerlicht van het denkvermogen, die het speelveld van het denkvermogen overspoelen met hun luide stemmen en de slaapzalen ervan vullen in hun kinderlijke slaap!
"Alles beweegt zich hier tussen God's Ja en Nee, twee Krachten die beide reëel zijn maar elkaar niet trouw. Ze zijn als twee sterren in de maanverlichte nacht van het denkvermogen, starend naar twee tegenovergestelde horizonnen. Ze zijn als de witte kop en de zwarte staart van de mystieke woerd (mannelijke eend), die de aardse ziel symboliseert. Ze zijn de snelle poot en de kreupele poot, de sterke vleugel en de gebroken vleugel die het lichaam dragen van deze multidimensionale draak, die deze onzekere wereld is.
"Jouw hoogmoedige waarheid moet te gevaarlijk leven in deze wereld, omdat ze verstrikt is in de sterfelijke kleinheid van de Materie. Alles in deze wereld dat waar lijkt, blijkt uiteindelijk vals te zijn. Uiteindelijk culmineren alle gedachten van deze wereld in een eeuwig nul, alle daden worden in de Tijd tot niets gereduceerd.
"Want de mens is tegelijkertijd een dier en een god, een onsamenhangend50 raadsel van God. Er is een vorm van Godheid in hem, maar hij is niet in staat zich daarvan te bevrijden. De mens is een strevend dier, de frustrerende god (een potentiële god, maar in werkelijkheid iets minder dan hijzelf). Maar hij is noch volledig een beest, noch volledig een god; hij is mens, maar mens gebonden aan de arbeid van de aarde om zichzelf te overstijgen, om de hogere treden van het bewustzijn te beklimmen naar het bewustzijn van god.
"In deze wereld zijn er alleen schijnsels en niemand weet wat de waarheid daarover is. De ideeën van de mens zijn slechts gissingen van een feilbare god. De waarheid heeft geen plaats op de irrationele borst van de aarde. Zonder rede zal het leven een wirwar van dromen worden. Maar deze rede balanceert precair boven een duistere afgrond en staat uiteindelijk op een plank van twijfel. Eeuwige waarheid kan niet in sterfelijke wezens leven. Of als het in je hart leeft, toon me dan het lichaam van de levende waarheid, of teken voor mij op zijn minst de contouren van haar gezicht, zodat ook ik haar kan gehoorzamen en aanbidden. Als je dat kunt, zal ik Satyavan aan je teruggeven.
"Maar hier zijn alleen feiten en wetten, hard als staal. Ik ken deze waarheid: Satyavan is dood en niets kan hem terugbrengen, zelfs jouw lieflijkheid niet. Er bestaat geen magie die de doden tot leven kan wekken. Er is geen macht op aarde die dat kan. Niets, geen vreugde in het hart, geen gelukzaligheid kan het verleden overhalen om weer te leven.
"Alleen het leven kan troost bieden en de stomme Leegte vullen die door de dood is ontstaan, en de leegte van de tijd vullen met gedachten. Laat je doden achter je en leef een vol leven."
Savitri, de grote Wereldmoeder geïncarneerd in een menselijk lichaam, beantwoordt aan de machtige Schaduw, de duistere gestalte van de Dood. En terwijl ze spreekt, verdwijnt haar sterfelijkheid; de Godin in haar is zichtbaar in haar ogen, zoals een droom van hemels licht gloeit op haar gezicht. En ze zegt tegen de God van de Dood:
"O Dood, ook U bent God en toch niet helemaal. U bent zijn zwarte schaduw die zich aan hem vastklampt terwijl hij de Nacht van Onwetendheid verlaat en de weg omhoog inslaat, de nog steeds aan hem vastklampende Onbewuste kracht van de Nacht met zich meeslepend."
Deze beschrijving van de God van de Dood, zoals zojuist gegeven door Savitri, ligt zeer dicht bij de geest die hij vertegenwoordigt, of de Kracht die hij belichaamt in Sri Aurobindo's opvatting van hem. In het traditionele Indiase systeem is de Dood in de eerste plaats Yama, de God die eindige vormen vernietigt wanneer hun levensduur op aarde voorbij is. In Sri Aurobindo's Savitri is hij de vertegenwoordiger van de Onwetendheid waaruit deze schepping is voortgekomen. Hij is erop uit deze schepping terug te trekken naar de Onwetendheid waaruit zij is geboren.
"O Dood, U bent het donkere hoofd van de onbewustheid van deze schepping; U bent het onverbeterlijke teken van de onwetendheid van deze wereld, het natuurlijke kind van de duistere schoot van de onwetendheid, en daarom een ongelukkige belemmering voor onsterfelijkheid.
"Alle tegenstrijdigheden zijn aspecten van Gods gelaat. De Velen hier zijn slechts de Ene die zich ontelbaar openbaart. De Ene allerhoogste Goddelijke draagt de menigte in Zijn hart; Hij is de Onpersoonlijke, ondoorgrondelijke en enige; Hij is de ene oneindige Persoon die de wereld ziet die Hij gemanifesteerd heeft. De Stilte draagt het grote, stomme zegel van de Eeuwige, en het eeuwige woord is ook geïnspireerd door Zijn Licht. De diepe en onsterfelijke stilte van het Onveranderlijke met zijn pure, vormloze, lege, alles-ontkennende kalmte, ís Hij. En toch is Hij Zelf het scheppende Zelf, de almachtige Heer die toekijkt hoe Zijn wil wordt uitgevoerd door de goden die Zijn eigen gedaanten zijn. Hij ziet het dwingende verlangen in de half-bewuste mens en ook in de aarzelende en blinde Nacht tot beweging komen.
"Deze brede goddelijke uitersten, deze tegengestelde krachten, zijn de rechter- en linkerkant van het lichaam van God. Het is één bestaan, in evenwicht tussen twee machtige armen, dat het denkvermogen confronteert met onopgeloste diepgang van gedachten. Beneden is er duisternis, en boven is er eindeloos Licht. De twee tegenstellingen zijn verenigd in Licht, maar het scheidende Mentale scheurt ze uiteen en ze staan tegenover elkaar als tegenpolen, altijd in confrontatie. De twee tegenstellingen zijn onmisbaar voor de grote wereldtaak van het Goddelijke. Zij zijn de twee polen waarvan de tegengestelde stromingen in hun wisselwerking de machtige, immense Wereldkracht doen ontwaken.
"Hij staat boven de wereld in de machtige geheimzinnigheid van zijn Zelf en peinst in concentratie met gelijke vleugels; hij neemt beide tegenstellingen in zichzelf aan en is zonder begin of einde. Door beide tegenstellingen te overstijgen, treedt hij binnen in de staat van het Absolute. God's wezen is een mysterie dat het verstand te boven gaat, zijn wegen verbijsteren de sterfelijke onwetendheid. Het eindige is geparkeerd in zijn kleine segmenten en is verbaasd over God's durf en kan niet geloven dat wat het ziet waar is – dat het Zelf het Al kan worden en toch kan zien en handelen zoals het Oneindige zou doen.
"Dit lijkt de overtreding van het Absolute tegen de menselijke rede te zijn – dat het voor altijd onkenbaar is, dat het alles is en toch het mystieke geheel overstijgt, dat het het Absolute is en toch in een relatieve wereld van Tijd verblijft; de Eeuwige en alwetende zijn en toch geboren worden als eindige wezens en dingen, almachtig zijn en toch lijken te spelen met toeval en lot, de Geest zijn en toch materie en de Leegte, het onbegrensde zijn, voorbij vorm en naam, en toch in een lichaam wonen, de Ene en de Allerhoogste zijn en toch dierlijk, menselijk en goddelijk. De Allerhoogste is als de diepe zee en toch lacht Hij in de rollende golven, Hij is Universeel, Hij is alles en toch is Hij het transcendente, hij is niets."
Het Allerhoogste Goddelijke verbijstert het menselijk intellect, omdat Hij niet in de keurige categorieën past en niet gebonden is aan de logica van het eindige. Hoe moet het Goddelijke begrepen worden? Is Hij universeel, transcendent of immanent en individueel? Hoe kan Hij al deze drie tegelijk zijn? Is Hij vormloos of draagt Hij altijd een vorm? Als Hij oneindig is, waarom wordt Hij dan alleen geboren in eindige dingen en wezens? Als Hij almachtig is, waarom lijkt Hij dan zo hulpeloos in zijn eindige, individuele vormen? Hoe kan Hij tegelijkertijd een dier, een mens en het goddelijke zijn? Is Hij de stille, onbeweeglijke diepte van de oceaan, of is Hij de altijd actieve golven aan de oppervlakte van de oceaan?
"Voor het menselijk gevoel van rechtvaardigheid lijkt dit Gods kosmische misdaad te zijn: dat Hij, hoewel Almachtig, ervoor kiest om buiten goed en kwaad te staan, het goede aan zijn lot overlatend in deze verdorven wereld en het kwaad de immense wereld laat beheersen. Voor hen die slechts een deel zien en het geheel missen, lijkt deze hele schepping een enorm, doelloos werk met slechts een mager resultaat; overal lijkt er sprake te zijn van tegenstand, strijd en toeval. Mensen speuren alleen naar de oppervlakte, de diepte laat zich niet door hun zoektocht leiden. De wereld confronteert en daagt ons uit, hetzij als een hybride mysterie, hetzij als een smerig wonder."
Er zijn twee soorten mensen die verbijsterd zijn door het Goddelijke. We hebben net gezien hoe hij degenen verbijstert die op hun rede en intellect vertrouwen om deze wereld te begrijpen. De tweede categorie mensen bestaat uit mensen die zich toeleggen op rechtvaardigheid. Zij verwachten dat God minstens even moreel is als zij. Hoe kan God de Almachtige het kwaad vaker laten zegevieren dan het goede in deze wereld? Waarom doet hij er niets aan? Heeft hij niet dezelfde morele waarden als wij, of is hij volkomen onverschillig voor goed en kwaad? Waarom is er zoveel strijd en lijden in een wereld die wordt geregeerd door een vriendelijke en welwillende God? Geeft hij er niet genoeg om, of is hij te zwak om te helpen, zelfs als hj erom geeft? Dit zijn enkele van de argumenten die de basis vormden voor het atheïsme en de ontkenning van God, met name in het Westen in de 19e en begin 20e eeuw.
Zoals we al hebben gezien, heeft Sri Aurobindo een totaal andere opvatting over het Goddelijke en hoe en waarom het Goddelijke dit universum heeft geschapen. Hij schiep dit universum niet buiten zichzelf, met een substantie die ook buiten hemzelf bestaat. Hij werd de wereld. Als er onvolmaaktheid, lijden en dood in deze wereld zijn, dan is het God zelf die deze ervaring ondergaat. Hij zendt deze ervaringen niet naar de bewoners van de wereld, terwijl hij er zelf van vrijgesteld is. Sri Aurobindo's God is daarom moreel niet verantwoordelijk. De echte vraag is dan: waarom kiest het Goddelijke ervoor om deze ervaring van pijn, lijden en dood te ondergaan? Hoewel er nog geen antwoord op deze vraag is gevonden – en Sri Aurobindo heeft deze vraag beantwoord in 'Het Goddelijke Leven' – zijn het feit dat er kwaad en onvolmaaktheid in de wereld zijn, of het feit dat God ons bevattingsvermogen te boven gaat, geen argumenten die zijn bestaan kunnen ontkennen.
"Maar in deze schijnbare nauwkeurigheid van de werking van het Onbewuste, in de achteloze dwaling van de onwetendheid van de wereld, ziet men een plan, een verborgen intelligentie. Elke struikelpartij en val heeft een doel. Zelfs in wat eruitziet als de meest achteloze, luie beweging van de Natuur schuilt slechts schijn, een pose die een voorwaartse stap, een belangrijk resultaat voorbereidt.
"Individuele gebeurtenissen en voorvallen zijn als slim ontworpen noten die tot een doelgerichte compositie zijn geweven – ze lijken misschien dissonant, maar zijn in feite de kleine noten van een harmonieus geheel, een enorme orkestrale dans van de evolutie van de Natuur.
"Een allerhoogste Waarheid heeft deze wereld geschapen; het heeft zich in Materie gehuld als in een lijkwade – een lijkwade van de Dood, een lijkwade van Onwetendheid. Het dwong de zonnen te branden door de stille ruimte; zij zijn als de vlamtekens van haar onbegrepen Gedachte in de vormloze muze van een wijd broedende ether. Zij maakte van Kennis een verduisterd en worstelend licht, van het lichtende zijn een onbewuste, dichte en stomme substantie, veranderde Gelukzaligheid in de schoonheid van een gevoelloze wereld.
"Het bewuste oneindige leeft in eindige dingen. Wanneer het betrokken raakt (het proces van involutie, dat aan evolutie voorafgaat), slaapt het in de hulpeloze trance van Materie. Het regeert de wereld zelfs wanneer het slaapt in de gevoelloze Leegte van Materie. Vanuit zijn droomtoestand werpt het denkvermogen, hart en ziel uit, die worstelen en zwoegen in hun kreupele en gebonden toestand op de harde aarde, die voor hen onherbergzaam is. Dit gefragmenteerde geheel werkt via vele verspreide punten. De gebroken stukken ervan zijn de gedachten van wijsheid die glinsteren als diamanten, en de schaduwrijke weerspiegeling ervan is onze onwetendheid hier.
"Het Oneindige begint zijn evolutionaire reis vanuit stomme, onbewuste Materie in ontelbare stromen op ontelbare punten, en werpt zich uit in ontelbare vormen; uit fysiek brein en zenuwen vormt het een bewust wezen en uit de geneugten en pijnen van het leven ontwikkelt het een voelend schepsel. De fysieke vorm is een bundel van vage gevoelens, een gevoelige bundel materie; het overleeft de verschillende schokken op zijn bestaan. Ofwel door verplettering, uitputting of anderszins sterft het en verlaat het het immense universum waarin het leeft, maar slechts als een onbeduidende, onbelangrijke gast. Maar al die tijd groeit de ziel, verborgen in zijn huis. Het geeft het lichaam zijn kracht en grootsheid, de ziel volgt zijn eigen doelen en verleent betekenis aan het anders zo zinloze leven op aarde."
We zijn nu halverwege Savitri's lange betoog over integrale filosofie, dat bedoeld is om alle vragen te beantwoorden die de God van de Dood haar zou kunnen stellen.
36: BOEK X, CANTO 4 — DE HOGERE NIVEAUS VAN DE GEEST
Savitri heeft de God van de Dood de schijnbare paradox van het leven uitgelegd. Ze vertelt hem dat een opperste Waarheid deze wereld heeft geschapen door zich te hullen in materie en in een sluier van de Dood. Het heeft de fysieke wereld georganiseerd zoals wij die nu zien. Om dit universum te creëren zoals wij het nu zien, moest Kennis worden verhuld en veranderd in een worstelend licht, moest het Allerhoogste Wezen worden omgezet in een onwetende, dichte en stomme substantie, en moest de goddelijke Gelukzaligheid worden gemaakt tot de schoonheid van de ongevoelige wereld. In eindige dingen woont het Oneindige. Het eindige menselijke denkvermogen kan de logica van het Oneindige niet bevatten. Het is bij elke stap verbijsterd door wat het ziet als een onheilspellend wonder.
Zijn wezen is een mysterie voorbij het denkvermogen,
Zijn wegen verbijsteren de sterfelijke onwetendheid;
Het eindige opgeborgen in zijn kleine secties,
Verbaasd, waardeert niet God's waagstuk,
Die het aandurft om het onvoorstelbare Al te zijn
En te zien en handelen, zoals één Oneindige zou kunnen.
Tegen de menselijke rede is dit zijn vergrijp,
Te weten, dat hij voor altijd onkenbaar is,
Alles te zijn en toch het mystieke geheel te overstijgen,
Absoluut, te verblijven in een relatieve wereld van Tijd,
Eeuwig en alwetend, geboorte te ondergaan,
Almachtig, te spelen met Kans en Lot,
Geest, en toch Materie te zijn en de Leegte,
Onbegrensbaar, voorbij vorm en naam,
Te wonen binnen een lichaam, een en allerhoogst,
Om dier te zijn en menselijke en goddelijk:
Als een stille diepe zee lacht hij in rollende golven;
Universeel is hij alles, transcendent niets.
Voor mensen's rechtschapenheid is dit zijn kosmische misdaad,
Om almachtig boven goed en kwaad te verblijven
En de goeden over te laten aan hun lot in een verdorven wereld
En kwaden te laten regeren in deze enorme scene.
Alles lijkt tegenstand en strijd en kans,
Een doelloos werken met slechts een karige zin,
Voor ogen, die een deel zien en het geheel missen;
De mensen tasten de oppervlakte af, de diepten weigeren hun zoektocht:
Een hybride mysterie daagt het zicht uit,
Of een ontmoedigd armzalig mirakel.
p. 657 regels 577-604
Toch ziet men in wat lijkt op de werkingen van het Onbewuste een plan, een geheime intelligentie aan het werk. De achteloze, luie beweging van de Natuur is slechts een façade waarachter belangrijke stappen voorwaarts gepland zijn. Het bewuste Oneindige woont in eindige dingen. Het is niet alleen een fysieke evolutie die hier plaatsvindt. In deze onwetende en schijnbaar doelloze wereld groeit ook de ziel of het bewustzijn, en dat is wat betekenis geeft aan het schijnbaar zinloze leven op aarde.
Savitri vervolgt haar betoog tot de God van de Dood over de Integrale waarheid over dit leven op aarde:
Een halfgod-dier werd de denkende mens;
Hij wentelt in het slijk, maar stijgt in gedachte hemelwaarts;
Hij speelt en peinst, lacht en huilt en droomt,
Bevredigt zijn kleine verlangens als het beest;
Hij is geabsorbeerd in leven's boek met studerende ogen.
Vanuit deze verwarring van intellect en gevoel,
Vanuit de beperkte scope van eindig denken
Ontwaakte hij uiteindelijk tot het spirituele denkvermogen;
Een verheven vrijheid begint en lumineuze ruimte:
Hij ziet de eeuwigheid even, raakt het oneindige,
Hij ontmoet de goden in grote en plotselinge uren,
Hij voelt het universum als zijn grotere zelf,
Maakt van Ruimte en Tijd zijn gelegenheid
Om de hoogten en diepten van het bestaan te verenigen in licht,
Spreekt in de hart's grot heimelijk met God.
p. 659 regels 643-657
Savitri vervolgt;
"Kijk eens naar de denkende mens. Hij is tegelijkertijd een dier en een half-god. Als een dier ploetert hij in de modder van het leven, maar in zijn gedachten zweeft hij hoog de hemel in. Hij speelt en mijmert, lacht en huilt, en droomt ook. Hij is als het beest in het bevredigen van zijn kleine verlangens, maar hij is ook in staat om zich zeer ijverig te verdiepen in het boek des levens. Hij worstelt zich door de verwarring die ontstaat door de starheid van het intellect en de zelfverzekerde zintuigen en stijgt geleidelijk op naar de hogere regionen van zijn denkvermogen. Hier begint hij een grote vrijheid en een stralende inspiratie te ervaren.
"Hier, in de regionen van het spirituele bewustzijn, krijgt hij een glimp van de eeuwigheid te zien en heeft hij zelfs enig contact met het oneindige bewustzijn, hoe zwak en vluchtig dat in het begin ook mag zijn. Op grote en onverwachte momenten ontmoet hij zelfs de goden. Hij begint te voelen dat het universum van hem is, tegen zichzelf in. Hij gebruikt ruimte en tijd als mogelijkheden om de hoogten en diepten van zijn wezen te doordrenken met het hemelse licht. Hij wordt zelfs in staat om in de geheimen van zijn hart met God te communiceren.
"Maar dit zijn slechts aanrakingen, vluchtige ervaringen van zijn hoogtepunten in het leven. In dit stadium hebben slechts enkele fragmenten van de allerhoogste Waarheid zijn ziel geraakt en verlicht, als reflecties van de zon in stil water. Dit is nog niet zijn normale leven, geen permanente staat van zijn ziel. Slechts weinigen hebben het aangedurfd om boven deze staat uit te stijgen en de allerhoogste verheffing te bereiken. Zij hebben de grenzen van het verblindende licht boven hen doorbroken, een machtigere lucht ingeademd, aanwijzingen ontvangen van een ruimer bestaan en gebaad in het immense intuïtieve licht. Op de hoogste vlakken van het mentale bevinden zich vlakken die openstaan voor de straling van de Oneindigheid; het zijn de buitenwijken en afhankelijkheden van het huis van de Absolute Waarheid; daarom zijn deze toestanden van het mentale het meest verheven en onmetelijk.
"De mens kan deze hoogten bezoeken, maar hij kan er niet wonen. Het is het rijk van het kosmische Denken, uitgestrekt in al zijn uitgestrektheid. Kleine delen van dit bewustzijn nemen hier vorm aan als grote filosofieën, immens in hun details. Elke filosofie heeft haar eigen schema van het universum.
"Het opstijgende licht kan naar nog hogere regionen klimmen, waar zich uitgestrekte visioenruimten bevinden onder eeuwige zonnen en oceanen van onsterfelijke lichtkracht en vlammende heuvels die met hun toppen de hemel bestormen. Daar verandert alles in een vlammenzee van licht. Een brandend hoofd van visie beheerst daar het mentale en het denken volgt de leiding van de visie. Hier ziet het mentale de waarheid, terwijl het hart die ook voelt. Het hart wordt een verlichte en ziende. En al deze intieme kennis komt voort uit een identificatie met het object van kennis.
"In deze beklimming geldt: hoe hoger we stijgen, hoe dieper we kunnen zien. Vanuit het zojuist beschreven verlichte mentale bewustzijn kan men nog hoger klimmen en de nog bredere horizonnen van het Intuïtieve Mentale betreden. Intuïtie flitst hier in clusters en spoort verborgen waarheden op uit hun schuilplaatsen. De vurige rand van intuïtie snijdt door gesloten en onontdekte gebieden van het zelf, dringt door tot in de diepste krochten van de hersenen en verlicht de geheime kamers van het hart. Intuïtie heeft een groot doordringend vermogen en breekt door de sluier van naam en vorm heen en onthult de geheime ziel van alles.
"Het denken heeft hier de zonovergoten ogen van openbaring. Het Woord wordt een machtige stem van inspiratie, dringt door tot in de meest afgelegen schuilplaatsen en scheurt de sluier weg die de werkelijkheid van God en het leven bedekt. Voorbij de hoogten van het Intuïtieve Bewustzijn bereiken we de laatste trede van de ladder van het mentale bewustzijn, namelijk het Bovenmentale. Het Bovenmentale is kosmisch van omvang; het is als het ware een buffer tussen Tijd en Eeuwigheid, de grens waar het Eeuwige het tijdelijke binnentreedt. Dit rijk is te immens voor de normale ervaring van de meeste mensen.
"Hier is alles verzameld onder één gouden hemel. De Krachten die de kosmos bouwen in dit veld van onbegrensde mogelijkheden nemen hier hun respectievelijke posities in." (Deze Machten worden de Goden genoemd.)
"Elke God opereert vanuit hier en bouwt zijn eigen wereld volgens zijn aard. Werkelijke Ideeën zijn hier in diepe rijen en formaties gerangschikt, als een legerformatie, en worden bijeengehouden door de blik van één God of Macht. Hier is de Tijd één kader en alle ruimte één enkele uitbreiding. Daar, in het Bovenmentale gebied, bevindt zich de universele blik van de Godheid. Daar liggen de grenzen van het onsterfelijke mentale, en dat is de grens die de bovenste en onderste hemisferen van de schepping scheidt. Het omheint de Eeuwigheid van de eindige velden waar de Goden in de Tijd werken."
Hier beschrijft de dichter de hogere niveaus van het mentale bewustzijn waarover Sri Aurobindo uitvoerig heeft geschreven in 'Het Goddelijke Leven' en andere werken van hem. Boven ons denkende denkvermogen en onder het Supramentale onderscheidt hij vier verschillende niveaus van mentaal bewustzijn: het Hogere Mentale, het Verlichte Mentale, het Intuïtieve Mentale en het Bovenmentale. We zullen hier in zijn eigen woorden kort beschrijven hoe hij elk van deze niveaus heeft omschreven51:
Het Hogere Mentale
Onze eerste beslissende stap uit onze menselijke intelligentie, onze normale mentaliteit, is een opstijging naar een hoger Mentale, een bewustzijn dat niet langer bestaat uit een mengeling van licht en duisternis of schemerlicht, maar uit een grote helderheid van de Geest. Terwijl ons denkende denkvermogen zich met één ding tegelijk bezighoudt; het verdeelt, segmenteert, analyseert en discrimineert. Het Hogere Mentale neemt veel dingen tegelijk in zich op, meerdere gedachten zonder fragmentarisch te worden. Kennis is hier spontaan inherent, niet verkregen door de inspanning van redeneren. Er is een helderheid van de geest, alsof daglicht zoveel dingen zichtbaar maakt. Dit bewustzijn wordt niettemin beheerst door gedachten, door lichtgevende gedachten.
Het Verlichte Mentale
Het Verlichte Mentale is een grotere kracht dan het Hogere Mentale; het is een Mentale dat niet langer bestaat uit hoger Denken, maar uit spiritueel licht. Hier maakt de helderheid van de spirituele intelligentie plaats voor, of onderwerpt zich aan, een intense glans, een pracht en verlichting van de Geest. Het is een bliksemachtig spel van spirituele waarheid en kracht dat van bovenaf het bewustzijn binnendringt. Het voegt aan de kalmte en de wijde verlichting en de immense neerdaling van vrede die de werking van het grotere conceptueel-spirituele principe kenmerken, een vurige gloed van realisatie en een extatische kennisbeleving toe. Een stortvloed van innerlijk zichtbaar Licht omhult deze werking gewoonlijk. Het Verlichte Mentale werkt niet primair door middel van denken, maar door middel van visie; denken is hier slechts een ondergeschikte beweging die uitdrukking geeft aan het zien.
Het menselijke denkvermogen, dat voornamelijk op denken vertrouwt, beschouwt dat als het hoogste of belangrijkste proces van kennis, maar in de spirituele orde is denken een secundair en niet onmisbaar proces. In zijn vorm van verbaal denken kan het bijna worden beschreven als een concessie van de Kennis aan de Onwetendheid, omdat die Onwetendheid niet in staat is de waarheid volledig helder en begrijpelijk voor zichzelf te maken in al haar omvang en veelvoudige implicaties, behalve door de verhelderende precisie van betekenisvolle klanken. Zonder dit middel kan het niet aan ideeën exacte contouren en een expressieve vorm geven. Maar het is duidelijk dat dit een middel is, een machine. Het denken zelf is, in zijn oorsprong op de hogere niveaus van bewustzijn, een perceptie, een cognitieve greep op het object of op een bepaalde waarheid der dingen, een krachtig, maar toch een ondergeschikt en secundair resultaat van spirituele visie. Het is een relatief externe en oppervlakkige beschouwing van het zelf op het zelf, het subject op zichzelf of iets van zichzelf als object: want voor allen bestaat er een diversiteit en veelvoud van het zelf. In het denkvermogen is er een oppervlakkige reactie van perceptie op het contact met een waargenomen of ontdekt object, feit of waarheid en een consistente conceptuele formulering ervan; maar in het spirituele licht is er een diepere perceptuele reactie vanuit de substantie van het bewustzijn zelf en een omvattende formulering in die substantie, een exacte vorm of openbarende ideogram in de materie van het zijn – niets meer, geen verbale representatie is nodig voor de precisie en volledigheid van deze denk-kennis. Het denken schept een representatief beeld van de waarheid. Het biedt dat aan het denkvermogen aan als middel om de Waarheid vast te houden en er een object van kennis van te maken. Maar het lichaam van de Waarheid zelf wordt gevangen en precies vastgehouden in het zonlicht van een dieper spiritueel inzicht, waaraan de door het denken gecreëerde representatieve figuur secundair en afgeleid is, krachtig voor de overdracht van kennis, maar niet onmisbaar voor de ontvangst of het bezit van kennis.
Een bewustzijn dat zich door middel van zien manifesteert, het bewustzijn van de ziener, is een grotere kracht voor kennis dan het bewustzijn van de denker. De waarnemingskracht van het innerlijke zien is groter en directer dan de waarnemingskracht van het denken. Het is een spiritueel gevoel dat iets van de essentie van de Waarheid grijpt, en niet alleen haar vorm. Maar het schetst ook de vorm en vat tegelijkertijd de betekenis ervan, en het kan haar belichamen met een fijnere en gedurfdere onthullende contouren en een groter begrip en een grotere kracht van totaliteit dan het denken kan bewerkstelligen. Zoals het Hogere Mentale een groter bewustzijn in het wezen brengt door middel van het spirituele idee en zijn kracht van waarheid, zo brengt het Verlichte Mentale een nog groter bewustzijn binnen door middel van een Waarheidszicht en Waarheidslicht en zijn vermogen om te zien en te grijpen. Het kan een krachtigere en dynamischere integratie bewerkstelligen.
Het Intuïtieve Mentale
Er bestaat inderdaad een hogere vorm van de buddhi die het intuïtieve mentale of intuïtieve rede genoemd kan worden en dit kan door middel van intuïties, inspiraties, een snel openbarend inzicht, een helder inzicht en onderscheidingsvermogen het werk van de rede verrichten met een grotere kracht, een snellere werking en een grotere, spontane zekerheid. Het handelt in een zelf-licht van de waarheid dat niet afhankelijk is van de fakkels van het zintuiglijke denkvermogen en zijn beperkte, onzekere waarnemingen; het werkt niet met intelligente, maar met visionaire concepten: het is een soort waarheidsvisie, waarheidsgehoor, waarheidsgeheugen, directe waarheidsonderscheiding. Deze ware en authentieke intuïtie moet worden onderscheiden van een kracht van de gewone mentale rede die er te gemakkelijk mee verward wordt, de kracht van ingewikkeld redeneren die in een oogwenk tot een conclusie komt en de gebruikelijke stappen van het logische denkvermogen niet nodig heeft.
Intuïtie heeft een viervoudige kracht. Een vermogen tot openbarend waarheidszien, een vermogen tot inspiratie of waarheidshoren, een vermogen tot waarheidsaanraking of het onmiddellijk vatten van betekenis, wat verwant is aan de gewone aard van haar tussenkomst in ons mentale intellect, een vermogen tot ware en automatische onderscheiding van de ordelijke en exacte relatie tussen waarheid en waarheid – dit zijn de viervoudige vermogens van Intuïtie. Intuïtie kan daarom alle handelingen van de rede verrichten – inclusief de functie van logisch intellect, namelijk het uitwerken van de juiste verhouding tussen dingen en de juiste verhouding tussen ideeën – maar door zijn eigen superieure proces en met stappen die niet falen of haperen. Het neemt ook niet alleen het denkende denkvermogen op en transformeert het in zijn eigen substantie, maar ook het hart, het leven, de zintuigen en het fysieke bewustzijn. Al deze bezitten reeds hun eigen specifieke intuïtieve vermogens, afgeleid van het verborgen Licht; de zuivere kracht die van boven neerdaalt, kan het allemaal in zich opnemen en aan deze diepere hartwaarnemingen, levenswaarnemingen en de visioenen van het lichaam een grotere integraliteit en volmaaktheid schenken. Het kan zo het hele bewustzijn veranderen in de materie van intuïtie; want het brengt zijn eigen, grotere, stralende beweging in de wil, in de gevoelens en emoties, de levensimpulsen, de werking van zintuigen en gewaarwordingen, de werking van het lichaamsbewustzijn zelf; het herschept ze in het licht en de kracht van de waarheid en verlicht hun kennis en hun onwetendheid.
Het Bovenmentale
Dit is het vermogen dat alle krachten van intuïtie en ook van de andere voorgaande stadia omvat, maar het is ook in staat het licht van boven te ontvangen. Sri Aurobindo beschrijft het als een superbewust kosmisch Mentale dat in direct contact staat met het supramentale bewustzijn. Het Bovenmentale is de laatste trede van de trap van de onderste hemisfeer. Het is de hoogste piek van het mentale en behoort daarom tot de onderste hemisfeer. Het mag dan wel de hoogste sport zijn, maar het draagt nog steeds de schaduw van Onwetendheid.
Het bovenmentale is een kracht van het kosmische bewustzijn. Alleen door een opening naar het kosmische bewustzijn kan de opstijging en afdaling van het bovenmentale volledig mogelijk worden gemaakt. De voorafgaande stadia zijn niet van kosmische aard, maar in het Bovenmentale expandeert en verbreedt het bewustzijn zich. Een hoge en intense individuele opening naar boven is niet voldoende; aan die verticale opstijging naar het toplicht moet een enorme horizontale expansie van het bewustzijn in een totaliteit van de Geest worden toegevoegd. Wanneer het Bovenmentale afdaalt, wordt de dominantie van het centraliserende ego-gevoel volledig ondergeschikt, verloren in de grootsheid van het zijn en uiteindelijk afgeschaft. Een brede kosmische waarneming en gevoel van een grenzeloos universeel zelf en beweging neemt de plaats ervan in: veel bewegingen die voorheen egocentrisch waren, kunnen nog steeds voortduren, maar ze manifesteren zich als stromingen of rimpelingen in de kosmische uitgestrektheid.
Het Bovenmentale is in wezen en volgens de wet een soort delegatie van het Supramentale; het is de doorgang waardoor men van het mentale naar het Supramentale overgaat. Het heeft het visioen van de waarheid, maar is tegelijkertijd de oerbron van Onwetendheid. Onwetendheid in de zin van verdeelde kennis, kennis van delen en aspecten van de waarheid, niet de integrale, verenigende kennis die boven alle mentale substanties en bewegingen staat.
Het Bovenmentale kan het individuele mentale verenigen met de kosmische mentale, maar kan deze niet voorbij zichzelf leiden, kan het Transcendente niet dynamiseren, want alleen het Supramentale bezit de directe kracht om de Transcendentie te manifesteren. Bovendien is het Bovenmentale niet in staat het Onbewuste volledig te transformeren, want zelfs wanneer deze hogere kracht het onbewuste binnendringt, is het onderworpen aan de afnemende wet van de onwetende substantie, en zolang de basis van het onbewuste ongetransformeerd blijft, kan het op elk moment het gnostische wezen opnieuw binnendringen.
37: BOEK X, CANTO 4—SUPERBEWUSTZIJN, HET WAARHEIDSBEWUSTZIJN
Zoals we in het vorige hoofdstuk zagen, geeft Savitri de God van de Dood een overzicht van de evolutionaire toekomst van de mens. Ze geeft hem een korte beschrijving van de bewustzijnsniveaus die boven het denkende denkvermogen staan. Deze spirituele niveaus van het mentale bewustzijn beginnen met het Hogere Mentale, daarboven het Verlichte Mentale; daarna komt het Intuïtieve Mentale en vervolgens het Bovenmentale. De onderste hemisfeer van deze evolutionaire schepping eindigt met het Bovenmentale. Wat komt er na het Bovenmentale?
In haar glorieuze koninkrijk van eeuwig licht
Bewaakt de Al-heerseres, beheerst door niets, de opperste Waarheid,
Almachtig, alwetend en alleen,
In een gouden land haar onmetelijke huis;
In haar gang hoort zij de tred, die komt
Vanuit het Niet Gemanifesteerde om nooit terug te keren,
Tot het Onbekende is gekend en door mensen gezien.
p. 661 regels 716-722
"Boven het bovenmentale bevindt zich het glorieuze koninkrijk van het eeuwige licht, waar de allerhoogste Waarheid, die Sri Aurobindo het Supramentale bewustzijn noemt, verblijft in het goudkleurige land van de Geest. Dit bewustzijn is de heerser over alles en wordt door niemand geregeerd; het is almachtig, alwetend en uniek. In de gangen van dit rijk is het eerste geluid te horen van de eeuwige voortbrenging van het Ongemanifesteerde. Wanneer de ongemanifesteerde Geest zich manifesteert, verschijnt het hier voor het eerst. Van hieruit daalt het af naar de lagere hemisfeer totdat het door iedereen gezien wordt."
Het onderscheid tussen het Bovenmentale en het Supramentale wordt zeer duidelijk uiteengezet in de volgende paragraaf van Sri Aurobindo:
Het bovenmentale is een delegatie van het supramentale dat het huidige evolutionaire universum ondersteunt waarin wij hier in de Materie leven. Als het supramentale hier vanaf het begin als de directe scheppende kracht zou zijn ontstaan, zou deze wereld vanaf het begin vol goddelijk Licht zijn geweest en zou er geen involutie van het onbewuste in de Materie zijn geweest. Er wordt daarom een scheidingslijn getrokken tussen de hogere helft van het universum van bewustzijn (parardha) en de lagere helft (aparardha). De hogere helft bestaat uit Sat, Chit, Ananda, Mahas (het supramentale), en de lagere helft uit het mentale, het leven en de Materie. Deze scheidingslijn is het intermediaire bovenmentale dat, hoewel zelf lichtgevend, ons het volledige, ondeelbare supramentale Licht onthoudt. Het is er weliswaar van afhankelijk, maar bij ontvangst verdeelt, distribueert en breekt het het op in afzonderlijke aspecten, krachten en veelvoudigheden van allerlei aard. Naarmate we een verdere vermindering van het bewustzijn bereiken, zoals we die in het Mentale bereiken, wordt elk van deze aspecten beschouwd als de enige of voornaamste Waarheid en al het andere als ondergeschikt of tegenstrijdig daaraan. Deze werking van het bovenmentale wordt bedoeld wanneer de Upanishad spreekt over het gelaat van de Waarheid als bedekt met een gouden Deksel. Het is door dit primitieve scheidingsprincipe dat het Mentale in staat is om bijvoorbeeld het Onpersoonlijke als de Waarheid te beschouwen, het persoonlijke slechts als een masker, of het persoonlijke Goddelijke als de grootste Waarheid en het onpersoonlijke slechts als een aspect. Zo ontstaan alle tegenstrijdige filosofieën en religies, waarbij elk een aspect of potentie van de Waarheid die aan het Mentale wordt gepresenteerd, verheerlijkt als de volledige, voldoende verklaring van de dingen. Dit verdeelprincipe achtervolgt de mentale kennis van de mens overal, en zelfs wanneer hij denkt de uiteindelijke eenheid te hebben bereikt, is het slechts een geconstrueerde eenheid, gebaseerd op een Aspect. Dit is een plaag voor de wetenschapper die de eenheid van kennis wil funderen op een oorspronkelijk fysiek aspect van de dingen, Energie of Materie, Elektriciteit of Ether, en zelfs voor de Mayavadin die denkt de absolute Adwaita te hebben bereikt door het bestaan in tweeën te splitsen, Brahman en Maya. Het is de reden waarom mentale kennis nooit tot een definitieve oplossing van wat dan ook kan komen.
SABCL 22:42-243
Savitri beschrijft deze transcendente, Supramentale wereld, de woonplaats van de Allerhoogste Moeder, met de volgende woorden:
Boven de uitgestrektheid en de vuurzee van kosmisch Zicht,
Boven de stilte van het woordloze Denken,
De vormloze schepper van onsterfelijke vormen,
Naamloos, bekleed met de goddelijke naam,
Tijd's uren overstijgend, Tijdloosheid overstijgend,
Zetelt de Machtige Moeder in lichtende kalmte
En houdt het eeuwige Kind op haar knieën,
De dag bijwonend, dat hij zal spreken tot het Lot.
Daar is het beeld van onze toekomst's hoop;
Daar is de zon, waarop alle duisternis wacht,
Daar is de onvergankelijke harmonie;
De wereld's tegenstellingen klimmen naar haar en zijn één:
Daar is de Waarheid, waarvan de wereld's waarheden flarden zijn,
Het Licht, waarvan wereld's onwetendheid de schaduw is,
Totdat de Waarheid de schaduw terugtrekt, die het heeft geworpen,
De Liefde, die onze harten omlaag roept om alle strijd te helen,
De Zaligheid, waarnaar wereld's verlaten smarten hunkeren:
Vandaar komt de glorie, die soms op aarde wordt gezien,
De bezoeken van de Godheid aan de menselijke ziel,
De Schoonheid en de droom op Natuur's gezicht.
Daar roept de perfectie, geboren uit het eeuwige
De volmaaktheid tot zich, geboren in de Tijd,
De waarheid van God, die het menselijke leven verrast,
Het beeld van God, dat eindige gedaanten achterhaalt.
p. 661 regels 724-746
"Dit is de transcendentale wereld voorbij het rijk van het kosmische bewustzijn en boven de stille uitgestrektheid van woordeloos denken. Dit is de woonplaats van de vormloze schepster van onsterfelijke vormen, van de naamloze die elke goddelijke naam waarmee zij bekend is bekrachtigt, en die zowel Tijd als Tijdloosheid overstijgt. Hier zit de Allerhoogste schepster, opgevat als de Moeder van het universum, met het eeuwige kind (deze schepping) op haar knieën, geduldig wachtend tot het kind opgroeit en de Bestemming vervult waarvoor het geschapen is.
"Dit is de volledige gestalte van onze hoop voor de toekomst; dit is de stralende zon waarop alle duisternis van de wereld beneden wacht. Daar, in die wereld, vinden we de onsterfelijke harmonie waarnaar de wereld verlangt. Dit is het thuis van de Machtige Moeder. Alle tegenstrijdigheden in onze wereld stijgen op naar dit rijk en vinden daar hun oplossing in haar.
"Daar, in dit rijk, bevindt zich de Waarheid der Waarheden, waarvan de waarheden van onze wereld slechts kleine fragmenten zijn; daar is een Licht waarvan de onwetendheid van de wereld de schaduw is die blijft bestaan totdat de Waarheid die haar werpt zich terugtrekt. Daar is de Liefde waarnaar onze harten verlangen en die we willen aanroepen om alle strijd en conflicten in onze wereld te helen. Daar bestaat ook de Gelukzaligheid waarnaar alle smarten van de wereld verlangen.
"Vanuit deze wereld komt de glorie die we soms op aarde zien, wanneer God in de vorm van bijzondere schoonheid in de menselijke ziel neerdaalt, en daar is de glorie van een droom op het gezicht van de natuur.
"Daar, in dat rijk, roept de volmaaktheid geboren uit de Eeuwigheid de volmaaktheid geboren in de Tijd tot zich. Dan verrast de waarheid van God het menselijk leven, en het beeld van God overstijgt eindige vormen en schenkt ze een goddelijke betekenis.
"Daar, in de rijken van het onsterfelijke Supramentale, is een wereld van eeuwigdurend Licht. In deze wereld van Licht leeft de Waarheid, die hier in onze wereld haar hoofd in mysterie verbergt en die in de sterke structuur van haar materiële vorm een raadsel lijkt dat voor het menselijk verstand onontcijferbaar is, en wel zonder enige dubbelzinnigheid. Het gelaat van de Waarheid wordt daar ontmaskerd. Daar is de Waarheid de aard en de universele wet der dingen.
"Daar, in een lichaam gemaakt van geestelijke substantie, brandt het eeuwige Vuur als in een haard. Handelingen in zo'n lichaam zijn uitdrukkingen van de impulsen van de ziel en het denken zet onfeilbare en absolute stappen. Het leven is daar een voortdurend ritueel van aanbidding, een vreugdevol offer van extase gebracht aan het Ene.
"Een kosmische visie en een spiritueel gevoel stellen iemand in staat het Oneindige te voelen dat in eindige vormen huist en het ziet door een trillende extase van licht het stralende gelaat van het Lichaamsloze in de waarheid van een moment; men kan de honingwijn van de eeuwigheid proeven in de vluchtige bewegingen van de ziel.
"Een Geest, die niemand in het bijzonder is, staat ten grondslag aan de ontelbare velen. De ene mystieke Persoon van deze wereld vermenigvuldigt zich en wordt de vele persoonlijkheden; Hij drukt zijn goddelijke stempel op al zijn ontelbare lichamen en zetelt in elk ervan, waardoor het onsterfelijk en uniek wordt.
"Achter elke dagelijkse handeling staat het Onbeweeglijke dat het ondersteunt en de achtergrond vormt van de beweging en het tafereel. Op het fundament van Zijn kracht en kalmte houdt het Onbeweeglijke de schepping in stand, en alle veranderingen vinden plaats op het onveranderlijke, onsterfelijke evenwicht van het onveranderlijke.
"Dat wat Eeuwig is, kijkt uit door de bewegende uren van de tijd. Dat wat niet in woorden uit te drukken is, hult zich in een gewaad van spraak, waarin de woorden als magische draden geweven zijn; ze roepen schoonheid op en inspireren ons met hun gloed.
"De allerhoogste Waarheid, hoewel immens en onpersoonlijk, past zich feilloos aan het uur en de omstandigheden aan; haar wezen is altijd hetzelfde, puur goud, maar het wordt gevormd tot vaten van verschillende vormen voor het gebruik van de geest; haar goud wordt de wijnkruik van gelukzaligheid en de vaas van schoonheid.
"Alles in die wereld is een allerhoogste openbaring (goddelijke manifestatie). Het Al-Wonderbaarlijke maakt van elke gebeurtenis een wonder, het Al-Schone maakt van elke vorm een wonderbaarlijk wonder. Het Al-Zalige vult elke hartslag met onuitsprekelijke extase. Het gebruik van de zintuigen daar is een pure hemelse vreugde en verwondering.
"Elk wezen daar is een lid van het Zelf (is een manifestatie van het Zelf), een deel van het Al van de miljoenen gedachten. Elk claimt de eenheid van het tijdloze te bezitten. De lieflijkheid van elk uniek ding is het verschil met al het andere; en toch heeft elk de intieme smaak van het Ene.
"Maar wie kan u het glorieuze gelaat van de Waarheid tonen? Onze menselijke woorden kunnen slechts een schaduw op haar werpen en haar verbergen. Gedachten wanhopen haar onvoorstelbare extase van licht te vatten, voor de taal is zij een wonder van het onuitsprekelijke.
"O Dood, als u slechts een vleugje van deze opperste Waarheid zou kunnen voelen, zou u plotseling wijs worden en uw huidige vorm en gedaante afwerpen en zo ophouden te bestaan. Als onze zielen God's Waarheid zouden kunnen zien, liefhebben en omarmen, zou haar oneindige straling onze harten vullen en zou ons wezen naar God's beeld worden herschapen, en dit aardse leven zou het goddelijke leven worden."
