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S¯NÊeÊ 

cÊMau 
 

jaààhöä[Þ hÞÒeÐe_ú aÞeÐSÞ[ `]ÐcÊ éScç 
Òa]Ð«Ðcé ÊS jËdàÔÐ¯ [Òjßê hÑÍNÊeÒa _cÓ Ð 

 

AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO ]éÐeÐ `ÍLÐhÞ[ "jÐejé[ cÐ^ÊeÑ' `[ÍÞLÐVÞ @½c aià @[ÞLÍc LeÞ _ac aiàÒe `]Ð`àZ 
LeÞ\úaÐeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑ`Ð]`]êÒe h[ÒLÐVÞ aÞ_cÍ `ÍZÞ`Ð[ sÐ`_ LeÊ@RÊ Ð AccÐ_*e AQÐdàÔ `eckÕj 
`eÞaÍÐSLÐQÐdàÔ hÍÑc[ç jéÐcÑ _ÞNcÐ_t jejé[Ñ Ò]a j]çNÊeÊ @V«Þ Ð Òj HkÞ NÊeÊbÐe _ÞaàÞLÁ bËcÞeÊ D[ç\Þ[ ÒkÐB 
mÐb LeÞ\úÒm Ð [§, sÐ_, ÒdÐN J Ò Í̀cÒe Qec jÞwÞmÐb LeÞ jÐaàÒbßÐc NÊeÊ eË`Òe Òj jaà[Í `ËSÞ[ ÒkDR«Þ Ð 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÍaràÞ[ b¦ j®Þf_Ñ cÐ_ajcÐSLÊ [Ð*e HL ckÐ_ ]Ð_ Ð Ò]h J SÐ[ÞLÊ A^ÔÐcúÞL bÐaÒe SÐNÍ[ 
LeÞaÐ `ÐBÜ b¦ j®Þf_Ñ [Ð*e HL @bÞ_a LÁ_Ð Ð AÒceÞLÐÒe @ayÞ[ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e @[Þ`ÍÞ¯ j«Ð_cÐÒ_ LÞ`eÞ 
bÐaÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Í[Þ @Ló[ÍÞc b¦Þ `Í]hà_ LeÞ _ÞºÐ jkLÐÒe jÕOaw ÒkÐB jéÁ jc¯ c^ÔÒe ÒLtÍjÕOe 
@_Êc[Þ LÍÒc `Í\Òc HL `ÐWQLÍ J `Òe jÕONW_ LeÞ b¦ j®Þf_Ñ @_ÊºÐ_ LeÞ`ÐeÊR«Þ, HkÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e 
ÒjcÐ_* `Í[Þ @jÑc LeÊZÐe _Þ]hà_ Ð 
 

aÍkêsÐ_Ñ HaÕ Í̀[ÞbÐaÐ_ aÔ¦Þ HL _ÊkÜ«Þ Ð aÍkêaÞ]ç _ ÒkÐB c^Ô Í̀[ÞbÐhÐfÑ aÔ¦Þ @Ò_L ÒkÐB`Ðe«Þ Ð 
aÍkêaÞ]ç NÊeÊ* D`Ò]hÒe hÞiÔe @sÐ_ @uLÐe _Ðh ÒkÐB\ÐH Ð LÞ«Ê ÒdÒ[ `Í[ÞbÐjÕ`_ð aÔ¦Þ ÒkÒm c^Ô [Ð* ]éÐeÐ 
HkÐ jc÷a kÊH_ÐkÞÜ Ð aÍkês NÊeÊ* aÐLÔÒe @aÞhéÐj AjÞÒm [ÐkÐ ]éÐeÐ hÞiÔ-b¦*e A^ÔÐcúÞL D_ð[Þe `\ eÊw 
ÒkÐBdÐH Ð AÒccÐÒ_ jÐ^ÐeZ[Ó `ÍLó[Þ ]éÐeÐ `eÞQÐfÞ[ Ð HkÞ `ÍLó[ÞLÊ S¯ LeÞ _ `ÐeÞÒm A^ÔÐcúÞL eÐSÔÒe `ÍÒah 
LeÞaÐ @jc÷a Ð j]çNÊeÊ [Ð* aÍkêaÞ]ÔÐLÊ @_^úLÐeÑ aÔ¦ÞLÊ `Í]Ð_ Le«Þ _ÐkÞÜ Ð `eÒchée*WÐÒe dÐkÐ*e `eÐb¦Þ @RÞ 
ÒjkÞcÐÒ_ kÞÜ j]çNÊeÊ*Ê mÐb LeÞ\Ð«Þ Ð j]çNÊeÊ jaà[Í aÞ]ÔcÐ_ Ð cÐ[Í Òj hÞiÔb¦*e @«eÒe ekÞ A^ÔÐcúÞL sÐ_e 
Ò`ÍeZÐ `Í]Ð_ Le«Þ Ð [Ð*eÞ Ò`ÍeZÐÒe D]çaÊw ÒkÐB ÒjcÐÒ_ [Ð*Ê @«eÒe mÐb LeÞaÐLÊ ALÐÕlÞ[ ÒkÐB [Ð* 
_ÞÒ~àhÞ[ `\Òe jÐ^_Ð LeÞ @«eÒe ]hà_ LeÞ\Ð«Þ Ð b¦Þ HL `ÍLÐe ALiàZÑ h¦Þ Ð ÒjkÞ ALiàZ hÍÑNÊeÊÒ]a* 
Ló`ÐÒe hÞiÔb¦* @«eÒe SÐNÍ[ ÒkÒm ÒjcÐÒ_ NÊeÊcÊMÑ ÒkÐB\Ð«Þ Ð cÐ_ae BtÍÞ̄ cÐÒ_ jaà]Ð aÞi¯NÍkZÒe 
`Íaór \Ð«Þ Ð cÐ[Í hÑÍNÊeÊ* `Í[Þ ALiàZ SÐ[ ÒkÒm ÒjcÐ_*e aÞi¯Ðj¦Þ kÐÍj `ÐB\ÐH Ð hÑÍNÊeÊ* D`Ò]h _ÞºÐe 
jkÞ[ `Í[Þ`Ðf_ LÒm aÞi¯ `Í[Þ \úaÐ Aj¦Þ _Ðh ÒkÐB NÊeÊb¦ÞÒe `ÍÐZ beÞdÐH Ð 
 

