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Poucos professores cumpriram suas obrigacoes para com sua tradicao
como Swami Dayananda. Ele deixou nosso mundo mais rico com
professores.

Em 1973, depois de me formar na Universidade de West Indies, fiz uma longa
viagem de minha terra natal, Trinidade, para estudar em Sandeepany
Sadhanalaya, o asrama em Mumbai, fndia, fundado por Swami Chinmayananda
(1916-1993). Essa foi minha primeira viagem & India, terra natal de meus
antepassados hindus. Era um tempo em que poucos de meu pais viajavam a
India.

Eu era um adolescente quando Swami Chinmayananda visitou Trinidade pela
primeira vez, em 1965, e li avidamente os escritos dele que estavam disponiveis.
Em 1969 escrevi para ele pedindo permissao para ir para o asrama . Seu sabio
conselho, depois de me repreender pela falta de data na carta, foi que eu
completasse meus estudos antes de ir para Sandeepany. Em 1973 Sandeepany
Sadhanalaya iniciou seu primeiro curso intensivo com duragao de mais de um
ano para o estudo de Vedanta e Sanscrito. Nessa época eu havia cumprido o
conselho de Swamiji e fui aceito como seu aluno.

Mumbai estava encharcada pelas chuvas das mongdes quando peguei o caminho
do aeroporto para Sandeepany. Fui apresentado a Swami Dayananda Sarasvati,
que fiquei sabendo ser o acarya principal e organizador do curso que eu havia
ido fazer.

Quando cheguei a Sandeepany descobri que o curso ja havia comecado. Na
verdade, Swamiji ja havia completado seu curso de um dos textos fundamentais,
o Tattvabodha de Sankara. Tattvabhoda oferece definicdes concisas dos
principais termos e conceitos de Vedanta e € um texto necessario para o estudo
posterior. Swamiji reconheceu que sem esse estudo eu ficaria em desvantagem
para suas aulas sobre as Upanishads e se ofereceu para me ensinar o texto



através de aulas particulares em seu kutir. Apesar de ter acabado de ensinar
aquele texto recentemente, seu ensinamento foi paciente e completo. Estas
foram caracteristicas que ele nunca deixou faltar em suas aulas. Nunca houve
sinais de impaciéncia ou pressa.

Esta foi minha primeira e inesquecivel experiéncia com alguém que se tornaria o
mestre que mais influenciou minha vida. Nos trés anos que se seguiram, com
raras interrupcoes, eu me colocava a seus pés estudando as Upanishads e a
Bhagavadgita com os comentdrios de Sarkara.

Quando estavamos prontos para comecar o estudo da Bhagavadgita, Swamiji
quis ir para um lugar onde os antigos rsis ensinaram e onde suas lembrancgas
ainda estavam vivas. Ele nos levou para Purana Jhadi em Rishikesh. Nao havia
acomodacdes em Purana Jhadi. Swamiji tinha uma pequena cabana de apenas
um cémodo, e nds ficamos nos quartos espartanos do Andhra Ashram. De
manha cedo e no final da tarde nds nos sentdvamos nas margens de Ganga,
respirando o ar fresco e ouvindo suas explicacoes detalhadas da Bhagavadgita,



verso por verso. Ao fundo, Ganga fluia incessantemente e Swamiji
constantemente se referia a ela como simbolizando osampradaya, ou o fluir do
conhecimento. Swamiji sentia-se bem a vontade nas acomodacdes simples e
ascéticas de Purana Jhadi. Parecia o local perfeito, com o canto de Ganga e o
siléncio dos Himalayas, para Swamiji fazer o que ele gostava mais que tudo —
ensinar. Nao surpreende que Swamiji escolhesse Rishikesh, um lugar sagrado
onde ele viveu tanto como estudante quanto como professor, para ser o local de
seu mahasamadhi.

Swami Dayananda foi um ser humano dotado de iniUmeros talentos que
frutificaram e encontraram expressao em uma variedade de realizagoes e
iniciativas. A avaliacdo adequada e detalhada de seu legado é tarefa necessaria
a estudantes de religidao no futuro. Para seus discipulos ao redor do mundo,
entretanto, o coracdo desse legado ndo esta em discussao. Eles ja o descobriram
em seu extraordinario talento como professor de Vedanta; esta é a imagem que
esta viva em seus coragdes, com amor e gratidao.

No coracao da paixao e criatividade de Swamiji como professor estava seu
compromisso com o Veda (sruti)) como fonte valida de conhecimento (pramana).
O entendimento do Veda como um pramana, embora seja o centro da
metodologia do mestre cldssico Sankara, ndo veio facilmente para Swamiji. Ele
falava frequentemente para nos sobre os desafios iniciais como estudantes de
Vedanta, antes de compreender o Veda como pramana. Seus alunos, ele dizia,
“nao sabem da magnitude da descoberta do Veda como pramana. Eles nao
sofreram como eu sofri”. Ele atribuia sua compreensao transformadora ao
ensinamento de um samnyasin que falava em telugu, Swami Pravananda.
Através dos ensinamentos de Swami Pravananda, Swamiji veio a conhecer
Vedanta como um meio direto de conhecimento para se conhecer a verdade
sobre si mesmo, assim como os olhos sao o instrumento para conhecer formas e
cores. “Foi o suficiente para mim”, disse Swamiji. “Eu nunca voltei atras. Eu ja
tinha estudado as Upanishads — Vedanta. Portanto, o que faltava era apenas
reorganizar — olhar para as Upanishads, para todo o ensinamento a luz do
Pramanam.”.