In de lange passage die we zojuist hebben doorgenomen, vinden we Savitri's eerste beschrijving van de supramentale wereld. In de belangrijkste kenmerken is haar beschrijving van de Supramentale wereld zeer vergelijkbaar met de beschrijving van Aswapati's ervaring van deze wereld. In Boek III Canto 3, vinden we Aswapati's ervaring van deze wereld. Vergelijk de volgende regels met wat we zojuist hebben gelezen over de Supramentale wereld uit Savitri's beschrijving ervan:
Een Zaligheid, een Licht, een Vermogen, een Liefde als witte vlam,
Ving alles in één enkele immense omarming;
Het bestaan vond zijn waarheid op de borst van de Eenheid
En ieder werd het zelf en ruimte van allen.
De grote wereldritmen waren de hartslagen van één Ziel,
Te voelen was een vlam-ontdekking van God,
Het hele denkbermogen was één enkele harp van vele snaren,
Alle leven een lied van vele ontmoetende levens;
Want werelden waren er veel, doch het Zelf was een.
p. 322 regels 209-217
Lees secties 3 en 4 van Canto 3 van Boek III om verdere overeenkomsten tussen de twee beschrijvingen te vinden.
Nu we een poëtische beschrijving van de belangrijkste kenmerken van de Supramentale wereld hebben gezien, is het nuttig om de volgende passage uit De Synthese van Yoga te bekijken, waarin Sri Aurobindo de aard van het Supramentale beschrijft:
Het Supramentale is geen soort vergroot denkvermogen; het gaat het mentale niveau volledig te boven. Het omvat een radicale verandering van bewustzijn, in het denkvermogen, in het hart, in de levensgebieden. Wat is de fundamentele aard van het Supramentale als het ons evoluerende denkvermogen moet vervangen en als leider van de evolutie moet functioneren?
Kennis die natuurlijk is voor het gnostische mentale is kennis door identiteit en eenheid. De Geest is overal één: het kent alle dingen als zichzelf en in zichzelf en zo ziet ze hen altijd en kent ze daarom intiem, volledig, in werkelijkheid en in hun verschijning. Zelfs wanneer het iets als een object van kennis ziet, ziet het het toch als zichzelf en in zichzelf, en niet als iets dat van zichzelf gescheiden is. De kennis die het denkvermogen beheerst, is een afzonderlijke kennis. Het denkvermogen houdt zichzelf gescheiden van de objecten van kennis, bestudeert ze als iets anders dan zichzelf en komt tot een formulering van een perceptie. Het mentale bewustzijn dat we hebben van ons eigen subjectieve bestaan, hoewel het in sommige opzichten verwant is aan kennis door identiteit, is toch niet hetzelfde als deze identiteit en zelf-kennis, omdat wat het ziet mentale figuren van ons wezen zijn. Het is slechts een gedeeltelijke, afgeleide en oppervlakkige actie die zich aan ons voordoet, terwijl de grootste en meest heimelijk bepalende delen van ons wezen verborgen blijven voor onze mentaliteit. De supramentale geest heeft de diepste en totale kennis van zichzelf en van zijn hele universum en van alle dingen die zijn scheppingen en zelf-figuren in het universum zijn.
Het tweede kenmerk van het Supramentale is dat zijn kennis reëel is omdat het totaal is. Het denkvermogen verzamelt stukjes van kennis, fragmenten van kennis, en kan slechts één ding tegelijk weten. Wat het weet, weet het misschien grondig, maar van andere dingen is het zich niet bewust. Het Supramentale bezit een totale kennis. De totaliteit waarover het Supramentale beschikt, is de realiteit van het individu, de realiteit van het universele, de realiteit van het transcendente. Het heeft de visie van het transcendente en ziet het universum niet alleen in zijn eigen termen, maar ook in relatie tot het transcendente waaruit het voortkomt en waarvan het een uitdrukking is. Het ziet het individu ook in termen van zijn relatie tot het universele. Het denkvermogen is niet in staat tot deze totaliteit van kennis. Het denkvermogen kan het universele en het transcendente niet bevatten; hoogstens kan het er een mentaal idee van hebben.
Het derde kenmerk van het supramentale is dat het direct waarheidsbewust is, een goddelijke kracht van onmiddellijke, inherente en spontane kennis. Het gebruikt geen logische stappen om van het bekende naar het onbekende te gaan. Het supramentale bevat alle kennis in zich. De achtergrond van het denkvermogen is onwetendheid, omdat deze niet volledig ontwikkeld is; mentale kennis wordt altijd geplaagd door fouten, beperkingen en tekortkomingen.
Het supramentale is niet alleen de kenner, maar ook de schepper. Voor wat het weet, bezit het vermogen om die kennis in vorm en beweging te manifesteren. Zelfs wanneer het denkvermogen weet, heeft het niet altijd het vermogen om wat hij weet in termen van manifestatie weer te geven.
De Synthese van Yoga, blz. 754-769
Laten we ook eens kijken naar een relatief recentere formulering van het concept van het Supramentale, zoals te vinden in Sri Aurobindo's De Supramentale Manifestatie op Aarde (CWSA 13:558).
Het Supramentale is in wezen een waarheidsbewustzijn, een bewustzijn dat altijd vrij is van de Onwetendheid die de basis vormt van ons huidige natuurlijke of evolutionaire bestaan en van waaruit de natuur in ons probeert te komen tot zelf-kennis, wereld-kennis, een juist bewustzijn en het juiste gebruik van ons bestaan in het universum. Omdat het Supramentale een waarheidsbewustzijn is, bezit het deze kennis en deze kracht van het ware bestaan; zijn koers is recht en kan rechtstreeks naar zijn doel leiden, zijn veld is breed en kan zelfs onbegrensd worden gemaakt. Dit komt doordat zijn aard in wezen kennis is: het hoeft geen kennis te verwerven, maar bezit die van nature; de stappen ervan leiden niet van onwetendheid of onkunde naar een onvolmaakt licht, maar van waarheid naar grotere waarheid, van juiste waarneming naar diepere waarneming, van intuïtie naar intuïtie, van verlichting naar volkomen en grenzeloze lichtheid, van groeiende wijdheid naar de absolute uitgestrektheid en naar de oneindigheid zelf. Op zijn toppen bezit het de goddelijke alwetendheid en almacht, maar zelfs in een evolutionaire beweging van zijn eigen geleidelijke zelf-manifestatie, waarmee het uiteindelijk zijn hoogste hoogten zou onthullen, moet het in wezen vrij zijn van onwetendheid en dwaling: het begint bij waarheid en licht en beweegt zich altijd in waarheid en licht. Zoals zijn kennis altijd waar is, zo is ook zijn wil altijd waar; het stuntelt niet in zijn handelen en struikelt niet in zijn stappen. In het Supramentale wijken gevoel en emotie niet af van hun waarheid, maken geen fouten of vergissingen, wijken niet af van het juiste en het werkelijke, kunnen schoonheid en heerlijkheid niet misbruiken of afwijken van een goddelijke rechtschapenheid. In de zin van het Supramentale kan het niet misleiden of afdwalen naar de grofheden die hier de natuurlijke onvolkomenheden ervan zijn en de oorzaak van verwijt, wantrouwen en misbruik door onze onwetendheid. Zelfs een onvolledige uitspraak van het Supramentale is een waarheid die leidt tot een verdere waarheid, de onvolledige handeling ervan een stap naar volkomenheid. Al het leven, handelen en leiderschap van het Supramentale is van nature beschermd tegen de onwaarheden en onzekerheden die ons lot zijn; het beweegt zich veilig voort naar zijn volmaaktheid. Zodra het waarheidsbewustzijn hier op zijn eigen zekere fundament is gevestigd, zal de evolutie van het goddelijke leven een vooruitgang in gelukzaligheid zijn, een mars door het licht naar Ananda.
Laten we nu terugkeren naar onze studie van Savitri, waar we gebleven waren. Nu antwoordt de God van de Dood Savitri voor de laatste keer:
"Als de Allerhoogste Waarheid alles hier overstijgt en als het door de Allerhoogste Kennis en door zulke immense bewustzijnsverschillen van deze onderwereld gescheiden is, welke brug kan dan de kloof overbruggen tussen die waarheid en deze droomwereld van de schepping? Wie kan ooit hopen die allerhoogste waarheid naar de mensen te brengen en die Waarheid ertoe te bewegen op deze harde wereld te wandelen met voeten die ongetwijfeld gewond zullen raken? Als deze Waarheid niet naar beneden wordt gebracht, zal deze onbereikbare glorie in onze wereld slechts een aspiratie blijven, haar pracht zal deze bleke en zwakke aarde nooit heiligen. Heb jij die kracht, O Savitri, O schoonheid gemaakt van sterfelijke ledematen, om aan mijn net te ontsnappen en deze waarheid naar mens en aarde te brengen?
"Wie verberg je dan in deze menselijke vermomming? Je stem klinkt als de klank van de oneindigheid. Kennis lijkt bij je te zijn, de Waarheid spreekt door je woorden. Je hebt het licht van de werelden daarbuiten in je ogen. Maar waar is je kracht om Tijd en Dood te overwinnen?" Bezit jij de kracht van God die nodig is om de waarheden van de hemel hier op aarde te vestigen?
"Want waarheid en kennis op zich zijn een ijdele glans als Kennis niet de Kracht met zich meebrengt die nodig is om de wereld te veranderen, als Macht niet komt en ervoor zorgt dat de Waarheid haar rechten krijgt. Een Kracht, een blinde Macht en niet de Waarheid, lijkt deze onwetende wereld te hebben geschapen, en het is zo'n Macht die het leven van de mensen beheerst. Als de grote goden deze wereld regeren, doen ze dat met Macht en niet met Kennis. Deze Macht is de arm van God en alleen zij kan het definitieve lot bezegelen.
"O Savitri, O menselijke pretendent van onsterfelijkheid, openbaar uw macht aan mij, onthul de kracht van de geest. Pas wanneer ik uw macht zie en hoe sterk die is, zal ik u Satyavan teruggeven. Of als de Machtige Moeder bij u is, toon mij dan haar gelaat, zodat ik haar ook kan aanbidden. Laat haar onsterfelijke ogen in mijn ogen kijken, de ogen van de Dood. Laat een onvergankelijke Kracht de dieren hier aanraken en de dood op aarde veranderen in een onsterfelijk vuur.
"Alleen dan kan uw dode Satyavan naar u terugkeren en bij u leven. Zodra dat bereikt is, zal deze neergeknielde aarde haar blik kunnen opheffen en het verborgen lichaam van God dichtbij kunnen voelen, en Liefde en Gelukzaligheid zullen de vluchtige Tijd overstijgen."
38: BOEK X, CANTO 4 (REGELS 461-973)
De God van de Dood heeft nu alle argumenten uitgeput die hij kon bedenken om Savitri ervan te overtuigen dat haar zoektocht al die moeite en ijver die ze erin heeft gestoken niet waard is, en dat het doel dat ze nastreeft niet haalbaar of natuurlijk is. Aanvankelijk wees hij haar hooghartig af als een tweebenig dier dat zijn aandacht niet waard was. Deze arrogantie van de God van de Dood verdween geleidelijk en hij toont nu oprechte bewondering voor Savitri. Wat zij zoekt is de bevrijding van Satyavan uit de greep van de dood en zijn terugkeer naar de aarde met haar. De God van de Dood heeft geprobeerd Savitri ervan te overtuigen dat wat zij als liefde beschouwt, niets meer is dan een biologische honger en, zoals alle vitale driften, slechts een vluchtige passie. Ten tweede is het een natuurwet dat als de dood iemand eenmaal heeft gegrepen, hij niet meer terug te halen is. De greep van de dood is ondoordringbaar, niemand en niets kan ontsnappen aan zijn ijzeren greep. Ten derde is de dood het onvermijdelijke einde van al het leven. De ziel van Satyavan is misschien onsterfelijk, maar een soortgelijke onsterfelijkheid is voor Satyavan niet te bereiken in een menselijk lichaam. Geest en Materie staan in deze wereld op gespannen voet met elkaar, en daarom is wat zij zoekt onhaalbaar en onpraktisch.
We hebben gezien hoe Savitri elk argument van de God van de Dood weerlegt. Haar weerlegging is er niet zozeer op gericht aan te tonen dat zijn argumenten op zichzelf onjuist zijn, maar eerder dat elk argument niet gebaseerd is op een integrale waarheid, maar op een gedeeltelijke waarheid. Savitri legt hem de waarheid uit van een manifestatie die voortdurend evolueert en die nog verder zal evolueren. Het menselijke denkvermogen, dat nu het hoogtepunt van de evolutionaire wereld vormt, is geenszins het eindstadium van de evolutie. Het is slechts een tussenstadium, want voorbij het denken liggen de spirituele niveaus van het mentale bewustzijn, beginnend met de Hogere Mentale. Daarboven bevindt zich de Verlichte Mentale; daarna komt de Intuïtieve Mentale en vervolgens het Bovenmentale. Ze geeft ook een korte beschrijving van de kroon van de aardse wereld. Evolutie, het Supramentale bewustzijn:
Boven de uitgestrektheid en de vuurzee van kosmisch Zicht,
Boven de stilte van het woordloze Denken,
De vormloze schepper van onsterfelijke vormen,
Naamloos, bekleed met de goddelijke naam,
Tijd's uren overstijgend, Tijdloosheid overstijgend,
Zetelt de Machtige Moeder in lichtende kalmte
En houdt het eeuwige Kind op haar knieën,
De dag bijwonend, dat hij zal spreken tot het Lot.
Daar is het beeld van onze toekomst's hoop;
Daar is de zon, waarop alle duisternis wacht,
Daar is de onvergankelijke harmonie;
De wereld's tegenstellingen klimmen naar haar en zijn één:
Daar is de Waarheid, waarvan de wereld's waarheden flarden zijn,
Het Licht, waarvan wereld's onwetendheid de schaduw is,
Totdat de Waarheid de schaduw terugtrekt, die het heeft geworpen,
De Liefde, die onze harten omlaag roept om alle strijd te helen,
De Zaligheid, waarnaar wereld's verlaten smarten hunkeren:
Vandaar komt de glorie, die soms op aarde wordt gezien,
De bezoeken van de Godheid aan de menselijke ziel,
De Schoonheid en de droom op Natuur's gezicht.
Daar roept de perfectie, geboren uit het eeuwige
De volmaaktheid tot zich, geboren in de Tijd,
De waarheid van God, die het menselijke leven verrast,
Het beeld van God, dat eindige gedaanten achterhaalt.
p. 661 regels 723-746
Hier vinden we Savitri's eerste beschrijving van de supramentale wereld die in het transcendentale wacht om op aarde neer te dalen. Dit zal de sleutel zijn tot de transformatie van de wereld zoals die nu is in een ware manifestatie van de glorie en volmaaktheid van het Allerhoogste Bewustzijn dat haar heeft geschapen.
De God van de Dood lijkt onder de indruk te zijn van Savitri's beschrijving van de glorie van het Supramentale bewustzijn. Zijn vraag is nu: "Wie kan ooit hopen die allerhoogste waarheid naar de mensen te brengen en die waarheid ertoe te bewegen op deze harde wereld te wandelen met voeten die zeker gewond zullen raken? Als het niet wordt neergebracht, zal het voor altijd een aspiratie blijven in het hart van de aarde. Vervolgens vraagt hij Savitri nadrukkelijk: "Heb jij de kracht, O Savitri, om deze waarheid aan mens en aarde te openbaren?"
Hij vervolgt: "Als je dit kan doen, wil ik graag weten wie je werkelijk bent, verborgen achter deze menselijke vermomming. Je blik, je stem en je woorden suggereren dat je over een bijzondere kracht beschikt. Bezit je dan de kracht die nodig is om deze glorieuze kracht, het Supramentale bewustzijn, naar de aarde te brengen? Waar is je kracht? Waar is je kracht om Tijd en Dood te overwinnen? Bezit je de kracht van God die nodig is om de waarheden van de hemel hier op aarde te vestigen?
"Als je deze kracht bezit, O Savitri, openbaar je kracht dan aan mij; pas wanneer ik je kracht zie en de aard en de bron ervan begrijp, zal ik je Satyavan teruggeven. Of als de Machtige Moeder bij je is, toon mij dan Haar gelaat, zodat ik Haar ook kan aanbidden. Laat Haar onsterfelijke ogen in mijn ogen kijken, de ogen van de Dood. Laat een onvergankelijke Kracht de dieren hier aanraken en de dood op aarde transformeren in een onsterfelijk vuur."
Zo eindigt het lange gesprek tussen de God van de Dood en Savitri.
Savitri kijkt zwijgend naar de God van de Dood. Het is alsof ze naar de Dood kijkt en hem ziet als het symbool van de duisternis van de wereld, die eindelijk plaats heeft gemaakt voor het hemelse licht en God, en zich niet langer hoeft te verschuilen achter de sluier van het Onbewuste. Het is alsof Savitri de God van de Dood zijn beperkingen heeft doen inzien.
Dan ondergaat Savitri een grote transformatie. De aura van glorie van de Goddelijkheid die in haar woont, de straling van het Onsterfelijke die altijd haar gezicht heeft verlicht en door haar lichaam heeft geschenen, stroomt uit haar wezen en verandert de lucht om haar heen in een zee van licht. In een vlammend moment van openbaring werpt de incarnatie die Savitri is haar menselijke sluier opzij. De kleine menselijke figuur die Savitri was, wordt nu gezien als degene die de onmetelijkheid van het Oneindige in zich draagt; zij wordt gezien als de bron en het thuis van het Eeuwige. Haar ziel wordt nu gezien als het centrum van de wereld en de hele ruimte als de buitenste mantel van haar ziel. Haar blik krijgt nu de kalmte en onvergelijkbaar hoge waardigheid van de hoogste hemelen die neerkijken op de nederigheid van de aarde; de blik van de Alwetende schijnt over haar voorhoofd; haar twee ogen zijn als twee sterren die over het hele universum waken.
Vervolgens volgt een krachtige beschrijving van de afdaling van de Mahakundalini in Savitri door de zeven chakra's die zich in het subtiele lichaam, sukshma deha, bevinden. Het Licht en de Kracht die Savitri tot nu toe in bedwang heeft gehouden, dalen nu via de verschillende chakra's in haar neer. De bovenste chakra is de sahasrara, ofwel de duizendbladige lotus, die het hogere denkende mentale en het verlichte mentale beheerst en die naar boven openstaat voor het bewustzijn van het intuïtieve mentale, de intuïtie, het bovenmentale en verder. Deze Kracht betreedt de geheime kamer van het duizendbladige lotuschakra boven op haar hoofd, en daalt van daaruit af naar het centrum van het ajna-chakra, gelegen op de kruising van de wenkbrauwen, van waaruit de Heer van het Mentale functioneert alsof vanuit zijn controlekamer. Het Ajna-chakra beheerst gedachten, wil en visie. De Heer van het Mentale (gesymboliseerd in de Veda's door Indra, de Koning der Goden, als de voornaamste van de krachten die verantwoordelijk zijn voor de neerdaling van het Supramentale Licht) zetelt daar in zijn natuurlijke concentratiezetel en wordt de sturende wilskracht. Hij opent het derde oog in de mens, het subtiele oog dat in staat is alles te zien wat onzichtbaar is voor onze fysieke ogen. Het opent zich wanneer een spiritueel licht, dat een gouden extase met zich meebrengt, de hersenen vult. Wanneer dit gebeurt, dwingt de wijsheid van het Eeuwige de keuze van de sterveling af en vervangt de Eeuwige Wil de sterfelijke wil.
Deze Kracht stroomt nu het vishuddha-chakra binnen, de mystieke lotus van de keel, en haar spraak trilt van geïnspireerde en onsterfelijke woorden. Het keelchakra, oftewel het vishuddha-chakra, beheerst de expressie en alle externalisatie van mentale bewegingen en krachten. Haar leven komt nu in harmonie met de Wereldziel en haar gedachten bewegen in overeenstemming met de kosmische gedachte.
De dalende kracht beweegt zich nu soepel naar de lotus van het hart, het anahata-chakra, dat het emotionele wezen van de mens beheerst en de psychische diepte erachter draagt. In deze grot verbergt het zijn licht voor de lagere krachten die het najagen. In dit centrum wekt het de onweerstaanbare Kracht die zelfs het lot kan veranderen.
Deze kracht stroomt nu naar de lotus van de navel, het manipura-chakra, dat de grotere levenskrachten, de passies en de grotere verlangens beheerst. Van daaruit daalt de energie verder af naar het centrum van de lagere vitale verlangens, het svadhisthana-chakra, dat de kleine vitale bewegingen aanstuurt: de kleine hebzucht, lusten en verlangens, en de kleine zintuiglijke bewegingen. Door de impact van de dalende energie begint er een hemelse extase te stromen, zelfs vanuit de grotere fysieke verlangens, en het verlangen zelf verandert in een pure hemelse vlam.
Het Vermogen breekt nu door in de holte aan de basis van de wervelkolom, het muladhara-chakra, waar de Wereldenergie sluimert. Dit wordt gewoonlijk gevisualiseerd als een veelkoppige slangenkracht, Kundalini. Wanneer de dalende Kracht de slangenkracht raakt, stijgt het op en baant zich een weg omhoog totdat het het Wereld-Zelf ontmoet en zich verenigt, zetelend in de duizendbladige lotus (het sahasrara chakra) op de kruin van het hoofd. Zo vindt de gedenkwaardige gebeurtenis plaats van de ontmoeting van de Kracht van beneden met het Zelf dat boven zetelt – de vereniging van Shakti en Shiva. De stomheid van de Materie wordt verbonden met de immense stilte en de oneindige Kracht van de Geest.
Dit is de enorme verandering die Savitri ondergaat. Ze wacht nu op het Woord (het geïnspireerde, mantra-achtige Woord) om door haar heen te spreken. Door haar heen kijkt de Eeuwigheid in de ogen van de God van de Dood, en de duisternis van de dood ziet op haar beurt de levende Werkelijkheid van de Godheid die haar aankijkt.
Dit doet denken aan een enigszins analoge situatie die bekend staat als de vishvarupa darshan – de Visie van de Wereldgeest in de Gita (hoofdstuk 11). Daar verlangt Arjun, die weet dat de onvergankelijke grootsheid van de goddelijke, bewuste ziel het geheim is van alles wat er in het universum gebeurt, ernaar de vorm en het lichaam van deze Godheid te zien. Maar het menselijk oog kan slechts de uiterlijke verschijningsvormen van dingen zien; het kan de universele vorm van de Heer niet bevatten. Daarom geeft de Heer hem nu het oog waarmee hij de universele vorm van het goddelijke kan zien. Arjun is dan in staat de wonderbaarlijke vorm van het Allerhoogste God te zien – God, magnifiek, prachtig en ontzagwekkend. Maar in de grootsheid van dit visioen schuilt ook het angstaanjagende beeld van God de Vernietiger. Arjun kan dit aspect van de Heer nauwelijks verdragen en smeekt de ontzagwekkende Godheid om hem een gunstige vorm te tonen.
Maar hier is de context totaal anders: Arjun was een toegewijde, maar de God van de Dood begint hier als een tegenstander die Savitri minacht. Naarmate hij het gesprek met haar voortzet, begint hij te vermoeden dat zij wellicht de Machtige Moeder zelf is, maar hij wil hier zeker van zijn. En daarom vraagt hij haar de kracht te onthullen die achter haar schuilgaat.
Dan klinkt er een Stem die de stilte zelf lijkt te zijn; het klinkt als de lage, kalme stem van de oneindigheid wanneer die spreekt tot de stilte die heerst in het slaapbewustzijn. (Een van de drie soorten bewustzijn waarover de Upanishads spreken, de andere twee zijn het Waakbewustzijn en het Droombewustzijn.)
"Ik groet je, almachtige en zegevierende Dood, Je bent de opzichtige Duisternis van het Oneindige. Je bent de Leegte die ruimte schept voor al het bestaan. (De Dood schept ruimte voor het nieuwe om te leven door het oude te verteren.) Je bent de honger die aan het universum knabbelt en het kauwt en zo de overblijfselen verteert van wat ooit de zonnen waren, die ooit brandden en toen stierven en koud werden. Je verslindt de hele wereld met je vurige kaken en probeert de energie te verzwakken die de sterren heeft geschapen."
"Jij bent het Onwetendheid, maar je draagt de kiemen van alle gedachten (alle Werkelijke Ideeën) in je boezem. Jij bent de Onwetendheid waarin alle Kennis sluimert en waaruit het langzaam tevoorschijn komt, gehuld in het masker van de heldere onwetendheid van het denkvermogen."
"Maar jij bent slechts mijn schaduw en mijn instrument. Ik ben het die jou de afschuwelijke gedaante van angst en jouw scherpe zwaard van terreur, verdriet en pijn heb gegeven, zodat jij de ziel van de mens kunt dwingen te strijden voor licht om zijn korte leven, dat hij halfbewust leeft, te verlichten."
"Jij drijft en dwingt de mens tot grootheid in zijn verder saaie, mechanische bestaan. Jij werkt als de zweep die hem doet verlangen naar eeuwige gelukzaligheid en hem pijnlijk bewust maakt van de noodzaak van bewuste onsterfelijkheid. O Dood, leef nog even en blijf mijn instrument. Ooit zal ook de mens jouw ondoorgrondelijke hart van stilte, jouw peinzende vrede van de Nacht en jouw plechtige gehoorzaamheid aan de eeuwige wet die alles beheerst, en het kalme medelijden in jouw blik, begrijpen."
"Maar nu, O tijdloze Machtige, ga opzij en verlaat het pad van Savitri, die mijn geïncarneerde Kracht is."
Let op: hier is een duidelijke aanwijzing dat het Wezen dat zich nu tot de God van de Dood richt, niet de menselijke Savitri is, maar de Allerhoogste Goddelijke Moeder die nu in haar is neergedaald.
"Bevrijd de stralende god Satyavan van het zwarte masker dat je hem hebt opgezet; bevrijd de ziel van de wereld genaamd Satyavan, zodat hij, bevrijd van je greep van pijn en onwetendheid, kan staan als de meester van leven en lot, als de vertegenwoordiger van de mens in het huis van God, de eeuwige bruidegom van de eeuwige bruid die Savitri is."
Dit is een buitengewone passage die de rol van de dood in het leven verklaart. Sri Aurobindo heeft de dood altijd niet beschouwd als een ontkenning van het leven, maar als een proces van het leven. Bovendien, op het moment dat Savitri de God van de Dood volledig overwint, begroet ze hem als 'almachtige en zegevierende Dood'.52 Verder smeekt Savitri de Dood: 'Leef, Dood, nog een tijd, wees mijn instrument53. Dit zijn enkele vragen over deze passage die we moeten beantwoorden, en dat zullen we in het volgende hoofdstuk doen.
Savitri heeft nu gesproken (of liever gezegd, de Allerhoogste Goddelijke Moeder zelf heeft door Savitri gesproken). Maar de God van de Dood is nog niet volledig overtuigd en probeert zich te verzetten. Hij kent nu de waarheid over Savitri, maar weigert die nog steeds te accepteren. Hij heeft gezien wie ze werkelijk is, maar weigert te erkennen wat hij heeft gezien. Hij staat daar onwrikbaar, nog steeds vasthoudend aan zijn recht om te bestaan. Zijn geest buigt zich neer, maar zijn wil gehoorzaamt de wet van zijn eigen natuur, die zelfs voor de Goden bindend is.
De twee antagonisten stonden daar oog in oog, tegenover elkaar. Het wezen van de God van de Dood torent op als een enorme vesting van duisternis. Rond deze vesting groeit Savitri's levenskracht totdat ze die van alle kanten overweldigt en opslokt als een oceaan. De Dood blijft de geest van Savitri trotseren. Hij draagt deze concrete massa van bewustzijnskracht terwijl die hem van voren en van bovenaf aanvalt. Hij weerstaat het goddelijke verlangen om te bestaan. De God van de Dood vertegenwoordigt het Nihil, de totale ontkenning van het zijn. Een ondraaglijke druk van kracht drukt op zijn onbuigzame hoofd en koppige hart. Het licht dat van Savitri uitgaat, slokt al zijn gedachten op en hij voelt het als een kwelling in zijn hart. Het raast door zijn hele wezen als een prachtige pijn en dringt door tot in zijn zenuwen. Zijn duisternis protesteert hevig terwijl het in de vlammen vergaat. Savitri's overheersende kracht beheerst elk ledemaat van hem en de God van de Dood merkt dat zijn immense wil geen kracht meer over heeft en hij voelt zich volkomen leeg en machteloos.
De God van de Dood roept dan de Nacht te hulp, maar ook die huivert en trekt zich terug; vervolgens roept hij de Hel aan, maar ook die trekt zich somber terug. Ten slotte wendt hij zich tot het Onbewuste voor steun, aangezien hij er zelf uit geboren is en zijn immense bestaan aan haar ondersteunende kracht te danken heeft; maar het Onbewuste trekt hem terug naar de grenzeloze leegte van zichzelf, alsof het wil dat de ene leegte de andere opslokt. Dan roept hij zijn eigen kracht op om hem te steunen, maar ook die weigert te reageren.
Zijn lichaam wordt nu verteerd door het licht, zijn hele geest wordt erdoor verslonden. Eindelijk beseft de God van de Dood dat zijn nederlaag onvermijdelijk is en verlaat hij de afbrokkelende gedaante die hij al die tijd had gedragen. Zo geeft hij zijn hoop op om de ziel van de mens tot zijn prooi te maken en zelfs de onsterfelijke geest tot sterfelijkheid te dwingen.
De God van de Dood vlucht nu voor de gevreesde aanraking van de stralende Savitri en zoekt zijn toevlucht in de terugtrekkende Nacht. In de dromerige schemering van die symbolische wereld verdwijnt de angstaanjagende universele schaduw, de Dood, en lost op in de Leegte waaruit hij voortkwam. En alsof de reden voor zijn bestaan nu niet meer bestaat met het verdwijnen van de Dood, vervaagt ook de schemering en verdwijnt uit de zielen van Savitri en Satyavan.
Nu bevinden Savitri en Satyavan zich eindelijk alleen, maar geen van beiden sterft. Tussen hen beiden verrijst een stomme, onzichtbare en lichtgevende muur. In dat lange moment van stilte kan niets bewegen. Alles hangt af van de onbekende en ondoorgrondelijke Wil van God.
Dit brengt ons aan het einde van Boek X, Canto 4.
39: DE OVERWINNING OP DE DOOD
In onze voorbereidende studie van Savitri zijn we aan het einde van Canto 4 van Boek X aangekomen en zijn we nu klaar om verder te gaan met Boek XI. Maar voordat we dat doen, is het wellicht nuttig om de laatste toespraak van Savitri tot de God van de Dood eens nader te bekijken. Deze toespraak is in vele opzichten opmerkelijk en biedt ons de gelegenheid om Sri Aurobindo's perspectief op de dood en wat erna komt te begrijpen.
Dit is in zekere zin Savitri's overwinningsrede. Haar triomf over de God van de Dood is nu compleet. Savitri heeft haar geduchte tegenstander laten zien dat al zijn minachting en verachting voor haar voortkwamen uit zijn onwetendheid over wie zij is; alle sluiers van intellectuele verduistering waarmee hij zijn rijk van halve waarheden probeerde te beschermen, zijn ondoeltreffend gebleken in de aanwezigheid van de integrale waarheid die Savitri vertegenwoordigt. Eindelijk heeft hij nu de halo van de godheid die in haar woont, gezien. En toch, let op hoe Savitri begint met wat ik haar 'overwinningsrede' heb genoemd. Ze begint met het begroeten van de god van de Dood als 'almachtige en zegevierende Dood'.
"Ik groet u, almachtige en zegevierende Dood,
Gij grandioze Duisternis van het Oneindige.
O Leegte, die ruimte schept voor al, wat is,
Honger, die knaagt aan het universum,
Die de koude overblijfselen van de zonnen consumeert
En heel de wereld verslindt met uw kaken van vuur,
Verkwister van de energie, die de sterren schiep,
Onbewustheid, drager van de zaden van het denken,
Onwetendheid, waarin Al-Kennis begraven slaapt
En langzaam in zijn holle borst tevoorschijn komt
En denkvermogen's masker draagt van heldere Onwetendheid.
Gij zijt mijn schaduw en mijn instrument.
Ik heb u uw vreselijke gedaante van verschrikking gegeven
En uw scherpe zwaard van verschrikking en leed en pijn
Om de ziel van de mens te dwingen om voor licht te strijden
In de kortstondigheid van zijn halfbewuste dagen.
Gij zijt zijn aansporing naar grootsheid in zijn werken,
De zweepslag voor zijn hunkering naar eeuwige zaligheid,
Zijn schrijnende behoefte aan onsterfelijkheid.
Leef, Dood, nog een tijd, wees mijn instrument.
Op een dag zal ook de mens uw peilloze hart
Van stilte kennen en de mijmerende vrede van de Nacht
En de plechtige gehoorzaamheid aan de eeuwige Wet
En het kalme onbuigzame medelijden in uw blik.
Maar nu, O tijdloze Macht, ga opzij
En verlaat het pad van mijn geïncarneerde Kracht.
Bevrijd de stralende God van uw zwarte masker:
Laat de ziel van de wereld, Satyavan genaamd, vrij,
Verlost van uw greep van pijn en onwetendheid,
Zodat hij mag staan als meester van leven en lot,
Mensen's afgevaardigde in het huis van God,
De gezel van Wijsheid en de echtgenoot van Licht,
De eeuwige bruidegom van de eeuwige bruid."
p. 666 regels 894-924
Om deze toespraak te begrijpen, moeten we begrijpen hoe Sri Aurobindo en de Moeder de Dood beschouwen. We beginnen daarom met een kort overzicht van hun perspectief op de dood.
Terwijl wetenschappers de Dood beschouwen als een voorspelbaar gevolg van een toename van entropie (de degradatie van materie en energie in het universum tot een ultieme staat van inerte uniformiteit), beschouwen religieuzen de dood over het algemeen als een rustplaats in de overgang naar een hogere wereld voorbij de aardse. Het spirituele werk van Sri Aurobindo en de Moeder heeft als doel de vestiging van een ras van gnostische wezens die consequent de volledige manifestatie van het supramentale bewustzijn hier op aarde nastreven, en zij beschouwen de overwinning op de dood in de omstandigheden van het aardse leven als het doel van hun integrale yoga. Zo zijn Sri Aurobindo en de Moeder revolutionair geweest, zelfs in hun denken over de dood, net zoals in al het andere. Laat ik beginnen met een fragment uit Sri Aurobindo's 'Het Goddelijke Leven':
Dit is dan de noodzaak en de rechtvaardiging van de dood, niet als een ontkenning van het Leven, maar als een proces van het Leven: de dood is noodzakelijk omdat eeuwige vormverandering de enige onsterfelijkheid is waarnaar de eindige levende substantie kan streven en eeuwige ervaringsverandering de enige oneindigheid die het eindige denkvermogen, verbonden in een levend lichaam, kan bereiken. Deze vormverandering mag niet louter een constante vernieuwing van hetzelfde vormtype blijven, zoals dat ons lichamelijk leven tussen geboorte en dood kenmerkt; want tenzij het vormtype verandert en het ervarende denkvermogen in nieuwe vormen wordt geworpen in nieuwe omstandigheden van tijd, plaats en omgeving, kan de noodzakelijke variatie in ervaring, die de aard van het bestaan in tijd en ruimte vereist, niet tot stand komen. En het is alleen het proces van de dood door ontbinding en door het verslinden van leven door leven, het is alleen de afwezigheid van vrijheid, de dwang, de strijd, de pijn, de onderwerping aan iets dat niet-zelf lijkt te zijn, dat de noodzakelijke en heilzame verandering verschrikkelijk en onwenselijk maakt voor onze sterfelijke mentaliteit. Het is het gevoel verslonden, versplinterd, vernietigd of weggejaagd te worden dat de pijn veroorzaakt van de Dood, en zelfs het geloof in het persoonlijke voortbestaan na de dood kan dit niet volledig tenietdoen.
SABCL: 18:193-194
Het eerste punt dat Sri Aurobindo hier maakt, is dat de Dood geen aparte of intrinsieke realiteit heeft; hij bestaat uitsluitend om het leven te dienen. De Dood is een proces en een fase van het leven zelf en, zoals hij elders zegt, is het leven, en niet de dood, de fundamentele, alomvattende waarheid van het bestaan. In Gedachten en Aforismen geeft hij hetzelfde inzicht in een andere vorm:
Deze wereld is door de Dood geschapen, opdat hij zou leven. Wil je de dood afschaffen? Dan zal ook het leven vergaan. Je kunt de dood niet afschaffen, maar je kunt hem wel transformeren in een groter leven.
Als het Leven alleen bestond en niet de dood, zou er geen onsterfelijkheid zijn... De getransformeerde Dood wordt Leven, dat Onsterfelijkheid is.54
De dood van het lichaam is in feite een instrument dat de belangen dient van het voortdurend evoluerende leven. Vervolgens wijst hij erop dat de eeuwige verandering van vorm de enige onsterfelijkheid is waartoe de eindige levende substantie kan streven en een eeuwige verandering van ervaring in termen van nieuwe omstandigheden van tijd, plaats en Ruimte de enige oneindigheid die het eindige denkvermogen, dat met tijd verbonden is, kan bereiken. Al het leven is een reis van het Onbewuste naar het Superbewuste (Goddelijkheid). Zo'n lange reis kan niet binnen één leven worden voltooid. Tegen de tijd dat een individu de zogenaamde ouderdom bereikt, zeg maar vijfentachtig of negentig jaar, verliezen de meeste van zijn fysieke vermogens hun scherpte en het vermogen om het leven te ervaren. Als hij zo nog veel langer doorgaat, vervalt hij in de meeste gevallen tot een plantaardig bestaan. In zo'n situatie komt de dood als een poort waar de ziel doorheen gaat om terug te keren in een nieuw en jong lichaam vol vitaliteit en enthousiasme om het leven te ervaren. Bovendien, wanneer het individu wedergeboren wordt, wordt hij geboren in nieuwe omstandigheden van tijd, plaats en ruimte. Dit geeft de ziel de ruimte voor een bredere en meer gevarieerde levenservaring, die het meest geschikt is voor zijn verdere groei. Dit is dan het nut van de dood; het is geen ontkenning, maar een proces van leven.
In zijn grote epos Savitri wordt de dood ook niet gezien als een eeuwige tegenpool van het Licht, maar als een instrument van evolutie:
Ofschoon de Dood naast ons loopt op Leven's weg,
Een schemerige omstander bij de lichaam's start
En een laatste oordeel op mensen's futiele werken,
Is het raadsel anders van zijn ambigue gezicht:
De Dood is een trap, een deur, een strompelende schrede,
Die de ziel moet nemen om van geboorte naar geboorte te gaan,
Een grijze nederlaag, zwanger van overwinning,
Een zweep, die ons striemt naar onze onsterfelijke staat.
blz. 600-601 regels 61-68
Zo heeft de dood in Sri Aurobindo's visie een betekenis en doel, en Savitri noemt hem God:
"O Dood, ook gij zijt God en toch niet Hem,
Maar alleen zijn eigen zwarte schaduw op zijn pad,
Terwijl hij de Nacht achter zich laat, neemt hij de opwaartse Weg
En sleept met hem zijn klampende onbewuste Kracht.
blz. 656 regels 543-546
In Gedachten en Glimpen wordt de dienst die de dood aan het leven bewijst, beknopt samengevat in deze woorden:
De dood is de vraag die de Natuur voortdurend aan het Leven stelt en haar herinnering aan haar dat het zichzelf nog niet heeft gevonden. Zonder de belegering van de dood zou het schepsel voor altijd gebonden zijn aan de vorm van een onvolmaakt leven. Achtervolgd door de dood ontwaakt hij tot het idee van een volmaakt leven en zoekt hij naar de middelen en de mogelijkheid daartoe.55
Savitri begroet de Dood als 'de zegevierende Dood' aan het begin van haar laatste toespraak, omdat de dood erin geslaagd is de mens te laten ontwaken tot de mogelijkheid van een volmaakt leven en hem aan te sporen de middelen en de mogelijkheid daartoe te zoeken. Het succes van de Dood ligt erin dat hij de mens uiteindelijk zo volmaakt maakt dat de dood zelf geen plaats meer heeft in zo'n leven. Savitri heeft die mogelijkheid nu in haar eigen leven belichaamd, en aangezien een Avatar komt om een voorbeeld te stellen dat anderen kunnen volgen, zullen ook andere mensen deze mogelijkheid nu in hun leven gaan beseffen.
Maar er is een addertje onder het gras. De overwinning op de dood, het uiteindelijke doel van de Integrale Yoga, lijkt misschien een zeer materialistisch ideaal voor een spirituele onderneming, tenzij de term goed wordt begrepen. Dit streven naar fysieke onsterfelijkheid heeft op geen enkele manier te maken met onze blinde en egoïstische gehechtheid aan lichaam en fysiek leven.
Wat betreft onsterfelijkheid: die kan niet komen als er gehechtheid aan het lichaam is, want alleen door te leven in het onsterfelijke deel van zichzelf dat niet met het lichaam is verbonden en door het bewustzijn en de kracht daarvan in de cellen te laten neerdalen, kan onsterfelijkheid komen.
Brieven over Yoga, p. 1234
Ten tweede is het de plicht van elke sadhak van integrale yoga om de angst voor de dood en de afkeer van het lichamelijke einde op te geven. De Moeder heeft zeer inzichtelijk geschreven over hoe men zich van de angst voor de dood kan ontdoen. De voornaamste manier om de angst voor de dood volledig te overwinnen, is door te groeien in het bewustzijn van de onsterfelijkheid van de ziel.
Met onsterfelijkheid bedoelen spirituele adepten niet een soort persoonlijk voortbestaan na het einde van het lichaam; ze bedoelen hiermee het bewustzijn dat de Gita als volgt beschrijft:
Na jaayate mriyate vaa kadaachit naayam bhuutvaa bhavitaa vaa na bhuuyah
Ajo nityah shashvatoyam puraano na hanyate hanyamaane shariire (2.20)
Dit wordt niet geboren, het sterft niet, het is niet iets dat eens ontstaat en na te zijn vergaan nooit meer zal ontstaan. Het is ongeboren, oeroud, eeuwig; het wordt niet gedood met de dood van het lichaam.
De Gita beschrijft het ook als 'avinaashinam. nityam, ajam avyayam' (ongeboren, onveranderlijk en onvergankelijk), dat niet door wapens kan worden doorgesneden, niet door vuur kan worden verbrand, niet door water kan worden doorweekt en niet door de wind kan worden uitgedroogd'.
Dit is een bewustzijn dat boven alle gebondenheid en beperking staat, vrij en zalig. Zelf-bestaand in het bewuste zijn, het bewustzijn van de Heer, de allerhoogste Purusha, van Satchidananda. Deze ervaring van de ziel behoeft geen extern bewijs voor wie haar heeft ervaren. Ze kan alleen worden verworven als resultaat van de verheffing en verbreding van ons bewustzijn door middel van spirituele sadhana.
In 'Het Goddelijke Leven' spreekt Sri Aurobindo over twee soorten onsterfelijkheid: de tijdloze onsterfelijkheid van de ziel en tijd-onsterfelijkheid. Met de laatste wordt de kennis van het zelf in de geboorte en het worden bedoeld, en een gevoel van blijvende identiteit van de ziel door alle veranderingen van denkvermogen, leven en lichaam. In bijna alle spirituele disciplines leidt de dubbele realisatie van tijdloze onsterfelijkheid en tijd-onsterfelijkheid de sadhak ertoe zich terug te trekken uit het aardse bestaan. Hij zoekt de Nirvanische verlossing van wat hij beschouwt als de ijdele cyclus van geboorte en dood.
De sadhak van de Integrale Yoga koestert geen afkeer van de wereld; hij streeft ernaar de dood te overstijgen, zodat het leven goddelijk vervuld kan worden. Dit Worden, wat we schepping noemen, is progressief en evolutionair. Het begon met de oerknal en evolueert geleidelijk naar het Superbewustzijn. De huidige levensomstandigheden kunnen niet de laatste akte van het evolutionaire drama zijn, aangezien ze gebukt gaan onder de last van lijden en dood. De dood moet overwonnen worden als teken van de overwinning van het Zijn op het gebied van het Worden. Het betekent, zoals Sri Aurobindo in een brief uitlegde, dat het lichaam...
... niet langer onderhevig zou zijn aan verval en ziekte. Dat zou betekenen dat het niet langer onderhevig zou zijn aan de gebruikelijke processen die de dood met zich meebrengen. Als er een verandering van lichaam zou moeten plaatsvinden, zou dat moeten gebeuren door de wil van de bewoner. Dit (niet de verplichting om 3000 jaar te leven, want ook dat zou een vorm van gebondenheid zijn) zou de essentie van de fysieke onsterfelijkheid zijn.
Brieven over Yoga, p. 1231
Maar opdat dit kan gebeuren, vermeldt Sri Aurobindo in dezelfde brief, is een dynamische werking van de Waarheid nodig in denkvermogen, vitale en lichaam, en voor zo'n dynamische werking is de supramentale afdaling noodzakelijk.
We kunnen hier niet ingaan op een discussie over waarom de afdaling van het supramentale bewustzijn noodzakelijk is, en waarom Sri Aurobindo denkt dat zo'n afdaling onvermijdelijk is. Het is immers als gevolg van onze transformatie dat we in onze evolutionaire reis een steeds hogere manifestatie van bewustzijn bereiken.
Zoals de Natuur zich heeft ontwikkeld voorbij de Materie en het Leven heeft gemanifesteerd, voorbij het Leven en het Mentale gemanifesteerd, zo moet het zich ook ontwikkelen voorbij het Mentale en een bewustzijn en kracht van ons bestaan manifesteren, vrij van de onvolmaaktheid en beperking van ons mentale bestaan, een supramentaal of waarheidsbewustzijn dat in staat is de kracht en volmaaktheid van de geest te ontwikkelen... Licht, gelukzaligheid, schoonheid en een volmaaktheid van de spontane, juiste werking van al het zijn zijn er als aangeboren krachten van het supramentale waarheidsbewustzijn. Deze zullen van nature het denkvermogen, het leven en het lichaam, zelfs hier op aarde, transformeren tot een manifestatie van de waarheidsbewuste geest. De verduistering van de aarde zal niet standhouden tegen het supramentale waarheidsbewustzijn, want zelfs in de aarde kan het voldoende alwetend licht en almachtige kracht van de geest brengen om te overwinnen. Niet alles zal zich volledig openstellen voor zijn licht en kracht, maar wat zich wel openstelt, moet de verandering ondergaan. Dat zal het principe van transformatie zijn.