         AÒc ÒdDÜ `\ aeZ LeÞRÊ [ÐkÐ [ÔÐNe `\ Ð [ÔÐN `\Òe N[Þ LeÞaÐLÊ ÒkÒm @Òhi ]ÊÓML½ jkÞaÐLÊ 
`ÒX Ð LÞ«Ê HkÞ ]ÊÓML½LÊ b¦cÐÒ_ [`jÔÐ bÐaÒe NÍkZ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* SNwÞ[Le LcàjÐ^_ `ÐBÜ _ÞSLÊ A]hà 
bÐaÒe NW_ LeÞaÐ DQÞ[ç Ð AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe b¦cÐÒ_ LÞ`eÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê bm `ÐB [Ð* A]hàÒe SÑa_ 
NW_ LeÊR«Þ [ÐkÐe aÞaÞ^ D]ÐkeZ "jÐejé[ cÐ^ÊeÑ' Òe `ÍLÐhÞ[ cÐ' bÐBcÐ_* ÒmMÐcÐ_*eÊ cÞfÞ\ÐH Ð HkÞ 
`[ÍÞLÐVÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* A]hà, DÒ~hÔ J bÐa^ÐeÐLÊ bÞrÞ LeÞ `ÍLÐhÞ[ ÒkD@RÞ Ð H\úÒe \úaÐ bÐab¦ÞdÊ¦ aÞbÞ_ð 
@_ÊbË[Þ jcéfÞ[ ÒmMÐNÊXÞL `ÐW LÒm ejs b¦cÐ_* kó]¯ ejÐ`ì Ê[ ÒkÐBdÐH Ð AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe j®Þf_Ñe 
aÐràÐ ak_ LeÞ ]Ëe]ËeÐ«eÒe `ÍQÐeÞ[ ÒkÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ `ÍjÐe LeÞaÐe cÐ^Ôc bÐaÒe "jÐejé[ cÐ^ÊeÑ' 
Ac jcª*e @[Ô« `ÍÞ¯ Ð 

 

`eÞÒhiÒe, HkÞ `[ÍÞLÐVÞ AÒceÞLÐyÞ[ bÐB J cÐ'cÐ_*e A^ÔÐcúÞL D_ð[ÞÒe jkÐ¯L ÒkaÐ jÒ= jÒ= jÕO, 
j®Þf_Ñ J hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ `ÍjÐeÒe jÐkÐdÔ LeÊ H[ÞLÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑQeZÒe HLÐ« Í̀Ð\à_Ð Ð   

                                                                              

 hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÞÍ[ 
    hÔÐc jÊte ]Ðh 

                                               jbÐ`[Þ, _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO, `ÊeÑ 



ii 

S¯NÊeÊ 

"jÐejé[ cÐ^ÊeÑ' aÞi¯Òe `Ò] 
 hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐS* @Òhi AhÞi J @`Ðe LeÊZÐ afÒe ""jÐejé[ cÐ^ÊeÑ 2010'' `[ÍÞLÐVÞ "AÒceÞLÐ 
jÐejé[ jÕO'e _ac aÐiÞàL b¦ j®Þf_Ñe hÊb @ajeÒe Í̀LÐh LeÐdÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑQeZLcfÒe jc à̀Z 
`ËaàL b¦cÐ_* kªÒe `Í]Ð_ LeÐNmÐ Ð  
 

 ÒLÒ[ bÐa-b¦Þ, @_Êba-@_Êe¦Þ, [ré-aÔÐMÔÐ, sÐ_ AÒmÐQ_Ð; ÒLÒ[ hÞhÊ*e ]ÒeÐVÞ L\Ð AD ÒLÒ[ 
LÞÒhÐe*e c_c[ÐZÞA `ÍÐZRÊAÜ jkS jef  @«ee `eÞbÐiÐ; H jaÊe ÒhÐbÐ jc÷Ðe ak_ LeÞ 2001 cjÞkÐeÊ 
`Í[Þaià Acú`ÍLÐh LÒe AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO `eÞaÐee HkÞ @_Ô[c j]jÔVÞ - jaÊeÞ Òjðk_t_, Í̀Ñ[Þau_, c Ê̂eÊ 
c^Êe ""jÐejé[ cÐ^ÊeÑ'' Ð HkÞ 2010 j*f_Òe j_ðÞÒahÞ[ hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ jcéfÞ[ Í̀au, b¦cÐ_*e 
@_ÊbË[Þ-@bÞc[ jcéuÑ¯ mÑfÐLÐkÐZÑ `ÐW LÒm dÊN`[ç [réc¯ ]óY[Ð J bÐac¯ aÔÐLÊf[ÐÒe `ÍÐZ `ÊmLÞ[ J 
jÒQ[_ ÒkÐBdÐH Ð H\ee Í̀LÐh_Òe aÞÒhi[Ó HL hÍwÐ&fÞ eËÒ` NÊeÊN[`ÍÐZÐ aÞcfÐcÐ'* `Ë[SÑa_ NÐ\Ð @[Ô« 
NÊeÊ[é`ËÀà J akÊ hÞlZÑ¯ bÐa ak_ LeÞRÞ Ð Ò`ÍcjÞwÐ ÒNßÐeÑ cÐ', hÍÑhÍÑWÐLÊe* cÐ' ÒdÐÒNtÍÒcÐkÞ_Ñ, A]hà S__Ñ[ée 
aÞLÐh B[ÔÐ]Þ `ÍauNÊXÞL _Þ¾Þ[ bÐÒa cÐ'cÐ_* `ÐBÜ Ò`ÍeZÐ]Ð¯Ñ Ð `Ê_¾ H\ÞÒe `ÍLÐhÞ[ at_Ð J `ÍÐ\à_Ð j=Ñ[NÊXÞL 
b¦e bÐa aÞÒbÐe[ÐLÊ h[NÊZÞ[ LeÞ]ÞH Ð H[]çaÔ[Ñ[ `Ëaà aiàe `ÍLÐh @_ÊLÍcÒe I[ÞkÐjÞL J [\ÔcËfL YÐqÐÒe 
hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê  ÒLtÍLeÞ OVÞ\ÞaÐ @Ò_L aÞÒhi OVZÐafÑ (1923 eÊ 1935 cjÞkÐ `dàÔ«)H\ÞÒe `Í]Ð_ LeÐdÐBRÞ Ð 
`earàÑ OVZÐafÑ `Ê_¾ LÍcÐ_é¯Òe Aj«Ðaià `ÍLÐh LeÐdÞaÐe AhÐ ekÞmÐ Ð H\ÞÒe _ÞNcaÐZÑ, jË¦ÞcÐfÐ, D`Ò]h 
[\Ð AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe aÞbÞ_ð LÐdàÔÐafÑ J aÐiÞàL A¯aÔ¯e aÞaeZÑ, N[aià j®Þf_Ñe $ÒVÐQÞ[Í J aÞaeZÑ 
HaÕ HkÞ hÐMÐ jÕOe b¦ bÐB J cÐ'cÐ_*e WÞLZÐ J ÒVmÞÒ$Ð_ç _cée A]Þ c^Ô `Í]r  ÒkÐBRÞ Ð _ÞNc `eÞaÐee 
ÒRÐV ÒRÐV `ÞmÐcÐ_*e hÍÑhÍÑWÐLÊe J jÕO j−LàÑ¯ ÒmMÐNÊXÞL Young Aspirants' sectionÒe `ÍLÐhÞ[ ÒkÐBRÞ Ð  
 