Qualquer descricao da capacidade de Swamiji ensinar estaria incompleta sem
mencionar este fato. Era desta forma que ele sempre iniciava seu
desdobramento da visao de Vedanta. O problema humano, como Swamiji
ensinava incansavelmente, é devido ao entendimento incorreto da natureza de si



mesmo, que é pleno e total, mas erroneamente percebido como sendo
incompleto e faltando algo. A ignorancia somente é eliminada pelo conhecimento
e o0 conhecimento deve vir de uma fonte valida.

O Veda-pramanam. é composto de palavras. O potencial dessas palavras de
eliminar a ignorancia depende de ser transmitida por um professor competente.
Swamiji trouxe para suas aulas uma profunda compreensao das possibilidades e
limitagdes da linguagem. Ele escolhia meticulosamente as palavras e as utilizava
com destreza e primor maravilhosos para explicar sobre “aquele de quem as
palavras e a mente retornam sem alcancar”. (Taittiriya Upanisad). Ele conhecia
bem os perigos da indisciplina linguistica e da imprecisao na comunicagao sobre
Brahman e sempre procurava usar as palavras com cuidado e consisténcia. Ele
estava sempre revigorado e calmo para as aulas. As palavras podem liberar e
também aprisionar; ele trabalhava com habilidade o potencial libertador das
palavras das Upanishads e ensinava seus alunos a fazerem o mesmo.

Como professor, a atencao de Swamiji estava sempre focada no objetivo final de
seu ensinamento — a liberacao do estudante sentado a seus pés. Ele fez de
moksa, objetivo que é frequentemente encoberto por um véu de mistério e tido
como distante e dificil, algo real e acessivel. Ele universalizou o problema
humano como um sentimento de inadequacao e incompletude, confirmado pela
experiéncia de todos os seres humanos. Ele apresentou moksa, a liberagao do
sentimento de inadequacao da pessoa, como alcancavel através do
entendimento de um ensinamento que elimina a ignorancia. Ele fez com que
conseguissemos ver que o ser completo que queremos nos tornar esta
imediatamente e sempre disponivel. A apresentacdo do problema humano e de
sua solucao nesses termos significa que Vedanta pramana lida com uma questao
humana que é reconhecida. Como professor, Swamiji queria apresentar
claramente o Vedanta pramana de uma forma que superasse a alienagao cultural
ou religiosa e faze-lo acessivel e relevante para um problema reconhecivel. Eu
lembro que em todas as aulas, em um ou outro momento, ele transmitia a visao
de Vedanta em sua totalidade. Transmitir a visdo do Todo desta maneira nao é
tarefa facil para um professor, e Swamiji sempre o fazia com uma relevancia
irresistivel, elegancia e descontracdo.

Uma das eloquentes afirmacgoes sobre o impacto e efetividade de Swamiji como
professor é sua habilidade de nutrir e produzir professores capazes. Ele
entendeu a si mesmo como pertencente a uma antiga linhagem de mestres e



discipulos (sampradaya). Essa linhagem tinha tanto um ensinamento a transmitir
como também uma metodologia distinta para assegurar a transmissao correta e
continua. Ele pagou sua divida para essa tradicao através da seriedade de seu
proprio estudo, seu comprometimento para com o ensinamento, e na fundacgao
do Arsha Vidya Gurukulam como um lugar para o ensinamento e aprendizado.
Poucos professores conseguiram cumprir suas obrigacdes para com sua tradicao
como Swamiji. Ele deixou nosso mundo mais rico com professores, monasticos e
laicos, que contribuirao para a vitalidade desta tradicao e para produzir novos
professores.

O ensinamento de Swamiji era essencialmente um convite ao questionamento.
Ninguém pode provar que Vedanta, como uma fonte de conhecimento valida,
funciona, a menos que esteja disposto a tentar, expondo-se ao ensinamento
através de um professor qualificado. Como professor, ele nunca pediu que seus
alunos concordassem com algo a priori. Tudo o que ele pedia era uma disposicao
para experimentar o ensinamento com uma mente aberta. A pessoa tem que
querer deixar de lado os julgamentos sobre o pramana até que ele tenha a
oportunidade provar-se a si mesmo.

Quando visitei Swamiji pela Ultima vez em dezembro de 2014, quarenta e um
anos depois de nosso primeiro encontro, sua saude estava falhando e seu corpo
estava fraco. Toda noite, entretanto, alguns de nds nos sentadvamos ao seu redor
na sala de aula para ouvir a transcricao de suas aulas da Taittiriya Upanisad. De
vez em quando nds o ajudavamos a se exercitar um pouco, caminhando pela
sala. Ele estava atento a cada palavra, ocasionalmente corrigindo uma
transcrigcao, assegurando que seu significado estava sendo comunicado com
acuidade. Seus olhos e seu rosto se iluminavam sempre que uma passagem do
comentério de Sankara era citado. Ele se deliciava com a clareza e a ldgica da
argumentacao. Comprometimento para com o Veda-pramana era o inicio e o fim
de sua auto-compreensao como professor.

Uma noite, ao fim da sessao, ele se virou para mim e disse as palavras que eu
ndo vou esquecer jamais, “Sastra pramana funciona mesmo”.

Jaya Gurudeva