De Supramentale Manifestatie op Aarde SABCL 16: 20-21
Veel mensen, waaronder sommige spirituele adepten, hebben opgemerkt dat mensen die yoga beoefenen, last hebben van lichamelijke aandoeningen die hen onder normale omstandigheden niet zouden hebben getroffen. Het is ook waar dat we getuigenissen hebben van yogi's die zichzelf van ziekten hebben genezen en er zelfs in zijn geslaagd een voorbestemde dood voor lange tijd af te wenden. De Moeder heeft een helder licht geworpen op dit hele fenomeen. Ze heeft de factoren uitgelegd die gewoonlijk leiden tot een geleidelijke achteruitgang van de gezondheid en uiteindelijk tot de dood.
Volgens haar evolueert de hele schepping naar perfectie. Wanneer iemand yoga beoefent, wordt deze kracht in hem versneld. Maar het is alleen zijn innerlijk bewustzijn dat gehoorzaamt aan deze versnellende impuls, omdat de hogere delen van iemand's wezen subtieler zijn en daardoor gevoeliger voor deze kracht en zich veel gemakkelijker aanpassen aan de eisen ervan dan het lichaam, dat in dit opzicht hopeloos onbekwaam is. De materiële natuur is van nature star en daar verloopt de transformatie traag, te traag voor het menselijk bewustzijn om die te kunnen waarnemen. Het lichaam blijft daardoor achter en dit creëert een disharmonie in de natuur, tussen het innerlijke en het uiterlijke, en het systeem vertaalt dit in ziekte. Daarom worden mensen die aan yoga doen vaak ziek. Wanneer dit onevenwicht een bepaald punt overschrijdt, worden desintegratie en vormverandering noodzakelijk.
Maar volgens de Moeder is deze noodzaak niet blijvend, noch is haar aard intrinsiek en onherroepelijk. Sterker nog, zij denkt dat het volledig toevallig is en heel goed verholpen kan worden. Als het hele wezen tegelijkertijd zou kunnen voortschrijden in de progressieve transformatie, zou er geen ziekte en geen dood zijn. Maar het moet wel het hele wezen zijn, van het hoogste tot het meest materiële, dat van nature star is en elke verandering afwijst. We zouden voldoende bewustzijn in deze materie moeten kunnen brengen, zodat het zich kan aanpassen aan de subtielere delen en plastisch genoeg worden om de innerlijke vooruitgang te volgen. Wanneer dit gebeurt, zou de dood niet langer nodig zijn.
Sri Aurobindo en de Moeder hebben ons verzekerd dat de dood kan worden afgeschaft als de juiste omstandigheden daarvoor gecreëerd kunnen worden. Dit lijkt geen vergezocht idee als men deze kwestie bekijkt, zelfs niet in het licht van het huidige wetenschappelijke bewijs. In zijn boek 'The Destiny of the Body' presenteert Jugal Kishore Mukherjee voldoende biologisch bewijs dat suggereert dat "noch veroudering, noch natuurlijke dood een noodzakelijk, onvermijdelijk gevolg of kenmerk van het leven is. Natuurlijke dood is biologisch gezien een relatief nieuw fenomeen, dat pas verscheen nadat het levende organisme een lange weg had afgelegd op het pad van de evolutie." (Citaat uit Encyclopaedia Britannica).
Ongetwijfeld heeft de dood het leven op vele manieren goed gedaan. De dood heeft het leven ertoe aangezet zich geleidelijk te ontwikkelen naar steeds hogere bestaansvormen. Vanuit praktisch oogpunt is de mogelijkheid van een natuurlijke dood een zegen voor individuen die leven in een egocentrisch bewustzijn. Het behoedt ons voor de sleur van het leven in een eindeloos nu. Zonder de dood zou er geen zekere continuïteit zijn geweest voor welke soort dan ook, omdat er dan geen mogelijkheid zou zijn geweest voor de soort om zichzelf te vernieuwen en te vitaliseren door de introductie van jongere en robuustere individuen die de versleten exemplaren vervangen.
Ik wil graag afsluiten met een paar opmerkingen over dit probleem, gemaakt door Sri Aurobindo en de Moeder. De werkelijke oorzaak van de dood is niet fysiek. Sri Aurobindo merkt in een interessante voetnoot in 'Het Goddelijke Leven' (pagina 822) het volgende op:
Zelfs als de Wetenschap – Natuurwetenschap of occulte Wetenschap – de noodzakelijke voorwaarde of middelen voor een oneindig voortbestaan van het lichaam zou ontdekken, zou de ziel, als het lichaam zich niet zou kunnen aanpassen om een geschikt instrument van expressie te worden voor innerlijke groei, een manier vinden om het te verlaten en over te gaan naar een nieuwe incarnatie. De materiële of fysieke oorzaken van de dood zijn niet de enige of de ware oorzaak; de ware reden is de spirituele noodzaak voor de evolutie van een nieuw wezen.
In Integrale Yoga is het doel niet om voor altijd hetzelfde fysieke lichaam te behouden. Wat men nastreeft is het elimineren van de elementen van onvermijdelijkheid en gedwongen ontbinding in het proces van de dood, een volledige bevrijding van de aanvallen van ziekte en de kracht om het leven naar believen te verlengen. Maar dit kan worden bereikt door de kracht van yoga. De Integrale Yoga van Sri Aurobindo en de Moeder streeft naar de supramentale transformatie van ons beperkte en rigide bestaan tot in de kleinste cellen van het materiële lichaam. Alleen dit zal de wet van de dood, die momenteel onvermijdelijk is, opheffen en ons aardse leven in staat stellen te bloeien tot het onsterfelijke Goddelijke Leven.
Voordat ik deze bespreking afsluit, wil ik je aandacht vestigen op een andere interessante passage in deze toespraak van Savitri tot de God van de Dood. De eerste paar regels van deze passage beschrijven de verschillende rollen die de Dood heeft gespeeld in de evolutionaire saga van deze schepping; ons wordt verteld dat de dood zijn verschillende vormen heeft gekregen om de evolutie van de mens te bespoedigen naar 'grootsheid in zijn werken, De zweepslag voor zijn hunkering naar eeuwige zaligheid, Zijn schrijnende behoefte aan onsterfelijkheid'. Maar dan volgt een zeer raadselachtige zin. Savitri heeft de dood overwonnen, en toch zegt ze: 'Leef, Dood, nog een tijd, wees mijn instrument'. Zou het kunnen dat Savitri suggereert dat, hoewel zij persoonlijk de dood heeft overwonnen, zij wil dat de dood doorgaat met het evolutionaire werk om de hele mensheid voor te bereiden op onsterfelijkheid?
40: BOEK XI — DE EEUWIGDURENDE DAG
We zijn nu klaar om Boek XI van Savitri, Het Boek van de Eeuwigdurende Dag, te verkennen dat uit slechts één Canto bestaat, getiteld 'De Eeuwige Dag: De Keuze van de Ziel en de Allerhoogste Vervulling'. Dit is overigens het langste canto van de 49 canto's van dit epische gedicht.
We hebben gezien dat het lange gesprek tussen Savitri en de God van de Dood, dat de twee canto's van Boek IX en de vier canto's van Boek X beslaat, eindigt met Savitri's overwinning op de Dood. Savitri beantwoordt alle vragen en problemen die de God van de Dood opwerpt naar aanleiding van haar smeekbede om Satyavan's ziel uit de greep van de dood te bevrijden en hem mee terug te nemen naar de aarde. Ze gaat ook effectief de uitdaging van de God van de Dood aan met deze woorden:
Maar waar is uw sterkte om Tijd en Dood te overwinnen?
Hebt gij God's kracht om hemel's waarden hier te bouwen?
Want waarheid en kennis zijn een ijdele glans,
Als Kennis niet het vermogen brengt om de wereld te veranderen,
Als Macht niet komt om Waarheid haar recht te geven.
Een blinde Kracht, niet de Waarheid, heeft deze wereld gemaakt,
Een blinde Kracht, niet de Waarheid, beveelt de levens van mensen:
Door Vermogen, niet Licht, heersen de grote Goden over de wereld;
Vermogen is de arm van God, het zegel van het Lot.
O menselijke aanspraak op onsterfelijkheid,
Openbaar uw vermogen, ontbloot uw geest's kracht,
Dan zal ik Satyavan aan u teruggeven.
Of als de Machtige Moeder met u is,
Toon mij haar gelaat, opdat ik haar zou kunnen aanbidden;
Laat onsterfelijke ogen kijken in de ogen van de Dood,
Een onvergankelijke Kracht, die ruwe dingen aanraakt,
Aarde's dood in onsterfelijk leven veranderen.
Dan kunnen uw doden naar u terugkeren en leven.
De neergeworpen aarde zal misschien haar blik verheffen
En het geheime lichaam van God nabij haar voelen
En liefde en vreugde de vlietende Tijd achterhalen."
p. 664 regels 821-841
Toen Savitri dit hoorde, voelde ze dat de duisternis van de wereld, die de symbolische vorm van de God van de Dood had aangenomen, nu klaar was voor het hemelse licht en haar ware gedaante aan hem openbaarde. Toen onderging Savitri een transformatie, zoals beschreven in deze regels:
Een machtige transformatie kwam over haar.
Een halo van de inwonende Godheid,
De Onsterfelijke's luister, die haar gezicht had verlicht
En zijn straling had ondergebracht in haar lichaam's huis,
Maakte overstromend van de lucht een zee van licht.
In een vlammend moment van apocalyps
Wierp de Incarnatie haar sluier af.
Een kleine gedaante in de oneindigheid
Stond er vooralsnog en geleek juist het Eeuwige's huis,
Alsof wereld's middelpunt juist haar ziel was
En heel de wijde ruimte niets anders dan haar uiterlijke gewaad.
p. 664-665 regels 845-856
Met deze transformatie komt een neerdaling over Savitri. In een vlammend moment van apocalyps werpt de Incarnatie haar sluier opzij. De Krachten die ze tot nu toe verborgen had gehouden kwamen naar beneden en daalden neer in haar wezen, van de sahasrara tot de muladhara. De eeuwigheid keek de Dood in de ogen en de duisternis zag God's levende werkelijkheid.
Toen werd er een stem gehoord, die klonk als de kalme uitspraak van de Oneindigheid. We hebben de inhoud van deze toespraak van Savitri al geanalyseerd. Ze prijst hem als de 'zegevierende Dood' omdat hij de mens er voortdurend toe aanzet het onsterfelijke wezen in zichzelf te zoeken. De God van de Dood wordt gevraagd nog een tijdje te leven en het instrument van het Goddelijke te blijven, totdat men op een dag zijn ware aard zal begrijpen. Ze besluit de toespraak met deze woorden:
Maar nu, O tijdloze Macht, ga opzij
En verlaat het pad van mijn geïncarneerde Kracht.
Bevrijd de stralende God van uw zwarte masker:
Laat de ziel van de wereld, Satyavan genaamd, vrij,
Verlost van uw greep van pijn en onwetendheid,
Zodat hij mag staan als meester van leven en lot,
Mensen's afgevaardigde in het huis van God,
De gezel van Wijsheid en de echtgenoot van Licht,
De eeuwige bruidegom van de eeuwige bruid."
p.666 regels 918-926
De Dood wist dat hij verslagen was en toch bleef hij daar onverzettelijk staan. Een ondraaglijke druk drukte van alle kanten op hem. Licht omringde hem van alle kanten. Hij riep Nacht en Hel aan, maar niemand kwam hem te hulp. Zelfs het Onbewuste, uit wie hij geboren was, kon hem niet helpen. Eindelijk wist hij dat zijn nederlaag onvermijdelijk was. Zijn gedaante begon af te brokkelen en uiteindelijk verdween de universele Schaduw (de God van de Dood) in de leegte van de droomschemer.
Daarmee verdween het schemerrijk voor de zielen van Savitri en Satyavan en waren ze alleen. Geen van beiden bewoog zich. Tussen hen rees een stille, onzichtbare en doorschijnende muur op. 'Alles wachtte op de onbekende ondoorgrondelijke Wil'.
Nu bevinden we ons aan het begin van Boek XI. Het eerste deel van dit canto, dat uit 267 regels bestaat, begint met een beschrijving van de Eeuwige Dag. De God van de Dood heeft Savitri al door verschillende werelden geleid, namelijk de wereld van de Eeuwige Nacht, de werelden van de Droomschemer van het Ideale en de Droomschemer van het Aardse Reële. De dichter beschrijft deze werelden op beeldende en zeer treffende wijze, en zo doet hij dat ook met deze wereld van God's Eeuwige Dag.
Het openingsgedeelte van dit Canto is een schitterende poëtische poging om God's eeuwigdurende dag te beschrijven. Uit de beschrijving blijkt dat deze scène niet volledig een fantasie van de dichter is. De vele details suggereren dat dit gebaseerd is op een directe ervaring van iets van God's eeuwigdurende dag. Alles wat hier gezien, gehoord en ervaren wordt, lijkt afkomstig te zijn van de eeuwige bron en van de wezens van de Eeuwige zelf, zonder enige vermindering of verdunning. Een kosmische extase lijkt zich hier te manifesteren in een eindeloze verschijning van de geest. Alle occulte sferen worden gezien en blijken actief te zijn. Zelfs de aardse natuur lijkt hier veranderd te zijn; lucht en materie zijn getransformeerd, andere aardes worden gezien en ook andere wezens. Savitri ziet hier de kinderen van God's tijd leven in een geluk dat nooit verloren gaat. Alle geluiden zijn hier muzikaal, met zingende vogels met gekleurde veren, een geurige bries, bloemen met lachende ogen. Men voelde de omhelzing van God bij elke aanraking. Er was hier geen enkel lijden, alleen maar gelukzaligheid. Op dit vlak was extase een alledaags verschijnsel. Er werden ook grote godheden gezien, met stralende lichamen die vreugde uitstraalden. Apsara's en Gandharva's waren er. De grote voorvaders van de mensheid werden er ook gezien, bewegend in pracht en praal. Men moet bedenken dat dit een beschrijving is van iets dat de dichter daadwerkelijk heeft gezien en ervaren, en niet iets dat uit zijn verbeelding is voortgekomen.
Vanuit de hemel van extase scheen een wonderbaarlijke zon op werelden van onsterfelijke gelukzaligheid; deze werelden leken de thuishaven van volmaaktheid, als de magische openbaringen van de glimlach van de Eeuwige. Savitri's lichaam beefde onder de aanraking van de eeuwigheid; ze voelde alsof haar ziel dicht bij de bronnen van het oneindige stond. Savitri was omgeven door God's eeuwigdurende dag.
Ze voelde dat ze leefde in de eindige projecties van het Oneindige, die er steeds nieuw uitzagen. De Oneindigheid vermenigvuldigde haar immense zelf-beeld en vertaalde haar macht en vreugde in heerlijkheid die zielen die in het rijk van de Tijd leefden konden delen, in steeds nieuwe vergezichten, in grootsheid die steeds opnieuw ontstond uit de onbekende diepten, in krachten die onsterfelijk opstegen uit onbekende hoogten, in hartstochtelijke hartslagen van een onsterfelijke liefde, in taferelen van een lieflijkheid die nooit zou verbleken. Gedachten, op sublieme wijze geboren in de serene schoonheid van creatieve vreugde, kwamen als antwoord op de diepe behoefte van een oneindig gevoel en de noodzaak aan vormen om de onstoffelijke sensatie te huisvesten. Er waren vlakten die leken op de uitgestrektheid van God's wijde slaap. Zelfs de lucht leek een oceaan van gelukzaligheid. Een immense en kalme sereniteit slokte alle geluid op in een stemloosheid van pure gelukzaligheid. Zelfs in de Materie was er een intieme spirituele aanraking. Schemering en mist waren uit deze lucht verbannen. Waar zo'n straling is, kan er geen nacht zijn.
De goddelijke Kunstenaar die deze werelden in het bestaan had gedroomd, schiep ze in een kosmische extase, een schouwspel van universele kracht in de Tijd, een harmonieuze ordening van de uitgestrektheid van het zelf in cyclische patronen en ritmische vlakken. De eeuwigheid was de bron en de substantie van de schoonheid en het wonder hier. Ze waren niet gevormd uit de nevel van de Materie; ze toonden de grote kracht uit wiens diepten ze waren voortgekomen.
Een mars van universele vermogens in de Tijd,
De harmonische orde van zelf's uitgestrektheden
Huisvestte in cyclische symmetrieën en metrische vlakken
Een kosmische verrukking's feestvreugde,
Een eindeloze uitbeelding van de geest in dingen,
Beraamd door de artiest, die de werelden gedroomd heeft;
Van alle schoonheid en het wonder hier,
Van alle Tijd's complexe verscheidenheid,
Was eeuwigheid de substantie en de bron;
Niet uit een plastische nevel van Materie gemaakt,
Boden zij de suggestie van hun diepten
En openden de grote reeks van hun vermogens.
p. 672 regels 34-45
Een geest zwierf gelukkig in de wind en broedde in het blad en de steen. Er waren eeuwige bergen die oprezen, heuvelrug na glanzende heuvelrug, als lijnen gegraveerd in een saffieren plaat. Uit de geheimen van blauwe bergen daalden murmelende rivieren neer, die langs bomen gleden met takken die geurig waren van bloemen; er waren rimpelingen en wervelingen van heerlijkheid in deze rivieren, die geleidelijk breder werden en stroomden in vele riviermondingen van dromen, totdat ze zich vormden tot de fluisterende meren van vrede.
Omdat zij bevrijd was van onze beperkende denkbeelden en van de bekrompenheid van ons hart, zag Savitri de hele Natuur als iets wonderbaarlijks en zonder gebreken. Om haar heen leefden de kinderen van God's tijd in een onbeschrijflijke gelukzaligheid, een blijde, zalige menigte van de eeuwigheid. Er waren zielen van stralende hemelse vreugde, gezichten van pure schoonheid, ledematen van de goddelijke Lichtstraal gevormd. In steden, geslepen als edelstenen van bewust gesteente, waren heldere gestalten te zien, de lichtgevende stammen van de eeuwigheid. Extatische stemmen overspoelden de oren; elke beweging had een eigen muziek. Vogels, wier verenkleed de kleuren van de regenboog leek te weerspiegelen, zongen enthousiast vanuit de onvergankelijke takken. Onsterfelijke geur zweefde mee met de trillende bries. De miljoenen bloemen van de onsterfelijke lente, beschut in het groen van het gras, bloeiden als zoveel sterren in betoverende tinten; deze bloemenmassa's leken op feeën met een lach in hun ogen. Zo beschrijft de dichter 'de dansende chaos', de iriserende kleurenpracht van de kleurrijke bloemen:
Een dansende chaos, een regenboogkleurige zee,
Vereeuwigde voor Hemel's altijd waakzame zicht
De verdringend bloembladglans van wonder's tinten,
Die zweven over de gesloten oogleden van de droom.
p. 674 regels 112-115
Zo beschrijft hij de onsterfelijke harmonieën die Savitri's oren vullen:
Onsterfelijke harmonieën vulden haar luisterende oor;
Als een grote spontane uiting van de hoogten
Op Titaanvleugels van ritmische grandeur gedragen,
Stroomden uit een of ander spiritueel hart van geluid
Melodieën, bevend van de geheimen van de goden.
p. 674 regels 116-120
Savitri's ervaring van eenheid met alle andere vormen wordt levendig beschreven in deze regels:
Binnengedrongen door schoonheid's universele feestelijkheid,
Reikte haar wezen's vezel vibrerend naar buiten
En claimde diepe vereniging met haar uiterlijke zelven,
En op de hart's koorden, zuiver gemaakt om alle tonen te grijpen,
Dwongen Hemel's subtiliteiten van aanraking onvermoeibaar
Levendigere verrukkingen dan het aardse leven kan verdragen.
Wat hier lijden zou zijn, was vurige zaligheid.
p. 675 regels 153-159
Wat Savitri tot nu toe had gezien, waren de eerste domeinen, de buitenste hoven; ze waren immens, maar het minst omvangrijk en waardevol. Nu reikte Savitri's blik hoger en werd ze door grote saffieren poorten toegelaten tot de uitgestrektheid van een licht daarbuiten, naar werelden die edeler en gelukkiger waren. Ook deze hemelen bleven eindeloos klimmen. Toen, op wat leek op één top van beklimming, waar het eindige en het oneindige samenkomen, aanschouwde ze de zetels van de onsterfelijke goden die leven voor een hemelse vreugde en heersen over de middelste regionen van de onvergankelijke Straal. De goden met hun magnifieke gedaanten waren hier te zien in onsterfelijke rijen; ze keken allemaal naar Savitri door een transparantie van kristalhelder vuur.
In de schoonheid van lichamen, gewrocht door verrukking's lijnen,
Als gedaanten van bekoorlijke lieflijkheid verspillende zaligheid,
Voeten, glinsterend op de zonstenen hoven van het denkvermogen,
Droegen Hemel's schenkers Eeuwige's wijn rond.
Een wirwar van heldere lichamen, van bewogen zielen,
Die de dichte en verstrengelde heerlijkheid schetste,
De harmonieuze tred van levens, die zich voor altijd verenigden
In de gepassioneerde eenheid van een mystieke vreugde,
Alsof zonnestralen, levend en goddelijk gemaakt,
De goud-geboezemde Apsara godinnen,
Stroomden in bossen over uit een zilveren schaal van zaligheid,
Die zweefde door een lumineuze saffieren droom,
In een wolk van gewaad, verlicht door gouden ledematen
En glinsterende voetstappen, die feeërieke grasvelden betreden,
Maagdelijke bewegingen van bacchantische onschuldigheden,
Die weten dat hun uitgelatenheid een dans van God is,
Wervelend verbonden in maanverlichte braspartijen van het hart.
blz. 676-677, regels 196-213
De schenkers van de hemel gingen rond met de hemelse wijn van de Eeuwige. Als levende en goddelijke zonnestralen wervelden de Apsara's (hemelse nimfen) met hun gouden boezems rond, verbonden in de hartstochtelijke eenheid van een mystieke vreugde. Deze Apsara's cirkelen arm in arm in bossen overspoeld met het zilveren licht van de maan der gelukzaligheid, die zweefde door een stralende saffieren droom. Dan waren er de Gandharva's, de hemelse muzikanten, magische bouwers van klank en harmonische woorden; deze hemelse minstrelen hadden haar als de wind, en hun liederen gaven aanleiding tot en vormden het universele denken. Ook werden onze grote voorouders gezien, bewegend in die pracht, onsterfelijke figuren met verlichte voorhoofden. Ze bezaten grote macht, maar waren tevreden met kennis. Ze leken te genieten van de essentie van alles waar wij stervelingen naar streven. Er waren hoge zieners en geïnspireerde dichters die de eeuwige gedachten zagen komen uit de hogere sferen en in onze wereld aankwamen, vervormd door onze rusteloze zoektocht ernaar. Zij zag hoe het denkvermogen ze vervormt. De grootse woorden van deze heiligen en zieners worden zwakke klanken wanneer ze door de sterfelijke tong worden gevangen, want hun extase is te moeilijk voor ons om uit te drukken.
Savitri's menselijke natuur werd overweldigd door de vreugde van deze wereld. Haar natuur was vervuld van flitsen van glorie; ze smolt samen in golven van medeleven en aanschouwing. Ze was als een harp en reageerde op de pulsen van gelukzaligheid van overal. Ze zag en ervoer de aanraking en omhelzing van de onthulde liefde die de aarde werd ontzegd. Werelden na werelden openbaarden zich aan haar op de steeds hoger reikende hoogten, buiten het bereik van het verstand. Ze spreidden zich oneindig uit over de oprijzende trap van de Natuur.
Daar heerste een grotere, serene lieflijkheid. Het was een subtieler en dieper etherisch veld, een plan machtiger dan het meest hemelse plan dat men zich kan voorstellen. Daar droeg de adem een stroom van het ziende denkvermogen met zich mee, vorm was een ijle, fragiele omhulling van de ziel in plaats van een verduisterende sluier; kleur was betekenisvol, visuele toon extase. Daar waren vormen die half immaterieel leken voor het oog, maar toch zintuiglijk tastbaar. Elk gevoel hier was een machtige golf van het Oneindige, elke gedachte trilde met een lieflijke vlam van God.
De lucht zelf trilde van een stralend zielsgevoel; elk geluid droeg een zielsstem; zonlicht was een visioen van de ziel en maanlicht haar droom. Alles was doordrongen van een heldere vreugde, vergezeld van een kalmte. Savitri's ziel zweefde hoog naar de top van de werelden van dit vlak, als een zwevende vogel die onzichtbaar opstijgt en al zwevend het kloppende hart van de melodie laat horen, tot er een pauze komt wanneer de vleugels zich sluiten met een laatste tevreden kreet, en de ziel zwijgt omdat ze de hele last van het geluk dat ze droeg heeft afgeworpen. Savitri is aangekomen op een plek waar Tijd de Eeuwigheid vergezelt en een immense gelukzaligheid één is met een zelf-verheerlijkende rust.
41: BOEK XI – HET VIERVOUDIGE WEZEN
Boek XI van Savitri begint met een beschrijving van de Eeuwige Dag, die we in het voorgaande hoofdstuk al uitgebreid hebben besproken. Savitri voelt zich in deze wereld dicht bij de bronnen van het Oneindige. Een schitterende zon kijkt neer vanuit de hemel van extase. Ze ziet onsterfelijke aardes en zorgeloze hemelen. Ze trillen allemaal van de immanentie van het ene Goddelijke. Ze ziet de natuur om haar heen wonderbaarlijk perfect, verrukt en prachtig. Ze ziet rijken na rijken van gelukzaligheid, de woonplaatsen van goden, nimfen, Gandharva's en edele zieners. Overal heerst een stralende vreugde. We gaan nu verder met het tweede deel van dit canto – je zult hebben opgemerkt dat Boek XI slechts één canto heeft.
Savitri voelt zich bijna verdronken in een zee van pracht en gelukzaligheid; ze is sprakeloos van verwondering en ontzag terwijl ze zich bevindt in het complexe en ingewikkelde netwerk van deze verbazingwekkende werelden. Savitri vraagt zich af wat de bron van deze charme en de bron van al deze heerlijkheid zou kunnen zijn. Ze draait zich om en ziet de levende knoop en bron van al deze charme en heerlijkheid. En wat ziet ze?
Ze ziet dat de bron van al deze heerlijkheid hetzelfde Wezen is dat onze levens gevangenhoudt door zijn aantrekkingskracht in deze schepping en het universum tot ons gevangenkamp maakt. Het is hetzelfde Wezen dat de sterren tevergeefs laat cirkelen in zijn immense en lege uitgestrektheid, en dat de dood het einde van elke weg maakt, en verdriet en pijn het loon van de menselijke arbeid. Dan beseft ze dat dit Wezen niemand anders is dan Hij wiens ziel de Dood en de Nacht onder ogen zag, en ze vindt Hem nu weer terug, maar volledig getransformeerd tot een toonbeeld van lieflijkheid. Zijn formidabele en ontzagwekkende gestalte is volledig getransformeerd en hij verschijnt nu als iemand wiens ledematen alle lieflijkheid hebben verzameld en die haar hart blind maakt voor de schoonheid van de zonnen. Waar eens de immense, belichaamde Leegte (de Dood) had gestaan, rijst een geheime pracht op, die voorgoed zijn duisternis en zijn allesvernietigende Nacht uitroeit en het mysterie van zijn verheven en machtige daden onthult.
Het leek nu alsof de Nacht, het vage masker, een wonderbaarlijk gezicht had gekregen. De vage oneindigheid, waarvan de duisternis de verschrikkelijke en ondoorzichtige figuur van de God van de Dood had omlijnd, was nu volledig uitgewist. De dwaling die de handen van het verdriet kracht had gegeven, was verdwenen, en de onwetende afgrond, waarvan de holle diepten aan Nietsheid een angstaanjagende stem hadden gegeven werd nu verlicht. Nu beantwoordde een wonderbaarlijke gedaante haar blik, waarvan de lieflijkheid de blindste pijn van het leven rechtvaardigde. Alle strijd van de Natuur leek nu de moeite waard in het licht van de lieflijkheid van deze wonderbaarlijke gedaante. Het was alsof iemand ontwaakte uit een diepe slaap en zag hoe de donkere, sombere kaft van een boek zich plotseling opende en een verlicht schrift onthulde, gevuld met een gouden gloed van gedachten.
Er was geen kwelling meer onder de sterren. Er was geen duister kwaad meer dat zich schuilhield achter het masker van de Natuur. Er was geen duistere schijn van haat meer, geen wrede grimas op het gezicht van de liefde. Haat is slechts een hardnekkige greep in de angstige strijd van de liefde. De oorspronkelijke God van de Liefde is altijd gericht op geven, maar deze God wordt verdrongen door de bedrieglijke liefde, die alleen maar wil bezitten. Het vergeet de wil tot liefde die haar heeft doen ontstaan; het vergeet haar passie om zich te verenigen met de geliefde en wil in plaats daarvan alles in zich opnemen, de ziel verslinden die het heeft liefgehad en zich eigen heeft gemaakt. Wanneer het zijn zin niet krijgt, is het boos over de weigering van de wereld om zich aan zijn eisen te onderwerpen. Hij verlangt hartstochtelijk naar het nemen, maar weet niet hoe te geven.
De sombere en serieuze blik van de dood verdween van het voorhoofd van de Natuur. In plaats daarvan verscheen de sluimerende vreugde van God's lach op haar. Vervolgens beschrijft de dichter een wonderbaarlijke openbaring van deze goddelijke gedaante:
Alle gratie en glorie en alle goddelijkheid
Waren hier in één enkele vorm verzameld;
Alle aanbeden ogen keken door de zijne vanuit één gezicht;
Hij droeg alle godheden in zijn grandioze ledematen.
Een oceanische geest verbleef vanbinnen;
Onverdraagzaam en onwankelbaar in vreugde
Verrees een vloed van vrijheid en transcendente zaligheid
In onsterfelijke lijnen van schoonheid.
p. 680 regels 324-331
Alle genade en glorie en alle goddelijkheid waren hier verzameld in één vorm. In de grandioze ledematen van deze goddelijke figuur droeg hij alle goddelijkheid. De ogen van alle aanbeden en vereerde figuren keken ons aan vanuit de ogen van deze figuur. Een oceaanachtige gestalte borrelde in hem op. Een vloedgolf van vrijheid en opperste transcendente gelukzaligheid stroomde uit deze figuur met een intensiteit die te groot was voor wie dan ook om te verdragen.
In deze getransformeerde vorm die Savitri nu voor zich ziet, ziet ze ook het Goddelijke Bewustzijn in zijn vier gedaanten. Het concept van de vier gedaanten van het Goddelijke Bewustzijn, of Brahman, wordt prominent geïntroduceerd in de Mandukya Upanishad, hoewel er ook in andere Upanishads, zoals de Chhandogya Upanishad, naar wordt verwezen.
De Mandukya introduceert enkele fundamentele ideeën van de Vedantische filosofie in de volgende verzen:
Sarvam hi etad brahma / ayam aatmaa brahma / saw ayam aatmaa catushpaat.
Dit hele Universum is het Eeuwige Brahman, dit Zelf is het Eeuwige, en het Zelf is viervoudig.
Volgens Sri Aurobindo zijn de vier grote waarheden die door de Upanishads worden verkondigd de volgende:
a) Ze verkondigen dat het hele universum het eeuwige Brahman is. De Upanishads beschouwen het fenomenale universum als een manifestatie van het Brahman – 
nityo anityanaam (de Ene Eeuwige in vele vergankelijke dingen).
b) Vervolgens verklaren ze dat de centrale werkelijkheid om ons heen, de Atman, het Zelf in levende wezens, ook het Zelf van de mens, eveneens het Brahman is – 
chetanaschetanaanaam.
c) De Upanishads verkondigen ten slotte het idee dat het Zelf in het individu even compleet is als het Zelf van het universum – 
so'ham (Hij ben Ik).
d) Tot slot zeggen de Upanishads dat wie het hele Zelf kent, het hele universum kent – 
aham brahmaasmi (Ik ben Brahman, het eeuwige).
Zie voor meer informatie hoofdstuk 1 van Sri Aurobindo's "Filosofie van de Upanishads" in zijn boek De Upanishads, SABCL deel 12.
In de bovenstaande formule uit de Mandukya Upanishad vinden we enkele zeer fundamentele ideeën over Brahman. Om Sri Aurobindo te citeren:
De Upanishads beschouwen het fenomenale universum als een manifestatie van Brahman, en als we deze fenomenale wereld volledig kennen, kennen we Brahman tot op zekere hoogte en op een bepaalde manier – niet als absolute Existentie, maar onder de voorwaarden van de fenomenale existentie. Hier stopt de Europese wetenschapper, maar de Yogi gaat verder. Hij heeft het universum van subtiele materie ontdekt dat de grove materie doordringt en omringt; het is dit universum waarnaar de geest zich gedeeltelijk en voor een korte tijd terugtrekt in de slaap, maar vollediger en voor een langere tijd door de poorten van de dood. Dit is ook de bron van alle psychische processen, en de schakel die dit universum verbindt met de grove materiële wereld is te vinden in de verschijnselen van het leven en het denkvermogen. De Yogi gaat zelfs nog verder en verklaart dat er een derde universum van causale materie bestaat, dat zowel het subtiele als het grove doordringt. Dit is het universum waarnaar de geest zich terugtrekt in de diepste en meest afgrondelijke toestanden van slaap en trance, en ook in een verre toestand voorbij de toestand van de mens na de dood. Dit is de bron waaruit alle verschijnselen voortkomen. Nu manifesteert Brahman Zichzelf in elk van deze Universums: in het universum van de causale materie wordt Hij gezien als de Oorzaak, het Zelf, de inspirator, poëtisch aangeduid als Prajna, de Wijze; in het universum van de subtiele materie als de Schepper, het Zelf en de Omhulling, aangeduid als Hiranyagarbha, het Gouden Embryo van leven en vorm; en in het universum van de grove materie als de Heerser, de Gids, het Zelf en de Helper, aangeduid als Virat, de Stralende en Machtige. En in elk van deze manifestaties kan Hij gekend en gerealiseerd worden door de geest van de mens.
De Upanishads SABCL 12:11
Zo erkende de Mandukya Upanishad vier bewustzijnstoestanden bij het individu: waakzaamheid, droom, slaap en Superbewustzijn of Zelf-bewustzijn; en de namen die eraan gegeven werden zijn Vaishvanara, Taijasa, Prajnaa en Atman. Deze hebben een zeer grote rol gespeeld in de latere, meer systematische Vedanta. Maar het moet worden opgemerkt dat de Upanishad geen melding maakt van de overeenkomstige vier bewustzijnstoestanden van het Kosmische Zelf. In latere Vedanta werden deze vier toestanden van het kosmische bewustzijn respectievelijk Viraat (Viraaj), Hiranyagarbha, Isa en Brahman genoemd. Deze bevinden zich in de macrokosmos, terwijl de toestanden die in de Mandukya worden beschreven zich in de microkosmos bevinden. De basis voor deze weergave van de correspondentie tussen de microkosmos en de macrokosmos is te vinden in de Chandogya Upanishad.
De oude psychologie in India onderscheidde drie lagen van het bewuste zelf: het wakende (het oppervlakkige), het dromende (het onderbewuste of subliminale) en het slapende (het bovenbewuste) zelf van de mens. Het bovenbewuste lijkt ons onbewust, omdat de bewustzijnstoestand ervan het tegenovergestelde is van de onze: de onze is beperkt en gebaseerd op verdeeldheid en veelvoud, maar dit is "dat wat een eenheid wordt"; de onze is verspreid in kennis, maar in dit andere bewustzijn is bewuste kennis zelf-verzameld en geconcentreerd; de onze is in evenwicht tussen duale ervaringen, maar dit is louter heerlijkheid. Het is dat in ons dat alles omvat en geniet van de heerlijkheid van het bestaan. Hoewel zijn zetel zich bevindt in die laag van ons bewustzijn die voor ons diepe slaap is (want het denkvermogen kan daar zijn gebruikelijke functioneren niet handhaven en wordt onbewust), is zijn naam toch 'Hij die weet', 'de Wijze', Prajna. De Mandukya Upanishad beschrijft het als volgt:
Dit is alwetend, almachtig, de innerlijke controle, de baarmoeder van al datgene waaruit schepselen geboren worden en waarin zij heengaan.
De Supramentale Manifestatie SABCL 16:262
Zoals we hebben gezien, spreken de Upanishads over de identiteit tussen het objectieve en het subjectieve, het Brahman en de Atman. Tat twam asi (Jij bent Dat) en sarvam khalvidam brahma (Alles hier is het Brahman) zijn de grote mystieke waarheden die door de Chhandogya Upanishad werden verkondigd, lang voordat Plato geboren werd.
In zijn werk Indian Philosophy, Volume 1, legt Dr. S. Radhakrishnan deze basisconcepten als volgt uit, zij het met een iets andere terminologie. De verschillende opvattingen van Brahman die hierboven zijn beschreven, corresponderen met de verschillende ideeën van de Atman en vice versa. Het hoogste Brahman, dat Ananda is, is slechts Atman, zoals gerealiseerd in de vierde staat van de Turiya. Daar zijn object en subject één. Wanneer we de Atman identificeren als het zelf-bewuste individu, wordt Brahman gezien als de zelf-bewuste Ishwara. Wanneer de Atman wordt geïdentificeerd met het mentale en vitale zelf van de mens, wordt Brahman gereduceerd tot de Hiranyagarbha of de kosmische ziel. Deze Hiranyagarbha wordt beschouwd als verwant aan het universum op dezelfde manier als de individuele ziel verwant is aan zijn lichaam. De wereld waarin we leven heeft een eigen mentale, en dit mentale is Hiranyagarbha. Deze opvatting van de wereldziel komt in de Upanishads voor onder verschillende namen en vormen. Het wordt Karya Brahma genoemd, ofwel de effect God, in tegenstelling tot Karana Brahman, de causale God van Ishwara. Deze effect God is de totaliteit van het geschapen bestaan, waarvan alle eindige objecten delen zijn. De bewuste totaliteit van alle effecten is Brahma of Hiranyagarbha. Het is niet radicaal anders dan Brahman. Brahman is Eén, zonder tweede. Hij wordt eerst beschouwd als de schepper of Isvara, en vervolgens als het geschapene of Hiranyagarbha. Wanneer we de Atman identificeren met het lichaam, wordt Brahman de Kosmos of de Virat. Virat is het al, de hypostatisering van het concept van de wereld als geheel. Het lichaam van de Virat is gemaakt van de materiële objecten in hun geheel. In de vorm van Virat wordt Hiranyagarbha zichtbaar. De Virat is het universele zelf gemanifesteerd in de grove fysieke materie van het universum, Brahman is hetzelfde gemanifesteerd in de subtiele materie van het universum. De Sutratman is Hiranyagarbha. Het allerhoogste zelf, voorbij oorzaak en gevolg, is Brahman, maar wanneer het zelf-bewust wordt met een non-ego ertegenover, spreken we van Ishwara. In de sushupti-staat hebben we het subjectieve zelf, waarbij de objectieve wereld onderdrukt, maar niet afgeschaft is. De volgende tabel geeft een schema weer:
	Subject (Atman)	Object (Brahman)
	Het lichamelijke zelf (visva)	1. Kosmos (Virat of Vaishvanara)
	Het Vitale zelf (Taijasa)	2. De ziel van de wereld (Hiranyagarbha)
	Het Intellectuele zelf (Prajna)	3. Het Zelfbewustzijn (Ishwara)
	Het Intuïtieve zelf (Turiya)	4. Ananda (Brahman)

Deze aantekening zou voldoende achtergrondinformatie moeten bieden om de beschrijving in Savitri van het Goddelijke Wezen in zijn vier toestanden te kunnen volgen --- Wakker, Droom, Slaap en Transcendente.
Het Goddelijke Wezen waarmee Savitri nu geconfronteerd werd, symboliseerde, net als het woord zelf, de onuitputtelijke betekenis van het hele universum. De dichter begint met de beschrijving van de Virat, het wakende bewustzijn, dat de Upanishad karakteriseert als bahihprajnah – het bewustzijn van wat zich buiten bevindt.
In hem heeft de architect van de zichtbare wereld,
Tegelijk de kunst en de kunstenaar van zijn werken,
Geest en ziener en denker van geziene dingen,
Virat, die zijn kampvuren in de zonnen ontsteekt,
En van wie de door sterren verwarde ether zijn houvast is,
Zichzelf uitgedrukt met Materie voor zijn spraak:
Voorwerpen zijn zijn letters, krachten zijn zijn woorden,
Gebeurtenissen zijn de gepakte geschiedenis van zijn leven,
En zee en land zijn de bladzijden van zijn verhaal.
Materie is zijn middel en zijn spirituele teken;
Hij hangt de gedachte op aan een wimper's heffing,
Laat de ziel vloeien in de stroom van het bloed.
Hij is de stille wil van atoom en aardkluit;
Een Wil, die zonder bedoeling of motief handelt,
Een Intelligentie, die niet hoeft te denken of te beramen,
De wereld schept zichzelf onwankelbaar;
Want zijn lichaam is het lichaam van de Heer
En in zijn hart staat Virat, Koning der Koningen.
p. 680 regels 336-353
Hij is Virat, de architect van de zichtbare wereld, het Zelf in de Waaktoestand. De Mandukya Upanishad beschrijft hem als volgt:
Jaagritasthaanah     bahishprajnah     saptaangam
Ekonavimshatimukhah     sthuulabhuk     vaishvaanarah
prathmam paadah.
Hij wiens plaats de waaktoestand is, die wijs is over het uiterlijke, die zeven ledematen heeft, tot wie er negentien deuren zijn, die grove objecten voelt en ervan geniet, Vaishwanara, het Universele Mannelijke, Hij is de eerste.
Hij heerst over de waaktoestand van het bewustzijn. Hij is de grote ontwerper van de grote wereld; hij is de ziener van de fysiek waargenomen dingen. Hij ontsteekt zijn kampvuur in de zonnen, en de met sterren verstrengelde ether is zijn basis. Materie is het medium van zijn expressie.
In zijn spraak, die Materie als medium gebruikt, zijn materiële objecten zijn letters en actieve krachten zijn woorden, en de zee en het land zijn de bladzijden van zijn verhaal. Materie is zijn middel en tevens zijn spirituele teken. Hij houdt de gedachte vast met de steun van de levenskracht en laat de ziel meevloeien met de bloedstroom.
Hij is de stomme wil in het atoom en de kluit aarde. Het is de wil van de Virat die handelt zonder ogenschijnlijk motief of gevoel. Er is een impliciete intelligentie in de materiële wereld die van hem is en die niet hoeft te denken of te plannen. Deze wereld schept zichzelf onoverwinnelijk. Want zijn lichaam is het lichaam van de Heer, in wiens hart de Virat, de Koning der Koningen, zetelt.
Dit is de staat van het bewustzijn van een individu, het zogenaamde waakbewustzijn, en het wordt beschouwd als de eerste voet van de Atman in het individuele wezen. Het waakbewustzijn heeft zijn verblijfplaats in de waaktoestand van het individu. Het is, zoals we hebben gezien, bahihprajnah – zich alleen bewust van wat zich buiten ons bevindt. Dit bewustzijn houdt zich primair bezig met 'andere' dingen, niet met onszelf. Het is gericht op de externe wereld. Het wordt ook wel saptaanga genoemd, 'met zeven ledematen', en ekonavimshatimukhah, wat negentien monden betekent, en het is sthulabhug – het eet het grove.
In de analyse van dit waakbewustzijn wordt geprobeerd harmonie te bewerkstelligen tussen onszelf en de wereld, tussen de Jiva en de Ishwara. De zeven ledematen in de definitie verwijzen naar het kosmische Zelf, terwijl de negentien monden naar een individu verwijzen. In beide gevallen is het waakbewustzijn zich alleen bewust van het externe aspect, hoewel er in dit opzicht een subtiel verschil tussen beide bestaat. De Mundaka Upanishad beschrijft de Virat als de zevenarmige Virat Purusha, de Universele Mens – de stralende regionen van de hemel als zijn hoofd, de zon en de maan als zijn ogen, de vier windrichtingen als zijn oren, de geopenbaarde Veda's als zijn spraak, de lucht van de kosmos als zijn adem, het hele universum als zijn hart en de aarde als zijn voeten. Dit is de Virat zoals ook beschreven in de Purusha Sukta, de Virat zoals Arjuna hem zag op het slagveld, de Virat Krishna die zich openbaarde aan het hof van de Kaurava's, en de Virat die Yashoda zag in de mond van de baby Krishna. Hij wordt Vaishvanara genoemd.
Virat is de naam die we geven aan het Bewustzijn dat het fysieke universum bezielt, deze uitgestrekte kosmos, met al zijn sterren- en planetenstelsels, met al zijn melkwegen. Hij is immanent in alle dingen, in het geheim aanwezig in alles, bewust of onbewust. Zoals beschreven in Savitri: 'Hij is de stille wil van atoom en aardkluit'. Hij is aanwezig in het levende én het levenloze door middel van de guna's – sattva, rajas, tamas. Wanneer hij volledig tamasisch is, is hij levenloos, zoals stenen en rotsen. Wanneer Prana begint te werken, hebben we de wereld van planten en vegetatie: 'Laat de ziel vloeien in de stroom van het bloed'. Wanneer de hogere Prana's beginnen te werken hebben we de dieren. Er is een nog hogere graad van manifestatie van de Werkelijkheid wanneer we het menselijke niveau bereiken. Dit is een benadering van Sattva. De hogere functies van redeneren, begrijpen en redeneren benaderen vijnaana. Er is nog een hogere stap die we moeten zetten voorbij de Vijnaana, en die zal ons naar het rijk van Ananda, of goddelijke Heerlijkheid, leiden.
Hoewel de Kosmische Persoon het universele aspect van het ontwakende bewustzijn is, heeft hij ook een individueel aspect. Het is hier dat hij geacht wordt 19 monden te hebben. Met mond wordt het orgaan bedoeld waarmee we dingen opnemen. Er zijn 19 functionele apparaten van dit waakzame bewustzijn waarmee het ervaringen van de buitenwereld ontvangt: de 5 zintuigen van kennis, 5 van actie (spraak, handen, voeten, organen van regeneratie en uitstoting), de 5 prana's, 'universele Levenskrachten' (praana, die universele vitaliteit in het individu brengt en hem aanzet tot een rijker leven; apaana, die hem ertoe aanzet energie te verbruiken en zo tot de dood; samaana, die de inkomende en uitgaande krachten reguleert en zoveel mogelijk een evenwicht van uitwisseling handhaaft; vyaana, die de vitale energieën verdeelt door een alomvattende beweging in het systeem; en udaana, de fijnste vorm van allemaal, die dient als de kracht van het menselijk streven naar het Goddelijke en een geheim communicatiekanaal tussen het fysieke leven en het hogere leven van de geest), en antahkaranacatustaya (manas, buddhi, ahankaara, citta). Met behulp van deze 19 instrumenten komen we in contact met de buitenwereld. Deze instrumenten verbinden ons met de wereld buiten ons lichaam.