 aÔ½Þ @Ò`lÐ jc½ÞLÊ jaà]Ð @^ÞL NÊeÊ[é ]Þ@«Þ hÍÑhÍÑWÐLÊe; Òj\Þ`ÐBÜ jÕOjÐ^_Ðe aÔayÐ LeÞR«Þ Òj 
AccÐ_* `ÐBÜ; jÕOLÊ _ÞSe (hÍÑNÊeÊ*) jéeË` ÒaÐmÞ aÐecéÐe LkÊR«Þ Òj Ð HkÐ]éÐeÐ `Ðe¸eÞL Òjðk, ÒjßÐkÐ~àÔ, 
j¡Ða, Òcß[ÍÑ, `ÍÑ[Þ, ]ÞNç]hà_, [ÍÊVÞcÐSà_ `Íbó[Þ cÐ^ÔcÒe aÔ½Þ D_ð[Þ jkÞ[ jc½Þ D_ð[Þ ÒkÐB\ÐH J hÊw D_ð[ 
A^Ðe Ò_B A^ÔÐcúÞL eÐSÔe auÊe cjóZ ÒjÐ`Ð_NÊXÞL jkSÒe @[ÞLÍc LeÐdÐB`ÐÒe Ð HkÞ @__Ô @bÞs bÐa^ÐeÐ 
WÐLÊe*e Ac `ÐBÜ _Þ¾Þ[ bÐÒa HL aÞÒhi AhÑaàÐ] Ð [Ð*e HkÞ hÊbÐhÞiLÊ `ÐÒ\¯ LeÞ HkÞ `[ÍÞLÐVÞ AccÐ_*Ê 
`Ðe¸eÞL LÒ\Ð`L\_ J bÐae A]Ð_ Í̀]Ð_ cÐ^ÔcÒe jc½ÞN[ bÐaÒe LÐdààÔ LeÞaÐLÊ HL @ Ë̀aà jÊÒdÐN Ò]B@RÞ Ð 
`ÍÒ[ÔL*e jé jé bÐaÐbÞaÔ¦Þ [Ð* ÒmMÐ cÐ^ÔcÒe eË` `eÞNÍk LeÞ@RÞ Ð Òj jcª ÒmMÐLÊ jÕNÍk LeÞ HL[Í jÊQÐeÊ 
bÐÒa jÕÒdÐSÞ[ J j−Ð]Þ[ LeÞaÐe ÒjaÐÒe jÕOÐ^ÞbÊ¦ bÐB J cÐ'cÐÒ_ AcLÊ @Ò_L jÐkÐdÔ LeÞ\ÞaÐeÊ AÒc [Ð* 
_ÞLVÒe QÞe Ló[s Ð HkÞ `[ÍÞLÐe jÕ`Ð]_Ð [\Ð cÊ]ÍZÒe _Ð_Ð bÐaÒe jÐkÐdÔ LeÞ\ÞaÐ jcª*Ê AÒc A«eÞL 
Ló[s[Ð sÐ`_ LeÞaÐ jÕÒN jÕÒN hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑQeZÒe ÒjcÐ_*e AcúÞL J A^ÔÐcúÞL D_ð[Þ _ÞcÒ« `ÍÐ\à_Ð 
LeÊ@RÊ Ð  
 

 H\ÞÒe `ÍLÐhÞ[ ÒkÐB\ÞaÐ ÒmMÐNÊXÞL ÒmML J ÒmMÞLÐcÐ_*e _ÞSjé c[Ðc[ HaÕ Òj\ÞÒe \ÞaÐ [ÍÊVÞ`ÐBÜ 
_ÑfÐQf jÐejé[ jÕO J AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO ]Ð¯Ñ _ÊkÜ«Þ Ð 
 

 Ace h[ `ÍÒQ½Ð jÒré `[ÍÞLÐVÞÒe bÊmç [ÍÊVÞ ekÞdÐB\ÞaÐ @jéÐbÐaÞL _ÊÒkÜ Ð HZÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe J `ÐWL-
`ÐWÞLÐcÐ_* _ÞLVÒe lcÐ Í̀Ð\à_Ð LeÊ@RÊ Ð ceÐf^càÑ `ÐWL`ÐWÞLÐcÐÒ_ Ò]ÐiÐÕh `eÞkÐe LeÞ "jÐejé[ cÐ^ÊeÑ'e 
`ÍLó[ cÐ^ÊdàÔbeÐ ejÐjéÐ]_Òe aÍ[Ñ ÒkÒm AÒc hÍc jÐ\àL sÐ_ LeÞaÊ Ð 
 

1-SÊmÐB-2010             "jÐejé[ cÐ Ê̂eÑ' j−Ð]_Ð c¨fÑ 
                    AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
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S¯NÊeÊ  

at_Ð 
  `Ê_«Ê cÐ Ò]aS_ÐÓ 
`Ê_«Ê c_jÐ ^Þ¯Ó 
 `Ê_«Ê aÞhéÐÓ bË[Ð_Þ 

        SÐ[Òa]Ó Ề_ÑkÞcÐ Ð (39) 
- dSÊÒaà] - HÒLÐ_aÞÕÒhÐΣ^ÔÐ¯ c§Ó Ð 

 
bÐaÐ\à - `ecÐeÐ^Ô NÊeÊÒ]a ! Ac÷cÐ_* c^ÔÒe aÞ]éÐ_ç aÔ¦ÞNZ Òd`eÞ ÒjcÐ_* j«Ð_aNà*Ê jÊhÞlÐ Í̀]Ð_ ]éÐeÐ 
Drc aÞ]éÐ_ç J aÞ]ËiÑ eË`Òe NYÞaÐ jkÞ[ jÊte hÑfdÊ¦ Le«Þ, ÒjkÞ̀ eÞ A`Z Ac÷cÐ_*e (@\Ðà[ç jcª 
`ÍÐZÑcÐ_*e) Ò]k, c_ J `ÍÐZLÊ jÕ`ËÀà `aÞ[Í Le«Ê, aÊwÞLÊ `aÞ[Í Le«Ê HaÕ jcª*e hÑf @\Ðà[ç jébÐa aÐ 
AQeZLÊ `aÞ[Í Le«Ê Ð  

 
`ec AeÐ^Ô NÊeÊ ckÐ_ 
hÍÑQeZ [Òf LÒe Í̀ZÐc 
jÕjÐe aÞ]éÐ_NZ Òd`eÞ  
j«ÐÒ_ jÊhÞlÐ `Í]Ð_ LeÞ 

NY«Þ Òd`eÞ 
aÞ]éÐ_ @\aÐ aÞ]ËiÑ LeÞ, 
ÒjkÞ̀ eÞ Ac aÊwÞ aórÞLÊ 
hÊw LeÞ Ò]B\Ð«Ê `ÍÐZLÊ 
Ò]k c_ LeÞ ]Þ@«Ê `aÞ[Í 
AQeZ ÒkD j]Ð ck[ 

hÊb c_aÊwÞ  
^eÞ mbÊ jÐ^_ÐÒe jÊjÞwÞ Ð 

 
���  

 