We zullen de drie andere toestanden van het Goddelijke Bewustzijn in het volgende hoofdstuk bespreken.
42: BOEK XI – HET VIERVOUDIGE WEZEN 2
In het vorige hoofdstuk zagen we hoe Sri Aurobindo in zijn gedicht de grote psychologische inzichten verweeft die de Mandukya Upanishad zo lang geleden aan de wereld verkondigde. De Indiase psychologie heeft nooit uit het oog verloren dat slechts een klein deel, of het nu gaat om het wereldwezen of ons eigen wezen, binnen het bereik van onze waarneming, ons begrip of ons handelen valt. De rest gaat aan ons voorbij, omdat het verborgen ligt in de onderbewuste regionen of in de hoogste toppen van het superbewustzijn. Dit feit wordt in de oude Indiase psychologie uitgedrukt door het bewustzijn te verdelen in drie gebieden: de waaktoestand, de droomtoestand en de slaaptoestand – jagrat, swapna, sushupti. Het stelt dat de mens een waak-zelf, een droom-zelf en een slaap-zelf heeft, met daarboven het vierde of de Turiya.
Sri Aurobindo geeft een beknopte beschrijving van deze toestanden in deze passage uit de Synthese van Yoga:
Als we de terminologie van de oude boeken onderzoeken, zullen we ontdekken dat de waaktoestand het bewustzijn is van het materiële universum, dat we in dit belichaamde bestaan normaal gesproken ervaren, beheerst door het fysieke denkvermogen. De droomtoestand is een bewustzijn dat overeenkomt met het subtielere levensvlak en mentale vlak daarachter, dat voor ons, zelfs wanneer we er een glimp van opvangen, niet dezelfde concrete realiteit heeft als de dingen van het fysieke bestaan. De slaaptoestand is een bewustzijn dat overeenkomt met het supramentale vlak dat eigen is aan de gnosis, dat buiten onze ervaring ligt omdat ons causale lichaam of omhulsel van gnosis niet in ons ontwikkeld is, de vermogens ervan niet actief zijn, en we ons daarom in relatie tot dat vlak in een toestand van droomloze slaap bevinden. De Turiya daarbuiten is het bewustzijn van ons pure zelf-bestaan of ons absolute wezen waarmee we geen enkele directe relatie hebben, ongeacht welke mentale reflecties we ontvangen in onze droom, ons wakende bewustzijn of zelfs, onherroepelijk, in ons slaapbewustzijn.
CWSA 23-24: 520
We hebben al opgemerkt dat de Mandukya Upanishad aan deze vier bewustzijnstoestanden in het individu de volgende namen geeft: waakzaamheid, droom, slaap en Superbewustzijn of Zelf-bewustzijn, en de technische namen die eraan worden gegeven zijn Vaishvanara, Taijasa, Prajnaa en Atman. In latere Vedanta worden ook vier bewustzijnstoestanden erkend in de macrokosmos of het kosmische bewustzijn, en deze werden respectievelijk Viraat (Viraaj), Hiranyagarbha, Isa en Brahman genoemd. Deze bevinden zich in de macrokosmos en de toestanden die in de Mandukya worden beschreven, bevinden zich in de microkosmos. De basis voor deze weergave van de correspondentie tussen de microkosmos en de macrokosmos is te vinden in de Chandogya Upanishad.
Savitri herkent deze vier staten van kosmisch bewustzijn, belichaamd in de wonderbaarlijke figuur die nu voor haar staat. We hebben de regels 336 tot en met 353 in Canto 1 van Boek XI, die het Virat-aspect van Brahman beschrijven, al bestudeerd. Voordat we verdergaan met de beschrijving van het Hiranyagarbha-aspect van het Allerhoogste bewustzijn – het bewustzijn van de droomvorm – kijken we kort naar hoe de Mandukya Upanishad het Hiranyagarbha-aspect van Brahman beschrijft. Het beschrijft het als volgt:
Swapna     sthaanah     antahprajnah     saptaangam
ekonavimshatirnukhah pravivikfabhuk taijasah dvititiyah
paadah
Hij wiens plaats de droom is, die wijs is in het innerlijke, die zeven ledematen heeft, tot wie er negentien deuren zijn, die subtiele objecten voelt en geniet, Taijasa, de Bewoner van de Lichtende Mentale, Hij is de tweede.
Het is een bewustzijn dat de droom als verblijfplaats heeft (swapna sthaanah). Het is innerlijk ten opzichte van het wakende bewustzijn (antahprajnah). Het heeft zeven ledematen (saptaangam) zoals het wakende bewustzijn (hoofd, hart, armen, neus, ogen, oren en voeten zijn de zeven ledematen). Net als het wakende bewustzijn heeft het ook negentien monden (ekonavimshatimukhah). Deze zijn in het vorige hoofdstuk beschreven. Dit bewustzijn geniet van of absorbeert alleen het subtiele (praviviktabhuk).
Dit aspect van het Allerhoogste Bewustzijn wordt in Savitri als volgt beschreven:
In hem schaduwt zijn vorm het Gouden Kind,
Dat in de Zon-gekapte Onmetelijkheid zijn geboorte wiegt:
Hiranyagarbha, auteur van gedachten en dromen,
Die het onzichtbare ziet en de geluiden hoort,
Die nimmer een sterfelijk oor hebben bezocht,
Ontdekker van ongedachte werkelijkheden,
Getrouwer aan de Waarheid dan al, wat we ooit hebben geweten,
Hij is de leider op innerlijke wegen;
Als een ziener is hij binnengegaan in de verboden werkelijkheden;
Een magiër met de almachtige staf van het denken,
Hij bouwt de geheime ongeschapen werelden.
Gewapend met de gouden spraak, het diamanten oog,
Is de visie en de profetie de zijne:
De imagist, die het vormloze giet in gedaanten,
De reiziger en de houwer van de onzichtbare paden,
Hij is de drager van het verborgen vuur,
Hij is de stem van het Onuitsprekelijke,
Hij is de onzichtbare jager van het licht,
De Engel van mysterieuze extases,
De veroveraar van de koninkrijken van de ziel.
p. 681 regels 354-373
Hiranyagarbha, het Zelf van de Droomwereld, staat dicht bij Virat, als zijn subtiele schaduw. Hiranyagarbha, het Gouden Kind, wordt geboren in de stralende uitgestrektheid daarboven. Hij is de bron van gedachten en dromen en zijn blik dringt door tot het onzichtbare. Zijn oren vangen geluiden op die het menselijk oor nooit hebben bereikt. In wezen is het droombewustzijn dus een hoger en subtieler bewustzijn, zoals duidelijk zal worden wanneer we het vergelijken met de fysieke staat van dromen.
Men moet bedenken dat de droomtoestand waarin Hiranyagarbha functioneert, niet hetzelfde is als de fysieke droomtoestand. De laatste behoort tot het fysieke bewustzijn, terwijl in de droomtoestand het denkvermogen zelf aan het werk is, bevrijd van de nauwe vermenging met de fysieke mentaliteit. Sri Aurobindo legt het verschil tussen de dromen van het fysieke bewustzijn en het droombewustzijn waar we het hier over hebben als volgt uit:
De dromen van het fysieke bewustzijn zijn een onsamenhangende warboel, deels bestaande uit reacties op vage prikkels uit de fysieke wereld, waarrond de lagere mentale vermogens, losgekoppeld van de wil en de rede, de buddhi, een web van dwalende verbeelding weven; deels uit ongeordende associaties uit het hersengeheugen; deels uit reflecties van de ziel die reist op het mentale vlak, reflecties die gewoonlijk zonder intelligentie of coördinatie worden ontvangen, wild vervormd tijdens de ontvangst en verward vermengd met de andere droomelementen, met hersenherinneringen en fantastische reacties op elke zintuiglijke prikkel uit de fysieke wereld. In de Yogische droomtoestand daarentegen is het denkvermogen volledig in een helder bezit van zichzelf, hoewel niet van de fysieke wereld, werkt coherent en is in staat om ofwel zijn gewone wil en intelligentie met geconcentreerde kracht te gebruiken, ofwel de hogere wil en intelligentie van de meer verheven mentale niveaus. Het trekt zich terug van de ervaring van de buitenwereld, het sluit de fysieke zintuigen en hun communicatiekanalen met materiële zaken af; maar alles wat eigen is aan hemzelf – denken, redeneren, reflecteren, zien – kan het blijven uitvoeren met een verhoogde zuiverheid en kracht van soevereine concentratie, vrij van de afleidingen en onvastheid van het wakende denkvermogen.
De Synthese van Yoga CWSA 23-24: 521
Dit is ook de reden waarom dit bewustzijn in de bovenstaande regels van Savitri wordt beschreven als de 'Ontdekker van ongedachte werkelijkheden/ Getrouwer aan de Waarheid dan al, wat we ooit hebben geweten'. Dit bewustzijn is ook de leider op de innerlijke wegen. Hiranyagrbha is een ziener die de rijken kan betreden die normaal gesproken ontoegankelijk zijn voor het wakende bewustzijn. Hij is een magiër die beschikt over een almachtig denkvermogen; hij bouwt de geheime, ongeschapen werelden.
We hebben hierboven al opgemerkt dat het Droombewustzijn de wil en intelligentie van hogere bewustzijnsniveaus kan gebruiken, omdat het volledig vrij is van de afleidingen en onstandvastigheid van het wakende denkvermogen.
Dit bewustzijn is gewapend met 'de gouden spraak, het diamanten oog, / De visie en de profetie is de zijne'. Hij werpt voortdurend het vormloze in vormen; hij baant paden die tot nu toe onzichtbaar waren en reist erover. Hij is de drager van het verborgen vuur en de stem van dat wat voorbij de spraak gaat. Hij is de onzichtbare jager op het licht dat ontglipt, de Engel van de mysterieuze extases van de subtiele rijken. Hij is de veroveraar van de koninkrijken van de ziel.
De grootste kracht van de droomtoestand ligt in het vermogen om op een gemakkelijke manier de hogere regionen en vermogens van denken, emotie en wil te ontsluiten, waardoor de ziel groeit in hoogte, reikwijdte en zelf-beheersing. Omdat dit bewustzijn vrij is van de afleiding van zintuiglijke zaken, kan het door een steeds dieper inzicht en identificatie hopen op toegang tot het Goddelijke. Het kan zich door een intense innerlijke vreugde en emotie voorbereiden op de heerlijkheid van de vereniging met de Goddelijke Geliefde, de Meester van alle gelukzaligheid, extase en Ananda.
Het derde aspect van Brahman wordt Ishwara of Prajna genoemd op het niveau van de Atman. Macrokosmisch beschouwen we dit bewustzijn als de schepper van het hele universum, terwijl het microkosmisch de schepper is van de innerlijke wereld van de Jiva. De Mandukya Upanishad beschrijft het als volgt:
Yatra suptah na kamcana kaamam kaamayate,
na kamcana swapnam pashyati, tat sushuptam/
susupta sthaana ekiibhuutah prajnaanaghana eva
aanandamayah hi aanandabhuk cetomukhah prajnah
triitiiya paadah
Wanneer iemand slaapt en verlangt zonder verlangen, noch dromen ziet, dát is de volmaakte slaap. Hij wiens plaats de volmaakte slaap is, die Eenheid wordt, die wijsheid in zichzelf verzameld is, die gemaakt is van louter heerlijkheid, die heerlijkheid geniet zonder verband met iets anders, voor wie het bewuste verstand de toegangspoort is, Prajna, de Heer van Wijsheid, Hij is de derde.
Hij is het derde aspect van het Brahman-bewustzijn. Dit bewustzijn wordt vergeleken met de staat van droomloze slaap, waarin er geen verlangens zijn en de essentie van dit Wezen heerlijkheid is.
Eshah sarveshwarah eshah sarvajnah eshah
antaryamin eshah yonih sarvasya prabhavaapyayau hi
bhuutaanaam.
Dit is de Almachtige, dit is de Alwetende, dit is de Innerlijke Ziel, dit is de Schoot van het Universum, dit is de Geboorte en Vernietiging van schepselen.
Dit bewustzijn wordt aangeduid als de Meester van alle dingen (eshah sarveshwarah). Dit wezen is ook alwetend, almachtig (eshah sarvajnah). Deze kennis van Ishwara is niet louter perceptueel of cognitief. Het is kennis door identiteit. Hij is de schoot van alle dingen. Hij doordringt alle dingen (eshah antaryamin). Alle dingen komen van hem en keren tot hem terug. Dit hele universum is volledig aanwezig in het zijn van de causale staat (eshah yonih sarvasya). Alles komt voort uit Hem en alles keert tot Hem terug, en alles wordt door Hem in stand gehouden (prabhavaapyayau hi bhuutaanaam).
Dit bewustzijn wordt in Savitri als volgt beschreven:
Een derde geest stond erachter, hun verborgen oorzaak,
Een massa van superbewustzijn, omsloten door licht,
Schepper van dingen in zijn alwetende slaap.
Alles kwam voort uit zijn stilte, zoals een boom groeit;
Hij is ons zaad en onze kern, ons hoofd en onze basis.
Alle licht is slechts een flits van zijn gesloten ogen:
Een alwijze Waarheid is mystiek in zijn hart,
De alwetende Straal is achter zijn oogleden opgesloten:
Hij is de Wijsheid, die niet komt door denken,
Zijn woordloze stilte brengt het onsterfelijke woord. 
Hij slaapt in het atoom en de brandende ster,
Hij slaapt in mens en god en beest en steen,
Omdat hij daar is, doet het Onbewuste haar werk,
Omdat hij daar is, vergeet de wereld om te sterven.
Hij is het centrum van cirkel van God,
Hij is de omtrek van Natuur's loop.
Zijn sluimer is een Almachtigheid in dingen,
Wakker is hij het Eeuwige en het Allerhoogste.
p. 681 regels 374-391
Achter zowel de Virat als de Hiranyagarbha staat een derde geest of aspect, de Prajna, de geheime oorzaak van de andere twee.
Dat is een geconcentreerd superbewustzijn dat in licht is gehuld. Dit alwetende bewustzijn wordt de Slaaptoestand genoemd; dit bewustzijn gaat voorbij aan denken, voorbij aan emotie en voorbij aan wil.
Alles groeit uit zijn stilte zoals een boom uit een zaadje groeit. Hij is tegelijkertijd ons zaad, onze kern en onze basis. Al het licht is slechts een flits uit zijn gesloten ogen; in zijn hart bevindt zich de mystieke, alwijze Waarheid, achter zijn oogleden de alwetende Lichtstraal. Hij is de Wijsheid die niet voortkomt uit het denkproces, maar zelf-bestaand is. Zijn woordeloze stilte brengt het onsterfelijke woord voort.
Hij is degene die slaapt in het atoom en ook in de brandende ster. Hij slaapt in alle vormen – in mens, god, dier en steen. Door zijn aanwezigheid verricht het Onbewuste zijn werk. Door zijn aanwezigheid daarin vergeet de wereld te sterven. Hij is het centrum van de cirkel van God; hij is ook de omtrek waarlangs de Natuur zich beweegt. Hij is de scheppende sluimer die de aanwezigheid van God in alles vertegenwoordigt. Wanneer hij wakker is, is hij de eeuwige en de Allerhoogste.
De slaaptoestand vertegenwoordigt een hogere kracht van het zijn, voorbij het denken naar puur bewustzijn, voorbij emotie naar pure gelukzaligheid, voorbij wil naar pure meesterschap; het is de poort tot vereniging met de allerhoogste staat van Sachchidananda waaruit alle activiteiten van de wereld voortkomen. Het gebruik van de woorden droom en slaap voor deze hogere bewustzijnstoestanden is symbolisch. Het normale fysieke denkvermogen voelt zich niet thuis in deze hogere bewustzijnstoestanden. Het is niet waar dat het Zelf in de derde status, de volmaakte slaap (sushupti), werkelijk een sluimerende toestand is. Het slaapzelf wordt integendeel beschreven als Prajna, de Meester van Wijsheid en Kennis, het Zelf van de Gnosis, en als Ishwara, de Heer van het Zijn. Voor het fysieke verstand kan het aanvoelen als slaap – een ruimer en subtieler bewustzijn, een grotere vorm van ontwaken. Voor het normale denkvermogen lijkt alles wat zijn normale ervaring overstijgt, maar nog steeds binnen zijn bereik valt, een droom; maar op het punt waar het grenst aan dingen die volkomen buiten zijn bereik liggen, kan het de waarheid niet langer zien, zelfs niet zoals in een droom, maar vervalt het in de lege onbegrip en het niet-ontvangen van de slaap. Ontwaakt op deze niveaus wordt de ziel meester van de reikwijdte van gnostisch denken, gnostische wil en gnostische heerlijkheid. Zelfs op het nog hogere niveau dat voor ons openstaat, dat van de Ananda, kan de ontwaakte ziel op soortgelijke wijze bezeten raken van het Gelukzaligheid-Zelf, zowel in zijn concentratie als in zijn kosmisch begrip.
De Synthese van Yoga CWSA 23-24: 525
De Mandukya Upanishad beschrijft niet alleen de grove, subtiele en causale omstandigheden van het gemanifesteerde bewustzijn, maar ook het Bewustzijn als zodanig. Dit is de werkelijkheid op zich, onafhankelijk van alle relaties. Zelfs Ishwara is een beschrijving van een relatie in het universum, de heerschappij van het universum. Wat is de swarupa lakshana, de essentiële aard van het allerhoogste bewustzijn? Het verblijft op zichzelf, in zijn majesteit. Wat is dat Licht dat niet door anderen gezien kan worden, dat schijnt maar nergens op schijnt? Dat is de staat van Zuiver Bewustzijn, het Absolute bewustzijn, dat de Mandukya Turiya noemt, dat alle relationele manifestaties overstijgt. De Mandukya Upanishad beschrijft het als volgt:
Na antah prajnam na bahih prajnam na ubhayatah
prajnam na prjnaanaghanam na prajnam na aprajnam/
adrishtam avyavahaaryam agraahyam alakshaNam
acinntyam avyapadeshyam ekaatma pratyaya saaram
prapancopashamam shantam shivam advaitaam
caturtham Manyante zag aatmaa zag vijneya
Hij die noch innerlijk wijs is, noch uiterlijk wijs, noch zowel innerlijk als uiterlijk wijs, noch zelf-vergaarde wijsheid, noch wijsheid bezit, noch wijsheid niet bezit, Hij die onzichtbaar en onmededeelbaar, ongrijpbaar, karakterloos, ondenkbaar en onnoembaar is, wiens essentie het bewustzijn is van het Zelf in zijn enige bestaan, in wie alle verschijnselen oplossen, Die Kalm is, Die Goed is, Wie de Ene is dan wie er geen ander is, Hem beschouwen zij als de vierde; Hij is het Zelf; hij is het object van Kennis.
Onze bespreking van de vier aspecten van het Allerhoogste Bewustzijn heeft ons naar de metafysische complexiteiten geleid die in de Mandukya Upanishad worden behandeld. Ik heb hier geprobeerd de overeenkomst aan te tonen tussen de beschrijvingen van deze bewustzijnstoestanden en de overeenkomstige beschrijvingen in Savitri.
De God van de Dood die in Boek IX en X, als tegenstander van Savitri, werd uiteindelijk verslagen in het vierde canto van Boek X. Hier, aan het begin van Boek XI, verschijnt dezelfde God opnieuw, maar in een betoverende gedaante, zoals beschreven in deze regels:
Van één, wie haar ziel onder ogen had gezien als Dood en Nacht,
Verzamelde zich een som van alle lieflijkheid in zijn ledematen
En verblindde haar hart tot schoonheid van de zonnen.
Getransfigureerd was de schrikbarende gedaante.
p. 678-679 regels 279-282
In deze betoverende figuur ziet Savitri alle vier aspecten van het Allerhoogste Bewustzijn. We hebben dit al gezien met betrekking tot de aspecten Virat, Hiranyagarbha en Ishwara. Nu ziet Savitri in deze figuur ook het aspect Turiya.
Boven bevond zich de broedende zaligheid van het Oneindige,
Zijn alwetende en almachtige kalmte,
Zijn onbeweeglijke stilte, absoluut en alleen.
Alle vermogens waren hier geweven in talloze verdragen.
De zaligheid, die de wereld schiep, leefde in zijn lichaam,
Liefde en heerlijkheid waren het hoofd van de lieflijke vorm.
p.682 regels 392-397
Boven het Prajna-aspect zag Savitri het oneindige in zijn bewuste zaligheid, rustend in zijn alwetendheid en almacht, alleen en absoluut in zijn onveranderlijke stilte. Alle krachten werden daar in oneindige harmonie bijeengehouden.
De dichter beschrijft vervolgens de betoverende figuur die nu voor Savitri staat in de regels 398 tot 437. We zullen deze regels in het volgende hoofdstuk bespreken.
Voordat we afsluiten, moeten we stilstaan bij de betekenis van wat we hier onderzoeken: de totale transformatie die de God van de Dood ondergaat. De dichter stelt duidelijk dat deze figuur die nu voor Savitri staat, haar hart verblindt voor de schoonheid van de zon en alle lieflijkheid in zijn ledematen heeft verzameld, niemand minder is dan degene die zij als Dood en Nacht had geconfronteerd. De God van de Dood is immers geen onvervalst kwaad. Er bestaat niet zoiets als onvervalst kwaad dat op zichzelf en voor eeuwig bestaat in Sri Aurobindo's metafysische systeem. Als er zoiets bestaat als Kwaad, en dat onafhankelijk van het Goede leeft, dan is er sprake van dualiteit als waarheid over deze wereld. Voor Sri Aurobindo is er slechts de Allerhoogste Werkelijkheid, en dat is Brahman, en in deze gemanifesteerde wereld is Zijn ware swarup 'natuur' Sat-Chit en Ananda. Maar waar komt het kwaad in de vorm van de Dood vandaan? Sri Aurobindo heeft erop gewezen dat de Dood een dienaar van God is; hij moet hem voor een of ander doel geschapen hebben. Hij zal daarom bij ons blijven zolang hij nuttig is voor het Goddelijke doel in deze schepping. Wat is de belangrijkste functie van de dood? Zijn belangrijkste functie is om de menselijke ziel, gevangen in de netten van onwetendheid, aan te sporen te ontwaken en zijn Goddelijkheid en goddelijke volmaaktheid hier op aarde te realiseren. Laat ik nu afsluiten met een prachtig aforisme waarin Sri Aurobindo dit inzicht treffend weergeeft:
De dood is de vraag die de Natuur voortdurend aan het Leven stelt en haar herinnering eraan dat het zichzelf nog niet heeft gevonden. Zonder de dreiging van de dood zou het schepsel voor altijd gebonden blijven aan de vorm van een onvolmaakt leven. Achtervolgd door de dood ontwaakt het tot het idee van volmaakt leven en zoekt het naar de middelen en mogelijkheden daartoe.
CWSA 13:205
43: BOEK XI (REGELS 392-516)
Savitri ziet alle vier aspecten van het Allerhoogste Goddelijke in de meest betoverende vorm voor zich staan. We hebben al gezien hoe de dichter de aspecten Virat, Hiranyagarbha en Ishwara van het Allerhoogste Wezen beschrijft. Nu ziet Savitri in deze figuur ook het aspect Turiya. Voordat we onderzoeken hoe dit aspect wordt beschreven, laten we eerst kort bekijken hoe het in de Mandukya Upanishad wordt gekarakteriseerd. De Mandukya beschrijft het als volgt:
Na antah prajnam na bahih prajnam na ubhayatah
prajnam na prjnaanaghanam na prajnam na aprajnam
/ adrishtam avyavahaaryam agraahyam alakshanam
acinntyam avyapadeshyam ekaatma pratyaya saaram
prapancopashamam shantam shivam advaitaam
caturtham Manyante zag aatmaa zag vijneya
Hij die noch innerlijk wijs is, noch uiterlijk wijs, noch zowel innerlijk als uiterlijk wijs, noch zelf-vergaarde wijsheid, noch wijsheid bezit, Hij die onzichtbaar en onmededeelbaar, ongrijpbaar, karakterloos, ondenkbaar en onnoembaar is, wiens essentie het bewustzijn is van het Zelf in zijn enige bestaan, in wie alle verschijnselen oplossen, Die Kalm is, Die Goed is, Wie de Ene is dan wie er geen ander is, Hem beschouwen zij als de vierde; Hij is het Zelf, Hij is het object van Kennis.
We zien hierboven hoe de Upanishad een poging doet om in woorden te beschrijven wat in wezen onuitsprekelijk is. Laten we eens kijken hoe Sri Aurobindo deze uitdaging aangaat:
Boven bevond zich de broedende zaligheid van het Oneindige,
Zijn alwetende en almachtige kalmte,
Zijn onbeweeglijke stilte, absoluut en alleen.
Alle vermogens waren hier geweven in talloze verdragen
De zaligheid, die de wereld schiep, leefde in zijn lichaam,
Liefde en heerlijkheid waren het hoofd van de lieflijke vorm.
Opnieuw in de verlokkende mazen van hun strik gevangen,
Behielden de trotse zaligvolle ledematen
Alle vreugden, voorlopers van het hijgende hart
En vluchtig voor leven's voorbijgestreefde verlangen.
Welk visioen ook aan het oog is ontsnapt,
Welk geluk ook voorkomt in droom en trance,
De nectar, verspild door liefde met bevende handen,
De vreugde, die de beker van de Natuur niet kan bevatten,
Hadden de schoonheid van zijn gezicht bevolkt,
Wachtten in de honing van zijn lach.
Dingen, verborgen door de stilte van de uren,
De ideeën, die geen stem vinden op levende lippen,
De ziel's zwangere ontmoeting met oneindigheid,
Waren in hem tot geboorte gekomen en vlam gevat:
De geheime fluistering van bloem en ster
Openbaarden hun betekenis in zijn peilloze blik.
Zijn lippen bogen zich welsprekend als een roos van de dageraad;
Zijn glimlach, die speelde met het wonder van het denken
En in het hart bleef als het zijn mond verlaten had,
Glinsterde met de straling van de morgenster,
De wijde ontdekking van de hemel versierend met edelsteen.
Zijn blik was het zicht van de eeuwigheid;
De geest van zijn lieflijke en kalme intentie
Was een wijs huis van blijheid en onthulde
Het licht van de eeuwen in de opgewektheid van de uren,
Een zon van wijsheid in een bos van wonderen.
In de orkestrale grootsheid van zijn denkvermogen
Kenden alle tegengestelde onderzoekingen hun nabije verwantschap,
Kwamen, rijk van hart, wonderbaar voor elkaar, samen
In de wederzijdse verwondering van hun myriaden noten
En verbleven als broeders van één familie,
Die hun gemeenschappelijke en mysterieuze thuis hadden gevonden.
Als aan de harp van een of andere extatische god,
Ontspringt een harmonie van lyrische zaligheid,
Die streeft om geen hemelse vreugde onbezongen te laten,
Zo was het leven in dat belichaamde Licht.
Hij leek de weidsheid van een grenzeloze hemel,
Hij leek de passie van een zorgeloze aarde,
Hij leek het branden van een wereldwijde zon.
Twee keken naar elkaar. Ziel zag Ziel.
pp. 682-683 regels 392-437
Het Goddelijke als de Prajna Purusha is reeds beschreven in de regels die voorafgaan aan de hierboven weergegeven regels. Boven deze Prajna Purusha bevindt zich het Oneindige in zijn bewuste gelukzaligheid, rustend in zijn alwetendheid en almacht, alleen en absoluut in zijn onbeweeglijke stilte. Alle krachten zijn hier aanwezig, omdat ze verweven zijn in talloze concordanties (harmonieën).
Hier in het lichaam van deze figuur is de gelukzaligheid te zien die de wereld heeft geschapen, en van de lieflijke vorm van deze figuur zijn liefde en heerlijkheid het hoofd. Alle vreugde die voortvloeit uit het gepassioneerde menselijke hart wanneer zijn verlangens worden vervuld, worden teruggevangen en gevangengehouden door de gelukzalige ledematen van dit wezen als in de betoverende mazen van een net.
In de schoonheid van het gezicht van deze figuur is alle schoonheid verzameld, inclusief zelfs de schoonheid die het menselijk oog niet volledig kan bevatten; al het geluk, inclusief dat wat in dromen en trance verschijnt, en de zoete nectar die door liefde in opwinding overstroomt, alle vreugde die het vat van de natuur niet kan bevatten – dit alles is vervat in zijn honingzoete lach.
Er zijn dingen die gehuld blijven in de stilte van de aardse tijd en er zijn ook ideeën die niet in woorden uit te drukken zijn; dit alles brandt helder in zijn wezen; in hem vindt de krachtige ontmoeting plaats van de innerlijke ziel met de oneindigheid. In zijn ondoorgrondelijke blik openbaart zich het geheime gefluister van de bloem en de ster.
De ronding van zijn lippen is zo welsprekend als een roos bij zonsopgang. Zijn glimlach speelt met de verwondering van het denkvermogen en blijft in zijn hart wanneer het de mond verlaat; het straalt met de gloed van de morgenster, schitterend als een juweel van hemelse openbaring.
Zijn blik is de blik van de eeuwigheid. In zijn lieflijkheid en kalmte schuilt het geluk van een wijze; hij onthult de wijsheid der eeuwen in de vrolijkheid van vluchtige uren. Er schijnt een zon van wijsheid in als in een betoverd bos.
In de harmonie van zijn denkvermogen vinden alle tegenstellingen een nauwe onderlinge verbondenheid; deze contrasten lijken elkaar wonderbaarlijk en verwonderen zich over elkaars talloze verschillen; ze leven samen als de leden van één familie, die hun gemeenschappelijke en mysterieuze thuis hebben gevonden.
Deze belichaming van Licht, die voor Savitri stond, was als een harmonie van lyrische gelukzaligheid, voortkomend uit de lyriek van een extatische God, die ervoor wilde zorgen dat geen enkele hemelse vreugde onbezongen bleef.
Hij leek zo breed als de oneindige hemel; hij leek de passie te belichamen van een aarde bevrijd van verdriet; hij leek als de gloed van een wereldwijde zon.
De twee keken elkaar aan, Savitri en deze krachtige figuur voor haar. De ziel van Savitri zag de ziel van wat was verschenen als de God van de Dood.
Toen, als een hymne die opsteeg uit de transparante grot van het hart, steeg een stem op waarvan het betoverende geluid de kracht leek te bezitten om het pijnlijke gehuil van de lijdende aarde te veranderen in snikken van extatische vreugde en haar kreet in een vrolijk lied van de geest. Dit was de stem van de betoverende figuur die voor Savitri stond..
"O Savitri, O menselijk beeld van het onsterfelijke woord, je hebt voorbij de sierlijke muren van de zintuigen gekeken en de met gedachten bedekte deuren opengezwaaid, en je hebt door de bogen van openbaring gekeken en de doorgangen van spiritueel inzicht ontsloten. Je hebt de toegang gevonden tot de hemelse staat van de ziel en de gouden sleutel tot de schatten daarachter. Ik ben vol verwondering dat je dit alles hebt kunnen doen.
"In jou is het geheime gezichtsvermogen geopend dat de mens in zijn blindheid mist, en het heeft jou in staat gesteld voorbij de tijd te kijken en je de koers geopenbaard die mijn strijdwagen volgt, en je geopenbaard hoe de dood mijn ondergrondse kanaal door het leven is om mijn verborgen vergezichten van gelukzaligheid te bereiken."
Dan vertelt de betoverende verschijning voor haar aan Savitri wie hij is:
Ik ben de verstilde zoektocht van de jaloerse goden,
Die jacht maken op mijn wijsheid's onmetelijke mysterieuze werk,
Gegrepen in de duizend ontmoetingswegen van de hemel.
Ik ben de schoonheid van de ongesluierde straal
Die door de diepe wegen van de oneindige nacht
De onoverwinnelijke pelgrimsziel van de aarde
Trekt onder de vlammende toortsen van de sterren.
Ik ben de onschendbare Extase;
Zij, die naar mij gekeken hebben, zullen geen verdriet meer hebben.
De ogen, die leven in de nacht, zullen mijn vorm zien.
pp. 683-84 regels 455-464
"Ik ben het object van de stille zoektocht van de jaloerse goden die het immense, mysterieuze woord van mijn wijsheid nastreven. Ik ben de schoonheid van de geheime Goddelijke Straal, die de onoverwinnelijke pelgrimsziel van de aarde aantrekt terwijl het zich een weg baant over de kronkelende wegen van de eindeloze nacht, onder de flikkerende fakkels van de sterren. Ik ben de Extase die veilig is voor aanval of inbreuk. Zij die mij aanschouwen, zullen nooit meer treuren. Alleen zij voor wie de uiterlijke wereld en haar schijnsel slechts een nacht zijn (zij die geen intense interesse hebben in de buitenwereld en haar drama) zullen mijn gedaante zien."
Nu begint dit betoverende Goddelijke Wezen een subtiel net te weven dat hij over Savitri wil werpen als een laatste test van haar integriteit en toewijding aan haar levensmissie. Zoals gebruikelijk wordt dit voorafgegaan door een filosofische noot die benadrukt hoe onmogelijk het is om te bereiken wat Savitri zo graag wil bereiken: de transformatie van het aardse leven naar zijn volmaakte goddelijke evenbeeld.
Het Goddelijke Wezen vervolgt:
"Aan de oevers van de zee van bewustzijn die door verschillende zeestraten stroomt, onder een onrustige hemel (die de spanning weerspiegelt die de zee van bewustzijn ervaart), bewegen twee krachten die uit dezelfde bron zijn voortgekomen, dicht bij elkaar, maar toch gescheiden in het leven van de mens; het zijn Ziel en Natuur. De Natuur buigt zich naar beneden om de aarde te omarmen, en de Ziel verlangt ernaar de hemel aan te raken.
Twee vermogens, geboren uit een extase,
Dichtbij elkaar, maar gescheiden in het leven van de mens;
Een leunt naar de aarde, de ander hunkert naar de hemelen;
De hemel in zijn verrukking droomt van een volmaakte aarde,
De aarde in haar smart droomt van een volmaakte hemel.
De twee, verlangend zich te verenigen, wandelen toch apart,
Doelloos verdeeld door hun vergeefse eigenwaan;
Zij worden van hun eenheid weerhouden door bekoorde angsten;
Mysterieus verwijderd door mijlen van denken,
Staren zij over de stille afgronden van de slaap.
p. 684 regels 467-476
"De hemel droomt in de extase van zijn volmaaktheid ervan de aarde volmaakt te maken zoals hijzelf, en de aarde droomt in haar verdriet ervan zichzelf te veranderen in een volmaakte hemel. Deze twee machten verlangen ernaar zich te verenigen, maar blijven van elkaar gescheiden, ijdel verdeeld door hun ijdele gevoel van eigenwaarde. Wat hen van elkaar scheidt, zijn hun mysterieuze angsten voor elkaar. Zo zijn ze onverklaarbaar van elkaar gescheiden, alsof door een grote afstand van vele kilometers. Het enige wat ze werkelijk doen, is elkaar aankijken over de afgronden van de Onwetendheid.
Of zij aan zij achterovergeleund op mijn uitgestrektheden,
Als bruid en bruidegom magisch gescheiden,
Ontwaken zij om te verlangen, maar kunnen nooit omklemmen,
Terwijl zwak glinsterend ongekruist
Tussen de minnaars op hun huwelijksbed
Het schimmige spook aarzelt van een zwaard.
p. 684 regels 477-482
"Of deze twee machten liggen zij aan zij op mijn uitgestrekte vlakten als een bruid en bruidegom, maar op mysterieuze wijze gescheiden. Wanneer ze ontwaken, verlangen ze naar elkaar, maar ze kunnen elkaar niet omhelzen zolang het schimmige staatszwaard dreigend tussen de geliefden op het huwelijksbed hangt. (Het is een denkbeeldig zwaard, geen echt zwaard, maar het is genoeg om de geliefden gescheiden te houden totdat ze zich realiseren dat dit zwaard slechts een denkbeeldig zwaard is.)
Maar, wanneer het vlammende fantoomscherp tenietgedaan faalt,
Dan kunnen ruimte en tijd nooit meer
De minnaar van de beminde scheiden; de Ruimte zal
Haar grote doorzichtige gordijn terugtrekken, de Tijd zal
De huivering worden van de geest's eindeloze zaligheid.
p. 684 regels 483-487
"Maar zodra men beseft dat het slechts een spookzwaard is, geen echt zwaard, lost het op samen met zijn vlammende rand. Dan kan niets, noch ruimte noch tijd, de geliefden scheiden. De ruimte zal haar grote transparante gordijn terugtrekken, en de tijd zal trillen van de eindeloze gelukzaligheid van de Geest."
Besteed aandacht aan dat moment van hemels lot.
Ondertussen zult gij de tweevoudige wet dienen,
Die de verkenners van visie eerst nu even zien,
Die, dringend door het woud van hun gedachten,
De smalle bruggen van de goden hebben gevonden.
Wacht geduldig op de broze tralies van de vorm
En maak verdeling uw verrukkelijke middel
Van blije eenheid, hartstochtelijk versterkt,
Door aantrekking in de pulserende lucht ertussen.
p. 684 regels 488-496
"Jullie zullen moeten wachten op dat moment van hemelse lotsbestemming, wanneer het spookachtige zwaard dat de geliefden gescheiden houdt, voor eens en voor altijd verdwijnt. In de tussentijd zullen jullie, Satyavan en jij, moeten leren de wet van de dualiteit (van ziel en natuur gescheiden) te accepteren en te volgen. De ware aard van hun relatie wordt nu alleen begrepen door hen wier scherpe blik hen voorbij de dichte wouden van gedachten voert naar een visioen van de smalle bruggen van de goden die de kloof overspannen.
"Wacht geduldig en verdraag de fragiele scheiding die door uiterlijke vormen is ontstaan, in de hoop dat ze op een dag een gelukkige eenheid zullen vinden. Zelfs jij kunt deze scheiding zien als een heerlijk middel om hun eenheid te versterken. Je kunt dit begrijpen als je nadenkt over het geheim achter de extatische aantrekkingskracht die ze voor elkaar voelen."
Op dit punt biedt het Goddelijke Wezen Savitri een glorieus alternatief voor wat hij zojuist heeft beschreven. Dit alternatief komt erop neer dat Savitri deze wereld verwerpt en haar aan haar onzekere lot overlaat, en opklimt naar het zalige thuis waar ze zalig kan spelen als een eeuwig goddelijk kind.
Toch, als gij de gekwelde wereld zou willen achterlaten,
Onverschillig voor het donkere gekreun van dingen beneden,
Vertrap dan de landengte, spring over de stroom,
Verbreek uw contract met de werkende Kracht;
Verloochen de band, die u verbindt met het aardse ras,
Werp uw sympathie af met sterfelijke harten.
p. 685 regels 497-502
"Maar, O Savitri, er is een ander lot dat je kunt kiezen. Maar om die keuze te maken, moet je bereid zijn deze onrustige wereld op te geven; je moet geen aandacht schenken aan het droevige geklaag en gejammer dat eeuwig op deze aarde voortduurt, je moet de aarde en dit leven de rug toekeren. Je moet je contract met de wereld verbreken en blijven werken aan haar verlossing. Je moet de band verbreken die je aan de aardse mensheid bindt en je medeleven met de menselijke harten en hun verlangens afwerpen.
"Zodra je aldus bevrijd bent van je zelf-opgelegde gebondenheid aan de aarde, kun je opstaan en de rechten van de geest opeisen."
Verrijs, verdedig uw geest's veroverde recht:
Terwijl u uw lading van overgankelijke adem afstaat,
Onder de koude blik van gelijkmoedige sterren
Uw geleende lichaam achterlatend op de zode,
Stijg op, O ziel tot in uw zaligvolle huis.
p. 685 regels 503-507
"Laat dan de last van de vergankelijke adem los die je aan je lichaam bindt. Verlaat je van de Natuur geleende lichaam en laat het achter op aarde onder de koude blik van de onverschillige sterren, en wees de ziel die je bent en stijg op naar je zalige thuis in de transcendente wereld."
De aanname hier is dat onze ziel afkomstig is van het Allerhoogste in de transcendente wereld en zolang we gebonden blijven aan ons lichaam, ons vitale en mentale complex, zijn we gebonden aan de aarde en haar onvolkomenheden die zich manifesteren en het menselijk leven kwellen in de vormen van verdriet, ouderdom, onwetendheid en uiteindelijk de dood. Zolang we dus op aarde zijn in dit complex van lichaam, leven en denkvermogen, zullen we vervreemd blijven van de glorie van de Geest – zijn gelukzaligheid, onsterfelijkheid en waarachtig bestaan. Daarom wordt Savitri voor een keuze gesteld.
Dwaal hier op de speelplaats van het eeuwige Kind
Of in de domeinen, die de wijze Onsterfelijken betreden
Met uw kameraadschappelijke glorie onder de hemelen,
Spiritueel verlicht door een niet ondergaande zon,
Zoals godheden leven, die niet geven om de wereld
En niet delen in het gezwoeg van Natuur's vermogens:
Geabsorbeerd in hun zelf-extase verblijven zij.
Werp de ambigue mythe van aarde's verlangen af,
O onsterfelijke, verrijs naar gelukzaligheid."
p. 685 regels 508-516
"Zodra je opstijgt naar dit huis van de Geest, zul je zijn als het eeuwige kind dat speelt op de speelplaats van gelukzaligheid. Je zult dan wandelen met je kameraad in pracht, Satyavan, in de domeinen van de wijze onsterfelijken. Daar, in de spirituele hemel, gaat de zon nooit onder. Jij en Satyavan zullen daar kunnen leven zoals goden leven. Je zult geen zorgen hebben, je zult niet delen in de zwoegen en ontberingen van de natuur zoals in het aardse leven. Je zult leven als goden, altijd verdiept in je eigen extase. Werp de twijfelachtige mythe van een volmaakte aarde van je af. Sta op tot gelukzaligheid, O onsterfelijk wezen."
Zoals we hier zien, is dit Goddelijke Wezen zeer overtuigend. Hij probeert Savitri ervan te overtuigen, zoals de God van de dood in de eerdere canto's deed, dat het menselijk leven op deze aarde niet verlost kan worden. Er kan hier geen volmaaktheid bestaan, noch voor het lichaam, noch voor het vitale, noch voor het mentale wezen van de mens. Alleen de Geest, hier gevangen in de fysieke vorm van een menselijke geboorte, kan de status van volmaaktheid bereiken als hij afstand doet van wat de Natuur hem in de loop van de evolutie heeft verschaft. Dit, zal je beseffen, komt neer op een poging om het doel en de missie van Savitri's geboorte te saboteren. Savitri verwerpt uiteraard het alternatief dat haar wordt voorgelegd.
44: BOEK XI (REGELS 517-687)
Zoals we aan het einde van het vorige hoofdstuk al opmerkten, hoewel Savitri de God van de Dood heeft overwonnen, wordt ze nog steeds op de proef gesteld, zij het ditmaal door de betoverende figuur van de Allerhoogste die voor haar staat. Hij vraagt haar om 'de ambigue mythe van aarde's verlangen af te werpen' en voor eeuwig tot gelukzaligheid te stijgen.
Zijn argument is ditmaal subtiel: in deze wereld moeten Geest en Materie, of de ziel en de Natuur, gescheiden blijven, zoals 'bruid en bruidegom magisch gescheiden', wil het spel van manifestatie voortduren; ze kunnen alleen maar verlangen elkaar te omhelzen, maar zullen daar nooit in slagen. Ze blijven gescheiden omdat boven hun huwelijksbed 'Het schimmige spook (onstoffelijk beeld) van een zwaard' hangt. Totdat dit schimmige zwaard is opgelost, wat heel, heel lang zal duren, zullen Savitri en Satyavan zich aan deze wet van scheiding moeten houden.
Maar er is een alternatief. Savitri kan haar lichaam op aarde verlaten en als ziel opstijgen naar haar zalige thuis, en daar met Satyavan als haar metgezel leven als eeuwige kinderen in een eeuwige tuin van gelukzaligheid. Maar voordat ze dat kan doen, moet ze aan een cruciale voorwaarde voldoen. Deze voorwaarde wordt door de dichter als volgt beschreven:
Verbreek uw contract met de werkende Kracht;
Verloochen de band, die u verbindt met het aardse ras,
Werp uw sympathie af met sterfelijke harten.
p. 685 regels 500-502
Met andere woorden, Savitri zal dit aardse bestaan moeten opgeven en haar interesse erin moeten laten varen.
Dit alternatief dat Savitri wordt geboden, ligt in lijn met wat door bijna alle spirituele tradities ter wereld als de hoogste wijsheid wordt beschouwd. Het leven dat we in deze wereld leiden, kan slechts 'anityam' en 'asukharni' zijn, zoals de Gita het noemt, en het koninkrijk van God kan hier nooit gevestigd worden. Het moet gezocht worden in de wereld in ons of in een andere wereld buiten deze aarde – in een hemel, Kailash of Vaikunth.
Terwijl Savitri luisterde naar deze woorden van het betoverende beeld van het Allerhoogste dat voor haar stond, overspoelde een vreugde haar die elke vreugde op aarde of in de hemel overtrof. Het was de zaligheid van een tot nu toe onbekende eeuwigheid, een extase van een Oneindig dat op haar wachtte. Ze beantwoordt deze stem met een zelfverzekerd geluk in haar hart. Een glimlach golfde over haar wijd opengesperde ogen als de eerste zonnestralen die over twee lotusvijvers golven:
"U bent de Allerhoogste die de ziel van de mens overweldigt met de gave van het leven en ook met de ervaring van de dood, met de geneugten van deze wereld en met haar pijn die elkaar opvolgen als Dag en Nacht. U verleidt het hart van de mens met de aantrekkingskracht van de hemel, en u beproeft ook zijn kracht en uithoudingsvermogen met de nabijheid van de hel. Maar nu, met dit aanbod van u, kan ik niet zeggen wat u precies doet, of u mijn vastberadenheid op de proef stelt of mij lokt met de belofte van een thuis van gelukzaligheid. Maar ik verwerp uw aanbod en ik weiger op te klimmen naar uw eeuwigdurende Dag, net zoals ik heb uw eeuwige Nacht heb verworpen."
"Eeuwige Nacht" verwijst hier naar de ervaringen waaraan ze werd blootgesteld toen ze voor het eerst het Rijk van de Dood betrad. Deze worden beschreven in Boek IX van Savitri. Je herinnert je waarschijnlijk nog hoe de God van de Dood probeerde een psychologische terreur in haar te zaaien en haar probeerde te overtuigen van de volstrekte onbeduidendheid van de mens in dit immense universum dat hij beheerste. Als voorbeeld van de verbale terreur die hij daar gebruikt, citeer ik een paar veelzeggende regels uit Boek IX, Canto 2:
Een broos wonder van denkende klei,
Wandelt gewapend met illusies het kind van de Tijd.
Om de leegte rondom te vullen, die hij voelt en vreest,
De leegte, waaruit hij kwam en waarnaar hij gaat,
Vergroot hij zijn zelf en noemt het God.
p. 586 tines 165-170
Savitri legt nu uit waarom ze zijn aanbod afwijst:
"Ik kies ervoor om me niet af te wenden van uw aardse Weg, hoe onzeker en gevaarlijk die ook mag lijken." Het enige wat ik van jullie vraag is mijn andere zelf – Satyavan. Jullie hebben hem niet nodig in jullie werelden om hun vreugde of geluk te vergroten. "De aarde heeft haar prachtige geest nodig, door jou geschapen, zodat we het net van heerlijkheid over het hele leven kunnen uitwerpen."
En dan, in enkele van de meest glorieuze regels van dit hele gedicht, verklaart Savitri haar volledige toewijding aan deze aarde en aan het menselijk leven op aarde:
De aarde is de uitverkoren plaats voor de machtigste zielen;
De aarde is het heroïsche geest's strijdperk,
De smidse, waar de Aarts-metselaar zijn werken vormt.
Uw dienstbaarheden op de aarde zijn groter, Koning,
Dan alle glorieuze vrijheden van de hemel.
p. 686 regels 537-541
"De machtigste zielen kiezen de aarde als hun werkplek. Alleen zij die helden zijn, kunnen haar als hun slagveld kiezen. Het leven op aarde is de smederij waarin de grote bouwers hun materiaal smeden. Voor mij, O Koning, zijn de slavernijen die U mij op aarde oplegt een grotere zegen dan alle glorieuze vrijheden van de hemel."
De hemel schenkt de ziel ongetwijfeld alle grote vrijheden – maar die hebben daar altijd bestaan. De ziel hoeft er niets voor te doen om ze te verdienen. Ze zijn immers de aard van de ziel zelf. Maar de ziel koos voor dit avontuur van bewustzijn, deze duik in het Onbewuste, zodat het Ene zich kan manifesteren als het Vele en in elk van het Vele de grote vrijheden en gelukzaligheden van het Allerhoogste kan herscheppen. Dit vereist een grote strijd, de deelname aan een lange strijd, door de Nacht en de Onwetendheid, totdat het bewustzijn evolueert van het Onbewuste naar het Superbewuste. Dit is de betekenis van deze evolutionaire reis. In een van de brieven die Sri Aurobindo aan de Moeder schreef toen zij in Japan was, drukt hij dit fundamentele idee als volgt uit:
"De hemel hebben wij altijd bezeten, maar niet de aarde, en het doel van mijn yoga is om, in de woorden van de Veda, hemel en aarde gelijk en één te maken.
Daarom zijn de aardse dienstbaarheden lieflijk; ze sporen ons aan om ons van deze onvolkomenheden te ontdoen. Dit is de hele opwinding van het bestaan."
Savitri vervolgt: "Ik ben geen vreemde in de hemel; die was ooit mijn natuurlijke thuis, voordat ik naar de aarde afdaalde."
De hemel was ook ons thuis, voordat onze zielen aan dit avontuur van bewustzijn begonnen, door het Onbewuste en de Onwetendheid heen. Savitri wordt in dit gedicht afgebeeld als een Avatar, maar wij zijn gewone stervelingen. Niettemin verschilt het geboorteproces van een Avatar niet zo veel van het proces waarmee wij gewone stervelingen geboren worden, zoals uitgelegd in de Gita. In een Avatar wordt het Goddelijke geboren door de bewuste beheersing van de Prakriti door de Purusha, waardoor de Prakriti vol is van licht en de wil van de Purusha. Het Goddelijke wezen wordt aldus geboren uit atma maya, maar volledig bewust van de goddelijkheid in zichzelf. (Gita 4.6) Bij de geboorte van gewone wezens komen ook wij voort uit het goddelijke, maar we worden op zo'n manier geboren dat we hulpeloos onderworpen worden aan de controlerende macht van de Prakriti. (Gita 9.8) We lijken te lijden aan een soort geheugenverlies en weten niet wie we werkelijk zijn.
Laten we nu verdergaan met wat Savitri zei:
"Ook ik heb rondgedwaald in de met sterren bezaaide wouden van de hemel, en gewandeld in hun zonovergoten weiden en door hun velden verlicht door de zilveren glans van de maan. Ook ik heb het melodieuze gelach van de hemelstromen gehoord en onder takken gestaan die de geur van mirre verspreidden.
"Ook ik heb genoten van de velden van licht, verkoeld door de etherische winden. Ook ik heb gedanst op de wonderlijke ritmes van de muziek daar, gedanst op de spontane ritmes van de grote en luchtige dansen van de goden. De paden waar uw kinderen doorheen lopen, zijn ongetwijfeld geurig, en de herinnering aan hun voeten die liepen te midden van de wonderen der bloemen van dat Paradijs, is een mooie herinnering.
"Maar mijn tred is zwaarder, mijn aanraking machtiger, omdat ik op aarde woon. Daar waar ik woon, strijden goden en demonen 's nachts; ik ben verwikkeld in een worsteling met de krachten van duisternis en onwetendheid aan de grenzen van het geestenrijk. Mijn wezen is geleerd de onregelmatige en zware cadans van het leven op aarde te verdragen en te doorstaan. Ik klamp me vast aan de rand van een grote goddelijke hoop. Ik waag het onmogelijke met deze pijnlijke strijd. In mij strekt de geest van onsterfelijke liefde zijn armen uit om de hele mensheid te omarmen. De hemelen waartoe u mij uitnodigt, lijken mij te ver verwijderd van de lijdende mensheid. Een vreugde die ik niet met iedereen kan delen, is voor mij onvolmaakt. Daarom verwerp ik uw aanbod van een hemel voor mij en Satyavan alleen. O, wat zou ik graag mijn armen willen uitstrekken om steeds meer harten in mijn net van liefde te vangen, totdat de liefde in ons de hele wereld doordringt!
Wat Savitri hier in deze vier regels zegt:
In mij strekt de geest van onsterfelijke liefde
Zijn armen uit om de mensheid te omhelzen.
Te ver zijn uw hemelen voor mij van lijdende mensen.
Onvolmaakt is de vreugde, die niet door allen wordt gedeeld.
p. 686 regels 564-567
kan door sommige lezers worden opgevat als een uiting van de hoogste sentimenten van het moderne Westerse liberalisme of de edelste sentimenten van het morele idealisme. Maar in Savitri's geval komen deze sentimenten voort uit een puur spirituele realisatie van een innerlijke eenheid van de ziel met alles. De Gita (6.29) beschrijft deze verheven innerlijke staat als die waarin men het Zelf in alle wezens ziet en alle wezens in het Zelf. Het beschrijft deze staat ook (6.30) als die waarin men het Goddelijke overal ziet en alles in het Goddelijke. Dit is een spirituele staat waarin er een totale identiteit bestaat tussen jou en je naaste, en dus komt de vraag of je je naaste moet liefhebben als jezelf niet eens aan de orde. Deze ervaring van spirituele eenheid gaat verder dan het filosofische of morele begrip van gelijkheid. Hoe kan er voor zo iemand eenzame verlossing zijn? Omdat hij alles als zichzelf ziet, neemt hij zelfs de last van hun geluk en verdriet op zich, waar hij zelf niet door wordt geraakt. Voor zo'n wijze is het goeddoen aan alle schepselen zijn bezigheid en heerlijkheid. Hij is een ware liefhebber van God, die God liefheeft waar hij Hem ook vindt, en Hij vindt Hem overal.
Savitri vervolgt in extatische toon:
O leven, het leven onder de wentelende sterren!
Voor victorie in het toernooi met de dood,
Voor het buigen van de vurige en zware boog,
Voor het vlammen van het schitterende zwaard van God!
O gij, die de trompet laat klinken in het strijdperk,
Scheidt niet het gevest van het onbeproefde staal,
Neem niet de strijder met zijn ongeslagen slag.
Zijn er nog niet een miljoen gevechten te leveren?
p. 687 regels 570-577
"O wat een wonderbaarlijk iets is dit leven onder de rollende sterren aan de hemel! Voor de overwinning van het leven in het toernooi met de dood, voor het spannen van de felle en moeilijke boog (zoals die waarvan bekend is dat Rama hem spande voordat hij de hand van Janaka's dochter Sita won) en voor het vitale als het schitterende zwaard van God – dit zijn machtige taken die het waard zijn om te volbrengen. Hiervoor, O Heer, hebt U de trompet geblazen als aan het begin van een toernooi. Maar scheid alstublieft het handvat niet van het stalen lemmet dat het stevig in zijn greep houdt, neem alstublieft de krijger niet weg van het slagveld voordat hij de kans heeft gehad zijn slag te slaan."
O koningssmid, kletter nog uw begonnen gezwoeg,
Smeed ons aaneen in uw sterke smidse van het leven.
Noem uw welgevormde juwelen heft Savitri,
Noem uw blad's opgetogen glimlach Satyavan.
Geef vorm aan schoonheid, wijs ons door de wereld.
p. 687 regels 578-582
"O koningssmid, ga door met het klinken en smeed ons tot één in de sterke oven van uw smederij van het leven. Laat mij, Savitri, het sierlijk gebogen, met juwelen versierde handvat van het zwaard zijn, laat Satyavan de jubelende glimlach van het glanzende lemmet zijn. Vorm ons tot een jubelend en prachtig wapen en wijs ons de wereld in."
Breek de lier niet, voordat het lied gevonden is;
Zijn er niet nog talloze melodieën te weven?
O subtiel-bezielde musicus van de jaren,
Speel uit, wat gij hebt gefloten op mijn vingergaten;
Stijg boven de inspanning, die hun eerste wilde klacht voorvoelde
En ontdek datgene, wat nog onbezongen is.
p. 687 regels 583-588
"Breek de lier niet voordat hij het lied heeft gevonden dat hij wil spelen. Zijn er niet nog talloze liederen voor ons te spelen? O muzikant met een subtiele ziel, speel uit wat je bent begonnen te spelen op het instrument van mijn wezen." Stijg op uit de beweging, de eerste wilde noot die er intuïtief op gespeeld wordt, en ontdek wat nog ongezongen is."
Ik weet, dat ik mensen's ziel kan verheffen naar God,
Ik weet, dat hij het Onsterfelijke omlaag kan brengen.
Onze wil werkt toegestaan door uw wil
En is zonder u een leeg gebrul van de storm,
Een zinloze wervelwind is de Titaan's kracht
En zonder u een valstrik de sterkte van de goden.
p. 687 regels 589-594
"Ik weet dat ik de ziel van de mens tot God kan verheffen. Ik weet dat de mens er uiteindelijk in zal slagen de Onsterfelijke naar de aarde te brengen. Onze wil kan alleen werken en slagen wanneer uw wil dat toestaat. Maar zonder uw goedkeuring en steun blijkt zelfs de kracht van de Titaan een zinloze wervelwind te zijn, en zonder u kan zelfs de kracht van de goden een valstrik zijn."
Savitri stelt hier dat haar doel om het menselijk leven te transformeren door God's bewustzijn naar de aarde te brengen, bereikt kan worden omdat het ook God's wil lijkt te zijn. Ze probeert niet iets te doen dat in strijd is met de goddelijke Wil. Ze wordt niet gedreven door een titanische ambitie, gevoed door het ego. Sri Aurobindo gaat in zijn droom van de volmaaktheid van het leven op aarde verder dan wat tot nu toe door onze Acharya's en denkleiders voor mogelijk werd gehouden. Maar dit, zo heeft hij door zijn eigen sadhana ontdekt, is Gods eigen plan voor de mensheid, en daarom kan hij met zo'n allerhoogst vertrouwen verklaren, zoals hij in de slotparagraaf van zijn boek De Moeder doet:
De supramentale verandering is iets dat is voorbestemd en onvermijdelijk in de evolutie van het aardse bewustzijn; want de opwaartse beweging is nog niet ten einde en het mentale is niet de laatste top.
Savitri besluit haar antwoord met deze woorden:
Laat niet de onbewuste afgrond mensen's ras verzwelgen,
Dat door aarde's onwetendheid worstelt naar uw Licht.
O Donderaar met de bliksems van de ziel,
Geef niet uw zon over aan duisternis en dood,
Volbreng uw wijsheid's verborgen ferme besluit
En het mandaat van uw wereldwijde liefde."
p. 687 regels 595-600
"Laat de afgrond van het geweten het menselijk ras niet verzwelgen, dat nog steeds worstelt met de onwetendheid van de aarde op weg naar het Licht van het Goddelijke. O tederheid met de bliksems van de ziel, deze schepping waarvan de mens nu de leider is, laat duisternis en dood de mens niet frustreren in zijn zoektocht naar God's volmaaktheid op aarde; laat uw stralende zon niet wegzinken in geweten en dood. Vervul het verborgen decreet van uw vaste vastberadenheid en het mandaat van uw geheime, wereldwijde liefde."
Savitri's woorden leken verloren te gaan in de onmetelijkheid van gedachten die hen op hun hoogtepunt grijpen en hun betekenis verbergen; ze leken verloren te zijn in het ondenkbare en het onuitsprekelijke. Maar dit zijn de bronnen waaruit gedachten en spraak – die de toekomst vormgeven – voortkomen.
Dit hoofdstuk is een korte samenvatting van Savitri's hele betoog. Aan het begin wordt door bijna alle spirituele tradities aangenomen dat volmaaktheid in dit leven onmogelijk te bereiken is. Deze wereld zal voor altijd 'anityam, asukham' (vergankelijk en ongelukkig) blijven. Sommige mensen kunnen ontsnappen aan deze wereld en het koninkrijk van God bereiken, dat zich in henzelf of in een andere wereld bevindt. Voor al diegenen die in deze wereld leven, is het onmogelijk om deze realisatie te bereiken, omdat slechts zeer weinigen die innerlijke staat kunnen bereiken die deze bevrijding en overgang naar een andere wereld mogelijk maakt. Deze wereld zal dus altijd blijven wat het is. Daarom wordt Savitri een exclusieve hemel aangeboden voor zichzelf en Satyavan, waarin zij gelukkig kunnen leven. Savitri verwerpt deze eeuwenoude oplossing voor menselijke problemen. Ze is er volkomen op tegen om deze wereld te verwerpen in naam van spiritueel geluk en vervulling. Als spiritualiteit al waarde heeft, dan is het als middel om perfectie te brengen in deze onvolmaakte wereld. Savitri weet dat dit een moeilijk te bereiken doel is. Maar waarom is deze wereld dan überhaupt geschapen, als het enige doel hier is om eruit te komen en in een of andere hemel terecht te komen? Suggereren we dat het Goddelijke een fout heeft gemaakt bij het scheppen van deze wereld en dat jij en ik nu proberen die fout te herstellen door deze wereld te verwerpen ten gunste van een verre hemel?
Savitri wijst daarom het aanbod van de Goddelijke figuur die voor haar staat af. Ze kiest voor deze wereld en wil de evolutionaire strijd voortzetten die tot nu toe is gegaan van het Onbewuste naar Materie, en van Materie naar Leven, en van Leven naar het Mentale, en vervolgens naar steeds hogere graden van het Mentale. Ze heeft God's plan achter deze schepping begrepen. De Ene wilde het Vele zijn, maar elk van het Vele moest God's perfectie in alle aspecten van het leven manifesteren. Zij weet dat deze ultieme prestatie niet kan worden bereikt met het mentale bewustzijn als onze hoogste bron. We moeten hier op aarde een hoger bewustzijn brengen, het supramentale bewustzijn, dat als enige de kracht heeft om de menselijke natuur te veranderen. Zij en Satyavan willen terugkeren naar de aarde, waar ze samen zullen werken om deze ultieme verwezenlijking mogelijk te maken. Dit is de betekenis van de keuze van Savitri's ziel, die deel uitmaakt van de titel van dit canto en van Boek XI van Savitri.
45: BOEK XI (REGELS 607-755)
We hebben nu al meerdere malen gezien dat Savitri een nieuwe dynamiek brengt in de spirituele onderneming van de mens en een nieuw doel in zijn bestaan op aarde. Ze is realistisch genoeg om te erkennen dat het menselijk leven vandaag de dag doorspekt is met dood, verlangen en allerlei soorten onvermogen. Ze beschouwt deze omstandigheden echter niet als permanente kenmerken van het leven, maar slechts als existentiële uitdagingen die overwonnen moeten worden in de loop van de evolutionaire reis naar perfectie. De vervulling van ons leven ligt niet in een of ander buitenaards rijk zoals Vaikuntha of Kailasha, noch ligt het in een bestaan van onderdompeling in innerlijke bevrijding, vrede en gelukzaligheid, terwijl het uiterlijke wezen van de mens verslagen blijft door onwetendheid, onvermogen, verdriet, onzekerheid en dood. Daarom, zoals we hebben gezien, weigert zij de aanbieding van een aparte hemel van vervulling voor Satyavan en zichzelf. Wat ze zoekt is geen hemel, maar een getransformeerd territoriaal bestaan – een volmaakt leven voor de hele mensheid hier op aarde. Ze smeekt de Allerhoogste die voor haar staat om haar en Satyavan naar de aarde te laten terugkeren, omdat ze nog 'talloze melodieën moet weven' om de mens te bevrijden van de last van die existentiële problemen. Ze zegt vol vertrouwen:
Ik weet, dat ik mensen's ziel kan verheffen naar God,
Ik weet, dat hij het Onsterfelijke omlaag kan brengen.
Onze wil werkt toegestaan door uw wil
En is zonder u een leeg gebrul van de storm,
Een zinloze wervelwind is de Titaan's kracht
En zonder u een valstrik de sterkte van de goden.
p. 687 regels 589-594
Savitri is zich er ook van bewust dat dit het geheime doel is van de schepper van deze wereld. Daarom zoekt ze de zegen van het Goddelijke voor dit project. Ze besluit haar hartstochtelijke pleidooi voor het fundamentele recht van de mens om het goddelijke leven op aarde te leiden met deze woorden:
Laat niet de onbewuste afgrond mensen's ras verzwelgen,
Dat door aarde's onwetendheid worstelt naar uw Licht.
O Donderaar met de bliksems van de ziel,
Geef niet uw zon over aan duisternis en dood,
Volbreng uw wijsheid's verborgen ferme besluit
En het mandaat van uw wereldwijde liefde.
p. 687 regels 595-600
Deze uitdagende reactie van Savitri laat de Godheid (de figuur van de Allerhoogste die voor haar staat) onverschrokken achter. Met een stralende glimlach op zijn gezicht zegt hij tegen haar:
"Als de aard van de mens en die van de aarde zouden veranderen en hemels zouden worden, hoe zou de aarde dan nog kunnen bestaan? Hemel en aarde kunnen nooit één zijn; ze kijken elkaar aan en verlangen naar elkaar, maar er gaapt zo'n immense kloof tussen hen dat weinigen die kunnen overbruggen. Het dualisme tussen aarde en hemel is onmogelijk uit te roeien. Niemand die afkomstig is van de etherische bronnen waaruit alle vormen voortkomen, kan de overkant bereiken, die, hoewel iedereen die kan zien, niemand ooit kan bereiken.
"Het is natuurlijk waar dat het licht van de hemel soms het mentale van de aarde bezoekt, maar de gedachten van de hemel branden aan de hemel van het mentale als eenzame sterren. Hemelse aspiraties en verlangens, zoals de prachtige, fladderende vleugels van vogels, beroeren vaak het menselijk hart en vervullen het met grote hoop en dromen. Visioenen van vreugde, die de mens voortdurend lijken te lokken om boven zichzelf uit te stijgen, doen hem sterven. Maar de aarde heeft nog geen van deze dromen verwezenlijkt en de glans van deze dromen lijkt steeds verder te vervagen.
"Sommige van deze zaadjes van licht en geluk dragen droevige bloemen. Ze raken het menselijk hart als zwakke noten van harmonie, opgevangen uit een lied dat half of onduidelijk wordt gehoord, en ze gaan verloren in de kakofonie van verschillende dwalende stemmen. Sommige van deze ingevingen die de mens raken, zijn als schuim van de woelende, lichtgevende zeeën, die de prachtige maar verre vreugde van de goden weerspiegelen; het zijn extases die de mensheid niet kent, bijna een wonder van geluk; ze beroeren de aarde en verspreiden zich als een vage invloed op haar mentale en zintuigen.
"De aarde is zich ervan bewust dat er boven haar kleine, eindige stappen en bereik een nieuw patroon van volmaaktheid bestaat, geheel buiten haar wetten en regels. Dat is een universum van zelf-gevonden gelukzaligheid, niet afhankelijk van iets buiten zichzelf. Een onuitsprekelijk ritme van tijdloze slagen doordringt deze wereld en deze slag is een van de hartslagen van het Ene, dat vele verschillende bewegingen kent. Dat is een magisch universum, geschapen door de harmonieën van het zelf; de vrijheid van het oneindige is daar de wet en alle vormen in die wereld zijn wonderbaarlijk en het lijkt alsof het Absolute een plastische substantie is geworden waaruit ze zijn vervaardigd. Daar, in die wereld, is de Al-Waarheid en ook de Al-Gelukzaligheid.
"Maar die wereld is nog steeds te ver van de aarde verwijderd. De aarde kan hoogstens bogen op enkele fragmenten van een verloren sterglans; op een paar vluchtige bezoeken van de goden. Alles wat die bezoeken haar brengen is niet meer dan een Licht dat dooft, een goddelijk Woord dat snel verstomt. Niets wat deze goden te bieden hebben, blijft lang op aarde. Dat is een grote tekortkoming van deze aarde; ze kan niet genoeg ontvangen van de wereld van de goden, en slechts een klein deel van wat ze ontvangt, kan ze in zichzelf vasthouden."
In deze passage raakt Savitri de kern van het probleem van de menselijke ontoereikendheid. Dit is niet de gelegenheid om de problemen te bespreken die onze rationalisten hebben met het concept van God zelf. We gaan er hier van uit dat Goden bestaan en dat ze geen louter verzinsels van de verbeelding van de gelovige zijn. Met 'Goden' bedoelen we wezens of bewustzijnskrachten die op een hoger bestaansniveau verblijven en het menselijk bewustzijn vormgeven door hun invloed. De invloed die de 'Goden' op ons kunnen uitoefenen, bepaalt de aard van ons bewustzijn. De aard van ons bewustzijn zou ons meer moeten interesseren dan de perfectie en glorie van de wezens van de Goden. Dit komt omdat de aard van ons bewustzijn afhangt van de wereld om ons heen. Daarom is het van belang in hoeverre ons bewustzijn de kracht en het licht van de goden kan weerspiegelen, of hoezeer de Goddelijkheid die we nu in ons bewustzijn kunnen belichamen, van cruciaal belang wordt.
Ons bewustzijn is een arena die openstaat voor allerlei invloeden, niet allemaal afkomstig van de Goden alleen. Er zijn ook vijandige krachten in de occulte werelden die vaak inwerken op het menselijk bewustzijn en het corrumperen. Ons bewustzijn is immers voortgekomen uit het Onbewuste en draagt daarom een sterk stempel van de bron waaruit het is ontstaan. Ons eigen onderbewuste bevat 'donkere spelonken', zoals de Rigveda ze beschrijft: een mentaal, een vitaal en een fysiek onderbewuste, dat eindigt in wat Sri Aurobindo het Onbewuste heeft genoemd. Deze gebieden herbergen een veelheid aan brute krachten en vormen, waaronder uiteindelijk de krachten van dood en desintegratie; en deze krachten komen op en besmetten het menselijk bewustzijn in verschillende mate. De invloed die we ontvangen van de goden van de hogere sferen is dus gericht tegen al deze verschillende elementen, waarvan sommige ronduit vijandig zijn. Het menselijk bewustzijn is dus een slagveld waarop de krachten van goed en kwaad strijden om de overmacht.
Zoals eerder opgemerkt, hangt de wereld die we om ons heen creëren sterk af van ons bewustzijn, en de wereld die we hebben weten te scheppen is nog steeds corrupt en onvolmaakt. Dat toont aan dat het bewustzijn dat we vandaag de dag bezitten zelf onvolmaakt en corrupt is. Deze corruptie en onvolmaaktheid weerspiegelen zich niet alleen in het leven om ons heen in de vorm van menselijk lijden en menselijke verdorvenheid, maar het blijkt ook in staat te zijn de grote daders van het kwaad in ons midden te herbergen, zoals Hitler, Mussolini, Stalin, Idi Amin en Osama Bin Laden. Dit zijn geen autonome wezens die losstaan van ons, en we kunnen niet zomaar onze schouders ophalen en de verantwoordelijkheid voor de monsterlijke krachten die zij ontketenen afwijzen. Zij zijn slechts de concrete en objectieve vormen van bepaalde neigingen die wijzelf in ons bewustzijn koesteren en voeden; en daarom teren ze op ons. Wanneer we denken aan de eeuw die we net achter ons hebben gelaten, overschaduwt de schade die sommige van deze personificaties van het kwaad hebben aangericht al het goede dat onze heilige Gandhi's, Florence Nightingales en Martin Luther Kings hebben gedaan. Onze wereld is zoals ze is – vol onvolkomenheden, corruptie en lijden veroorzaakt door de wreedheid van de mens jegens de mens, maar ook door dood en onvermogen – a) omdat ons bewustzijn nog steeds niet in staat is de goddelijke invloeden in voldoende mate te weerspiegelen, en b) omdat de goden die tot nu toe in deze schepping zijn neergedaald, niet machtig genoeg zijn om door hun invloed en handelen de effecten van wat men de kwade of asurische neigingen in ons bewustzijn zou kunnen noemen, tegen te gaan. Hieruit volgt de conclusie dat er geen echte verandering of verbetering in de menselijke conditie kan plaatsvinden, tenzij men een groter of hoger bewustzijn verwerft dan het mentale bewustzijn dat men nu heeft, een bewustzijn dat krachtigere goddelijke invloeden kan ontvangen, of invloeden die tot nu toe voor hem niet toegankelijk waren. Dit zou vereisen dat men opstijgt van het mentale naar wat Sri Aurobindo het supramentale bewustzijn heeft genoemd.
Om onze studie van Savitri voort te zetten:
"Vanaf de aarde kun je een glimp opvangen van de hoogten van de volmaakte wereld, maar je kunt deze wereld niet blijvend aanschouwen.
Enkelen kunnen klimmen naar een onvergankelijke zon,
Of leven aan de randen van de mystieke maan
En naar het aardse denkvermogen de lichtstraal van de wijze kanaliseren.
p. 689 regels 644-646
"Maar slechts weinigen kunnen naar de onvergankelijke zon van de spirituele waarheid klimmen, of zeer weinigen kunnen aan de randen van de mystieke maan van spirituele gelukzaligheid leven en het aardse denvermogen naar deze volmaaktheid leiden, of een kanaal creëren waardoor de invloeden die uit deze verlichte wereld van waarheid en gelukzaligheid voortkomen, op aarde kunnen worden ontvangen.
Er zijn weinig helden en halfgoden,
Tot wie de besloten onsterfelijke stemmen spreken
En de hemelse clan is dicht bij hun daden.
Er zijn weinig stilten, waarin de Waarheid wordt gehoord,
Die de tijdloze uitspraken in haar diepten openbaren;
Er zijn weinig prachtige momenten van de zieners.
p. 689 regels 647-652
"Tot nu toe zijn er onder de mensen maar weinig helden en halfgoden geweest die met de onsterfelijke goden konden communiceren en hun invloed konden ontvangen. Slechts weinig mensen staan in bewustzijn dicht genoeg bij de goden en de waarheid van deze goden wordt nog niet duidelijk gehoord. De schitterende momenten van de zieners zijn juist gericht op deze verbondenheid, maar zelfs zulke momenten zijn zeer zeldzaam.
Hemel's roep is zeldzaam, zeldzamer dan het hart, dat waarneemt;
De deuren van het licht zijn voor gewone denkvermogens verzegeld
En aarde's behoeften nagelen de menselijke massa aan de aarde,
Alleen in een verheffend uur van spanning
Antwoorden mensen op de aanraking van grotere dingen:
Of, opgetild door enige sterke hand om hemelse lucht te ademen,
Glijden zij terug in de modder, waaruit zij klommen;
In de modder, waarvan zij gemaakt zijn, waarvan zij de wet kennen,
Verheugen zij zich in veilige terugkeer naar een vriendelijke grond,
En, ofschoon iets in hen weent om de verloren glorie,
En de vermoorde grootsheid, aanvaarden zij hun val.
p. 689 regels 653-663
"De roep van de Geest is zeer zeldzaam onder mensen. En zelfs onder hen die geroepen worden, horen nog minder mensen de roep en geven er gehoor aan. Voor de gemiddelde mens zijn de deuren naar kennis gesloten en de behoeften van zijn uiterlijke bestaan nagelen hem zo aan de aarde dat hij zich gedraagt alsof dit de enige realiteit is. Soms reageren mensen op de aanraking van grootse ideeën en idealen, maar dat is slechts van korte duur en dan nog onder de inspiratie en invloed van het verheffende moment. Vaak is het het geïnspireerde voorbeeld of de leringen van een sterke en nobele menselijke leider die ons verheffen en ons doen verlangen naar hemelse lucht. Maar zodra dit verheffende element of de inspirerende persoon verdwijnt, glijden mensen terug naar de modder waaruit ze naar een hoger bestaansniveau waren geklommen. Ze glijden terug in de wereld van onwetendheid, corruptie en leugens. Ze voelen zich veel comfortabeler in die neerwaartse spiraal, omdat ze voor het grootste deel uit onwetendheid bestaan en de wetten die onwetendheid beheersen maar al te goed begrijpen. Ze keren terug naar hun basis in onwetendheid en genieten ervan alsof ze vrolijk thuiskomen. En toch missen ze soms iets van de glorie die ze kortstondig hebben ervaren en treuren ze erom, om de grootsheid die ze hebben vermoord, en aanvaarden ze stilletjes hun val.
De gewone mens te zijn vinden zij het beste,
Te leven als anderen is hun geluk.
Want de meesten zijn gebouwd op Natuur's vroege plan
En hebben een kleine schuld aan een superieure vlakte;
Het menselijke gemiddelde is hun hoogste toonhoogte,
Een denkend dier's materiële bereik.
p. 689 regels 664-669
"Ze gaan geloven dat het het beste is om de gewone man te zijn en scheppen er genoegen in om te leven zoals anderen leven. Dit komt doordat de meeste mensen zijn gebouwd volgens een eerdere vorm van evolutionaire natuur en geen natuurlijke affiniteit hebben met hogere bewustzijnsniveaus. Het gemiddelde menselijke niveau is hun ideaal en ze blijven voor altijd beperkt tot het niveau van een denkend dier.
"De Natuur beklimt de ladder van de evolutie stap voor stap en het is een lange opmars. In de rigide economie van het kosmische leven krijgt elk wezen een plaats en een taak toegewezen en is daaraan gebonden door de vorm die zijn natuur aanneemt en door de kracht die de natuur erin investeert. De evolutionaire kracht heeft elk wezen gebonden door zijn eigen swarupa en swabhava. Men kan deze gevestigde orde en werking niet zomaar verstoren zonder het evenwicht van de natuur te verstoren. Elke poging daartoe zal een enorme verstoring van de gevestigde orde der dingen veroorzaken en er zal een enorme leemte ontstaan in het patroon dat door de natuur is ingesteld. Als er geen mensen meer op aarde zouden zijn en allen zouden veranderen in schitterende goden, dan zou de menselijke soort, die nu fungeert als een verbindende schakel tussen de lagere en hogere soorten, verloren gaan. Zo'n verbindende schakel is inderdaad hard nodig, omdat het bewustzijn dat in de Materie ontwaakt, moet wennen aan de ontberingen van een langzame en moeilijke evolutie door de vitale en mentale sferen, totdat het de wonderbaarlijke grenzen van een spirituele realisatie en de glorie van de zielenwereld bereikt.
"Mijn wil, mijn roep, is universeel aanwezig in mens en ding. Maar het enorme, slangachtige Onbewuste ligt op de bodem van deze schepping en probeert de hele schepping terug te trekken naar zijn borst van Nacht, Dood en Slaap zodra het aan zijn greep ontsnapt. Het houdt het grootste deel van deze schepping gevangen in de donkere en stomme afgrond en laat slechts een klein beetje bewustzijn ontsnappen uit deze gevangenis, maar het verdraagt het groeiende licht in dit bewustzijn niet en probeert het zo dicht mogelijk bij de mond van zijn spelonkachtige wezen te houden. Het Onbewuste is net als een liefdevolle, onwetende moeder die haar kind voor altijd aan de schorttouwen van Onwetendheid vastgebonden probeert te houden.
"Deze mysterieuze schepping is voortgekomen uit het Onbewuste, waar al het bewustzijn slaapt in een sluimer van zelf-vergetelheid. Het Onbewuste zelf kan dit mysterie niet begrijpen zonder de hulp van het menselijke denkvermogen. De mens is de sleutel tot het openen van een deur van bewustzijn (van zelf-bewustzijn). Maar juist dit Onbewuste houdt de mens in zijn greep; het heeft een enorme cirkel om zijn gedachten getrokken, zodat ze weliswaar wijd en zijd kunnen afdwalen, maar binnen de grenzen van die cirkel blijven. Het sluit zijn hart af voor het licht van de Geest. Het menselijke denkvermogen is van bovenaf afgesloten door een verblindend licht dat erboven schijnt en van onderaf door een zwarte, bindende grens. Hij zoekt de Waarheid niet rechtstreeks, maar via woorden en beelden over de waarheid. Hij ploetert moeizaam over de oppervlakte en de ruwe buitenkant (zoals hij in zijn wetenschap doet) en wanneer hij naar binnen graaft, reiken zijn voorzichtige stappen niet verder dan de ondiepe zeeën. Daarom is zelfs zijn Kennis een vorm van onwetendheid. Zijn blik is geblokkeerd voor zijn eigen innerlijke diepten; hij kan het aangezicht van de Onbekende Werkelijkheid niet aanschouwen. Hoe kun je van zo'n beperkt wezen verwachten dat het met de Alwetende ogen ziet, en hoe kan het met de Almachtige kracht willen? Hoe kan een mens die van zijn eindigheid een fetisj heeft gemaakt ooit het Oneindige zien of begrijpen?
"Savitri, je bent ongetwijfeld zeer meelevend en daarom erg graag bereid de mens te helpen zich van zijn beperkingen van zijn onwetendheid te ontdoen. Maar dit is een te grote taak, die het best kan worden overgelaten aan het trage tempo van de Natuur, die zich door de eeuwen heen langzaam een weg omhoog baant, geleid door de wil die zelfs door het onbewuste heen werkt. Laat het aardse ras over aan zijn onvolmaakte licht. Alles zal te zijner Tijd worden bereikt.
"Hoewel het menselijk ras gebonden is aan haar menselijke natuur, aan haar sterke punten en beperkingen, is de ziel van de mens groter dan zijn huidige lot. Deze geest in hem kan zich verheffen boven de omstandigheden die door Tijd en Ruimte worden opgelegd en zich losmaken van de onderwerping aan de universele, gemeenschappelijke natuur waardoor al het leven onderworpen is aan de dualiteit van verdriet en vreugde. Zo bevrijd van de greep van de universele wet, kan de stralende geest triomfantelijk zijn weg banen over de beperkingen van het denkvermogen, hoe verduisterend die ook mogen zijn, en alleen branden in de hemel van de Eeuwige, een bewoner van een immense en eindeloze kalmte.
"O Savitri, O Goddelijke Vlam, trek je terug in je eigen stralende zelf. Of keer terug naar je oorspronkelijke vorm en kracht op de ziener-top van gedachten en wereld. Je bent inderdaad de partner van mijn eeuwige wezen. Wees één met de oneindigheid van mijn kracht. Want jij bent de Wereldmoeder en de Bruid van het Allerhoogste. Trek je identificatie met het vruchteloze verlangen van de aarde naar een volmaakt leven terug en maak je los van deze niet overtuigende droom van de aarde, en herwin je vleugels waarmee je door de oneindigheid kunt vliegen en terug kunt keren naar de kracht waaruit je voortkomt. Je kunt je vlucht tot die hoogte verheffen, en wanneer je hart zich verheft boven de onbevredigende hartslagen op aarde, kan het opnieuw de onsterfelijke en spirituele vreugde voelen van een ziel die haar geluk nooit heeft verloren door af te dalen naar de aarde en haar ellende. Verhef je hart van liefde dat in de afgrond van verlangen is gevallen en zich onrustig in die kloof beweegt. Bevrijd jezelf voorgoed van de vormen van de Natuur en ontdek wat de doelloze cycli van de tijd in aardse vormen proberen te verwezenlijken.
"Breek je vorm sterfelijkheid naar de eeuwigheid. Smelt als een bliksemschicht in de onzichtbare vlam die je werkelijk bent. O wezen als de oceaan, omarm de golven die op je boezem rollen en wees voor eeuwig gelukkig in die allesomvattende stroom. Word één met de stilte van je diepten, en in die stilte zul je de Minnaar en de Geliefde kennen die één worden, en alles wat je van Hem scheidt, afwerpen. Ontvang je geliefde in de grenzeloze Savitri en versmelt met de oneindige Satyavan. O wonder, houd op waar je begon."
In zekere zin verkondigt het Allerhoogste Wezen hier de ultieme ontkenning van alles - van deze schepping, van de menselijke onderneming op aarde en van de betekenis van Savitri's rol als Avatar; maar hierover meer in het volgende hoofdstuk.
46: BOEK XI (REGELS 756-800)
Savitri heeft nu van de figuur van het Opperwezen die voor haar staat een zeer overtuigend pleidooi gehoord om afstand te doen van wat zij beschouwt als haar levensmissie. Zoals we hebben gezien, wordt Savitri in dit epische gedicht afgebeeld als een incarnatie van de Allerhoogste Moeder die naar de aarde is neergedaald om de evolutionaire opstijging, die nu in de mens belichaamd wordt, een stap hoger te brengen – om de mens, en met hem de evolutie zelf, een stap hoger te tillen, van het mentale naar het supramentale stadium. Dit is niet het werk dat kan worden volbracht door een Vibhuti, door een uitzonderlijk briljante manifestatie van het Allerhoogste in een mens. Een dergelijke missie vereist de directe neerdaling van het Allerhoogste Bewustzijn in een menselijke belichaming. Maar in de toespraak die we zojuist van de Allerhoogste hebben gehoord, wordt Savitri opgeroepen haar Avatarische missie op te geven en terug te keren naar haar oorspronkelijke status als 'Deelgenoot van goddelijke's uurloze eeuwigheid' en zich met het Goddelijke te verenigen als de 'oneindigheid' van zijn macht. Tijdens het lange gesprek met de God van de Dood kreeg Savitri soortgelijke oproepen te verduren, vaak ondersteund door sterke argumenten. Een negatieve houding is dus niets nieuws voor Savitri. Maar deze keer is de ontkenning totaal en definitief.
De argumenten die dit keer worden aangevoerd door de wonderbaarlijke figuur van de Allerhoogste, die de God van de Dood heeft vervangen maar die zijn agenda nog steeds even meedogenloos nastreeft als de Dood, zijn ronduit formidabel. Het eerste argument is dat aarde en hemel voorbestemd zijn om voor altijd gescheiden te blijven, hoewel de aarde er altijd naar heeft gestreefd de hemel te bereiken. Het tweede argument is dat 'Enkelen kunnen klimmen naar een onvergankelijke zon', en dat:
Hemel's roep is zeldzaam, zeldzamer dan het hart, dat waarneemt;
De deuren van het licht zijn voor gewone denkvermogens verzegeld
En aarde's behoeften nagelen de menselijke massa aan de aarde,
Alleen in een verheffend uur van spanning
Antwoorden mensen op de aanraking van grotere dingen:
Pagina 689 regels 653-657
Het derde argument is dat zelfs onder degenen die erin slagen deze hoogten te bereiken, maar heel weinigen zich daar op hun gemak voelen, en wanneer in 'een verheffend uur van spanning' voorbij is, geven ze er de voorkeur aan terug te glijden naar 'de modder, waaruit zij geklommen zijn' omdat ze zich daar op hun gemak voelen. Het vierde argument is dat 'Ieder schepsel gebonden is aan zijn toegewezen taak en plaats/ Door zijn natuur's vorm, zijn geest's kracht'. Met andere woorden, de mens is van nature gevormd in een bepaalde vorm van swarupa en swabhava. Het zou moeilijk zijn om deze door de Natuur gemaakte, vaste ordening te doorbreken. Het vijfde argument is dat de mens, zoals hij nu is geschapen, een cruciale en onmisbare rol speelt in het geheel. Hij is nu de bemiddelende trap waarlangs de Geest, eenmaal ontwaakt in de Materie, zich een weg baant en geleidelijk de moeilijke taak leert om door de lastige tussenstadia te groeien totdat hij klaar is voor de glorie van de Oversziel. Het volgende argument is dat het Onbewuste waaruit deze schepping is voortgekomen, de mens niet toestaat zijn bevrijding uit haar greep te zoeken. Zij heeft ervoor gezorgd dat zijn denkvermogen en hart voor altijd onder haar controle staan; zij heeft haar groei zo sterk beperkt dat alwetendheid en almacht voor altijd buiten zijn bereik blijven. Hij is zelfs de toegang tot zijn eigen innerlijke diepte ontzegd. 'Daarom, O Savitri,' zegt hij:
Laat aan de cirkelende eonen's trage loop
En aan de werking van de onbewuste Wil,
Laat het aardse ras aan zijn onvolmaakte licht:
Alles zal worden gedaan door de langdurige daad van de Tijd.
Pagina 691, regels 712-715
'De mens kan het beste aan zijn lot worden overgelaten, want dat zal te zijner tijd door de Natuur in haar wijsheid worden voltrokken.
De mens is niet alleen een hulpeloos schepsel, gevangen in Tijd en ruimte en gebonden aan zijn eigen soort, maar er is ook een ziel in hem die hem op een dag zal bevrijden van de kosmische alledaagsheid en hem zal verheffen tot zijn hoogste bestemming. De suggestie die hier wordt gedaan, is dat zijn ziel op een dag bevrijding zal verkrijgen, terwijl de rest van hem voor altijd zal blijven zoals het al is. Dit is een toestand die niets kan veranderen.
Vervolgens probeert hij Savitri over te halen haar Avatarische missie op te geven, om te proberen de menselijke natuur over te halen om te veranderen zodat de mens niet alleen in zijn innerlijke leve perfectie kan bereiken, maar ook in zijn uiterlijke manifestaties via lichaam, leven en denkvermogen. Hij vraagt haar zich terug te trekken in haar stralende zelf en één te worden met de oneindigheid van het Goddelijke. Zij is in werkelijkheid 'de Wereldmoeder en de Bruid'., de bruid van het Allerhoogste. Zolang er een manifestatie is, zullen Satyavan en Savitri als individuen altijd verdeeld en gescheiden blijven. Savitri kan alleen samensmelten met de oneindige Satyavan, en alleen de grenzeloze Savitri kan Satyavan in zich opnemen.
Dit is bijna het laatste pleidooi dat aan Savitri wordt gedaan om haar missie op te geven. We hebben gezien hoe de God van de Dood in de eerste fase van dit lange gesprek zeer hooghartig en minachtend tegenover Savitri was. Toen deze tactieken faalden, begon de tegenstander Savitri te confronteren met argumenten uit vrijwel alle filosofische stromingen, van Nihilisme tot Idealisme, van Sartre tot Shankaracharya. Savitri wijst geen enkel argument van de God van de Dood af als minderwaardig, maar wijst in elk geval op hoe eenzijdig het is. Ze confronteert de God.van de Dood met een waarheid die integraal is. In een later stadium accepteert de God van de Dood zijn nederlaag en geeft hij zijn zaak op. Maar al snel wordt hij vervangen door een wonderbaarlijk beeld van het Allerhoogste, dat vriendelijk is, maar ook subtiele manieren gebruikt om Savitri's vastberadenheid op de proef te stellen, zoals we hebben gezien. Zijn toespraak die we zojuist hebben geanalyseerd, is zijn allerlaatste poging om Savitri te ontmoedigen. Dit is een eindige wereld en is voorbestemd om onvolmaakt en 'anitya' en 'asukham' te blijven, vergankelijk en ongelukkig, in de woorden van de Gita. Geen Avatar kan de gemanifesteerde wereld redden van haar onvolmaaktheid.
We hebben nu de implicaties besproken van het lange pleidooi van het Allerhoogste aan Savitri, zoals te vinden in de regels 607 tot en met 755 van Boek XI. Hij voert het schijnbaar onweerlegbare argument aan dat, hoewel het menselijk ras gebonden is aan zijn eigen soort, de ziel van de mens groter is dan zijn lot. Hij spoort haar aan zich terug te trekken in haar stralende ziel en zo terug te keren naar haar oorspronkelijke kracht. Hij herinnert haar eraan dat zij de Wereldmoeder is en de Bruid. Hij smeekt haar om op te staan uit het vruchteloze verlangen van het aardse leven en terug te keren naar de kracht waaruit ze voortkwam. Dit is hetzelfde soort advies dat de spirituele traditie ons, lijdende stervelingen, geeft. Het maakt niet uit dat Savitri geen gewone sterveling is, maar een Avatar. Perfectie is hier op aarde niet mogelijk, dus trek je terug in het Koninkrijk van God in jezelf en leef daar in je ziel.
Wees als een golf in de oceaan, één met de golfslag van de oceaan. In de gemanifesteerde wereld zijn de geliefde en de beminde altijd gescheiden; ze kunnen pas echt verenigd worden als geesten. 'O wonder, waar gij begon, eindig daar!' is het laatste woord dat de figuur van het Allerhoogste naast haar tot Savitri spreekt.