`ÍÐ\à_Ð 
 

`aÞ[ÍÕ Ò[ aÞ[[Õ aÍkêZjéÒ[ 
`ÍbÊNàÐ[ÍÐZÞ `ÒdàiÞ aÞhé[Ó 

@[© [_Ë _Õ []ÐÒcÐ @hð ÊÒ[ 
hó[Ðcç B]ék«Ó jÕ[]Ðh[ Ð 

- jÐcÒa], `acÐ_ `aà, 5c @^ÔÐ¯, c§ 565 Ð 
 

`]Ð\à- `aÞ[ÍÕ-`aÞ[Í[Ð, Ò[- [Êce, aÞ[[Õ- aÞªó[ @V, aÍkêZjéÒ[- Òk Òa]e jéÐcÑ Chée, `ÍbÊÓ- A`Z `ÍbÊ 
h¦ÞcÐ_, NÐ[ÍÐZÞ- jÕjÐee `ÍÒ[ÔL @a¯aÒe, `ÒdàiÞ- aÔÐ`L ÒkÐB ekÞR«Þ, aÞhé[Ó- jaÊAX, @[©[_Ê- [`jÔÐ _ 
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LeÞaÐ aÐmÐ, _- _ÐkÞÜ, [[ç - ÒjkÞ `aÞ[Í[ÐLÊ, AcÓ - @`eÞ`Lé aÊwÞaÐmÐ c_ÊiÔ, @hð ÊÒ[ - `ÐD@RÞ, hó[Ðcç - `eÞ`Lé 
aÊwÞaÐmÐ, B[ç - ÒLaf, ak«Ó - aÐeZ LeÞ, [[ç - ÒjkÞ `aÞ[Í[ÐLÊ, Ah[ - `ÐD@RÞ Ð 
 
bÐaÐ\à- Òk Òa] jéÐcÑ `eÒchée ! A`Z*e `aÞ[Í[Ð aÞhÐf @ÒV Ð A`Z h¦ÞhÐfÑ @V«Þ Ð jó½Þe jaà OVÒe A`Z 
bmbÐaÒe aÔÐ`L ÒkÐB ekÞR«Þ Ð Òd [`jÔÐ LeÞ_ÐkÞÜ HaÕ dÐkÐe aÊwÞ @`eÞ`Lé @ÒV, Òj A`Z* Ò[SLÊ `ÐBaÐLÊ 
jc\à ÒkÐB`ÐeÊ_ÐkÞÜ Ð LÞ«Ê `eÞ`Lé aÊwÞaÐmÐ ÒLaf A`Z*e `aÞ[Í Ò[SLÊ `ÐBaÐLÊ jc\à ÒkDRÞ Ð A`Z* ÒjkÞ 
`aÞ[Í Ò[SLÊ ^ÐeZ LeÞaÐLÊ Ac÷cÐ_*Ê D`dÊ¦ LeÐB Ò]aÐ`ÐBÜ `ÍÐ\à_Ð LeÊ@RÊ Ð 
 

�a a� 
 

`ÍÐ\à_Ð NÑ[ÞLÐ 
 

Òk Òa]e jéÐcÑ Òk A]ÞcËf 
A`Z* `aÞ[Í[Ð aÞhÐf 

jaà h¦ÞhÐfÑ jaà aÔÐ`L 
[`jÔÐ aÊwÞ dÐ @`eÞ`Lé Òd Ð 

_ mb«Þ [Êc Ò[S Òd 
`eÞ̀ Lé aÊwÞ [ÊceÞ Ò[SLÊ 
mbÞ\Ð«Þ cÒ_ ÒkS Òd Ð 
A`Z* ÒjkÞ `aÞ[Í Ò[S 
^eÞaÐ _ÊkÜB HÒ[ jkS 
A`Z* ]¯Ð LÞqÞ[ ÒkÒm 

ÒkÐB D`dÊ¦ Ló`ÐafÒe Òd 
^ÐeÒZ ÒkÐBaÊ lc Òd 
LeÞaÊ _Þe[ H SN[ LÐc 
AÒc jLf @^c Òd Ð 

   hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
   ÒdÐÒNhée jÊteeÐ¯ 
j−Ð]L, ÒaNÊ_ÞA hÐMÐ jÕO 

 
 
[ÊÒccÐÒ_ ÒdÒ[ÒaÒf jÕLÁ LeÞ ÒcÐÒ[ NÊeÊ eË`Òe aeZ LeÞ@R, AD cÊÜ ÒdÒ[ÒaÒf [ÊccÐ_*Ê hÞiÔ eË`Òe 
NÍkZ LeÞRÞ, ÒjÒ[ÒaÒf cÊÜ [ÊccÐ_*e jcª bÐe ak_ LeÞaÞ Ð  
 
ÒdDÜ]Þ_ `ÍLó[Òe [ÊÒccÐÒ_ _ÞSLÊ @_Ê`dÊ¦ ÒaÐmÞ bÐaÞ `ÐeÞa, cÊÜ ÒjkÞ ]Þ_ kÞÜ [ÊcLÊ D`dÊ¦ LeÞÒ_aÞ Ð _ÞSe 
@_Ê`dÊ¦[Ð aÊTÞ`ÐeÞaÐ aX ÒjßÐbÐNÔe L\Ð Ð LÞ«Ê aÐaÐ, [ÊccÐ_*e ÒjkÞ ArÞàe @«eÐfÒe @kÕLÐe @bÞcÐ_e `ÍQ¨ 
Ò]ß[ÔVÐ Òd AcúÒNÐ`_ LeÞ ekÞRÞ, Òj [ _Þ³Þà[ ÒkÐB_ÐkÞÜ Ð                                     --hÍÑhÍÑWÐLÊe  
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S¯NÊeÊ 