Savitri blijft onbewogen, noch door de logica, noch door de welsprekendheid van het Allerhoogste. Ze heeft iets te zeggen als reactie op de stelling dat de gemanifesteerde wereld niet reëel is, maar alleen de geest, en dat het daarom niet uitmaakt of men zich terugtrekt uit de gemanifesteerde wereld wanneer het moeilijk wordt. Ze onthult nu wat het betekent. Dit vormde de metafysische basis voor haar geloof in de gemanifesteerde wereld. Ze zegt:
"Tevergeefs verleid je twee zielen met gelukzaligheid, gered uit een lijdende wereld. Mijn ziel en Satyavan's zijn onlosmakelijk met elkaar verbonden voor de ene taak waarvoor we op aarde geboren zijn."
"Vergeefs brengt gij twee geesten in verleiding
Met eenzame zaligheid, die gered zijn uit een lijdende wereld;
Mijn ziel en de zijne zijn onverbrekelijk verbonden
In de ene taak, waarvoor onze levens geboren werden,
Om de wereld te verheffen naar God in onsterfelijk Licht,
Om God omlaag te brengen naar de wereld kwamen wij op aarde,
Om het aardse leven te veranderen in goddelijk leven.
Pagina: 692, regels 757-763
"Er is één taak waarvoor we hier geboren zijn: de wereld tot God te verheffen in onsterfelijk licht. We moeten God's volmaaktheid naar de wereld brengen en zo het onvolmaakte menselijke leven, gehuld in dood, begeerte en onvermogen, veranderen in een goddelijk leven, een leven van volmaaktheid, gekenmerkt door onsterfelijkheid, gelukzaligheid en macht. Ik ben vastberaden en zal altijd vasthouden aan mijn wil om de wereld en de mens te redden. O zaligvolle Godheid, zelfs de charme van uw betoverende stem kan mijn wil niet beheersen en in haar greep krijgen. Ik zal de aarde niet verlaten om andere werelden te bereiken, hoe gelukkig ze ook mogen zijn.
"Hoe denkt u dat deze wereld tot stand is gekomen? In mensen en dingen heeft altijd het immense Idee van de Eeuwige (het Werkelijke Idee of een scheppende Kennis-Wil, een waarheid die zelf-werkzaam zal zijn) en zijn dynamische Wil gewoond. Het was hierdoor dat deze immense schepping begon en de manifestatie zo ver is gekomen. Waar anders zou deze ijdele wildernis van sterren, deze machtige, naakte omwentelingen van de zon, vandaan kunnen komen?"
De implicatie hiervan is dat dit alles door het Goddelijke bedoeld is en dat daarom dit immense, onverklaarbare universum is ontstaan, met zoveel dingen die we niet gemakkelijk kunnen begrijpen. Dit idee wordt op een zeer poëtische manier verder uitgedrukt in de volgende regels:
Wie maakte de ziel van het futiele leven in de Tijd,
Plantte een doel en een hoop in het hart,
Zette Natuur aan een enorme en betekeningsloze taak
Of beraamde haar miljoen eonen inspanning's verspilling?
Welke kracht veroordeelde deze bewuste schepselen,
Die over de globe kruipen, tot geboorte en dood en tranen?
Pagina: 692, regels 773-778
"Wie schiep de ziel (die eeuwig en onsterfelijk is) in het verder nutteloze leven dat begint en eindigt in de tijd? Wie bedacht een doel, deze aspiratie en hoop in het menselijk hart – 'de verkondiging van de Godheid, de impuls naar volmaaktheid, de zoektocht naar pure Waarheid en onvermengde gelukzaligheid, het besef van een geheime onsterfelijkheid'56? Wie gaf de Natuur de enorme en schijnbaar zinloze taak om zo'n immense en complexe schepping te manifesteren, of wie bedacht deze verspillende inspanning van de Natuur die al zo vele eeuwen aan de gang is en die nog vele eeuwen zou kunnen voortduren? Wie of welke kracht veroordeelde al deze bewuste wezens die kruipen, rennen, vliegen of lopen op deze aardbol tot geboorte, tranen en dood?"
Het antwoord is natuurlijk overduidelijk --- de Goddelijke Schepper, die tevens de Heer-danser is op het toneel van dit universum, nodigt ons allen uit om deel te nemen aan het extatische spel.
Deze paar regels die we zojuist hebben bekeken, doen denken aan een prachtig gedicht van Sri Aurobindo, dat ons meevoert naar de anapestische maat57. Ik zal hier slechts twee strofen uit dit gedicht, getiteld "Wie", weergeven, geschreven door Sri Aurobindo nog voordat hij naar Pondicherry kwam.
In het blauw van de hemel, in het groen van het bos,
Wiens hand schilderde de gloed?
Toen de winden sliepen in de schoot van de ether,
Wie wekte hen toen en gaf hen de kracht om te waaien?
Hij is verloren in zijn hart, in de spelonk van de Natuur,
Hij is te vinden in de hersenen waar hij de gedachte opbouwt,
In het patroon en de bloei van de Bloemen is Hij geweven,
In het lichtgevende net van de ster is hij gevangen.
SABCL 5:40
De volgende regels gaan in op een idee dat eerst werd geopperd door de figuur van de Allerhoogste en vervolgens werd afgedaan als niet van veel betekenis.
Als de aarde omhoog kan kijken naar het licht van de hemel
En een antwoord kan horen op haar eenzame roep,
Dan is hun ontmoeting niet vergeefs, noch hemel's aanraking een valstrik.
p. 692 regels 779-781
"Als de aarde kan opkijken naar het licht van de hemel en een antwoord kan ontvangen op haar eenzame roep, dan kan hun ontmoeting niet als tevergeefs worden beschouwd, noch kan de aanraking van de hemel als een valstrik worden gezien."
Dit lijkt een reactie te zijn op de volgende regels van de figuur van de Allerhoogste, die het contact tussen hemel en aarde beschrijft als niet erg vruchtbaar. Ik citeer precies die regels waarin hij dit zegt:
Hemel en aarde staren naar elkaar
Over een kloof, die weinigen kunnen oversteken, niemand,
Arriverend door een vage etherische mist,
Waaruit zich alle dingen vormen, die in de ruimte bewegen,
De oever kan raken, die eenieder kan zien, maar nimmer kan bereiken.
p. 688 regels 611-615
De volgende regels van Savitri behoren tot de meest cruciale regels in het hele gedicht:
Als u en ik waar zijn, dan is de wereld waar;
Ofschoon gij uzelf verschuilt achter uw werken,
Is het bestaan geen zinloze paradox;
Omdat God de aarde gemaakt heeft, moet de aarde God in zich scheppen;
Wat zich verbergt in haar borst, moet zij openbaren.
Ik claim u voor de wereld, die gij gemaakt heeft.
p. 692-93 regels 782-787
"Als u en ik waar zijn, dan moet ook de wereld waar zijn. Het kan geen leugen zijn, geen loutere illusie, ook al verbergt u zich achter uw werken. In deze schepping zien we de werken van de Schepper, maar niet de Schepper zelf. De Schepper is de schepping geworden uit een deel van zijn eigen wezen. God heeft deze aarde gemaakt: God is deze aarde geworden en daarom moet God uit deze aarde tevoorschijn komen. God verbergt zich immers in de schoot van deze schepping, en daarom moet de aarde onthullen wat zij al in zich verborgen heeft. Alles wat ik hier doe, is u opeisen voor de wereld die u uit uzelf hebt geschapen."
De vermeende dominante Indiase visie op deze wereld, althans volgens het westerse begrip ervan, is dat alleen Brahman, ofwel het Allerhoogste Goddelijke Bewustzijn, werkelijk is en dat de wereld een illusie en een mithya (magie) is. Sri Aurobindo verzet zich volledig tegen deze visie, die het meest krachtig wordt verwoord in een Adwaitische leer die geassocieerd wordt met Shankaracharya en zijn volgelingen. Sri Aurobindo stelt dat de wereld werkelijk is omdat zij het ontstaan is van het Allerhoogste Goddelijke. Het is geen schepping in de zin dat een pottenbakker een pot maakt en de pot in wezen en bestaan losstaat van de pottenbakker, maar slechts toevallig afhankelijk is van de schepper. Sri Aurobindo gebruikt het woord 'manifestatie' in plaats van 'schepping', omdat het eerste impliceert dat het product, de wereld, inherent is aan de schepper. Als de wereld de essentie is van het Allerhoogste Goddelijke, dat werkelijk is, dan is de wereld ook onontkoombaar werkelijk. De gangbare theïstische opvatting van schepping ex nihilo (uit of vanuit Niets) is onaanvaardbaar voor Sri Aurobindo, omdat het Niets tot een tweede realiteit naast de schepper zou maken. Aurobindo verwerpt de Shankaritische Mayavada omdat deze volgens hem niet alleen onhoudbaar is in haar metafysica, maar ook geen waarde hecht aan ons leven in de wereld.
Vanwege het buitensporige prestige dat de school van Shankaracharya in het Westen geniet, is de Mayavada, deze stereotiepe visie op de Indiase filosofie, zowel in India als daarbuiten wijdverbreid. Deze visie wordt, zoals we hebben gezien, gekenmerkt door de stelling dat de wereld een illusie is en alleen Brahman werkelijk is. Elke handeling in een illusoire wereld is van geen betekenis en de enige waardevolle handeling is die welke iemand in staat stelt een diepe afkeer van de wereld te ontwikkelen en iemand aanmoedigt eraan te ontsnappen. Volgens deze visie hoeft er daarom niets te worden gedaan om de wereld naar haar eigen voorwaarden te ontwikkelen, en kan er geen vooruitgang in de samenleving zijn. Sri Aurobindo's 'Het Goddelijke Leven' ontkent deze stelling en argumenteert er uitvoerig tegen. De argumenten die Sri Aurobindo het meest raken, zijn de argumenten die voortkomen uit de invloed van de Mayavada op de waarden van de wereld een samenleving. Hij wijst erop dat het geloof in de wereld als een illusie kan leiden tot een verzwakking van de levensimpuls en een toenemende kleinheid van de motieven. In het beste geval leidt het tot een opslokking in een gewoon, bekrompen bestaan. Mayavada ondersteunt niet het grote, progressieve menselijke idealisme dat ons aanzet tot collectieve zelf-ontwikkeling. Sri Aurobindo biedt een positief programma, in tegenstelling tot Mayavada, waarin de wereld en iedereen die erin leeft volkomen reëel, intrinsiek waardevol en op weg naar een grotere waarde is. Dit zou voorlopig voldoende moeten zijn om de betekenis van Sri Aurobindo's nadrukkelijke stelling dat de wereld reëel is te begrijpen. We zullen wellicht op een later moment op deze centrale kwestie in Sri Aurobindo's filosofie moeten terugkeren.
Vervolgens gaat Savitri verder en presenteert een andere belangrijke doctrine die met Sri Aurobindo wordt geassocieerd.
Als de mens gebonden leeft door zijn menselijkheid,
Als hij voor altijd verbonden is aan zijn pijn,
Laat dan een groter wezen uit de mens verrijzen,
De supermens paren met het Eeuwige
En het Onsterfelijke schijnen door de aardse vormen.
Anders was de schepping vergeefs en deze grote wereld
Een niets, dat in Tijd's momenten lijkt te bestaan.
p. 693 regels 788-794
Savitri wendt zich nu tot een ander punt dat eerder door de figuur van het Allerhoogste werd aangekaart. Hij had gezegd dat de mens onvervangbaar is op de evolutionaire ladder, omdat hij nu de bemiddelende trede is 'Waarlangs de in Materie ontwaakte geest zich windt/ De kringlopen aanvaardend van de middelste Weg'. Savitri antwoordt nu dat als de mens, om welke reden dan ook, voor altijd aan zijn menselijkheid gebonden is, en als hij voor altijd aan pijn gebonden is, 'Laat dan een groter wezen uit de mens verrijzen', zodat dit supermenselijke wezen dat uit de mens voortkomt de evolutionaire fakkel verder kan dragen totdat het Onsterfelijke goddelijke door aardse vormen heen schijnt.
Savitri suggereert hier dat als men het grotere bewustzijn, het Supramentale, niet in zichzelf kan dragen, er een nieuwe opvolger van de mens moet komen die wel in staat is dit nieuwe bewustzijn te dragen. Dit is vaak gebeurd in de loop van de evolutie. Wanneer een hogere vorm van bewustzijn dan wat in staat was te functioneren in het plantenrijk op aarde kon neerdalen, evolueerde hier de wereld van het voelende leven (de dierlijke levensvorm) en daarmee bloeide het dierenleven hier op. Toen het tijd was voor het mentale bewustzijn om zich volledig te ontwikkelen, bleek de dierenwereld tot dan toe ontoereikend en de mens verscheen ten tonele. Zo ook, mocht de huidige mensensoort om welke reden dan ook niet in staat blijken de Supramentale te ontvangen, dan zal een opvolger van de mens, een vorm die hem overstijgt, ten tonele verschijnen.
Anders was de schepping vergeefs en deze grote wereld
Een niets, dat in Tijd's momenten lijkt te bestaan.
p. 693 regels 793-794
Als dit verbruik niet plaatsvindt, dan zal deze schepping die tot nu toe is gekomen tevergeefs zijn en zal deze grote wereld die in de tijd bestaat geen uitkomst of definitieve oplossing kennen. Maar ik ben er zeker van, zegt ze, dat dit niet zal gebeuren.
Maar ik heb door het onbezielde masker gezien;
Ik heb een geheime geest gevoeld, die roerde in dingen,
Die het lichaam draagt van de groeiende God:
Hij kijkt door versluierende vormen naar de ongesluierde waarheid;
Hij duwt de gordijnen van de goden terug;
Hij klimt naar zijn eigen eeuwigheid.
p. 693 regels 795-800
"Maar ik heb gezien," zegt Savitri, "door het masker van de gevoelloosheid dat de zich ontwikkelende geest bedekt. Ik heb een geheime beroering gevoeld in de geest die het lichaam draagt van het groeiende lichaam van de God. Hij kijkt door de sluiervormen heen naar de onverhulde waarheid. Hij is ongeduldig om het gordijn dat door de Goden is opgetrokken, weg te schuiven, om terug te keren naar zijn eigen eeuwigheid, naar zijn eigen volmaakte manifestatie op aarde."
47: BOEK XI (REGELS 801-958)
De figuur van de Allerhoogste, die naast Savitri staat, probeert haar nogmaals te overtuigen. Hij weet al wie Savitri is en heeft gezien hoe onwrikbaar haar vastberadenheid is om de aarde te laten uitgroeien tot de Goddelijke volmaaktheid. Haar enige sterke argument is dat, aangezien 'God de aarde gemaakt heeft' (God aarde is geworden), de aarde zichzelf opnieuw tot God moet scheppen. De strijd lijkt nu te gaan tussen Zijn en Zijn Worden. De God vraagt Savitri terug te keren naar haar oorspronkelijke Wezen.
O vlam, trek u terug in uw lumineuze zelf.
Of keer anders terug naar uw oorspronkelijke kracht
Op een ziener-toppunt boven denken en wereld;
Deelgenoot van mijn uurloze eeuwigheid,
Wees één met de oneindigheid van mijn vermogen:
p. 691 regels 726-730
Maar Savitri betoogt dat deze schepping reëel is, en dat wat al verborgen ligt in de schoot van de aarde, de aarde de vrijheid moet hebben om te onthullen. Als de mens ook gebonden is door zijn menselijkheid,
Als hij voor altijd verbonden is aan zijn pijn,
Laat dan een groter wezen uit de mens verrijzen,
De supermens paren met het Eeuwige
En het Onsterfelijke schijnen door de aardse vormen.
p. 693 regels 789-792
De God die nu naast haar staat, doet een laatste poging om Savitri ervan te weerhouden haar doel na te streven. Hij zegt tegen haar:
"O levende kracht van goddelijke scheppingskracht, gemanifesteerd in de wereld, je kunt inderdaad alles scheppen wat de geest heeft gedroomd; je bent inderdaad de kracht waarmee ik deze werelden heb geschapen. Je bent mijn visie, mijn wil en mijn stem. Je bent de kracht die mijn wil uitvoert, en je bent mijn stem en door jou druk ik mezelf uit. Maar je bezit ook kennis; je kent het wereldplan en je weet ook hoe traag de Tijd voortschrijdt.
"Wees, in de intensiteit van de gedrevenheid van je gepassioneerde hart en in je ijver om mens en aarde te verlossen, niet ongeduldig met de obstakels die de tijd opwerpt en met het trage tempo waarmee de evolutie haar luie stappen zet. Daag de geest in deze onwetende wereld niet uit om te vroeg het avontuur van het Licht aan te gaan; prikkel de gebonden en sluimerende godheid in de mens niet en wek hem niet, want dan zal hij zich bevinden in de eindeloze rijken van het onbekende en onzichtbare, voorbij de laatste grenzen van het beperkende mentale bewustzijn. Duw iemand niet over de gevaarlijke grens heen, het rijk van het Superbewuste in, en in het gevaar van het Oneindige.
"Maar als je niet bereid bent te wachten op Tijd en God, dan kun je je werk doen en je wil aan het Lot opleggen. Maar dit is niet de plek waar je die grote keuze kunt maken en het lot kunt veranderen. Dit is niet de plek waar de Allerhoogste Stem je keuze kan bekrachtigen. Daarvoor zul je een ladder van grotere werelden moeten beklimmen waar geen wereld kan bestaan. Tot nu toe heb ik je door mijn symbolische rijken geleid, eerst door de donkere nacht van de ontkenning, vervolgens door de schemerwerelden van twijfels en dromen, en zelfs nu bevind je je in mijn symbolische wereld van absolute en pure dag. Ik bevrijd je nu uit al deze symbolische werelden.
De rijken waarin het Grotere Leven haar mysterie en wonder onthult, of de toppen van het mentale gebied, of de magische werelden waar het subtiele fysieke zijn heldere geheimen verbergt – dit zijn niet de rijken waarin het bevel van de Eeuwige, dat de kwestie van het lot verbindt met zijn oorsprong, gehoord kan worden. Want deze gebieden zijn slechts de bemiddelende schakels; zij bezitten niet de oorspronkelijke visie, noch kunnen zij de actie ondernemen die deze wereld tot haar voltooiing brengt, of de steun bieden die de kosmische hoop van deze schepping eeuwig bijeenhoudt.
"Er zijn twee krachten die de twee uiteinden van deze schepping in de tijd bijeenhouden: de Geest die alles voorziet en de Materie die de gedachten van de Geest manifesteert. De Materie is de stille uitvoerder van alle besluiten van God of de Geest; zij doet dit zonder ook maar een klein detail of puntje over te slaan. Het is een agens die geen vragen stelt. Hoewel het onbewust en naakt is, manifesteert het door evolutie de inhoud die het van het Goddelijke als taak is toevertrouwd – zijn bedoelingen in tijd en ruimte, in levenloze dingen en in levende wezens. Materie volbrengt zonder iets te veranderen de haar gegeven taak; het annuleert zelfs geen klein deel van wat gedaan is. Het wijkt geen millimeter af van het goddelijke bevel; het verandert de stappen van het onzichtbare niet.
"Als je de mens en de aarde wilt bevrijden, stijg dan op naar de hoogten van de Geest en kijk van daaruit neer op het leven en ontdek de waarheid van God, de mens en de wereld. Pas dan, alles ziend en alles wetend, doe wat je je voorgenomen hebt. Maar allereerst, O ziel, stijg op naar je tijdloze zelf; en besluit van daaruit hoe je het lot wilt veranderen en druk er dan je wil op."
Het is belangrijk hier op te merken dat veel hiervan niet nieuw is voor Savitri, en dat het haar op geen enkele manier tegenspreekt. Savitri weet wie ze werkelijk is en heeft een intense tapasya (ascetische oefening) ondergaan voorafgaand aan de dag waarop Satyavan voorbestemd was te sterven. Haar innerlijke spirituele bronnen zijn nu gemakkelijk toegankelijk voor haar. Ze heeft de Kosmische Geest al ontdekt en het Kosmische Bewustzijn bereikt, zoals we zagen in Canto 7 van Boek VII. Savitri is dus zelfs klaar om op te stijgen naar haar tijdloze zelf.
Bovendien, zoals hierboven vermeld, probeert de god haar te helpen in de toespraak die we zojuist van hem hebben gehoord. Hij bevrijdt haar van alle hemelse werelden die hij haar tijdens hun reis had opgelegd. Hij vertelt haar ook wat ze moet doen om haar stempel te drukken op het Lot en de Tijd. Hij erkent dat de Materie verplicht is alles uit te voeren wat de Geest wil. De Materie mag dan dom en zelfs Onbewust lijken, maar dat verandert niets aan haar verplichting om uit te voeren wat de Geest wil, zonder ook maar een klein detail over te slaan.
Tweevoudig zijn de Vermogens, die de einden van de Tijd behouden;
De Geest voorziet, de Materie ontvouwt haar denken,
De stille uitvoerder van God's bevelen,
Zonder een jota of punt weg te laten,
Een vertegenwoordiger, die geen vragen stelt, onbewust, star,
Die onvermijdelijk een beladen thema ontwikkelt,
De intentie van zijn kracht in Tijd en Ruimte,
In bezielde wezens en onbezielde dingen;
Het vervult onveranderlijk zijn opgedragen taak,
Het vernietigt nog geen tittel van gedane dingen;
p. 694 regels 841-850
Als Savitri ervan overtuigd is dat het de bedoeling of het plan van de Geest is om de mens op aarde volmaakt te maken, dan kan niets dit tegenhouden. Het moet worden opgemerkt dat dit de woorden zijn van de zogenaamde tegenstander van Savitri, die nu aan haar zijde is verschenen in de wonderbaarlijke gedaante van de allerhoogste – de plaats die eerder werd ingenomen door de God van de dood voordat hij door Savitri werd overwonnen.
Zodra de God ophield te bestaan en de geluiden plaatsmaakten voor stilte, ging er een kracht uit die de gevestigde sferen deed schudden en de palen losmaakte die de tenten van vorm bijeenhielden. Savitri was nu bevrijd van de greep van visie en de sluiers van gedachten, en de hemelwerelden rondom Savitri verdwenen in het spirituele licht in het immense theater van de Ruimte.
Toen was er overal beweging, een kreet, een woord werd gehoord, beginloos in zijn immense ontdekking en tijdloos in zijn terugkeer voorbij het bereik van het denken. Savitri hoort de eeuwige Gedachte, gezet in het ritme van de kalme zeeën en onuitsprekelijk vibrerend in banen voorbij de Ruimte en op de wegen van het tijdloze. Savitri leefde nu vervuld in een onuitsprekelijke wereld.
Ze voelde dat ze de energie van de Sat-Chit-Ananda was en verbleef in een onmetelijke werkelijkheid als een extase, een wezen, een kracht, een veelbewogen en onderling verbonden volheid; ze voelde zich een stralende echtgenote van het Goddelijke, die een immense omhelzing uitstrekte waarin allen werden vastgehouden in de onmetelijke Goddelijke vreugde, de eeuwigheid van de geest dragend, de last van universele liefde dragend – een wonderbaarlijke moeder van ontelbare zielen. Ze voelde dat ze alles wist, alles wat ze zich voorstelde of verlangde. Haar oor was nu ontvankelijk voor het ideale geluid; haar zicht was niet langer gebonden aan de conventies van de vorm. Haar hart, zo voelde ze, was duizend deuren van eenheid geworden. Ze zag een heiligdom van broeierig licht en aan de andere kant daarvan lag het verdere.
Toen stopte het enorme fiat in zijn formidabele beweging. De stilte met alles wat ze bevatte, trok zich terug in het Onkenbare. Savitri was volkomen stil. Ze oversteeg in zichzelf het fenomeen van de vorm. Zelfs die stralende god die naast haar stond, was niet meer te zien. Savitri voelde dat er om haar heen een geweldige geest leefde, als een mysterieuze vlam rond een smeltende parel. In die spookachtige atmosfeer, waar zelfs de ruimte was verdwenen, klonk een stem die woorden sprak die de oren niet konden horen. Nu moet Savitri de ultieme test ondergaan: haar vastberadenheid om verder te gaan dan het doel van persoonlijke verlossing, vrede, stilte en gelukzaligheid voor zichzelf. Ze heeft dit ideaal verworpen voor een nobeler ideaal: op aarde werken met Satyavan als haar metgezel, totdat ze de mensheid kan overtuigen van de noodzaak om naar een hoger bewustzijn te stijgen en dat bewustzijn naar de aarde te brengen om het menselijk leven hier te vervolmaken. Maar tot nu toe is de keuze die Savitri heeft gemaakt theoretisch, in het rijk der idealen. Maar nu confronteert God haar met een zeer verleidelijk aanbod dat onmiddellijke praktische gevolgen zal hebben.
God is bereid haar een grote keuze te bieden, die in feite vier keuzes of gunsten blijken te zijn. Maar het is belangrijk op te merken dat Savitri in elk geval een keuze heeft. Niets wordt haar opgedrongen zonder haar toestemming. Wat biedt God haar aan? Als eerste gunst biedt Hij haar Vrede en een zalig einde van het bestaan.
Kies, O geest, uw allerhoogste keuze, die niet weer gegeven wordt;
Want nu kijkt van mijn hoogste wezen
De naamloze vormloze vrede naar u, waar alle dingen rusten.
Ken in een gelukkige onmetelijke sublieme beëindiging
Een immens sterven in de eeuwigheid,
Een punt, dat in het oneindige verdwijnt,
De gelukzaligheid van de gedoofde vlam,
Het laatste zinken van een golf in een grenzeloze zee,
Het einde van de beproeving van uw dwalende gedachten,
Het afsluiten van het reizen van uw pelgrimsziel.
p. 696 regels 898-907
De Stem zei: "Kies, O geest, deze keuze zal niet opnieuw worden gegeven. Want nu spreek ik tot je vanuit de hoogste hoogten van mijn wezen. Ik bied je de vrede aan die naam en vorm overstijgt, de vrede waarin alle dingen tot rust komen. In een gelukkige, immense, verheven ophouding van het zijn zal je weten wat de gelukzaligheid van een gedoofde vlam is – de immense uitdoving in de eeuwigheid, een punt dat verdwijnt in de eeuwigheid. Het is als het wegzinken van een golf in een grenzeloze zee, het einde van de onrust van alle dwalende gedachten, het einde van de reis van je pelgrimsziel. Aanvaard, O muziek, dat de noten van de muziek die het leven voor je voortbrengt vermoeid zijn geworden, O stroom, de oevers van het kanaal waardoor je stroomt zijn reeds doorbroken en gebroken."
De momenten vervagen in de eeuwigheid, en er is een verlangen in een onbekend hart en Savitri voelt dit en haar hart antwoordt in stilte: "Uw vrede, O Heer, geef mij uw vrede als een gunst om te bewaren voor de magnifieke ziel van de mens die worstelt te midden van het gebrul en de verwoesting van de wilde tijd; geef mij uw kalmte, O Heer, die uw vreugde met zich meebrengt."
Deze eerste gunst is in wezen de gunst van Nirvana – de vrede voorbij naam en vorm, de vrede waarin alle dingen rusten, het gevoel van gelukzaligheid bij het sublieme doven van een vlam.
Dit is als het wegzinken van een golf in een oneindige zee. Savitri aanvaardt dankbaar het aanbod van vrede, maar voegt er een belangrijke voorwaarde aan toe. Ze zegt: "Geef mij vrede als een gunst om te bewaren voor de magnifieke ziel van de mens die hier worstelt te midden van het gebrul en de verwoesting van de wilde tijd." Ze verlangt naar de vrede en de vreugde die het brengt voor de mens die nog steeds een gekweld leven op aarde leidt. Ze wil dat het voor de mens beschikbaar is om zijn doel van volmaaktheid van het leven op aarde na te streven.
Grenzeloos als de oceaan rond een eenzaam eiland, klonk de roep van de Eeuwige voor de tweede keer, en de god bood een tweede gunst aan:
"Wijd open staan de onuitsprekelijke poorten ervoor.
Mijn geest neigt omlaag om de aardse knoop te breken,
Om uit liefde voor eenheid zonder gedachte of teken
Muur en omheining neer te halen, om de hemel bloot te leggen,
Te zien met het grote oog van de oneindigheid,
De sterren te ontrafelen en over te gaan naar stilte."
p. 696 regels 919-024
"O Savitri, de poorten naar het onuitsprekelijke staan wijd open recht voor je. Mijn geest buigt zich naar je toe om je te bevrijden door de knoop van aarde te verbreken die je gevangen heeft gehouden. Aangetrokken tot een eenheid zonder teken of gedachte, zal mijn kracht alle muren en hekken neerhalen die de aardse wezens scheiden. Het zal de hemel ontbloten, zodat je het geheel kunt aanschouwen met het grote oog van de oneindigheid, en het zal de sterren ontrafelen en de schepping ontmantelen, zodat zij in stilte kan overgaan."
Na deze woorden, die de wereld konden vernietigen, volgde een immense stilte waarin Savitri een miljoen wezens tot haar hoorde roepen. Door de immense stilte van haar denkvermogen sprak Savitri: "Geef mij uw eenheid, O Heer, uw eenheid in de vele harten die zich tot mij wenden; geef mij de zoete oneindigheid van uw eigen ontelbare zielen."
Savitri verlangt naar eenheid, niet de eenheid die alle verschillen in deze wereld tenietdoet, maar de eenheid van de zielen, de zoete oneindigheid van vele zielen die samenkomen.
Dan wordt haar de derde gunst aangeboden:
"Wijd spreid ik de toevlucht van mijn vleugels uit."
Vanuit die niet communiceerbare diepten
Kijkt mijn vermogen van de machtigste pracht vooruit,
verstild Tot in zijn majesteit van slaap, teruggetrokken
Boven de verschrikkelijke maalstromen van de wereld."
p. 697 regels 933-937
Machtig terugtrekkend als een zee die eb neemt, zwol de machtige stem voor de derde keer aan in een vermanende toon en zei: "Ik spreid overal de beschutting van mijn vleugels uit, en ik bied je de beschutting van mijn machtige vleugels aan. Vanuit de grote diepten ervan, buiten het bereik van mens of ding, kijkt mijn kracht in al haar pracht vooruit, tot rust gekomen in haar majesteit van slaap en teruggetrokken van de vreselijke wervelingen van de wereld beneden."
Als antwoord op de stem klonk er een snik, alsof Savitri eraan herinnerd moest worden hoe hard deze kracht nodig is om alle talloze tekortkomingen van het leven op aarde te overwinnen. En vol passie antwoordde Savitri:
"Uw energie, Heer, om vrouw en man aan te grijpen,
Om alle dingen en schepselen op te nemen in hun smart
En hen in moeder's armen te verzamelen."
p. 697 regels 940-942
"Geef mij uw energie, O Heer, om alle mannen en vrouwen te verzamelen, en om alle dingen en schepselen in hun verdriet te nemen en hen liefdevol als een moeder in mijn armen te sluiten. Opnieuw aanvaardt ze de gunst om haar missie op aarde te kunnen voortzetten.
Plechtig en veraf als de klank van een engelenlier klonk het waarschuwende geluid nog een laatste keer. Het zei: "Ik open voor je de wijd open ogen van mijn eenzaamheid om je de pure extase van mijn gelukzaligheid te onthullen, waar die in een zuivere en volmaakte stilte ligt, onbeweeglijk in een trance van extase. Daar rustte zij van de lieflijke waanzin van de dans waaruit de scheppende klopping van harten voor het eerst werd geboren."
Een lofzang van grote aanbidding steeg op als een muzikaal ritme van gevleugelde, verenigde zielen die de stilte verbraken met deze smeekbede. In een immens verlangen antwoordde Savitri:
"Uw omarming, die de levende knoop van pijn klieft,
Uw vreugde, O Heer, waarin alle schepselen ademen,
Uw magische stromende wateren van diepe liefde,
Geef mij uw lieflijkheid voor de aarde en de mensen."
p. 697 regels 955-958
"Geef mij uw omhelzing, O Heer, die de levende knoop van pijn wegneemt, uw gelukzaligheid waarin alle schepselen ademen, de magische stromende wateren van liefde. Geef mij al uw lieflijkheid voor de aarde en voor de mannen en vrouwen die erop leven."
Voordat ik afsluit, wil ik kort iets zeggen over deze episode van de vier zegeningen, ofwel de keuzes die Savitri vier keer kreeg voorgelegd en haar antwoorden daarop. In het oorspronkelijke Mahabharata-verhaal, zoals verteld door Vyasa, is Yama tijdens het gesprek tussen Yama en Savitri zeer onder de indruk van Savitri's kennis van Dharma, haar beschaafde manier van spreken en haar taal, zelfs haar verfijnde dictie. Hij is zo blij met deze buitengewone prestaties van Savitri dat hij haar aanspoort om hem een gunst te vragen, alles wat ze maar wil, behalve het leven van Satyavan. Savitri vraagt om het herstel van het gezichtsvermogen van Satyavan's vader, Dyumatsena. Yama willigt dit verzoek in, maar is niet tevreden. Hij vraagt haar om nog een gunst te vragen, en dan nog een, en nog een, totdat hij haar uiteindelijk vier gunsten verleent. Als tweede gunst vraagt Savitri dat Dyumatsena zijn verloren koninkrijk terugkrijgt. Als derde gunst vraagt ze dat haar kinderloze vader honderd dappere zonen krijgt. Dan moedigt Yama haar aan om een vierde gunst te vragen. Savitri zegt dan: "Moge er door onze verbintenis, die van mij met Satyavan, honderd zonen geboren worden, edel en heldhaftig in daden, van goede afkomst, die de glorie van het huis vergroten." Wanneer Yama beseft dat Savitri de zonen die hij haar met zijn vierde gunst had geschonken, alleen via Satyavan kan krijgen, schenkt hij haar de vijfde gunst: Satyavan's leven. En daarmee wordt Satyavan weer tot leven gewekt.
In tegenstelling tot Yama in Vyasa's Mahabharata verhaal, is de God van de Dood in Sri Aurobindo's legende de ultieme Tegenstander. Zijn doel is om Savitri's onderneming te dwarsbomen. Zoals we hebben gezien, blijft hij Savitri met al zijn macht en met alle intellectuele middelen die hij kan opbrengen tegenwerken. Maar uiteindelijk wordt hij door Savitri verslagen, verdwijnt hij en wordt zijn plaats ingenomen door de betoverende gestalte van de Allerhoogste God. Wanneer argumenten en overreding geen effect meer hebben op Savitri probeert hij haar voor zich te winnen door haar de vier gunsten aan te bieden die we in dit hoofdstuk hebben besproken. Savitri vraagt niet om deze gunsten; de God biedt haar deze keuze aan. In het verhaal van de Mahabharata is het Yama's gevoel dat Savitri tevreden zal terugkeren met wat hij haar als gunsten te bieden heeft. Bovendien mag hij haar oprecht graag en bewondert hij haar om haar geleerdheid, deugdzaamheid en begrip van Dharma. Hij wil haar niet met lege handen terugsturen. Maar in de legende van Sri Aurobindo vertegenwoordigen deze gunsten een laatste poging om Savitri over te halen haar aardse verbondenheid op te geven en goddelijke volmaaktheid naar de aarde te brengen.
Het is dan ook niet meer dan natuurlijk dat de God haar datgene aanbiedt wat tot nu toe werd beschouwd als de hoogste beloning van een spiritueel leven: Nirvana en de zegeningen die daarmee gepaard gaan. Dit zijn vrede, eenheid (het opheffen van het besef van de ander), energie en gelukzaligheid. Dit zijn ongetwijfeld spirituele gelukzaligheden, maar met één inherent nadeel: ze zorgen ervoor dat je aan het leven ontsnapt. Savitri wil deze spirituele gelukzaligheden behouden, maar ze ten goede gebruiken om een tijdperk van nieuw bewustzijn in te luiden, of wat Sri Aurobindo het supramentale bewustzijn heeft genoemd. Als dat lukt, zullen juist deze kenmerken worden gezien als de eigenschappen die het supramentale bewustzijn karakteriseren.
48: BOEK XI – DE KEUZE VAN DE ZIEL58
Savitri is niet alleen groots als literatuur. Het is een levend boek, 
een boek dat je de kracht kan geven die nodig is om het pad te bewandelen dat de 
Moeder en Sri Aurobindo voor ons hebben uitgestippeld. Zij hebben er alles aan 
gedaan om ervoor te zorgen dat het pad veilig en zeker is. Als levend boek 
vibreert Savitri met het bewustzijn van Sri Aurobindo en daarmee ook de Moeder. 
Het is niet alleen het manifest van het nieuwe spirituele tijdperk dat op het 
punt staat aan te breken voor de mensheid, maar het is ook een bron van kracht. 
Deze kracht wordt pas dynamisch wanneer we haar in onszelf ontvangen en 
manifesteren in ons leven door middel van onze sadhana. Savitri is daarom nauw 
verbonden met onze sadhana; het is geen boek dat slechts gelezen of beschreven 
wordt. Ik denk dat de meest passende manier om het te eren is door het 
Savitri-bewustzijn in ons leven te belichamen.
Deze keer hebben we onze sessies in het kantoor van de Sri Aurobindo Society aan het strand gewijd aan de studie van Boek XI van Savitri. Zoals je je wellicht herinnert, hebben we vorig jaar, toen we hier bijeenkwamen, Boek X afgerond. Tegen het einde van Boek X zagen we dat Savitri ervoor had gezorgd dat de God van de Dood geen vragen meer had; al zijn bezwaren waren weggenomen en de vragen die hij had gesteld, waren beantwoord. Dit proces lijkt de God van de Dood te hebben geholpen te beseffen wie hij werkelijk is.
Savitri, de incarnatie van de Goddelijke Moeder, vecht niet om iemand te overwinnen of te vernietigen; de Moeder is erop uit om allen te transformeren die het hele project van de aardse evolutie verkeerd begrijpen en ernaar streven de voortgang ervan te vertragen of om te keren. De God van de Dood lijkt zijn best te doen om de voortgang van de evolutie te stoppen. Eerst komt hij als de Donkere Nacht en probeert hij Savitri te intimideren, en wanneer dat mislukt, neemt hij verschillende intellectuele standpunten in en argumenteert hij tegen de haalbaarheid en de redelijkheid van haar onderneming, die erop gericht is de mens in staat te stellen het juk van onwetendheid en dood af te werpen. Het is niet altijd duidelijk welke rol het intellect speelt in menselijke aangelegenheden; het is bedoeld om de mens te leiden, maar leidt er vaak toe dat hij in verwarring raakt. De God van de Dood stelt vele verwarrende vragen, en Savitri beantwoordt ze allemaal. Zoals we hebben gezien, liegt de God van de Dood nooit, de God van de Dood spreekt altijd waarheden, maar wel halve waarheden. Savitri maakt elke halve waarheid die de God van de Dood naar voren brengt compleet. Zo worden er één voor één verschillende vragen gesteld, en Savitri beantwoordt ze allemaal. Uiteindelijk, wanneer de God van de Dood geen vragen meer heeft, zegt hij: "Jullie hebben de Wijsheid, jullie hebben de Kennis. Maar hebben jullie ook de Kracht om het nieuwe Bewustzijn, het nieuwe Licht te brengen dat jullie willen brengen?"
Als antwoord verwijdert Savitri haar sluier, zodat de Allerhoogste Goddelijke Moeder die zij werkelijk is, voor de God van de Dood verschijnt. Een krachtige straling gaat van Savitri uit en omhult de God van de Dood. Dit is het gedeelte van de tekst dat we de vorige keer hebben gelezen. Het belangrijkste is dat Savitri, op dit grote moment van triomf, zich tot de God van de Dood richt en zegt:
"Ik groet u, almachtige en zegevierende Dood,
Gij grandioze Duisternis van het Oneindige.
p. 666 regels 894-895
Dit is het moment van nederlaag voor de God van de Dood, en toch groet Savitri hem ook:
... almachtige en zegevierende Dood,
Gij grandioze Duisternis van het Oneindige.
En waarom ze hem 'zegevierende' noemt, wordt verderop uitgelegd:
Ik heb u uw vreselijke gedaante van verschrikking gegeven
En uw scherpe zwaard van verschrikking en leed en pijn
Om de ziel van de mens te dwingen om voor licht te strijden
In de kortstondigheid van zijn halfbewuste dagen.
Gij zijt zijn aansporing naar grootsheid in zijn werken,
De zweepslag voor zijn hunkering naar eeuwige zaligheid,
Zijn schrijnende behoefte aan onsterfelijkheid.
p. 666 regels 906-912
Ze zegt: "Jullie hebben de mens steeds herinnerd aan zijn schrijnende behoefte aan onsterfelijkheid. Als we nu dit stadium hebben bereikt...", zoals Savitri heeft bereikt, "... is dat te danken aan de aansporingen van de Dood. Jullie hebben dus het doel van jullie bestaan hier vervuld, namelijk de mens voortstuwen, hem aansporen op het pad van onsterfelijkheid, en jullie hebben ons hierheen gebracht om dit te doen, en daarbij hebben jullie jezelf als het ware overbodig gemaakt. Daarom begroeten wij jullie en verklaren wij jullie tot overwinnaar."
Maar de God van de Dood is nog niet overwonnen, hij is slechts verslagen. En hoewel zijn vorm uiteenvalt, blijft er iets van zijn geest over, zodat aan het einde van dat canto wordt verteld:
.... En Satyavan en Savitri waren alleen.
Maar geen van beiden roerde zich: tussen deze gedaanten verrees
Een stille onzichtbare en doorschijnende muur.
p. 668 regels 969-971
Er was een onzichtbare, doorschijnende muur en Savitri en Satyavan waren niet helemaal alleen. Wat deze muur betekent, zullen we later in Boek XI zien.
Nu gaan we naar Boek XI, dat de uitdrukking "De Eeuwige Dag" in de titel heeft. Als we Boek IX en X bekijken, zien we dat de God van de Dood Savitri door drie verschillende gebieden leidt, namelijk door de Duisternis of het gebied van de Eeuwige Nacht; dan komen de twee Schemeringszones. Nu betreden we de vierde zone, die van de Eeuwige Dag.
Er zijn zeven en een halve tot acht pagina's prachtige poëzie die deze wereld van volmaaktheid, de Eeuwige Dag, beschrijven. In Pondicherry, toen we ernaar keken, konden we dit deel heel snel afronden, want de enige manier om met deze acht pagina's om te gaan, is door ze gewoon te lezen en stil te zijn. Je kunt er niets aan toevoegen. Dit is niet het concept van het Bijbelse paradijs of het paradijs in de Purana's. Dit is een totaal ander idee van volmaaktheid. Ik wil slechts een paar regels lezen en dan verdergaan. Zo begint het:
Een wonderbare zon zag neer vanuit extase's hemelen
Op werelden van onsterfelijke zaligheid, perfectie's huis,
Magische ontvouwingen van de glimlach van het Eeuwige,
Die zijn verborgen hartslagen vingen van verrukking.
God's eeuwigdurende dag omringde haar,
Domeinen verschenen van eeuwigdurend licht,
Die heel de Natuur binnenvielen met de vreugde van het Absolute.
p. 671 regels 1-7
Dit is het soort wereld, dit is het soort paradijs of wereld van volmaaktheid dat hier over zeven of acht pagina's is beschreven, en het is een prachtige beschrijving. Het gaat verder:
De lucht leek een oceaan van gelukzaligheid
Of het rustbed van de onbekende spirituele rust,
Een onmetelijke stilte, die alle geluid opslokte
In een stemloosheid van de uiterste zaligheid;
Zelfs Materie bracht een nabije spirituele aanraking,
Alles huiverde met de immanentie van het ene goddelijke.
De laagste van deze aardes was nog steeds een hemel,
Die de schoonheid en helderheid van aardse scenes
Vertaalde naar de pracht van goddelijke dingen.
p. 672 regels 58-66
Deze prachtige beschrijving eindigt als volgt:
Lucht was een verlicht gevoel, geluid een stem,
Zonlicht het ziel's visioen en maanlicht zijn droom.
Op een wijde levende grond van woordloze kalmte
Was alles een potente en lucide vreugde.
p. 678 regels 253-256
Aan het einde van de sectie voelen we ons omringd door deze volmaakte wereld, dit paradijs of deze hemel. Maar dan begint een gedeelte dat plotseling een soort schok teweegbrengt. We hadden aan het einde van Boek X aangenomen dat de God van de Dood was vergaan en verdwenen. Maar in het volgende gedeelte lezen we:
Van één, wie haar ziel onder ogen had gezien als Dood en Nacht,
Verzamelde zich een som van alle lieflijkheid in zijn ledematen
En verblindde haar hart tot schoonheid van de zonnen.
Deze figuur was een wezen van licht:
Verzamelde zich een som van alle lieflijkheid in zijn ledematen
En verblindde haar hart tot schoonheid van de zonnen.
p. 678 regels 279-281
Hier voegt Sri Aurobindo een nieuwe dimensie toe aan de beschrijving van de vier toestanden van het Zelf zoals die in de Upanishads worden beschreven. In de Mandukya Upanishad worden de vier toestanden van het Zelf beschreven: het Waakbewustzijn, het Droombewustzijn, het Slaapbewustzijn en wat de Turiya of vierde toestand wordt genoemd. Dit zijn de vier toestanden van de individuele atman (Zelf), van het individuele bewustzijn, van de microkosmos. Daaraan correspondeert de macrokosmos. In de Chandogya Upanishad worden de vier staten van kosmisch bewustzijn kort beschreven. Overeenkomend met het waakbewustzijn hebben we Virat of Vaishwanara; overeenkomend met het droombewustzijn hebben we Hiranyagarbha; overeenkomend met het slaapbewustzijn hebben we Ishwara; en overeenkomend met Turiya hebben we Brahman als Ananda.
In dit deel van Savitri vinden we een rijke bijdrage aan de Upanishadische leer. Sri Aurobindo beschrijft de vier staten van dit Parabrahman, de macrokosmos, in prachtige poëzie. Laat ik beginnen met het voorlezen van de eerste passage, waarin hij Virat beschrijft, het fenomenale universum, Brahman gemanifesteerd als de uiterlijke wereld:
In hem heeft de architect van de zichtbare wereld,
Tegelijk de kunst en de kunstenaar van zijn werken,
Geest en ziener en denker van geziene dingen,
Virat, die zijn kampvuren in de zonnen ontsteekt,
En van wie de door sterren verwarde ether zijn houvast is,
Zichzelf uitgedrukt met Materie voor zijn spraak:
Voorwerpen zijn zijn letters, krachten zijn zijn woorden,
Gebeurtenissen zijn de gepakte geschiedenis van zijn leven,
En zee en land zijn de bladzijden van zijn verhaal.
p. 680 regels 336-344
Vervolgens beschrijft hij het tweede aspect, de Hiranyagarbha, de meester van de subtiele materie, Brahman gemanifesteerd als de Schepper, de zelf-bevattende:
In hem schaduwt zijn vorm het Gouden Kind,
Dat in de Zon-gekapte Onmetelijkheid zijn geboorte wiegt:
Hiranyagarbha, auteur van gedachten en dromen,
Die het onzichtbare ziet en de geluiden hoort,
Die nimmer een sterfelijk oor hebben bezocht,
Ontdekker van ongedachte werkelijkheden,
Getrouwer aan de Waarheid dan al, wat we ooit hebben geweten,
Hij is de leider op innerlijke wegen;
Als een ziener is hij binnengegaan in de verboden werkelijkheden;
Een magiër met de almachtige staf van het denken,
Hij bouwt de geheime ongeschapen werelden.
p. 681 regels 354-364
Zojuist heb ik je alleen de beschrijving van deze twee aspecten voorgelezen. Er zijn er nog twee, maar we hebben niet genoeg tijd om daar uitgebreid op in te gaan. Ik zal je nu een indicatie geven van wat er in dit gedeelte gebeurt.
We staan voor een grote verrassing. De stralende figuur, wiens vier aspecten van wezen in zulke glorieuze poëzie zijn beschreven, blijft het doel nastreven dat de God van de Dood al die tijd nastreefde, namelijk Savitri ervan weerhouden haar doel na te streven. Hij zegt tegen haar: "In deze wereld zijn Geest en Materie voor altijd gescheiden. Ze kunnen nooit samenkomen. Dat is de aard van deze wereld. Geest en Materie zijn gescheiden, Purusha en Prakriti zijn gescheiden. Alleen in het leven van een paar individuen kunnen de Purusha en Prakriti herkennen wie ieder is – en dan verlaten ze deze wereld. Maar als je in deze wereld wilt leven, moet je de duale wet accepteren. En zolang je de duale wet accepteert, zal de wereld precies blijven zoals ze is. Als je dit beu bent, als je bereid bent deze wereld op te geven, liggen er prachtige mogelijkheden voor je. Je kunt vrede vinden, je kunt gelukzaligheid vinden, je kunt nirvana vinden. "Dat is wat ik je aanbied," zegt hij:
Toch, als gij de gekwelde wereld zou willen achterlaten
p. 685 regel 597
De wereld zal altijd gekweld blijven, dat is de aanname, en als je bereid bent deze wereld te verlaten,
Onverschillig voor het donkere gekreun van dingen beneden,
p. 685 regel 598
Van hier op aarde zullen er altijd de jammerklachten en het gejammer en het lijden en de kreten van de mensheid zijn; Als je bereid bent dit alles te vergeten, dan heb je een duidelijk pad te volgen:
Vertrap dan de landengte, spring over de stroom,
Verbreek uw contract met de werkende Kracht;
Verloochen de band, die u verbindt met het aardse ras,
Werp uw sympathie af met sterfelijke harten.
Verrijs, verdedig uw geest's veroverde recht:
Terwijl u uw lading van overgankelijke adem afstaat,
Onder de koude blik van gelijkmoedige sterren
Uw geleende lichaam achterlatend op de zode,
Stijg op, O ziel tot in uw zaligvolle huis.
p. 685 regels 499-507
Zo nodigt hij haar uit terug te keren naar het zalige thuis van de Geest. Maar Savitri antwoordt:
"O belager van mensen's ziel met leven en dood
En wereld's plezier en pijn en Dag en Nacht,
Die zijn hart verleidt met de verre verlokking van de hemel,
Die zijn kracht op de proef stelt met de nabije aanraking van de hel,
Ik klim niet naar uw eeuwigdurende Dag,
Zoals ik ook uw Eeuwige Nacht heb gemeden.
p. 685 regels 526-531
"Net zoals ik uw eeuwige Nacht heb verworpen, verwerp ik ook uw eeuwigdurende Dag."
Geef aan mij, die zich niet afkeert van uw aardse Weg,
Het andere zelf terug, dat mijn natuur vraagt.
p. 685-86 regels 532-533
Ze zegt: "Ik ben hier niet gekomen om de zaligheid van het paradijs of de vrede van nirvana te zoeken, ik ben hier gekomen om Satyavan mee terug te nemen naar de aarde. Dat is mijn enige doel: hem mee terug te nemen."
En dan legt Savitri uit waarom ze terug wil naar de aarde. Dit is een terugkerend thema in al het werk van Sri Aurobindo. Niemand hoeft hem te vertellen dat de aarde corrupt is, dat de wereld onvolmaakt is; dat avatars zijn gekomen en gegaan en toch lijkt de wereld geen noemenswaardige verbetering te vertonen. Als je het lijden in één hoek van de wereld wegneemt, barst het in een andere hoek los; verminder je het op één gebied van het leven, dan neemt het in een ander toe. Als we gisteren Hitler hadden, hebben we vandaag Osama Bin Laden, we hebben een andere naam, een andere reden; economen, sociologen en politici kunnen altijd een perfecte analyse geven van waarom iets moest gebeuren. Niemand van hen kan het voorspellen, niemand kan het stoppen, ze kunnen het alleen perfect verklaren nadat deze tragedies zich hebben voorgedaan. Dit zal zich blijven herhalen, en daarom is deze wereld een vreselijke plek, er gebeurt niets, niets verbetert, niets wordt beter.
In verschillende brieven aan Sri Aurobindo kaartte Dilip Kumar Roy dit punt aan: "Waarom, als deze wereld zo'n puinhoop is en het altijd al een puinhoop geweest is, waarom bent u dan zo gefascineerd door deze aarde? Waar haalt u zoveel vertrouwen uit in haar toekomst?" De antwoorden van Sri Aurobindo volgden altijd de lijn die Savitri nu volgt. Savitri antwoordt:
De aarde is de uitverkoren plaats voor de machtigste zielen;
De aarde is het heroïsche geest's strijdperk,
De smidse, waar de Aarts-metselaar zijn werken vormt.
Uw dienstbaarheden op de aarde zijn groter, Koning,
Dan alle glorieuze vrijheden van de hemel.
p. 686 regels 537-541
Hier zijn, worstelen met deze onvolmaakte en ellendige wereld, er volmaaktheid in brengen, God's volmaaktheid en volheid in deze wereld brengen – dit is de glorieuze kans die de aarde ons altijd biedt. Omdat het de enige evolutionaire wereld is. Alle andere werelden, hoe glorieus ook, zijn bevroren in hun glorie. Wat zijn deze hemelen? Dit zijn allemaal hemelen voor teruggetrokken zielen, mensen die geen potentieel hebben voor groei, voor evolutie.
Er bestaat een geloof in de Indiase traditie dat zelfs goden, als ze hogerop willen komen, naar de aarde moeten afdalen en een menselijke geboorte moeten aannemen – omdat dit de enige plek in het hele universum waar een psychisch wezen bestaat en waar evolutie plaatsvindt. En zelfs als je vandaag slechts een klomp klei bent, heb je nog steeds de hoop dat je morgen, overmorgen, of vijf jaar later, een millennium later, de volmaaktheid van God in een handvol stof zult kunnen ervaren. Dat is deze plek, onze smerige, ellendige aarde. "Hemel? Waarom heb je zo'n haast om terug te keren naar je hemelse thuis? We zijn allemaal neergedaald uit die verblijfplaats van vrede en volmaaktheid, uit Sachidananda. Ik weet wat de hemel te bieden heeft," zegt ze:
De hemelen waren eens voor mij mijn natuurlijke huis,
Ook ik heb gezworven door de bossen met juwelen sterren,
Liep over zon-gouden weiden en maan-zilveren graslanden
En hoorde de harpen-lach van hun stromen
En talmde onder takken, druipend van mirre;
Ook ik heb feestgevierd in velden van licht,
Aangeraakt door het etherische gewaad van de winden,
Uw wonder-ronden van muziek heb ik bewandeld,
Leefde in het rijm van heldere moeiteloze gedachten,
Ik heb snelle harmonieën geslagen van onmetelijke verrukking,
Danste op spontane maatstaven van de ziel
De grote en ongedwongen dansen van de goden.
p. 686 regels 542-553
Je kunt naar de hemel gaan en de gemakkelijke dansen van de goden dansen.
O, geurig zijn de lanen, waar uw kinderen gaan
En heerlijk is de herinnering aan hun voeten
Midden tussen de wonderbloemen van het Paradijs:
Een zwaardere voetstap is de mijne, aan machtiger aanraking.
Daar, waar de goden en demonen strijden in de nacht
Of worstelen op de grensgebieden van de Zon,
Onderwezen door de lieflijkheid en pijn van het leven
Om de ongelijke inspannende slag te verdragen, die botsen
Tegen de rand van een of andere goddelijkste hoop,
Om het onmogelijke te wagen met deze pijnscheuten van zoeken,
In mij strekt de geest van onsterfelijke liefde
Zijn armen uit om de mensheid te omhelzen.
Te ver zijn uw hemelen voor mij van lijdende mensen.
Onvolmaakt is de vreugde, die niet door allen wordt gedeeld.
p. 686 regels 554-567
"Als enige volmaaktheid, enig geluk, enige zaligheid niet door iedereen kan worden gedeeld, in die mate," zegt Savitri, "blijft het voor mij onvolmaakt. Ik ben hier niet gekomen voor verlossing voor mezelf." Wat ze in feite zegt, is: "Ik heb de zegen van vrijheid nodig voor de hele mensheid, vrijheid van lijden, van de dood, van onvermogen. Dit is wat ik zoek. Verleid me niet, probeer me niet af te leiden van mijn enige doel. Ik heb maar één doel en dat is Satyavan mee terug te nemen naar de aarde en onder de mensen te werken, zodat de mensheid zich kan ontplooien en haar volledige potentieel kan bereiken. Niets kan me hiervan weerhouden."
Er is een brief als antwoord aan Dilip Kumar Roy waarin Sri Aurobindo schrijft over een van zijn gedichten, getiteld "De Levenshemelen", waarin een glorieuze beschrijving staat van de volmaaktheid van de levenswereld. En terwijl hij het beschrijft, hoor je de stem van de aarde zeggen:
"Ik, Aarde, bezit een diepere macht dan de Hemel;
Mijn eenzame smart overtreft haar rozenvreugde,
een rood en bitter zaad van de zeven extases; —
Mijn domheid vult zich met echo's van een verre stem.
"Door mij streeft het laatste eindige, verlangend,
naar het onbekende van de laatste oneindigheid,
het Eeuwige is gebroken in vluchtige levens
en de Godheid gevangen in de modder en de steen."
SABCL 5:575
Hier volgt een klein deel van wat Sri Aurobindo als commentaar op dit gedicht heeft gezegd. Hij zegt:
Alle niet-evolutionaire werelden zijn beperkt tot hun eigen harmonie, zoals de Levenshemelen. De Aarde daarentegen is een evolutionaire wereld, helemaal niet glorieus of harmonieus zoals de materiële wereld, ... maar eerder zeer droevig, disharmonisch en onvolmaakt. Toch schuilt in die onvolmaaktheid de drang naar een hogere en meer veelzijdige volmaaktheid. Het bevat het laatste eindige dat nog steeds verlangt naar het allerhoogste Oneindige. (Het wordt niet tevredengesteld door zintuiglijke genoegens, juist omdat ze in de omstandigheden van de aarde in staat is hun beperkingen te zien). God zit gevangen in de modder (modder is niet glorieus, dus er is hier geen aanspraak op glorie of schoonheid), maar juist dat feit legt de noodzaak op om uit die gevangenis te breken naar een bewustzijn dat steeds hoger stijgt.
SABCL 22:388
In dit gedeelte zien we steeds weer een confrontatie tussen twee perspectieven. Eén perspectief draagt het gewicht van een lange Indiase traditie, die stelt dat het verlaten van het aardse leven, bevrijding van punarjanma (de dood), het grote doel is van alle spirituele inspanningen. Dit streven om niet opnieuw geboren te worden, is op de een of andere manier onze hoogste aspiratie geworden. Laat ik een klein voorbeeld geven van wat ik bedoel. In een recent nummer van Bhavan's Journal stond een interview met Lata Mangeshkar. Lata Mangeshkar, zoals je weet, heeft miljoenen mensen van onze generatie zoveel vreugde en genot gebracht, en dat al heel lang. Toen haar werd gevraagd: "Wat is uw hoogste aspiratie?", antwoordde ze: "Niet opnieuw geboren te worden!" Waarom zegt ze dat? Heeft ze erover nagedacht? Nee.
In de Indiase traditie wordt dit beschouwd als het hoogste doel, dus als iemand je die vraag stelt, moet je dit zeggen. Als ik Lata Mangeshkar was, zou ik hebben gezegd: "In dit leven heb ik, zoals ze zeggen, het Indiase publiek veel vreugde gebracht." In mijn volgende leven zou ik graag evenveel plezier willen schenken aan Afrikaanse, Europese en Amerikaanse toeschouwers. "Waarom zegt ze dat niet? Als je een Indiër bent, zeg je dat niet. Als je een Indiër bent, zeg je: 'Ik wil moksha, ik wil nirvana, ik wil eruit.'" Sri Aurobindo heeft zich hier altijd tegen verzet. Sri Aurobindo vertelt ons dat het feit dat we altijd hebben geprobeerd uit deze wereld te ontsnappen, de reden is voor veel van de grote tragedies die India hebben getroffen, met name in de afgelopen duizend jaar.
Dit is dus het antwoord dat dit Wezen van Licht van Savitri krijgt. Nu is hij niet langer een God van de Dood, maar een verfijnd Wezen van Licht. Maar zelfs als Wezen van Licht verleidt hij haar, en op een gegeven moment zegt Savitri: "Je hebt geprobeerd een wapen te smeden, en van dat wapen ben ik, Savitri, het handvat en Satyavan het blad." Dat zal ik lezen. Ze zegt:
O gij, die de trompet laat klinken in het strijdperk,
Scheidt niet het gevest van het onbeproefde staal,
Neem niet de strijder met zijn ongeslagen slag.
Zijn er nog niet een miljoen gevechten te leveren?
O koningssmid, kletter nog uw begonnen gezwoeg,
Smeed ons aaneen in uw sterke smidse van het leven.
Noem uw welgevormde juwelen heft Savitri,
Noem uw blad's opgetogen glimlach Satyavan.
Geef vorm aan schoonheid, wijs ons door de wereld.
Breek de lier niet, voordat het lied gevonden is;
Zijn er niet nog talloze melodieën te weven?...
Ik weet, dat ik mensen's ziel kan verheffen naar God,
Ik weet, dat hij het Onsterfelijke omlaag kan brengen.
p. 687 regels 574-590
"Waarom wil je een spelbreker zijn, waarom?" Dit is wat we geacht worden te doen, maar in plaats van ons te zegenen, probeert u dit te verstoren door mij en Satyavan van elkaar te scheiden, en u belooft mij een soort ontsnapping uit deze wereld!"
De God van de Dood wordt nu een Wezen van Licht, is zeer, zeer verfijnd, zeer slim, en hij vraagt Savitri: "Ik waardeer je zorg voor de mensheid, je wilt de mensheid redden, je wilt hen volmaaktheid brengen, maar heeft je ooit de mensheid geraadpleegd, heb je hen gevraagd of zij gered willen worden? Je wilt hen misschien redden, maar willen zij gered worden? Nee." Hij zegt: "De mensheid kent tijdelijke enthousiasmes, waarbij ze plotseling opstaan, een vlag zwaaien en een nieuw doel, een nieuw ideaal, enzovoort aankondigen... Maar dit duurt een paar jaar, dan neemt het enthousiasme plotseling af en zijn we terug bij af. "Dus dit plotselinge enthousiasme dat je bij mensen aantreft, van idealisme, van heldhaftigheid, is slechts van korte duur." Hij verwoordt deze wanhoop op een prachtige manier:
Enkelen kunnen klimmen naar een onvergankelijke zon,
Of leven aan de randen van de mystieke maan
En naar het aardse denkvermogen de lichtstraal van de wijze kanaliseren.
Er zijn weinig helden en halfgoden,
Tot wie de besloten onsterfelijke stemmen spreken
En de hemelse clan is dicht bij hun daden.
p. 689, regels 644-649
En dan zegt hij:
Hemel's roep is zeldzaam, zeldzamer dan het hart, dat waarneemt;
De deuren van het licht zijn voor gewone denkvermogens verzegeld
En aarde's behoeften nagelen de menselijke massa aan de aarde,
Alleen in een verheffend uur van spanning
Antwoorden mensen op de aanraking van grotere dingen:
p. 689, regels 653-657
"Oorlogen brengen helden voort, vrijheidsstrijden brengen helden voort, een crisis in het leven brengt deze grote helden voort. Maar zodra de vrijheid is gekomen, zodra de oorlog voorbij is, dezelfde oude corruptie, dezelfde oude kleinzieligheid, dezelfde oude hebzucht, alles keert terug en nestelt zich weer in het leven van de mens. De mensheid wordt er dus niet echt beter op, ze blijft altijd hetzelfde.
Alleen in een verheffend uur van spanning
Antwoorden mensen op de aanraking van grotere dingen:
Of, opgetild door enige sterke hand om hemelse lucht te ademen,
Glijden zij terug in de modder, waaruit zij klommen;
Waarom?
In de modder, waarvan zij gemaakt zijn, waarvan zij de wet kennen,
Verheugen zij zich in veilige terugkeer naar een vriendelijke grond,...
We proberen allemaal een beetje hoger te klimmen, maar keren dan terug en wentelen ons in de modder, als varkens, omdat dat is waar we thuishoren, dat is wat we genieten, waar we ons thuis voelen – dit is de mensheid. Het Wezen van Licht vraagt Savitri: "Wil je deze mensheid redden?"
De gewone mens te zijn vinden zij het beste,
Te leven als anderen is hun geluk.
p. 689 regels 656-665
Welnu, het Wezen van Licht stelt Savitri vervolgens de volgende handelwijze voor: "Je hebt maar twee keuzes: ofwel opgaan in de leegte van het niet-zijn, nirvana; ofwel, je weet wie je bent, je bent de Allerhoogste Moeder die op aarde is geïncarneerd, waarom trek je je niet terug in je oorspronkelijke staat?" Met andere woorden, in beide gevallen: neem afstand van de aardse wereld, geef het grote ideaal op dat je hebt nagestreefd. Dit is wat de God van de Dood, nu veranderd in het Wezen van Licht, haar steeds weer vertelt. Savitri, zoals je weet, accepteert geen van deze dingen en zegt uiteindelijk:
Vergeefs brengt gij twee geesten in verleiding
Met eenzame zaligheid, die gered zijn uit een lijdende wereld;
Mijn ziel en de zijne zijn onverbrekelijk verbonden
In de ene taak, waarvoor onze levens geboren werden, ...
Wat willen we bereiken?"
Om de wereld te verheffen naar God in onsterfelijk Licht,
Om God omlaag te brengen naar de wereld kwamen wij op aarde,
Om het aardse leven te veranderen in goddelijk leven.
p. 692 regels 757-763
Sri Aurobindo heeft gezegd dat zijn yoga drie hoofddoelen heeft: ten eerste: de aspirant-sadhak in staat stellen op te stijgen naar het hoogste niveau van bewustzijn, dat hij het supramentale bewustzijn noemt, en het naar de aarde te brengen; ten tweede: onder deze kracht, onder deze invloed, alle delen van ons wezen, het denkvermogen, het leven en het lichaam transformeren zodat ze kunnen functioneren als volmaakte instrumenten van een volmaakte ziel. Transformatie van het leven en de manifestatie van het Goddelijke in het aardse leven is dus het tweede doel. En ten derde, dit is geen individuele verlossing. Maar om dit enorme nieuwe bewustzijn te gebruiken om de hele mensheid geleidelijk en langzaam te veranderen, zodat de hele natuur deelneemt aan deze nieuwe geboorte. Dus breng het bewustzijn, het allerhoogste bewustzijn genaamd het supramentale bewustzijn, naar beneden, verander het leven, het denkvermogen en het lichaam, geef aan ieder van hen de volmaaktheid die in hen verborgen ligt; en ten derde, neem de hele mensheid met je mee.
Savitri zegt:
Ik offer de aarde niet op voor gelukkiger werelden.
p. 692 regel 767
Dit gaat zo verder en we hebben geen tijd om alle details te bespreken. Uiteindelijk zegt dit Wezen van Licht tegen Savitri: "Als je de aarde wilt beïnvloeden, als je het lot van de aarde wilt veranderen, kun je dat niet doen via parlementen, je kunt dat niet doen via financiële instellingen, je kunt dat niet doen via revoluties. Wat je moet doen, is je verheffen tot een staat van de geest waar geen wereld bestaat, je verheffen tot het hoogste spirituele bewustzijn en van daaruit je wil aan deze wereld opleggen."
En op dat moment verdwijnt alles, inclusief dit Wezen van Licht. Alle vormen lossen op en Savitri bevindt zich boven deze hele schepping, waar niets is, nog geen schepping, het is een soort blanco blad, en op dat moment, op dit moment, zal alles wat Savitri vraagt haar gegeven worden.
De God van de Dood werd een tijdlang een Wezen van Licht. Nu is zelfs hij opgelost. Wat ze hoort is een stem zonder lichaam, en deze stem geeft Savitri vier kansen om te vragen wat ze wil. Elke keer zegt de stem:
Kies, O geest, uw allerhoogste keuze, die niet weer gegeven word; ...
p. 696 regel 898
En elke keer suggereert de Stem ook de keuze die ze geacht wordt te maken. De voorgestelde keuzes zijn verschillende vormen van ophouden van het zijn, verschillende vormen van Nirvana.
Ken in een gelukkige onmetelijke sublieme beëindiging
Een immens sterven in de eeuwigheid, ...
Ik bied je een immense uitdoving in de eeuwigheid aan.
De gelukzaligheid van de gedoofde vlam, ...
Je weet dat nirvana in wezen een gedoofde vlam is,
De gelukzaligheid van de gedoofde vlam,
dan:
Het laatste zinken van een golf in een grenzeloze zee, ...
p. 696 regels 901-905
Elk individu is een golf die oprijst op een zee en wanneer de golf weer samensmelt met de zee, ben je één met de zee, er is geen golf meer over, je individualiteit is uitgedoofd. Met andere woorden, hij biedt haar ontsnapping, uitdoving: nirvana is gereed, vraag er alleen maar om. Maar wat Savitri als antwoord vraagt is:
"Uw vrede, O Heer, een innerlijk geschenk om te behouden
Midden tussen het geraas en verwoesting van wilde Tijd
Voor de grootse ziel van de mens op aarde "
p. 696 regels 913-915
Ze geeft niet op, ze antwoordt: "Als u mij iets wilt geven, geef het dan voor de magnifieke ziel van de mens op aarde." Een tweede keer zegt hij op soortgelijke wijze:
"Wijd open staan de onuitsprekelijke poorten ervoor.
Mijn geest neigt omlaag om de aardse knoop te breken, ...
p. 696 regels 919-920
"Ik zal alles vernietigen, alle vormen, en ervoor zorgen dat jullie niets anders dan vrede en gelukzaligheid zullen hebben. Op dat moment, en elke keer dat een dergelijk aanbod wordt gedaan, beschrijft de dichter op prachtige wijze hoe Savitri een kreet hoort die opstijgt uit de aarde:
Zij hoorde zij een miljoen schepselen naar haar roepen.
p. 696 regel 926
De aarde indachtig, zegt ze:
"Uw eenheid, Heer, in vele naderende harten,
Mijn lieflijke oneindigheid van uw ontelbare zielen."
p. 697 regels 929-930
Voor de derde en vierde keer is Savitri onverbeterlijk, wat hij ook zegt, met welke kracht en nadruk dan ook: "Ik bied je uitsterven uit deze wereld aan", antwoordt zij: "Geef me liefde, geef me energie, geef me eenheid voor de mens op aarde".
Wanneer Savitri hierop aandringt, ondergaat deze god van de Dood, die eerst een Wezen van Licht en vervolgens slechts een Stem was geworden, op dat moment eindelijk een transformatie, want vanaf nu legt hij geen obstakels meer in de weg voor Savitri. Hij is volledig door Savitri overwonnen, niet slechts verslagen. Want Savitri creëert geen pad naar verlossing voor zichzelf, ze heeft haar bereidheid getoond om de hele mensheid erbij te betrekken, omdat ze beseft dat niemand volledig gered kan worden totdat iedereen gered is. Zodra je deze grote waarheid beseft en je volledig op dit doel richt, staan zelfs de goden aan je zijde. Nu is hij dus volledig tevreden en volgen er vier of vijf pagina's buitengewoon prachtige poëzie waarin deze God, nu de Allerhoogste, zijn toestemming geeft voor Savitri's onderneming en de vervulling ervan belooft.
De Moeder heeft ergens gezegd dat al deze ervaringen die in Savitri worden beschreven, vanaf het punt waar de confrontatie met de Dood plaatsvindt aan het einde van Boek VIII, tot en met de boeken XI, X en XI, allemaal haar eigen ervaringen waren. "Ik heb ze allemaal meegemaakt," zei ze. Het schijnt dat Sri Aurobindo deze regels 's nachts schreef, en de volgende ochtend kwam hij ze aan haar voorlezen. Bij een bepaalde gelegenheid zou ze hebben gezegd: "O Heer, U hebt al mijn geheimen aan de wereld onthuld." Wat hier geschreven staat, is in feite de eigen ervaring van de Moeder. Er is een prachtige opname beschikbaar van de Moeder die deze lange passage voorleest (die begint op pagina 696) en wanneer de Moeder deze regels leest, stokt haar stem; haar identificatie met Savitri is zo sterk.
Ik zal heerlijkheid uit u schenken als uit een kruik,
Ik zal u als mijn strijdwagen wervelen over de wegen,
Ik zal u gebruiken als mijn zwaard en als mijn lier,
Ik zal op u mijn minstreelkunsten van het denken spelen.
En wanneer gij trillend zijt met alle extase,
Én wanneer gij als één geest leeft met alle dingen,
Dan zal ik u mijn levende vuren niet besparen,
Maar van u een kanaal maken voor mijn tijdloze kracht.
p. 701 regels 1097-1105
En dan gaat het verder:
Wie op mij jaagt en mij vangt, wordt mijn gevangene:
Dit zult gij van nu af aan leren van uw hartslagen.
p. 702 regels 1112-1113
En in het slot, als je het in de stem van de Moeder hoort, het is beschikbaar op een cassettebandje, het is prachtig, ze zegt:
Heb voor altijd lief, O schone slaaf van God!
p. 702 regel 1114
De Moeder zegt dat het lezen van deze regel haar de meest overweldigende ervaring van het hele boek gaf.
Heb voor altijd lief, O schone slaaf van God!
O lasso van mijn verrukking's verwijdende strik,
Word mijn koord van universele liefde.
O Denkvermogen, wordt vol van de eeuwige vrede;
O Woord, roep de onsterfelijke litanie uit:
De gouden toren is gebouwd, het vuurkind is geboren....
O Satyavan, O lichtende Savitri,
Ik zend jullie verder als voorheen onder de sterren,
Een tweevoudig vermogen van God in een onwetende wereld,
In een omheinde schepping, afgesloten van het grenzeloze zelf,
God omlaag brengend naar de onbezielde aarde,
De aardewezens optillend naar onsterfelijkheid.
p. 702 regels 1114-1130
'Ik zend jullie verder als een tweevoudig vermogen'. Veel recente schrijvers over Sri Aurobindo en de Moeder hebben benadrukt dat zij een dubbele avatar waren. Dit is nog nooit eerder voorgekomen. Een Avatar is gekomen en nadat hij zijn taak had volbracht, is er een andere Avatar gekomen. Deze keer waren twee Avatars samengekomen. Dat komt doordat het werk dat deze keer wordt ondernomen van groot belang is en zeer complex. Zoals Sri Aurobindo zelf heeft gezegd, was de opstijging van aap tot mens niet zo steil als de opstijging die de mens nu moet maken van mens tot Supermens. Er moesten dus veel dingen tegelijkertijd gebeuren; en, zoals je weet, was het werk dat Sri Aurobindo en de Moeder deden, nog nooit eerder ondernomen. De grote tapasya die ze direct na de Siddhi-dag, 24 november 1926, tot zijn overlijden eind 1950, dus 24 jaar lang, hebben volbracht, is een mysterie gebleven. Sri Aurobindo weigerde enkele van de grote boeken die herschreven moesten worden, zoals De Synthese van Yoga, Over Wedergeboorte en andere essays, te herzien, omdat hij naar eigen zeggen geen tijd had. Wat deed Sri Aurobindo dan wel? Als je wilt zien wat Sri Aurobindo deed, moet je naar Aswapati's yoga gaan en zien hoe hij bezig was, gravend in een modderpoel van afschuw en slijk: al het werk dat hij in het Onbewuste deed, al dat schoonmaken van de stallen van Augena. Zelfs na dit alles was hij niet tevreden. Hij besloot: "Ik zal dit lichaam geven om ervoor te zorgen dat de afdaling van het Supramentale Bewustzijn wordt bespoedigd" en hij offerde zijn fysieke lichaam voor dat grote doel op 5 december 1950. Zijn lichaam werd bij die poging verbrijzeld, maar in 1956, zoals de Moeder het heeft aangekondigd, is het Supramentale Bewustzijn neergedaald.
Dus hier in Savitri wordt beschreven wat voor soort bewustzijn het is, wat voor soort volmaaktheid die wereld zal zijn, en er wordt ook voorspeld dat:
Het geïncarneerde tweevoudige Vermogen zal God's deur openen,
Het eeuwige supramentale zal de aardse Tijd aanraken.
p. 705.1240-1241
De geïncarneerde dubbele Kracht zal samenwerken en God's deur openen. Tot slot wil ik dit in verband brengen met de belangrijke uitspraak van de Moeder, waarin zij de neerdaling van het Supramentale Bewustzijn op aarde aankondigde.
Vanavond was de Goddelijke Aanwezigheid, concreet en materieel, onder jullie. Ik had een vorm van levend goud, groter dan het universum, en ik stond voor een enorme, massieve gouden deur die de wereld van het Goddelijke scheidde.
Toen ik naar de lichtende deur keek, wist en wilde ik, in één enkele beweging van bewustzijn, dat 'de tijd gekomen is', en met beide handen een machtige gouden hamer opheffend, gaf ik één enkele slag, één enkele slag, op de deur en de deur verbrijzelde in stukken.
Toen stroomde het supramentale Licht, Kracht en Bewustzijn in een ononderbroken stroom naar de aarde.
MCW 15:202
Ook dit werd voorspeld in Savitri.
Er zijn hier nog een aantal andere dingen op te merken, maar we hebben nu geen tijd om daar allemaal op in te gaan, dus ik zal alleen het laatste deel voorlezen, dat beschrijft wat er zal gebeuren wanneer de Supermens komt. Wanneer het Supramentale Bewustzijn neerdaalt, zal het menselijke denkvermogen anders functioneren, het vitale van de mens zal worden getransformeerd, zelfs het lichaam zal zich God herinneren. Het lichaam zal niet meer gemaakt zijn van de substantie waaruit het nu is gemaakt. Het zal lichter, plastischer, enzovoort zijn – al deze dingen zijn beschreven in deze lange profetische passage. En de passage eindigt met deze woorden die zeer bekend zijn:
Een goddelijke kracht zal stromen door weefsel en cel
En het bevel nemen over adem en spraak en daad
En alle gedachten zullen een gloed van zonnen zijn
En elk gevoel een hemelse huivering.
Vaak zal een glanzende innerlijke dageraad komen,
Die de kamers van het sluimerende denkvermogen verlicht;
Een plotselinge zaligheid zal stromen door elke ledemaat
En de Natuur vullen met een machtigere Tegenwoordigheid.
Aldus zal de aarde zich openen naar goddelijkheid
En zullen gewone naturen de wijde verheffing voelen,
Gewone daden verlichten met de Geest's straal
En de godheid ontmoeten in gewone dingen.
De Natuur zal leven om de verborgen God te manifesteren,
De Geest zal het menselijke spel opnemen,
Dit aardse leven zal het goddelijke leven worden.
p. 710 regels 1416-1430
Dit is niet het einde van de Canto. Er volgt een korte passage die Savitri beschrijft na haar grote triomf, haar afdaling van dat hoge vlak terug naar de aarde. Deze passage wordt beschreven op de laatste twee pagina's.
Voordat ik afsluit, wil ik graag een brief met jullie delen, die ik graag aan jullie wil voorlezen, omdat deze minder bekend is dan sommige andere zaken. Vaak wordt er over het Supramentale Bewustzijn gesproken alsof het iets saais en oninteressants is, alsof men zegt: "Ik snap niet waarom Sri Aurobindo dit Supramentale Bewustzijn wil, het lijkt me niet echt spannend of inspirerend..." Je weet dat voor Indiërs alles wat spiritueel is saai is – we hebben spiritualiteit tot het saaiste mogelijk gemaakt, omdat we er altijd in negatieve termen over hebben gesproken. Hier schrijft Sri Aurobindo, in antwoord op een brief waarvan ik niet weet van wie die was, iets waarvan ik denk dat we er allemaal een kopie van zouden moeten maken en op een prominente plek in huis zouden moeten hangen, of waar we het vaak zullen zien. Het is namelijk een zeer inspirerende boodschap over het Supramentale, waarin hij zegt dat de aanraking van de hemel de aarde niet tenietdoet, maar juist vervult. Hij zegt:
Het supramentale is niet groots, afstandelijk, koud en sober; het is niet iets dat tegengesteld is aan of onverenigbaar is met een volledige vitale en fysieke manifestatie; integendeel, het bevat de enige mogelijkheid tot volledige vervulling van de levenskracht en het fysieke leven op aarde. Juist omdat het zo is, omdat het mij zo geopenbaard is en om geen andere reden, heb ik het nagestreefd en volgehouden totdat ik ermee in contact kwam en er kracht uit kon putten en de invloed ervan kon ervaren. Ik houd me bezig met de aarde, niet met werelden daarbuiten omwille van zichzelf; ik zoek een aardse realisatie en geen vlucht naar verre bergtoppen. Alle andere yogavormen beschouwen dit als een illusie of een voorbijgaande fase; alleen de supramentale yoga beschouwt het als iets dat door het Goddelijke is geschapen voor een progressieve manifestatie en heeft de vervulling van leven en lichaam als doel.
Toen hem gevraagd werd: "Waarom wilt u yoga beoefenen?", antwoordde hij: "Voor de vervulling van het leven." Niet het opgeven van het leven, niet het afschaffen van het leven, niet het verarmen van het leven, maar voor de vervulling van het leven. Dat is wat hij zegt.
Het supramentale is simpelweg het Waarheidsbewustzijn en wat het in zijn afdaling brengt, is de volledige waarheid van het leven, de volledige waarheid van het bewustzijn in de Materie. Men moet inderdaad naar hoge toppen klimmen om het te bereiken, maar hoe hoger men klimt, hoe meer men naar beneden kan brengen. Ongetwijfeld hoeven leven en lichaam niet te blijven in de onwetende, onvolmaakte, machteloze dingen die ze nu zijn; maar waarom zou een verandering naar een vollere levenskracht, een vollere lichaamskracht als iets afstandelijks, kouds en onwenselijks worden beschouwd? De hoogste Ananda waartoe lichaam en leven nu in staat zijn, is een kortstondige opwinding van het vitale denkvermogen, de zenuwen of de cellen, die beperkt, onvolmaakt en snel voorbijgaat: met de supramentale verandering kunnen alle cellen, zenuwen, vitale krachten, belichaamde mentale krachten worden gevuld met duizendvoudige Ananda,...
Hij zegt dat onze heerlijkheid in elk aspect van ons leven duizendvoudig zal toenemen.
...in staat tot een intensiteit van gelukzaligheid die onbeschrijfelijk is en die niet hoeft te vervagen. Wat afstandelijk, afstotend en onwenselijk! De supramentale liefde betekent een intense eenheid van ziel met ziel, denkvermogen met denkvermogen, leven met leven, ...
Mensen hebben vaak gevraagd: "Wat gebeurt er met de liefde in de supramentale wereld?" En dit is wat Sri Aurobindo zei:
De supramentale liefde betekent een intense eenheid van ziel met ziel, denkvermogen met denkvermogen, leven met leven, en een volledige overstroming van het lichaamsbewustzijn met de fysieke ervaring van eenheid, de aanwezigheid van de Geliefde in elk deel, in elke cel van het lichaam. Is dat ook iets afstandelijks en groots, maar onwenselijks? Met de supramentale verandering, precies datgene waar je op aandringt, wordt de mogelijkheid van een vrije, fysieke ontmoeting van het belichaamde Goddelijke met de sadhak, zonder conflict van krachten en zonder ongewenste reacties, mogelijk, verzekerd en vrij.
En dan voegt hij eraan toe:
Ik zou nog pagina's lang door kunnen gaan, maar dit is voorlopig genoeg.
SABCL 22:90-91
49: BOEK XII—EPILOOG EN EEN ALGEMENE TERUGBLIK59
Dit is de afsluitende sessie van ons Savitri-studiekamp dat elf dagen geleden begon in het Beach Office van de Sri Aurobindo Society in Pondicherry. We zullen ons deze sessie, die vanmiddag in Savitri Bhavan plaatsvond, nog lang herinneren, omdat het de afsluiting markeert van de eerste cyclus van Savitri-studiekampen die we zo'n veertien jaar geleden zijn begonnen. Savitri is een onuitputtelijke bron van spirituele vreugde, kracht, verlichting en inspiratie, en de voltooiing van de eerste cyclus van studiekampen, kunnen niet anders worden gezien dan als de voltooiing van onze eerste lezing van dit prachtige epos. Laten we na deze eerste cyclus hopen en bidden dat er meer van zulke cycli zullen volgen. Het organiseren van deze studiekampen is als het uitvoeren van een yajna; er moeten zoveel dingen goed gaan en zoveel mensen moeten samenwerken voordat een studiekamp succesvol kan worden gehouden. Ik twijfel er niet aan dat degenen onder ons die het voorrecht hebben gehad om al zoveel jaren aan deze studiekampen deel te nemen, een bijzondere genade van de Moeder hebben ontvangen. Voor mij persoonlijk zijn deze studiekampen een overvloedige genade geweest. Laat ik daarom allereerst onze dankbaarheid betuigen aan de Moeder die ons al die jaren op Savitri heeft gericht. Zonder haar steun in elke fase hadden deze kampen niet kunnen plaatsvinden.
Een van de positieve ontwikkelingen in de structuur van onze studiekampen in de afgelopen jaren is de toevoeging van een afsluitende sessie in Savitri Bhavan. Dit is een zeer gelukkige gelegenheid voor alle liefhebbers van Savitri, of ze nu uit Auroville komen, uit de ashram in Pondicherry of uit welk deel van India of de wereld dan ook; we kunnen hier allemaal van tijd tot tijd samenkomen om Savitri te vieren.
Deze keer hebben we tijdens ons studiekamp eerst Boek XII bestudeerd, het afsluitende boek van Savitri met de titel "Epiloog". Zoals je weet, heeft Boek XII, net als Boek VIII, zeer weinig aandacht gekregen van Sri Aurobindo tijdens zijn uitgebreide herzieningen van het epos, die grotendeels na 1930 plaatsvonden. Zoals Richard Hartz heeft opgemerkt, is dit op zich al heel interessant. In de oorspronkelijke Legende van Savitri en Satyavan zijn de twee centrale feiten de dood van Satyavan (het thema van Boek VIII) en zijn wederopstanding, zijn herrijzenis, zijn terugkeer tot leven (het thema van Boek XII). Precies deze twee boeken, Boek VIII en Boek XII, hebben weinig herziening van Sri Aurobindo ondergaan. Dit suggereert dat Sri Aurobindo niet zozeer geïnteresseerd was in de dood zelf, of in de wederopstanding, maar eerder in de spirituele feiten en krachten die eraan ten grondslag liggen, en in de spirituele oplossing voor het probleem van de dood.
Desalniettemin is Boek XII een zeer aangenaam stuk verhalende poëzie. De eerste versie die Sri Aurobindo tussen 1916 en 1918 schreef, was waarschijnlijk een zeer geïnspireerde compositie, en veel regels uit die vroege versie zijn nog steeds terug te vinden in de huidige vorm van dit Epiloog. Dit deel heeft natuurlijk niet de epische verhevenheid van veel andere delen van Savitri. Maar als verhalende poëzie heeft dit Epiloog een heldere en vloeiende beweging en bevat het enkele prachtige regels. Om je een indruk te geven van de poëzie in Boek XII, zal ik een kort fragment voorlezen. Wanneer Satyavan weer bij bewustzijn komt, begint hij zich af te vragen waar hij is en waar hij is geweest. Hij merkt een verandering in Savitri op en vraagt zich af of dit wel dezelfde Savitri is die hij eerder kende. Hij weet ook niet goed hoe hij met haar moet omgaan. En Savitri stelt de verbijsterde Satyavan gerust met deze woorden:
"Alles is nu veranderd, en toch is alles hetzelfde.
Zie, we hebben God's aangezicht aanschouwd,
Ons leven heeft zich geopend in goddelijkheid.
We hebben identiteit gedragen met de Allerhoogste
En zijn bedoeling gekend in onze sterfelijke levens.
Onze liefde is groter geworden door die machtige aanraking
En heeft zijn hemelse betekenis ontdekt,
Toch is niets verloren van de sterfelijke liefde's heerlijkheid.
Hemel's aanraking vervult, maar maakt onze aarde niet ongedaan:
Onze lichamen hebben elkaar nodig in hetzelfde einde;
Nog steeds herhalen zich in onze borsten als het hemelse geheime ritme
Onze menselijke hartslagen gepassioneerd dichtbij.
Nog steeds ben ik zij, die naar u toekwam, midden in het gemurmel
Van zonverlichte bladeren aan deze rand van dit bos;
Ik ben de Madraan, ik ben Savitri.
Al, wat ik voorheen was, ben ik nog steeds voor u,
De nabije metgezel van uw gedachten en hoop en zwoegen,
Alle gelukkige tegenstellingen zou ik voor u verenigen..."
p. 719 regels 155-172
In de oorspronkelijke legende van Vyasa beslaan de gebeurtenissen die in dit Epiloog worden beschreven bijna een derde van het totale aantal sloka's waarin de legende is verteld. We krijgen in detail te horen wat elk van de belangrijkste personages in het verhaal, waaronder Satyavan's ouders en enkele van de eerbiedwaardige wijzen en Rishi's die in hun buurt woonden, deden en zeiden. Sri Aurobindo was niet geïnteresseerd in dit deel van het verhaal, maar hij moest zijn epische gedicht tot een einde brengen. En dat doet hij precies in dit Epiloog. Toen Nirod-da hem eraan herinnerde dat hij Boek VIII en Boek XII moest herzien, zei hij: "O, dat – daar zien we later wel naar." Hij wist precies wat er aan de hand was. Hij lijkt op dat moment grote haast te hebben gehad. Dit was ergens in de tweede helft van november 1950. Sri Aurobindo had toen al besloten om te sterven. Ondanks al deze factoren lijkt Boek XII een adequate afsluiting van het epos te zijn, hoewel het geenszins zo uitermate passend is als het openingsgedeelte van het epos, dat volgens Richard Hartz Sri Aurobindo het werk minstens vijftig keer zou hebben herzien. Volgens de informatie die Richard ons heeft gegeven, zijn er vijfenveertig manuscripten van het eerste canto, en op vijf getypte manuscripten heeft Sri Aurobindo nog verdere wijzigingen aangebracht, dus in totaal zijn er minstens deze vijftig versies. Ik denk niet dat velen van ons het eerste canto vijftig keer hebben gelezen – ik in ieder geval niet. Dat is de zorg die Sri Aurobindo aan sommige delen van Savitri heeft besteed. Er zijn echter ook andere delen, zoals de grote zegen van het Allerhoogste Goddelijke in Boek XI, die bestaat uit ongeveer 500 vloeiende regels en die hij gedurende een paar dagen bijna onafgebroken aan Nirodbaran dicteerde.
Boek XII is een kort boek en we hebben het in ongeveer drie dagen uitgelezen. Omdat ons studiekamp elf dagen duurde, hadden we nog acht dagen over. Tijdens deze acht extra dagen heb ik geprobeerd een soort overzicht van het epos als geheel te maken, door me te concentreren op bepaalde belangrijke thema's. De thema's die we tijdens onze bespreking hebben onderzocht waren, ten eerste: "Sri Aurobindo's visie en de verwezenlijking ervan in Savitri"; ten tweede: "De voetstappen van de Moeder in Savitri"; en ten derde: "Sri Aurobindo's visie op onze toekomst". Dit waren de drie onderwerpen die we de afgelopen acht dagen hebben behandeld. Vandaag zal ik proberen het gedicht op een andere manier te bespreken, en om dat te doen in de beperkte tijd die we hier tot onze beschikking hebben, is inderdaad een onmogelijke opgave.
We beseffen onvoldoende dat de doelen die Sri Aurobindo voor zijn yoga stelde niet alleen revolutionair waren voor zijn tijd, maar ook vandaag de dag nog revolutionair zijn, aangezien zelfs nu nog maar weinig denkers zulke hoge doelen durven te stellen voor de toekomst van de mens op aarde. Traditioneel gezien kennen spirituele paden twee soorten doelen: een plaats vinden in een of ander Vaikuntha of Kailash, of een speciale hemel of paradijs waar je bediend wordt door acht jonkvrouwen, waar je alle comfort van het leven zult hebben zonder ongemakken en onvolkomenheden, waar je nooit oud zult worden of ziek zult worden. Men wordt geacht dit soort vervulling voor zichzelf te verdienen door de juiste dingen te doen en het juiste leven te leiden gedurende het leven hier op aarde. Hoewel dit doel ook in de Indiase spiritualiteit enige aandacht heeft gekregen, geeft de Indiase traditie de voorkeur aan een ander soort doel: de eenwording met Nirvana, het ontsnappen aan de cyclus van geboorte en dood. Bijna alle religieuze en spirituele tradities zweren bij dit doel. Als je een willekeurige Indiër, geleerd of onwetend, in een spirituele stemming vraagt: "Wat is je grootste ambitie in het leven?", zal hij antwoorden: "Mijn grootste ambitie in het leven is om te ontsnappen aan deze cyclus van geboorte en dood." Hij heeft er niet over nagedacht, maar omdat hij Indiër is, zit het in zijn bloed; hij hoort het te zeggen en hij zegt het. Deze hele houding is er een van ontkenning van het leven. Impliciet betekent dit dat zodra je spiritueel wordt, je dit leven moet beschouwen als een fout van God en dat het jouw verantwoordelijkheid is om hem te corrigeren door je volledig terug te trekken in een soort naamloos en vormloos bestaan verderop.