2009 j®Þf_Ñ D`mÒl AjÞ\ÞaÐ aÐràÐ 
aÐràÐ -1 

hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑ`Ð]`]êÒe h[ h[ `ÍZÞ`Ð[ Ð b¦ j®Þf_Ñ `ÐBÜ AÒceÞLÐÒe HL[ÍÞ[ ÒkÐB\ÞaÐ bÐB J 
cÐ'cÐ_*Ê ÒcÐe "S¯NÊeÊ' `ÍÑ[Þ jc÷ÐiZ Ð A`ZcÐÒ_ AÒceÞLÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ Òd`eÞ bÐaÒe `ÍjÐeÞ[ 
LeÊR«Þ, [ÐkÐ @[Ô« ÒNßÐeae L\Ð Ð j®Þf_Ñ ÒkDRÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e `ÍÐZ`ÍÞ¯ @_ÊºÐ_ Ð Òj LkÞR«Þ Òd Òj ÒdÒa 
AD LÞRÞ LeÞ _ \ÐÒ« [ÐkÐÒkÒm HkÞ j®Þf_Ñ kÞÜ [Ð*e jê ó[Þ elÐ LeÞ\Ð«Ð Ð j®Þf_ÑÒe ÒdÐN Ò]B bÐB J 
cÐ'cÐÒ_ ÒdDÜ A_t mÐb Le«Þ [ÐkÐ @[Ô« Í̀Ñ[Þ̀ ] Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒNÐ`ÑbÐae A]hàÒe [Ð*e b¦ j®Þf_ÑLÊ 
`Í[ÞºÞ[ LeÞ Ò]h aÞÒ]h c^Ô Ò]B jÐeÐ aÞhéÒe [Ð*e bÐa^ÐeÐ `ÍQÐeÞ[ J `ÍjÐeÞ[ LeÞaÐLÊ BoÐ LeÞR«Þ Ð jc¯ 
LÍÒc [Ð*e ÒjkÞ @aÔ¦ BoÐ LÞ`eÞ aÐkÔ SN[Òe LÐdàÔLÐeÑ ÒkD@RÞ [ÐkÐ HkÞ j®Þf_ÑeÊ kÞÜ `ÍcÐZÞ[ Ð Òj LkÞR«Þ, 
ÒdDÜWÞ [Þ_Þ SZ b¦ HLÐWÞ Òka ÒjWÐÒe ÒNÐVÞH jÕO `Í[ÞºÐ LeÞ ÒcÐe A]hà DÒ~hÔ aÞi¯ AÒmÐQ_Ð LeÞa Ð HZÊ 
jÕOe `eÞje c^ÔÒe jÐÕjÐeÞL aÞi¯Òe QÞ«Ð aÐ LÒ\Ð`L\_ LeÞaÐ DQÞ[ç _ÊÒkÜ Ð b¦ j®Þf_Ñ jÕOe jc½Þ  
heÑe Ð HWÐÒe akÊ b¦ HL[ÍÞ[ ÒkÐB\ÞÒm c^Ô jcÒª cÞhÞ SÒZ Ð ÒNÐ`ÑcÐÒ_ eÐjeS_ÑÒe HkÞ HL[ée `Í[ÞºÐ 
LeÞ`ÐeÞ\ÞaÐeÊ bNaÐ_*Ê `ÍÐ© ÒkÐB\ÞÒm Ð SZLe h¦Þ jÑcÞ[ Ð akÊ b¦ c_ Í̀ÐZÒe HLÐWÞ ÒkÐB ÒNÐVÞH yÐ_Òe ajÞ 
aÔÐLÊf bÐaÒe `ÍÐ\à_Ð LÒm ÒjkÞ `ÍÐ\à_Ðe h¦Þ hÍÑhÍÑWÐLÊe* kó]¯Òe ¸t_ jó½Þ LeÞ`ÐeÞa Ð LÞ«Ê jcª* c_e 
bÐa_Ð ÒNÐVÞH ªeÒe _ ekÞÒm HL[ée `Í[ÞºÐ jc÷a Òka _ÐkÞÜ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe @«ee Ò]a[Ð Ð aÐkÐe c_e XÐL Òj 
hÊZÞ `Ðe«Þ _ÐkÞÜ Ð @\àÐ[ç @_Ô QÞ«ÐÒe c_LÊ aÔª eMÞ cÊMÒe [Ð* `ÐMÒe `ÍÐ\à_Ð LeÞaÐÒe `ÍÐ\à_Ðe $f mÐbÒe 
aÔÐk[ OVÞ\ÐH Ð c_Òe jÕjÐe QÞ«Ð \ÞÒm LÒ\Ð`L\_ aÞi¯cÊMÑ ÒkÐB\ÐH Ð b¦ j®Þf_Ñe jc¯ jÑcÐ bÞ[Òe 
c_LÊ jÐÕjÐeÞL QÞ«ÐeÊ ]ËeÒe eMÞ b¦cÐÒ_ WÐLÊe* bÐaÒe c_LÊ cNð LeÞ eMÞaÐLÊ ÒQ½Ð LÒm [Ð*e D`yÞ[Þ 
D`m•Þ LeÞaÐ jÒ= jÒ= b¦-bNaÐ_*e cÞf_Ð_t AjéÐ]_ LeÞ`ÐeÞÒa Ð 

 

j®Þf_Ñ Òl[ÍÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe [\Ð [Ð*e b¦cÐ_*e ÒjaÐe jÊÒdÐN mÐb LeÞaÐ ckÐ ÒjßÐbÐNÔe L\Ð Ð 
ÒjaÐ_t jaàÒhÍº Ð cÊ¦ÐcúÐcÐÒ_ c^Ô aÍkê* jÒ= cÞhÞ _ dÐB [Ð* ÒjaL bÐaÒe ekÞ ÒjaÐ_t J mÑfÐ_t AjéÐ]_ 
LeÞaÐLÊ @^ÞL ANÍkÑ ÒkÐB\Ð«Þ Ð b¦cÐ_*Ê HkÞ ]ÞaÔ A_t J ÒjaÐaje Ò]aÐ `ÐBÜ WÐLÊe jÕO j®Þf_Ñ `Í[ÞºÐ 
LeÞR«Þ Ð b¦cÐÒ_ [Ð* A]hàÒe QeÞ[Í NW_ LeÞ [Ð* _ÞÒ~àhÞ[ `\Òe `eÞQÐfÞ[ ÒkÒm [Ð*Ê @«eÒe mÐb LeÞaÐ 
jc÷a Òka Ð jÕO j®Þf_Ñ kÞÜ [Ð* SN[çÒjaÐe cËf ÒLtÍ Ð b¦cÐÒ_ Ò]h aÞÒ]hÒe jÕO j®Þf_Ñ `Í[ÞºÐLeÞ  [Ð*e 
BoÐ `ËeZ `ÐBÜ D]Ôc LeÞQÐmÞR«Þ Ð NÊeÊh¦Þ @_ÊeÐNÑ b¦cÐ_* @«eÒe Ò`ÍeZÐ eË`Òe ekÞ [Ð*e SN[çkÞ[Le 
Lcà jÐ^_Òe jkÐ¯[Ð LeÊR«Þ Ð HkÞ L\Ð jaà]Ð cÒ_ eMÞaÐLÊ Òka Òd, ÒjaÐ LeÞaÐ ÒaÒf ckÐh¦Þ ÒcÐ @«eÒe 
ekÞ hÍÑNÊeÊÒ]a*e jcª ÒjaÐ jÕ`Ð]_ LeÊR«Þ Ð `ÍÒ[ÔL b¦* bÞ[Òe \ÐB h¦Þ eË`Òe, Ò`ÍeZÐ eË`Òe Òj kÞÜ 
ÒjaÐ Le«Þ Ð HkÞ QÞ«ÐÒe @bÔª ÒkÐBNÒm HLcÐ[Í NÊeÊ HaÕ NÊeÊh¦Þ*e mÑfÐ SN[jÐeÐ @_Êba LeÞ jÐ^LcÐÒ_ 
HL [réÒe `Í[ÞºÞ[ ÒkÐB mÑfÐ_t AjéÐ]_ LeÞ`ÐeÞÒa Ð HkÞ jË[ÍÒe b¦ j®Þf_Ñe Í̀ÐZ ỀeÊi hÍÑhÍÑWÐLÊe Í̀j_ð 
ÒkÐB j®Þf_ÑVÞLÊ jÐ$mÔc¨Þ[ LeÞ b¦cÐ_*e SÑa_ jÐ\àL LeÞÒ]Òa Ð 

 

HkÞ b¦ j®Þf_Ñ Ò]h Ò]hÐ«eÒe [Ð* ckÞcÐ `eÞaÔÐ© LeÞ [Ð*Ê aÞhéNÊeÊ eË̀ Òe ^eÐ^ÐcÒe Í̀[ÞºÞ[ LeÊ, 
b¦-bNaÐ_*e cÞf_Ð_tÒe aÞhécÐ_a @«e `ÊmLÞ[ ÒkÐBDWÊ; "S¯NÊeÊ' ckÐ_Ðce `Í[Þ é̂_ÞÒe jÐeÐSN[ ¸tÞ[ 
ÒkÐB aÞhécÐ_a @«e ÒeÐcÐqÞ[ ÒkÐBDWÊ - H[ÞLÞ AhÑaàÐ] hÍÑhÍÑWÐLÊe*  hÍÑQeZÒe `ÍÐ\à_Ð LeÊ@RÊ Ð `eÞÒhiÒe 
_ÞÒa]_, ÒLaf [Ð*eÞ QÞ«Ð LeÞ, [Ð*eÞ Lcà jÐ^_ LeÞ b¦c¨fÑ [Ð*Ê @«eÒe mÐb Le«Ê, hÍÑhÍÑWÐLÊe*e b¦ 
j®Þf_Ñ [Ð*eÞ LeÊZÐÒe [Ð*eÞ AhÑaàÐ]Òe j$f[Ð mÐb LeÊ Ð H[ÞLÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑQeZÒe HLÐ« `ÍÐ\à_Ð Ð                   

 hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
                                                                               hÔÐc jÊte ]Ðh 

jbÐ`[Þ, _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO, `ÊeÑ 
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aÐràÐ -2 
AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe @½c aÐiÞàL b¦ j®Þf_Ñ `Ðf_e hÊb @ajeÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐS* @cf 

Lcf hÍÑQeZ jÒeÐSÒe `ÍZÞ`Ð[ `ËaàL []Ñ¯ @«e= b¦ cÐ' J bÐBcÐ_*Ê jhÍw "S¯NÊeÊ' `ÍÑ[Þ jc÷ÐiZ sÐ`_ 
LeÊ@RÞ Ð AÒceÞLÐ j®Þf_Ñ L\Ð cÒ_`XÞÒm c_ ÒLDÜ HL @SZÐ A_t eÐBSLÊ QÐmÞdÐH Ð j®Þf_Ñ Òl[Í 
"kÐB`Ð¾e'e hÐ« cÒ_Ðec `eÞÒah, jÊ]óhÔ LÊVÑecÐfÐ, TeZÐe LÊfÊLÊfÊ [Ð_, `lÑcÐ_* Lfea, Q[ÊÓ`Ðhéàée 
_b¾ÊcéÑ aóljcËk J jÊNuÞ[ a_Ô`Ê¹e b¨Ðe [\Ð jaÊS OÐje NÐmÞQÐ jkÞ[ `[Í $f bÐeÐ_[ ÒjJ aól Òd ÒLßÐZjÞ 
ÒmÐLe c_`ÍÐZLÊ LÞZÞ Ò_B\ÐH Ð ÒNßÐeÑ cÐ' `ÍLó[Þe jc÷Ðe ÒMÐmÞ cjÊeÑ D`[ÔLÐÒe `ÍÞ¯[c*e `Í[ÑlÐ LeÞ\ÞaÐ `eÞ 
AÒceÞLÐe jcª b¦c¨fÑ ÒjcÐ_*e jcª Ò`Íce jc÷Ðe ÒO_Þ ASÞ `ÍÞ¯[c WÐLÊe* @bÔ\à_Ð e[ Ð HkÐ kÞÜ 
_Þ[Ô`ÊeÊi* jkÞ[ _Þ[Ô `Ðià]cÐ_*e eÐjmÑfÐ aÐ cràÔ aótÐa_ Ð mÑfÐÒl[Íe ckÞcÐ bÐiÐÒe `ÍLÐh LeÞaÐ @jc÷a Ð 
`Ê_¾ H`eÞ ÒLßÐZjÞ D`cÐ _ÐkÞÜ dÐkÐ jk ÒjkÞ mÑfÐe [Êf_Ð LeÞÒka Ð ÒjkÞ mÑfÐ kÞÜ ÒLaf [Ð'e D`cÐ Ð N[ 
j®Þf_ÑÒe NÊeÊN[`ÍÐZ cÐ' J bÐBcÐ_*e ÒjaÐ, _ÞºÐ J A[ÞÒ\¯[Ð jaà]Ð jê ó[Þ`VÒe SÐNeËL ÒkÐB c_LÊ "jeÒa 
ÒjaÐ _Þe[ jcbÐÒa A_tÞ[' eÐSÔLÊ Ò_BdÐDRÞ Ð j®Þf_ÑeÊ hÞlÐmÐb J `ÍQÊe A_t `ÐB ÒjkÞ A_te jê ó[ÞLÊ 
SÐaÊXÞ, N¶Þ^_ LeÞ b¦cÐÒ_ `ÍÐZe WÐLÊe* _ÞÒ~àhÞ[ SN[kÞ[Le LÐdàÔ (@jÐÕ`Í]Ð¯ÞL bÐaÒe jcNÍ SN[Òe 
bÍÐ[óbÐae `Í[ÞºÐ)Òe Acú_ÞÒ¯ÐN Le«Ê HaÕ j®Þf_ÑeÊ Í̀Ð© A_tLÊ jaà]Ð @«eÒe @_Êba Le«Ê, HkÐ kÞÜ j®Þf_Ñe 
hÊb @ajeÒe `ecLÐeÊZÞL Ò`Ícc¯ hÍÑhÍÑWÐLÊe* eÐ[Êf hÍÑ`Ð]`]êÒe aÞ_Ñ[ Í̀Ð\à_Ð Ð       -  he[ QtÍ jÞÕkÒ]J  

aÐràÐ -3:   For Kids and Young Aspirants 
Dear Kids and Young Aspirants! You are our hopes. Try to concentrate on your study and 

go deep into the philosophy of our beloved Thakur and his advices. Pay respect to parents; try 
to love all human beings and the Universe. Keep it in mind to propagate our Thakur’s ideology 
and messages in the world and serve the mankind throughout life.  My love to you all. 
 

Shri Shri Thakur Charanashrita  
Sharat Chandra Singhdeo 

Asst. Secretary, Nilachal Saraswata Sagha, Puri 

Look Inside 

You are Everywhere to find, 
But the rainbow stole my sight. 
Wander thirst and illusion blind 
Lost, Skipped the recondite! 

 
Waited, till I saw the lining; 
Whelmed with my thirsty swagger, 
Little I knew Your patient pining;  
Thinking You liked me falter. 
 
What do I judge from the right turn? 
When the left ones were Mine too! 

              

The beauty is not in the yearn, 
Swayed both ways to Maze it through. 
 
All I do is close my eyes, 
And there You were, all along; 
Everything else is just a guise, 
You’re Sweetest in my own song. 
 
I’ve let go of my ship 
Have a Captain now. 
High seas, the scary dip 
All gone with an avow! 