Sri Aurobindo bracht het revolutionaire idee naar voren dat spiritualiteit geen manier is om het leven af te schaffen of te annuleren, maar om vervulling aan het leven te geven. En hij definieert zijn spiritualiteit in deze termen. Hij zei dat spiritualiteit niet alleen vervulling moet brengen voor de geest van de mens, maar ook voor de instrumenten van mensen's geest, dat wil zeggen voor het denkvermogen, het vitale en het lichaam. Hij definieert het zo duidelijk mogelijk. En ten tweede stelt hij dat zijn doel niet is om perfectie te bereiken die beperkt is tot een individu of een paar individuen. Zijn doel is om deze perfectie toegankelijk te maken voor de hele mensheid. Wat we willen is een nieuw bewustzijn dat zich hier vestigt en toegankelijk wordt voor de hele mensheid. Dit is iets nieuws. Dit collectieve aspect is de eis van de Tijdgeest. Als iets groots en goed is, kun je het niet alleen voor jezelf houden – als het goed en groots is, moet je er ook voor zorgen dat iedereen eraan kan deelnemen. Sri Aurobindo was zijn tijd ver vooruit. Zelfs toen al zei hij: "Ik wil het supramentale bewustzijn niet alleen als een individuele prestatie. Het moet ten goede komen aan het hele aardse bewustzijn." Dit was zijn definitie van de doelen van zijn yoga. En zijn grote epos, Savitri, is een verhaal over het nastreven van deze doelen.
Zoals je weet, bevat Savitri twee biografieën en een autobiografie. Het bevat een beschrijving van Sri Aurobindo's yoga, oftewel Aswapati's yoga, dus het eerste deel is autobiografisch. Het is ook een spirituele biografie van de Moeder. Er zijn dus veel passages in Savitri die ons aan de Moeder herinneren, en de Moeder zelf heeft in haar Agenda en elders gezegd dat een groot deel van Savitri een weergave is van haar eigen persoonlijke ervaringen. Sommige van deze ervaringen, zegt ze, had ze zelfs al dertig jaar voordat ze naar Pondicherry kwam. Ze heeft deze ervaringen nooit aan Sri Aurobindo verteld. Toch was Sri Aurobindo in staat deze ervaringen te beschrijven en erover te schrijven in Savitri. Daarnaast is er een derde biografie, die betrekking heeft op jou en mij – het is ónze biografie, die ons vertelt hoe we hier zijn gekomen, waar we vandaan komen en door welke stadia we zijn gegaan, en waar we vanaf hier naartoe moeten. Waarom is ons leven in dit stadium zo'n puinhoop, en na de mens, wie komt er dan? En wat zal onze overgang naar het volgende stadium verzekeren? Sri Aurobindo behandelt al deze vragen in zijn epos.
Om bij het begin te beginnen, zien we dat Sri Aurobindo al in het tweede canto van Boek I op prachtige wijze de kern van Savitri's leven samenvat:
Hiervoor had zij de sterfelijke adem aanvaard:
Om te strijden met de Schaduw was zij gekomen
En zij moet het raadsel van mensen's geboorte tegemoet treden
En leven's kortstondige gevecht in de stomme Materie's nacht.
Hetzij om te dragen met Onwetendheid en dood
Of de weg te houwen van Onsterfelijkheid,
Het goddelijke spel voor de mens te winnen of te verliezen,
Was de ziel's inzet, geworpen met Lot's dobbelsteen.
Maar niet om zich te onderwerpen en lijden was zij geboren;
Om te leiden, te volbrengen was haar glorieuze deel.
p. 17 regels 229-238
Dit was de inzet van haar leven: 'Hetzij om te dragen met Onwetendheid en dood'. Wij mensen hebben altijd compromissen gesloten met Onwetendheid en Dood. We hebben tegen Onwetendheid en Dood gezegd: "Goed, geef me wat verlichting van jullie aanval zolang ik hier op aarde ben, hoe tijdelijk het ook mag zijn. Laat deze wereld van jullie zijn, jullie mogen hier regeren zolang jullie willen." Dus hebben we altijd geprobeerd aan deze wereld te ontsnappen, we hebben altijd geweigerd het probleem van Onwetendheid en Dood onder ogen te zien. We hebben gezegd: "Dit kan niet veranderd worden, dit is Gods uiteindelijke beschikking hier voor de mens en voor de aarde, wie zijn jij en ik om dit te betwisten?" Maar Savitri is juist gekomen om dit te betwisten. Dat is wat deze regels ons vertellen.
In het volgende canto krijgen we het begin van Aswapati's verhaal. Aswapati's yoga beslaat, zoals je weet, zo'n 320 pagina's, ongeveer 12.000 regels. Niemand kan zo gedetailleerd over iemands leven of yoga schrijven. Het is overduidelijk dat Sri Aurobindo hier over zijn eigen yoga schrijft. In een brief uit 1946 heeft hij ons al enkele aanwijzingen gegeven over waar deze yoga over ging en welke verschillende stadia we in deze yoga moeten herkennen. In canto's 3 tot en met 5 van Boek I wordt getoond hoe Aswapati zijn eigen spirituele zelf-vervulling als individu bereikt, en dit deel van zijn ontwikkeling bestaat uit twee yogische bewegingen: eerst een psycho-spirituele transformatie en vervolgens een grotere spirituele transformatie met een opstijging naar een hogere macht.
In Boek II wordt beschreven hoe Aswapati alle werelden en bewustzijns-niveaus verkent, van het subtiele fysieke en vitale tot het mentale en spirituele. Hij zoekt naar het scheppende principe dat hem zal helpen of laten zien hoe hij de aard van het leven kan veranderen, hoe hij perfectie in het leven kan brengen. Ondanks al deze verkenning, die beschreven staat in de vijftien canto's van Boek II – bijna 200 pagina's met spirituele ervaringen in de verschillende werelden – slaagt hij er niet in het geheim te vinden waarnaar hij op zoek was. De dynamiek van deze opwaartse reis brengt hem tot aan de drempel van de Nirvana-ervaring. Dit cruciale moment wordt beschreven in Canto 2 van Boek III. En dit is, denk ik, een zeer belangrijk moment in de spirituele geschiedenis van de mensheid en in het bijzonder van India. Dit is het moment waarop Aswapati op het punt staat Nirvana binnen te treden, maar iets in hem zegt dat er een andere, een glorieuzere bestemming voor de mens mogelijk is.
Dit moment is in zekere zin vergelijkbaar met een soortgelijk moment in het leven van Amitabha Boeddha. De legende vertelt dat toen Boeddha op het punt stond Nirvana te bereiken, hij stopte en terugkeek op zijn leven en de hele mensheid zag ondergedompeld in onwetendheid en lijden. Hij besloot terug te keren om de mensheid te helpen zich te bevrijden van onwetendheid en lijden. Boeddha had natuurlijk groot mededogen en liefde voor de mensheid. Maar ik denk niet dat hij een specifieke oplossing had voor de problemen van het leven. Hij dacht alleen: "Ik wil Nirvana niet alleen voor mezelf. Ik wil zoveel mogelijk mensen meenemen." De enige manier waarop hij de mensheid kon redden, was dus om te proberen elk individu afzonderlijk te redden, hem te laten beseffen dat deze wereld vergankelijk en vol lijden is, en hem vervolgens over te halen zich bij hem aan te sluiten in het streven naar Nirvana. Zeer prijzenswaardig, en we moeten hem daarvoor prijzen, en hij is terecht door de Indiase traditie tot Avatar verklaard. Maar hoeveel mensen kun je op deze manier redden? Bovendien, wat probeer je hen uiteindelijk te leren? Je probeert ze te leren hoe ze aan dit leven kunnen ontsnappen. Je leert ze niets over hoe ze perfectie in dit leven kunnen bereiken.
Dat is iets nieuws aan Sri Aurobindo. Net als Amitabha Boeddha was zijn mededogen voor de mensheid grenzeloos, maar hij had meer dan alleen mededogen. Het is niet genoeg om alleen mededogen en liefde te hebben, want die alleen brengen je niet ver. Je hebt iets meer nodig, je hebt een kracht nodig die sterk genoeg is om het menselijk bewustzijn en daardoor de menselijke natuur te transformeren. En Sri Aurobindo had deze kracht ontdekt. Hij heeft erover geschreven in Savitri en in zijn andere boeken, zoals Het Goddelijke Leven. In Savitri ontdekt Aswapati dat deze kracht niet beschikbaar is in de gerealiseerde werelden, dus gaat hij naar de Transcendente Wereld, waar verleden, heden en toekomst één zijn, en daar ervaart hij een wereld van volmaaktheid die wacht om neer te dalen. In Boek III vinden we een prachtige beschrijving van deze wereld van volmaaktheid, die de Supramentale Wereld wordt genoemd:
Een Zaligheid, een Licht, een Vermogen, een Liefde als witte vlam,
Ving alles in één enkele immense omarming;
Het bestaan vond zijn waarheid op de borst van de Eenheid
En ieder werd het zelf en ruimte van allen.
De grote wereldritmen waren de hartslagen van één Ziel,
Te voelen was een vlam-ontdekking van God,
Het hele denkbermogen was één enkele harp van vele snaren,
Alle leven een lied van vele ontmoetende levens;
Want werelden waren er veel, doch het Zelf was een.
Deze kennis nu werd een kosmos' zaad gemaakt:
Dit zaad was opgesloten in de veiligheid van het Licht,
Het had geen omhulling van Onwetendheid nodig.
Toen, vanuit de trance van die ontzaglijke omhelzing,
En uit de slagen van dat enkele Hart
En uit de naakte Geest's overwinning,
Verrees een nieuwe en wonderbaarlijke schepping.
Onberekenbare uitstromende oneindigheden,
Lachend vanuit een onmetelijk geluk,
Leefden hun ontelbare eenheid;
Werelden, waar het wezen grenzeloos is en wijd,
Belichaamden ondenkbaar het egoloze Zelf;
Verrukking van zaligmakende energieën
Verenigden Tijd met het Tijdloze, polen van één enkele vreugde;
Witte uitgestrektheden werden gezien, waar alles gehuld is in alles.
Er waren geen tegenstellingen, geen afgescheiden delen,
Allen waren door spirituele schakels verbonden met allen
En onverbrekelijk verbonden met de Ene:
Elk was uniek, doch nam alle levens als zijn eigen,
En herkende, de tonen volgend van het Oneindige,
In zichzelf het universum.
p. 322-323 regels 209-238
Zelfs te midden van de glorie van deze supramentale wereld ervaren, maakt Aswapati zich nog steeds zorgen om de aarde. Zelfs in die nieuwe wereld die op het punt staat geboren te worden, is hij zich bewust van de behoeften van de aarde. Zelfs wanneer hij deze zalige toekomst ervaart, maakt hij zich zorgen om jou en mij, en zegt: "Hoe maak ik deze wereld toegankelijk voor de mensheid?" Tegelijkertijd ziet hij zijn eigen kleine, beklagenswaardige, fragiele lichaam aan de rand van de wereld liggen en zegt: "En dat lichaam dan? Dat is ook een deel van mij. Hier is de geest volledig vervuld, het heeft gelukzaligheid, het heeft eenheid, hetj heeft volmaaktheid, maar zou mijn lichaam niet ook deel moeten hebben aan deze volmaaktheid? Hoe kan ik dit mogelijk maken?" Dit zijn Aswapati's zorgen, omdat het ook de zorgen zijn van Sri Aurobindo's yoga. En uiteindelijk, omdat hij zelf geen manier kan bedenken om deze wereld naar de aarde te brengen, wendt hij zich tot de Allerhoogste Goddelijke Moeder, de Adishtatri van deze wereld en van alle werelden, en bidt tot haar. In het volgende canto zien we wat Aswapati moet doen om deze wereld op aarde te brengen.
Wanneer hij de Allerhoogste Moeder ziet, is het eerste wat ze hem vertelt dat de mens precies is waar hij nu is omdat hij daar thuishoort: "Probeer de vooruitgang niet te versnellen, want de mens is er nog niet klaar voor om afscheid te nemen van de Onwetendheid. Hij wentelt zich graag in Onwetendheid. Laat hem lang genoeg de tijd nemen – ooit zal hij naar deze volmaaktheid gaan zoeken, maar nog niet nu."
Maar Aswapati, zoals Aswapati is, zegt:
"Hoe zal ik tevreden rusten met sterfelijke dagen
En de saaie maat van aardse dingen,
Ik, die achter het kosmische masker
De glorie en schoonheid heb gezien van uw gezicht?
Hard is de doem, waaraan gij uw zonen bindt!
Hoelang zullen onze geesten strijden met de Nacht
En nederlaag dragen en het ruwe juk van de Dood,
Wij, die de vaten zijn van een onsterfelijke Kracht
En bouwers van de godheid van het ras?
...
Aldoor gaan de eeuwen en millennia voorbij.
Waar in de grijsheid is uw komen's straal?
Waar is de donder van uw victorie's vleugels?
We horen alleen voeten van passerende goden.
p. 341 regels 266-282
We zijn allemaal klaar om de goden te ontvangen, we hebben alles gereedgemaakt; maar we horen alleen schuifelende voetstappen, en dan komt er iemand die ons vertelt dat de goden zijn vertrokken, dat we tot de volgende keer moeten wachten. Men raakt in wanhoop en hopeloosheid. En als je zijn oordeel vertrouwt, zal hij voor altijd verdwaald raken in het labyrintische mentale bewustzijn dat hij om zichzelf heen heeft geweven. De enige oplossing hiervoor, O Goddelijke Moeder, is dat U neerdaalt en de verantwoordelijkheid op u neemt om dit nieuwe bewustzijn naar beneden te brengen. Menselijke inspanning, menselijke kracht en sterkte zijn hiervoor ontoereikend. Alleen een avatar kan dit doen.
Dus bidt hij tot de Goddelijke Moeder:
Almachtigheid, omgord met het vermogen van God
Bewegingen en momenten van een sterfelijke wil,
Pak met de eeuwige macht een menselijk uur
En verander met één gebaar de hele toekomstige tijd.
Laat een groots woord gesproken zijn vanaf de hoogten
En één grootse daad de deuren van het Lot ontsluiten."
p. 345 regels 416-421
De Moeder luistert naar dit gebed en stemt ermee in een emanatie te zenden, een avatar van haar.
"O sterke voorloper, ik heb uw roep gehoord.
Eén zal neerdalen en de ijzeren Wet breken,
Natuur's doem veranderen door het enkele geest's vermogen.
Een grenzeloos Denkvermogen, dat de wereld kan omvatten,
Een lieflijk en gewelddadig hart van vurige kalmte
Zal, bewogen door de passies van de goden, komen.
Alle machten en grootheden zullen zich in haar verenigen;
Schoonheid zal hemels wandelen op aarde,
Heerlijkheid zal slapen in het wolkennet van haar haar,
En in haar lichaam als op zijn boom van thuiskeer
Zal onsterfelijke Liefde haar glorieuze vleugels uitslaan.
Een muziek van smarteloze dingen zal haar charme weven;
De harpen van de Volmaakte zullen haar stem afstellen,
De stromen van de Hemel zullen murmelen in haar lach,
Haar lippen zullen de honingraten zijn van God,
Haar ledematen zijn gouden kruiken van extase,
Haar borsten de verrukkelijke bloemen van het Paradijs.
Zij zal Wijsheid dragen in haar stemloze boezem,
Sterkte zal met haar zijn als een veroveraar's zwaard
En uit haar ogen zal de Eeuwigheid's zaligheid stralen.
Een zaad zal worden gezaaid in Dood's ontzagwekkende uur,
Een tak van de hemel getransplanteerd naar menselijke grond;
De Natuur zal verder springen dan haar sterfelijke stap;
Het Lot zal veranderd worden door een onveranderlijke wil."
p. 346 regels 429-452
Dit is de belofte van de Allerhoogste Goddelijke Moeder.
Zoals je weet, is Savitri in Vyasa's legende van Savitri en Satyavan een uitzonderlijk begaafde jonge vrouw, maar er wordt nergens vermeld dat zij een avatar is. Recent onderzoek van Richard Hartz en anderen heeft aangetoond dat Sri Aurobindo ergens rond het midden van de jaren twintig van de vorige eeuw besefte wie Mirra Richard werkelijk was. Zijn erkenning van haar als de Moeder, als een Avatar van de Allerhoogste Goddelijke Schepper, vormde de kiem voor de herziening die Sri Aurobindo na 1926 of 1928 van Savitri ondernam. Hij zag duidelijk in dat het de levensmissie van de Moeder was om het nieuwe bewustzijn te brengen. Als we kijken naar de beschrijving van de geboorte van Savitri die Sri Aurobindo heeft gegeven, kan er geen twijfel over bestaan dat Sri Aurobindo haar als een avatar wil presenteren. Zoals ons wordt verteld in de Essays over de Gita, daalt een avatar neer, met name wanneer er een impasse is, een soort blokkade voor de voortgang van de evolutie, en alleen een avatar kan dit opheffen; dus is de avatar nodig. Maar het lijkt erop dat we deze keer twee avatars nodig hadden – Sri Aurobindo kwam als avatar, en de Moeder kwam ook als avatar. Ik vraag me af of er in het verleden vrouwelijke avatars zijn geweest, hoewel het bewustzijn van de Moeder altijd in een of andere vorm op aarde aanwezig is geweest wanneer er een doorbraak in de evolutie op handen was. Maar deze keer is de Allerhoogste Goddelijke Moeder zelf als avatar neergedaald. Dit komt waarschijnlijk omdat de verandering die nu wordt overwogen, de transformatie die nu wordt verwacht, zo radicaal zal zijn, zo ongekend in de geschiedenis van de evolutie. Het werk dat deze keer moet worden verricht, is geen alledaags werk. De omvang van de betrokken kwesties is zodanig dat er twee avatars moesten komen. Je moet beseffen dat dit niet vaak voorkomt in de geschiedenis van de evolutie. Degenen onder ons die in de vorige eeuw leefden, hadden het enorme geluk tijdgenoten te zijn van de eerste vrouwelijke avatar op aarde. Dat is iets om te vieren, en ik vond dat ik dit moest vermelden omdat wij dit jaar de 125e geboortedag van de Moeder vieren.
Dit markeert het hoogtepunt van Aswapati's zoektocht, en vanaf dat moment is het gedicht in wezen Savitri's verhaal, beginnend met haar geboorte. Het is heel duidelijk uit de manier waarop Sri Aurobindo Savitri's geboorte beschrijft dat hij haar als een Avatar zag. Overweeg de volgende regels:
Op dit verheven schitterende moment van de goden
Aarde's hunkering beantwoordend en haar schreeuw om zaligheid,
Kwam een grootsheid vanuit onze andere landen.
Een stilte onder het geluid van aardse dingen
Openbaarde onveranderlijk het geheime Woord,
Een machtige toevloed vulde de vergeetachtige klei:
Een lamp was ontstoken, een geheiligd beeld gemaakt.
Een bemiddelende straal had de aarde aangeraakt
En overbrugde de afgrond tussen mensen's denkvermogen en God's;
Zijn helderheid verbond onze vergankelijkheid met het Onbekende.
Een geest, bewust van zijn hemelse bron,
Die hemel vertaalde in menselijke vorm,
Daalde af in aarde's onvolmaakte vorm
En weende niet, gevallen tot onsterfelijkheid,
Maar bezag allen met grote en kalme ogen.
Eén was weergekeerd van de transcendente vlakken
En droeg opnieuw de last van de sterfelijke adem,
Die vanouds gestreden heeft met onze duisternis en onze pijn;
Zij hervatte wederom haar goddelijke onvoltooide taak:
Als overlevende van de dood en van de eonische jaren,
Stond zij opnieuw met haar onpeilbare hart tegenover de Tijd.
p. 353 regels 139-159
Er zijn ook een aantal passages verderop in Boek IV – als je die leest, zouden degenen onder jullie die in de jaren 50 en 60 in de Ashram waren, zelfs de voetstappen van de Moeder kunnen horen, zo nauw zijn ze gemodelleerd naar de Moeder. We kunnen meteen zien dat dit de persoon is die Sri Aurobindo in deze regels wordt beschreven. Neem bijvoorbeeld deze regels:
Als een vriend en toch te groot om geheel te kennen,
Liep zij voor hen uit naar een groter licht,
Hun leidster en koningin van hun harten en zielen,
Eén dicht bij hun boezem en toch goddelijk en ver.
Bewonderend en verbaasd zagen zij haar schrijden,
Pogend met een godgelijke vaart en sprong
Naar hoogten, te ver voor hun menselijke gestalte
Of drongen, met een langzaam groot veelzijdig zwoegen,
Naar doelen, die zij nauwelijks konden bevatten;
Nog gedwongen satellieten te zijn van haar zon
Bewogen zij, niet in staat om afstand te doen van haar licht,
Verlangend hielden zij zich aan haar vast met uitgestrekte handen
Of volgden struikelend op de paden, die zij maakte.
p. 363 regels 152-164
Sommigen voelden haar met hun ziel en huiverden met haar mee,
Een grootheid, nabij gevoeld, doch voorbij denkvermogen's greep;
Haar te zien was een sommering tot aanbidding,
Nabij haar te zijn wekte een hoge vereniging's kracht.
Aldus aanbidden mensen een god, te groot om te kennen,
Te hoog, te uitgestrekt om een beperkende vorm te dragen;
Zij voelen een Tegenwoordigheid en gehoorzamen een macht,
Adoreren een liefde, waarvan de verrukking hun borst binnendringt;
Met een goddelijke bezieling, die de hartslag versnelt,
Volgen zij een wet, die hart en leven vergroot.
blz. 363-364, regels 173-182
Sommigen keerden naar haar tegen hun natuur's ommekeer;
Verdeeld tussen verwondering en opstand,
Aangetrokken door haar charme en beheerst door haar wil,
In haar bezit, haar streven om te bezitten,
Ongeduldige onderdanen, hun gebonden verlangende harten,
Met banden vast omarmd, waarover zij het meeste klaagden,
Morden zij tegen een juk, dat zij zouden betreuren om te verliezen,
Het schitterende juk van haar schoonheid en haar liefde:
Anderen achtervolgden haar met leven's blinde verlangens
En claimden alles van haar als hun eenzame eigen,
Gehaast om haar lieflijkheid in beslag te nemen, bedoeld voor allen.
blz. 364-365, regels 208-218
Na dit "Boek van Geboorte en Zoektocht" komen we bij Boek V, "Het Boek van Liefde". Ik denk dat dit boek voornamelijk toebehoort aan de legende van Satyavan en Savitri. Het is niet direct verbonden met het leven van de Moeder of haar yoga. Sri Aurobindo ontwikkelt dit tot een prachtig boek en ik heb al vaker gezegd dat als Sri Aurobindo niets anders dan Het Boek van Liefde had geschreven, hij nog steeds een onuitwisbare indruk op de Engelse literatuur zou hebben achtergelaten. Nergens anders in de wereldliteratuur vinden we zulke prachtige poëzie over vervulde liefde. We hebben geweldige poëzie over gefrustreerde liefde, maar vervulde liefde wordt nauwelijks als een geschikt onderwerp voor poëzie beschouwd, maar in Boek V staat prachtige poëzie. We moeten nu verder, want het is niet direct relevant voor ons huidige referentiekader.
Boek VI, het "Boek van het Lot", is ook een zeer belangrijk boek en getuigt van Sri Aurobindo's grote talenten als dichter en denker. Maar we hoeven hier niet bij stil te staan om dit boek nader te bekijken, aangezien het, net als Boek V, niet ingaat op de centrale kwestie die we hier onderzoeken.
We gaan verder met Boek VII, "Het Boek van Yoga". Zoals je weet, volbrengt Savitri in de oorspronkelijke legende een vrata, een gelofte, een triratra vrata, gedurende drie dagen en nachten, vlak voor de dag waarop Satyavan voorbestemd is te sterven. Sri Aurobindo heeft deze gebeurtenis genomen en omgevormd tot Savitri's yoga. Net zoals Aswapati's yagna Aswapati's yoga wordt en een uitwerking krijgt van ongeveer 12.000 regels van wat Vyasa in tien regels beschrijft, beschrijft Sri Aurobindo in 12.000 regels – zo worden hier de ascetische oefeningen die Savitri in de Mahabharata-legende beoefent, omgezet in Savitri's yoga. En de beschrijving van deze yoga, die ons in sommige algemene kenmerken herinnert aan de Integrale Yoga die door Sri Aurobindo is ontwikkeld, roept ook veel van de bijzondere kenmerken van de "psychische benadering" van de Moeder in herinnering. Aswapati's yoga is de yoga van een wetenschapper. Heel rustig, heel onpersoonlijk, heeft hij alle tijd voor zichzelf en observeert hij onbewogen alles wat zich aan hem voordoet, of hij zich nu in de vitale werelden van de goden bevindt of in de wereld van duisternis en leugen. Zijn taak is verslag uitbrengen, zijn taak is observeren, en dat is wat hij doet. En hij gaat als een kegel van vuur omhoog, van het ene niveau naar het andere, van het ene niveau naar het andere. Savitri's yoga heeft een ander tempo. Haar benadering is gepassioneerder, dynamischer en directer. Ze gaat via haar psychische wezen. Via haar psychische wezen baant ze zich een weg naar het supramentale rijk. Het andere verschil tussen de twee yoga's is dat in Aswapati's yoga de psycho-spirituele transformatie van Aswapati wordt beschreven – een psychische transformatie, en ook een spirituele transformatie; er is geen beschrijving van Aswapati die de supramentale transformatie ondergaat. Maar naar mijn mening vinden we in Savitri's yoga niet alleen een beschrijving van haar psychische en spirituele transformatie, maar ook van haar supramentale transformatie. En dit wordt, naar mijn idee, beschreven of aangegeven in Canto 5 van Boek VII, "Het Vinden van de Ziel".
Dit is mijn hypothese, en ik sta open voor correctie. In plaats van ontwijkend te zijn, is het goed om een hypothese te formuleren en het aan andere geleerden over te laten om zich ermee bezig te houden en deze te verbeteren. Ik kan me niet voorstellen dat Savitri klaar was om de God van de Dood te confronteren zoals ze deed in de boeken Negen, Tien en Elf, zonder het supramentale bewustzijn en de bijbehorende krachten te hebben verworven; dat is mijn eerste punt. Ten tweede ontmoet ons psychische wezen, wanneer het de ziel ontmoet, de jivatman. Maar voor Savitri's psychische wezen is de jivatman de Allerhoogste Moeder zelf. Dus wanneer Savitri's psychische wezen de ziel de jivatman ontmoet, moet ze versmelten met de Allerhoogste Goddelijke Moeder. En zodra je versmelt met de Allerhoogste Goddelijke Moeder, versmelt je bewustzijn met het Supramentale, omdat de Allerhoogste Goddelijke Moeder het Supramentale vertegenwoordigt. En de beschrijvingen in dit canto suggereren deze buitengewone gebeurtenis. Ik zal nu een klein stukje voorlezen om te illustreren wat ik zojuist heb gezegd:
Tenslotte naderde er een verandering, de leegheid brak;
Een rimpeling golfde vanbinnen, de wereld had zich geroerd;
Nog eens werd haar innerlijke zelf haar ruimte.
Er werd een zaligvolle nabijheid tot het doel gevoeld;
De hemel neigde omlaag om de heilige heuvel te kussen,
De lucht beefde met passie en heerlijkheid.
Als een roos van pracht aan een boom van dromen,
Groeide het gezicht van de Dageraad uit de maanachtige schemering.
De dag kwam, de priester van een offergave van vreugde
In de aanbiddende stilte van haar wereld;
Hij droeg onsterfelijke luister als zijn gewaad,
Trok de hemel mee als een purperen sjaal en droeg
Als zijn vermiljoenkleurige kasteteken een rode zon.
p. 523 regels 39-51
Een andere passage die deze scène beschrijft, is al even suggestief:
Een verzegelde identiteit ontwaakte binnen haar;
Zij kende zichzelf als de Geliefde van de Allerhoogste:
Deze Goden en Godinnen waren hij en zij;
De Moeder was zij van Schoonheid en Zaligheid,
Het Woord in Brahma's onmetelijke scheppende omhelzing,
De Wereldmacht op almachtige Shiva's schoot,
De Meester en Moeder van alle levens,
Die de wereld aanschouwen, die hun tweelingbeschouwing had gemaakt,
En Krishna en Radha voor altijd verstrengeld in zaligheid,
De Aanbidder en de Aanbedene, zelf-verloren en een.
In de laatste kamer op een gouden zetel
Zat Iemand, wiens gedaante geen visie kon vaststellen;
Een Vermogen, waarvan zij een afdwalende Kracht was,
Een onzichtbare Schoonheid, doel van wereld's verlangen,
Een Zon, waarvan alle kennis een straal is,
Een Grootsheid, zonder welk geen leven kon bestaan.
p. 525 regels 119-134
Er zijn hier nog andere beschrijvingen die buitengewoon zijn in hun implicaties. Aan het einde van dit canto zien we de mahakundalini neerdalen in Savitri en elk van haar chakra's openen. Deze afdaling van de mahakundalini is de afdaling van de Supramentale Kracht in Savitri – zo interpreteer ik deze regels.
Er is nog één ding dat ik wil vermelden over Savitri's yoga, en dat heeft betrekking op het meest interessante Canto 4, waar Savitri drie madonna's ontmoet – de Madonna van Mededogen en Liefde, de Madonna van Macht en de Madonna van Wijsheid. Elk van deze madonna's komt naar Savitri en zegt dat zij haar ziel is. Wat interessant is, is dat nadat elke madonna haar boodschap aan Savitri heeft uitgesproken, een egoïstische, verdraaide versie van de madonna bij Savitri klaagt over hoe de wereld dat specifieke wezen slecht heeft behandeld. Het lijkt mij dat deze madonna's, die godheden zijn zoals Durga, Lakshmi, Kali, enzovoort, bovenmentale godheden zijn. En als Savitri, na deze godheden te hebben ontmoet, hen overstijgt, kan dat alleen maar naar het Supramentale rijk zijn.
De andere interessante implicatie hiervan is even belangrijk. De bovenmentale godheden zijn al heel lang bij ons. Tot deze goden en godinnen hebben we gebeden, we hebben onze aanbidding en verering gebracht. Toch zijn deze goden en godinnen over het algemeen niet effectief gebleken in het verhelpen van de fundamentele tekortkomingen van het menselijk bewustzijn. Ze zijn in staat geweest hun uitverkoren volgelingen geld, roem, succes, een lang leven, gezondheid, nageslacht, enzovoort te schenken; daarom worden ze als goden vereerd. Maar ik denk niet dat deze hogere godheden effectief zijn geweest in het zuiveren van het menselijk hart van de dingen die het menselijk bestaan hier hebben verduisterd – namelijk jaloezie, hebzucht, lust, trots, haat en egoïsme van allerlei aard die onze wereld tot zo'n ellendige plek hebben gemaakt. Daarvoor hebben we sterkere goden nodig, machtigere goden. Sri Aurobindo zegt ergens dat de strijd tussen de asura's en de deva's zich altijd heeft afgespeeld in het trillende theater van het menselijk bewustzijn. Omdat het menselijk bewustzijn is voortgekomen uit het onbewuste, draagt het nog steeds een groot stempel van het onbewuste. Het is in de arena van dit bewustzijn dat goden en goddelijke invloeden, evenals de vijandige en asura-achtige krachten, neerdalen en er een strijd gaande is om de controle over het menselijk bewustzijn. Ondanks onze mentale trouw aan de goden, lijkt het erop dat de asura's het vaakst winnen. Daardoor verkeert onze wereld in een grote chaos, ondanks de goden die we aanbidden. Of er moet iets mis zijn met de goden die we aanbidden, of er moet iets mis zijn met de manier waarop we deze goden in ons opnemen. Het maakt niet uit welke goden we aanbidden, wat belangrijk is, is welke goden we in ons eigen leven belichamen. En daarom is de tijd nu aangebroken, niet om de bovenmentale goden af te wijzen, maar om krachtigere goden aan te roepen. Iemand vroeg de Moeder eens: "Moeder, als we eenmaal in deze nieuwe yoga zijn, moeten we dan nog steeds de oude goden aanbidden?" En de Moeder gaf een antwoord dat eenvoudig maar tegelijkertijd heel subtiel is. Ze zei: "Als je eenmaal in deze yoga bent en je de ware ervaring begint te krijgen van deze yoga dan ben je nooit tevreden met het aanbidden van de oude goden, noch individueel, noch allemaal samen."
Daarom is het nu tijd voor ons om ons te richten op nieuwe goden, omdat we een nieuw bewustzijn nodig hebben. Uiteindelijk zullen de goden de asura's om ons heen niet kunnen vernietigen, en de goddelijke krachten die we ontvangen zijn nu te zwak om deze taak te volbrengen.
De Moeder maakt op een gegeven moment een zeer interessante opmerking. Ze zegt: "Durga, Mahishasuramardini, daalt neer en doodt de demon Mahishasura. Maar dan moet ze het volgende jaar weer terugkomen om hetzelfde te doen." Ze moet elk jaar terugkomen om dit te doen." Waarom moet ze elk jaar komen? Zodra ze komt en de demon vernietigt, gaan wij aan de slag; nadat ze hem heeft vernietigd, scheppen we de demon zelf opnieuw op of wekken hem weer tot leven. Er is iets in ons dat deze asurische neigingen voedt. En daarom zei de Boeddha ooit dat wanneer een vibratie van het kwaad het menselijk hart bereikt, het menselijk bewustzijn niet in staat is om die in het tegendeel om te zetten. Het versterkt het alleen maar en stuurt het terug. De Boeddha wist niet hoe hij dit kon vermijden; de oplossing die hij voorstelde was dat we alle banden met de wereld moesten verbreken. Alleen dan zouden we veilig zijn.
Maar dat willen we niet. Ons doel is om in deze wereld te blijven leven en hier perfectie in het leven te brengen. Dit alles wijst er dus op dat het tijd is voor ons om een nieuwe stap te zetten als we alle asurische en vijandige krachten willen afweren die zich manifesteren in Hitlers of Stalins, of Idi Amins of Osama Bin Ladens. Ze worden allemaal gevoed door het levensbloed van ons eigen bewustzijn, en we zijn er allemaal op de een of andere manier verantwoordelijk voor. Het heeft geen zin om te denken: "Ik ben heel puur, ik ben heel heilig, ik heb er niets mee te maken." We zijn allemaal innerlijk met elkaar verbonden. En als we ons werkelijk van hen willen ontdoen, moeten we in staat zijn de nieuwe goden te ontvangen, moeten we de zegevierende kracht van het supramentale bewustzijn in ons bewustzijn opnemen. Dat is wat ik zie als de boodschap van deze specifieke Canto, Canto 4 van Boek VII, "De Drievoudige Zielskrachten".
Savitri heeft na Canto 5 nog een lange reis voor de boeg. Ze wordt gevraagd een ervaring van zelf-ontlediging te ondergaan. Savitri wordt eraan herinnerd dat ze niet naar de aarde is gekomen om het supramentale bewustzijn alleen in zichzelf te manifesteren, maar om een kanaal te worden waardoor deze nieuwe kracht met zijn licht en macht kan stromen en zich over de hele wereld kan verspreiden. Hiervoor moest Savitri de discipline van zelf-ontlediging ondergaan. Dit wordt beschreven in Canto 6 en het woord Nirvana in de titel van dit canto verwijst naar dit proces van zelf-ontlediging, van het overgeven van iemands siddhi's aan het Goddelijke. Er zijn twee soorten nirvana. De ene is het nirvana van de adwaïtische en Boeddhistische soort, maar in Sri Aurobindo's yoga is er een nirvana, waarbij je na het bereiken van een bepaalde siddhi deze siddhi aan het Goddelijke offert en jezelf leegmaakt. Anders gezegd, zoals ik gekscherend zei, zien we om ons heen dat ons spirituele pad vol staat met bevroren yogi's; er zijn als het ware overal bevroren yogi's, die niet willen bewegen, die niet willen sterven omdat ze allemaal groot zijn met hun eigen siddhi's. Maar in elke fase, zodra je een siddhi hebt verworven, moet je leren deze terug te geven aan het Goddelijke, zodat er ruimte in je ontstaat voor een volgende siddhi. Savitri doorloopt daarom dit proces van zelf-ontlediging en bereikt uiteindelijk wat het Kosmisch Bewustzijn wordt genoemd, waarna ze een effectief kanaal wordt waardoor de hogere kracht op aarde begint neer te dalen.
Dit voltooit de beschrijving van Savitri's yoga.
Dan komt Boek VIII, waarin we de god van de Dood ontmoeten, en daarna volgen de Boeken IX, X en XI. Deze boeken beschrijven de confrontatie tussen de God van de Dood en Savitri. We hebben deze drie boeken in detail bestudeerd tijdens de studiekampen die de afgelopen jaren zijn gehouden, dus ik wil er hier niet verder op ingaan, behalve heel kort.
Ergens in de geschriften van de Moeder wordt naar deze drie boeken verwezen als de collectieve yoga van de Moeder. De dood is niet alleen de ontkenning of desintegratie van het fysieke bestaan. De dood komt in vele vormen tot ons. Heel vaak komt de dood tot ons in de verheerlijkte vorm van tijdelijk boeiende intellectuele filosofieën die ons in hun ban houden en ons beletten de hogere regionen te bereiken. Ze verblinden ons met het licht dat ze met zich meebrengen, waardoor we er niet voorbij kunnen kijken. Ze zeggen: "Je bent hier aangekomen, je bent hoog genoeg." Het intellect heeft de neiging het menselijke denkvermogen te fascineren, omdat de mens in de eerste plaats manomaya is, een mentaal wezen. Wanneer de intellectuele oplossing zich aandient, voelen we ons opgewonden. We vragen ons niet eens af welk doel zulke oplossingen dienen. Er bestaan dus verschillende filosofieën: idealisme, pragmatisme, realisme, nihilisme, enzovoort. En dan zien we in Savitri dat de Dood elke filosofie kan verkondigen om Savitri mee lastig te vallen – Boeddhistische filosofie, Adwaita-filosofie, enzovoort. Geen van de filosofieën die hij verkondigt is volledig onjuist. Maar elk van hen is onvolledig. En Savitri voltooit elk van de filosofieën die hij belijdt. De integrale filosofie van Sri Aurobindo, zoals je weet, ontkent of negeert geen enkele andere filosofie. Neem bijvoorbeeld het Marxisme.
Sri Aurobindo zegt dat het Marxisme niet helemaal onjuist is, het enige probleem met het Marxisme is dat het onvolledig is. Hetzelfde geldt voor Freuds psychologie – die is niet onjuist, maar wel onvolledig. Evenzo geldt dit voor Darwin's biologie en alle theorieën die daarop gebaseerd zijn – ze zijn niet onjuist, maar ze zijn eenzijdig en daardoor verstikkend onvolledig. Dit is het standpunt van Sri Aurobindo: dat elk van deze filosofieën een kern van waarheid bevat, maar dat er een neiging bestaat om dingen te overdrijven. En voor elk van hen brengt Sri Aurobindo de voltooiing. Hetzelfde trucje herhaalt Savitri steeds weer met de argumenten van de Dood, totdat uiteindelijk al zijn filosofieën uitgeput zijn.
Een van de favoriete argumenten van de God van de Dood is de wispelturigheid en lichamelijkheid van veel wat onder de naam menselijke liefde valt. Hij zegt dat liefde slechts een klieraandoening is, een fysieke aantrekkingskracht verfraaid met verbeelding. Savitri ontkent dit helemaal niet. Maar ze zegt dat het slechts gedeeltelijk waar is. Liefde kent andere, meer verfijnde, sublieme en minder fysieke uitingen. In een van deze passages benadrukt ze de grote waarde van liefde met de volgende woorden:
Want Liefde moet juist uitstijgen boven de hemelen
En haar geheime onuitsprekelijke zin vinden;
Het moet haar menselijke wegen veranderen in goddelijke,
En toch haar soevereiniteit van aardse zaligheid behouden.
O Dood, niet voor mijn hart's lieflijke scherpte,
Noch voor mijn gelukkige lichaam's zaligheid alleen,
Heb ik van u de levende Satyavan opgeëist,
Maar voor zijn werk en het mijne, onze geheiligde opdracht.
Onze levens zijn God's boodschappers onder de sterren;
Om te verblijven onder Dood's schaduw zijn zij gekomen
En lokken God's licht naar de aarde voor het onwetende ras,
Zijn liefde om de leegte in mensen's hart te vullen,
Zijn zaligheid om de ongelukkigheid van de wereld te helen.
Want ik, de vrouw, ben de kracht van God,
Hij de Eeuwige's afgevaardigde ziel in de mens.
Mijn wil is groter dan uw wet, O Dood,
Mijn liefde is sterker dan de bindingen van het Lot:
Onze liefde is het hemelse zegel van de Allerhoogste.
Ik bewaak dat zegel tegen uw verscheurende handen.
Liefde moet niet ophouden om te leven op de aarde;
Want Liefde is de heldere verbinding tussen de aarde en de hemel,
Liefde is de verre Transcendente's engel hier;
Liefde is mensen's pand op het Absolute."
p. 633 regels 439-461
Ik denk niet dat zelfs Shakespeare vergelijkbare regels over de liefde heeft geschreven, hoewel hij wordt beschouwd als een groot liefdesdichter.
Er is nog een even prachtige passage. Vaak vragen mensen: "Hoe weet je dat het Supramentale zal komen? Tot nu toe is het nog niet gekomen." Dat is een zeer diepgaand argument, nietwaar? "Tot nu toe is het nog niet gekomen, dus hoe weet je dat het in de toekomst wel zal komen?" "Hoe weet je dat?" De Dood stelt die vraag, en Savitri's antwoord is heel eenvoudig.
Hoe kunt gij zeggen, dat Waarheid nooit het menselijke denkvermogen kan verlichten
En Zaligheid nooit het sterfelijke's hart kan binnendringen
Of God neerdalen in de wereld, die hij gemaakt heeft?
Als in de betekenisloze Leegte de schepping verrees,
Als uit een lichaamsloze Kracht Materie werd geboren,
Als Leven kon klimmen in de onbewuste boom,
Deze groene heerlijkheid doorbreken in smaragdgroene bladeren
En haar lach van schoonheid ontluiken in de bloem,
Als gevoel kon ontwaken in weefsel, zenuw en cel
En Denken de grijze materie van het brein kon aangrijpen,
En de ziel vanuit zijn heimelijkheid kon gluren door het vlees,
Hoe zal het naamloze Licht niet de mens bespringen,
En onbekende vermogens tevoorschijn komen uit Natuur's slaap?
Zelfs nu verrijzen aanwijzingen van een lumineuze Waarheid als sterren
In de door het denkvermogen maanverlichte pracht van Onwetendheid;
Zelfs nu voelen wij de onsterfelijke Geliefde's aanraking:
Als nu de kamer's deur ook maar een beetje openstaat,
Wat zal God dan beletten om binnen te sluipen
Of wie zal zijn kus verhinderen op de slapende ziel?
pp. 648-49 regels 274-292
Eindelijk is de Dood overwonnen. Op dit punt gebeurt er iets heel belangrijks. Savitri overwint niet haar eigen dood. Savitri overwint de dood voor Satyavan. Wie is Satyavan? Sri Aurobindo heeft ons verteld dat Satyavan de Aardeziel is, de ziel van de mens in evolutie. Door Satyavan te bevrijden van de dood, heeft Savitri de hele mensheid de potentie tot onsterfelijkheid geschonken. We zijn allemaal potentieel onsterfelijk gemaakt door deze grote gave van Savitri.
Welnu, we zijn nu aangekomen bij de laatste fase van dit drama. De God van de Dood is overwonnen, maar hij keert terug als het Allerhoogste Goddelijke zelf en stelt Savitri opnieuw op de proef door haar een speciale wereld aan te bieden, een speciale hemel van vrede en gelukzaligheid om in te leven met Satyavan. Savitri wijst dat aanbod af en zegt: "Ik ben met Satyavan naar de aarde gekomen om te helpen." De mensheid moet perfectie bereiken. Ik wil geen enkel geluk voor ons tweeën." Wanneer Savitri ook deze laatste test doorstaat, is de Allerhoogste Heer zeer tevreden met haar en zegt tegen haar: "Savitri, je hebt aan al mijn verwachtingen voldaan." Hij voorspelt dat door wat zij heeft gedaan, op een dag alles zal veranderen, een nieuwe wereld zal geboren worden en dit leven zal veranderen in een goddelijk leven. Savitri keert dan terug naar de aarde met Satyavan's ziel dicht tegen haar hart geklemd.
Alles zal dan veranderen, een magische orde zal komen,
Die dit mechanische universum zal overtreffen.
Een machtiger ras zal de sterfelijke's wereld bewonen.
Op Natuur's lumineuze toppen, op de Geest's grond,
Zal de supermens heersen als koning van het leven,
De aarde bijna de maat en gelijke maken van de hemel,
En mensen's onwetende hart leiden naar God en waarheid
En naar de godheid zijn sterfelijkheid verheffen.
Als een vermogen, bevrijd van inperkende grenzen,
Zijn hoogte gedreven voorbij dood's hongerige bereik,
Zullen leven's toppen vlammen met de Onsterfelijke's gedachten,
Zal Licht binnendringen in de duisternis van haar basis.
Dan zal in het proces van de ontwikkelende Tijd
Al worden samengenomen in één enkel plan,
Een goddelijke harmonie zal aarde's wet zijn,
Schoonheid en vreugde zullen haar manier van leven hervormen:
Zelfs het lichaam zal God herinneren,
blz. 706-707, regels 1277-1293
De Natuur zal leven om de verborgen God te manifesteren,
De Geest zal het menselijke spel opnemen,
Dit aardse leven zal het goddelijke leven worden."
blz. 710, regels 1428-1430
Het is buitengewoon moeilijk om dit immense en magnifieke epos in vijftig minuten samen te vatten, maar ik ben zo dwaas geweest om het te proberen. Ik hoop dat ik in zekere mate heb bereikt wat ik voor ogen had. Is er niet gezegd dat de genade van het Goddelijke de stomme welsprekend kan maken en de kreupele de top van een berg kan laten beklimmen?
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