Shri Shri Thakur Charanashrita 
Debashis Dash 

America Saraswata Sangha 
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jË¦ÞcÐfÐ 
 
1) j«ÊÒ½Ð bÐdàÔÐ¯ÐbràÐ 

                 bràÐbÐdàÔÐ[Ò\ßaQ 
dªÞÒ_ða LÊÒf _Þ[ÔÕ 
                LmÔÐZÕ[[ÍÒaß^õäacç Ð 

- c_Êjê ó[Þ - 3/60 
@\àÐ[ç - ÒdDÜ LÊfÒe `[ðÑ J `[Þ DbÒ¯ `e¸e Í̀[Þ j«Ê½ , Òj LÊfÒe _Þ¾¯ LmÔÐZ _Þ¾f bÐaÒe @ayÐ_ LÒe Ð 
 

2) A¯ÐjÐ[ç jLÒfÐ]ÊÓMÑ Ò_ß_Õ SÐ_Ð[Þ L¾_ 
@Ò_Ò_ßÒaÐ`Ò]Òh_^_ÔÓ Í̀ÐÒ`Ðð[Þ _ÞaórÞcç  

- @½ÐaLÍ jÕkÞ[Ð -16/3 
@\àÐ[ç - aÞi¯aÐj_ÐeÊ jcÒª ]ÊÓM ÒbÐN Le«Þ, @\Q HkÞ NËY D`Ò]h ÒLkÞ SÐZ«Þ _ÐkÞÜ Ð Òd HkÞ D`Ò]h ]éÐeÐ 
aÐj_ÐeÊ _Þaór kÊ@«Þ, Òj ^_Ô Ð 
 

3) j[ÐÕ `Íj=Ð_êcaÑdàÔjcÞéÒ]Ð 
               ba«Þkó[ LÀàejÐ¯_ÐÓ L\ÐÓ 
[ÒSÐéiZÐ]Ðhé̀ aNàacúà_Þ 
               hÍwÐe[Þbà¦Þe_ÊLÍcÞiÔ[Þ Ð 

- hÍÑc]çbÐNa[ - 3/25/25 
@\àÐ[ç - jÐ^ÊcÐ_* jÕjNàÒe ÒcÐe (bNaÐ_*e) h¦Þ jcéuÑ¯ kó]¯ J LÀàe jÊMS_L L\Ð`Íj=  AÒmÐQÞ[ 
ÒkÐB\ÐH Ð ÒjkÞ NÊZ NÐ\Ð hÍaZ-c__ LÒm, @[Þ hÑOÍÍ cÊ¦Þ`\ `Í[Þ hÍwÐ, e[Þ J b¦Þ LÍchÓ D ú̀_ð ÒkÐB\ÐH Ð 
 
4) @ahÔÒca ÒbÐ¦aÔÕ Ló[Lcà hÊbÐhÊbcç 

_ÐbÊ¦Õ lÑ¯Ò[ LcàÕ  LÁÒLÐVÞ hÒ[ße`Þ  Ð 
- aÍkêÒaßarà ỀeÐZ- 1/44/74 

@\àÐ[ç - c_ÊiÔLÊ _ÞÒS LeÞ\ÞaÐ jcª hÊbÐhÊb Lcàe $fLÊ @ahÔ ÒbÐN LeÞaÐLÊ `XÞ\ÐH Ð aÞ_Ð ÒbÐNÒe [ÐkÐ 
ÒLÐVÞLÁ `dàÔ« c^Ô _½ kÊH _ÐkÞÜ Ð Ò[ZÊ @hÊb Lcà bÊmçÒe c^Ô ÒLÒa LeÞaÐ DQÞ[ç _ÊÒkÜ Ð 
 
5) @j[ÐÕ ]hà_Ð[ç ¸hàÐ[ç j&ÁÐn jkÐj_Ð[ç 

^càÐQÐeÐÓ `ÍkÑ¯Ò« jÞw¯«Þ Q _ cÐ_aÐÓ Ð   
- ckÐbÐe[, a_`aà - 1/29 

@\àÐ[ç- ]Ê½ c_ÊiÔe ]hà_, ¸hà_, [ÐkÐ jkÞ[ LÒ\Ð`L\_ LeÞaÐ]éÐeÐ [\Ð HL Aj_ D`Òe ajÞaÐ]éÐeÐ ^ÐcÞàL 
AQeZ _½ ÒkÐBdÐH HaÕ c_ÊiÔ ÒLßÐZjÞ LÐdàÔÒe j$f[Ð mÐb LeÞ`ÐÒe _ÐkÞÜ Ð 

(jÕNókÑ[) 

 
@bÞcÐ_LÊ jÊeÐ`Ð_ j]óh, ÒNßÐeaLÊ ÒeßÐea _eL j]óh, `Í[ÞºÐLÊ hËLeÑaÞºÐ j]óh sÐ_ LÒm dÐB jÐ^_bS_ Òka Ð 
_ ÒkÒm aj_Òe LÞ Aj_Òe, LÞ @h_Òe LÞ @_h_Òe, ej_Òe LÞ bÐiZÒe HaÕ @jm LÞ _LmÒe LÞRÞ $f Òka 
_ÐkÞÜ Ð                   - hÍÑhÍÑWÐLÊe 



6 

 _ÞNc aÐZÑ  
 
(1) `ÐWLNZ ! bÐe[e jÊaÀà dÊNÒe Ò]aLÁ FiÞcÐÒ_ jÐ^_ÐÒhßfe jcÐ^Þ eË` D_ð[ hÞMeÒe @^ÞeËY ÒkÐB 
sÐ_e ]Ñ© akðÞ `ÍSéfÞ[ LeÞ ÒdDÜ jaÊ _Þ[Ô j[Ô A^ÔÐcúÞL [réÐafÑ AaÞ´Ðe LeÞ\ÞÒm, kÞtÊhÐ± [ÐkÐe jÊ^Ðc¯ $f Ð 
 
(2) cÊÜ ÒdÒ[ ]Þ_dÐH yËf Ò]kÒe @RÞ, [ÊÒccÐÒ_ ÒcÐÒ[ aÐkÐÒe Ò]MÊ\Þa Ð HkÞ yËf Ò]k elÐ LmÐ `Òe cÊÜ 
[ÊccÐ_* @«eÒe ekÞdÞaÞ Ð ÒjÒ[ÒaÒf [ÊÒccÐÒ_ ÒcÐÒ[ jêeZ LÒm jaà]Ð Ò]MÞ `ÐeÞa Ð  
 
(3) LÞ j_ðÔÐjÑ, LÞ NókÑ cÊÜ jcª*Ê "c[çLcà `eÒcÐ ba' HkÞ jÐ^_Ð Ò]DRÞ Ð H jÐ^_Ð _Ë[_ _ÊÒkÜ Ð HkÐ NÑ[Ðe 
jÐ^_Ð Ð @³àÊ_ hÍÑLó»* D`Ò]hÒe ÒLaf cÐ[Í hÍÑLó»* LÐdàÔ LeÞ hÐ«Þ HaÕ cÊ¦Þe @^ÞLÐeÑ ÒkÐB\ÞÒm Ð HkÞ jÐ^_Ð 
jaàÐÒ`lÐ DLúó½ jÐ^_Ð Ð ÒcÐ bÞ[Òe j_Ð[_ bÐa aÐ j[Ô kÞÜ $ÊVÞ DWÞRÞ Ð [ÊÒccÐÒ_ ÒjkÞ j_Ð[_ bÐa `ÍQÐeÒe 
jkÐ¯L kÊ@ Ð 
 
(4) cÊÜ [ÊccÐ_*Ê HLÐ« ^ÔÐ_`\ _ Ò]MÐB ÒcÐe @bÞfiÞ[ Lcà̀ \ kÞÜ Ò]MÐB Ò]BRÞ Ð WÐLÊe* AÒ]h `Ðf_ 
LeÞaÐLÊ NÒm WÐLÊe* L\Ð kÞÜ cÒ_`XÞa Ð HkÐ c^Ô HL `ÍLÐe ^ÔÐ_ Ð ÒcÐe A]Þ½ Lcà`\Òe QfÞÒm [ÊccÐ_*e 
^ÔÐ_ AÒ` AÒ` ÒkÐBdÞa Ð  
 
(5) [ÊccÐ_*Ê cÊÜ jaÊÒaÒf LkÊRÞ, j[ÔmÐbe ]ÊBVÞ QÞe«_ `xÐ - ÒNÐVÞH LÒWÐe j_ðÔÐjÒdÐN, @`eVÞ aÍkêaÞ]ç 
NÊeÊ*e ÒjaÐ Ð LÒWÐe j_ðÔÐjÒdÐNe jÐ^_Ð, aràcÐ_ dÊNe c_ÊiÔ* `lÒe LWÞ_ ÒaÐmÞ cÊÜ [ÊccÐ_*Ê ÒjaÐ`\ 
Ò]MÐB Ò]BRÞ Ð j_ðÔÐjÑe mlÔ ÒdDÜ aÍkêsÐ_, ÒLaf NÊeÊÒjaÐ ]éÐeÐ [Êc÷cÐ_*e [ÐkÐ mÐb Òka Ð 

 
**** **** 

 

c_ OÒe ajÞR 

 
]ÊÓMÑe ]ÊAÒe ASÞ bNaÐ_ AjÞR 
c_e WÐLÊe ÒkÐB c_ OÒe ajÞR  Ð0Ð 
 
   aÞ`Ò] XÐLÞRÞ ÒdÒ[ 
   `eMúR ÒcÐÒ[ ÒjÒ[, 
]Ëe ÒaZÊ jÊÒe jÊÒe ÒcÐ ceSÞ LiÞR  Ð1Ð 
 
    [Êc NÑ[ L¶ ÒMÐmÞ 
    NÐB _ `ÐeÞmÞ ÒaÐmÞ 

ÒcÐ @ÒdÐNÐ `Z Ò]Mú ÒLÒ[ ÒLÒ[ eÊiÞR Ð2Ð 
 
     ÒLcÞ[Þ `XÞmÐ cÒ_ 
     Ò]MÐ Ò]m HÒ[ ]ÞÒ_ 
SÑa_ NN_ ÒLÐÒf QÐt ÒkÐB kjÊR  Ð3Ð 
 
      ASÞ cÊÜ SÐZÞmÞ `ÍÞ¯ 
      [ÊÒc ÒLÒ[ ]¯Ðc¯  
LeÊZÐ _¯Ò_ QÐkÞÜ ÒcÐ Ae[ _ÐhÊR  Ð4Ð 

    
                                     hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
                                        QÞ«ÐcZÞ aÐeÞLç 
                                      aÐeÞ`]Ð hÐMÐ jÕO  
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`eckÕj `Íj= 
Q[ÊaàÞ^ j_ðÔÐjÑ 

 
`eÞaÍÐSLÐÓ @`Þ Q[ÊaàÞ^Ð ba«Þ 

LÊVÑQeÐÓ akË]LÐÓ kÕjÐÓ `eckÕjÐÒ¾[Þ Ð 
[[Í LÊVÑQeÐÓ jé`Ê[Í NóÒkiÊ bÞlÐQdàÔ Qe« 

AcúÐ_Õ `ÍÐ\à¯Ò«Ð akÊ]LÐªÞÍ]¨Lc¨fÊ 
hÞLÔ`lSf `aÞ[Í`Ð[Í `Ð]ÊLÐj_ hÞMÐ 

LiÐ¯ Òah^ÐeÞZÓ jÐ^ÊaóÒriÊaÍÐkêZLÊÒfiÊ 
ÒbßlÐQdàÔÕ Qe« Acú_Õ Í̀Ð\à̄ Ò« Ð 

kÕjÐ HL]¨^eÐÓ hÞMÐaSàÞ[Ð dÒsÐ`aÑ[ 
^ÐeZÓ hÞLÔ Lc¨fÊ kªÐNÍÐÒcßLeÐ[ÍaÐjÞÒ_Ð 

_NÒe [ÑÒ\àiÊ `qeÐ[ÍÕ aj«Õ HLeÐ[Í 
]ÞéeÐ[Í [ÍÞeÐ[Í LóoÍQÐtÍÐ¯ZÐ]ÞQe« Acú_Õ `ÍÐ\ààà¯Ò« Ð 

`eckÕjÐ _ ]¨^eÐ cÊ¨ÐÓ L_ÐÓ ÒLßÐ`Ñ_aÐj 
ÒjÐÎaÔ¦ mÞ=Ð @aÔ¦ÐQÐeÐ @_Ê_çcrÐD_êr 

a]ÐQe« ªÍÞ]¨ Lc¨fÊ hÞLÔ `lSf `aÞ[Í `Ð[Ícç 
`Ð]ÊLÐj_ hÞMÐ dÒsÐ`aÑ[Ð_ÐÕ [ÔÐNÞ_Ó hË_ÔÐNÐe 

Ò]aNókaÐjÑ Ò_Ð _ Ò[iÐÕ ^ÒcàÐ_Ð^ÒcàÐ 
_ QÐ_ó[Õ jaàjkÐÓ jaàjcÐÓ jcÒmÐ½ÍÐhê 
LÐ}_ dÒ\Ð``_ð QÐ[ÊaàlàÔ ÒbßlÐQdàÔ 

Qe« AcúÐ_Õ ÒcÐl¯« B[Þ Ð  
- AhÍÒcÐ`_Þi] c§ -4  

 
@\à -   j_ðÔÐjÑ QÐeÞ Í̀LÐee @V«Þ d\Ð: 1- LÊVÑQe  2- akÊ]L  3- kÕj  4- `eckÕj Ð 
 

1) LÊVÑQe- LÊVÑQe j_ðÔÐjÑcÐÒ_ _ÞSe `Ê[Í A]Þ* OeÊ bÞlÐ Ò_B AcúQÞ«_ Le«Þ Ð 
 

2) akÊ]L - akË]L j_ðÔÐjÑcÐÒ_ [ÞÍ]¨, Lc¨fÊ, hÞLÔ`l, Sf `aÞ[Í `Ð[Í, `Ð]ÊLÐ Aj_, hÞMÐ, dÒsÐ`aÑ[ 
ÒLßÐ`Ñ_ HaÕ LiÐ¯ a±^ÐeZ LeÞ jneÞ[Í aÍÐkêZ* OeÊ bÞlÐ Ò_B Acú^ÔÐ_e[ ek«Þ Ð 

 

3) kÕj - kÕj j_ðÔÐjÑcÐÒ_ HL]¨^ÐeÑ, hÞMÐaSÞà[, dÒsÐ`aÑ[^ÐeÑ, hÞLÔLc¨fÊ̂ ÐeÑ NÍÐcÒe ÒLaf ÒNÐVÞH 
eÐ[Í ek«Þ Ð jke J [Ñ\àÒe `ÐqeÐ[Í LVÐ«Þ Ð HL, ]ÊB aÐ [Þ_Þ eÐ[ÞÍ LóoÍ QÐtÍÐ¯Z aÍ[ A]Þ LeÞ 
AcúQÞ«_Òe mÐNÞ ek«Þ Ð 
 

4) `eckÕj- `eckÕj j_ðÔÐjÑcÐÒ_ ]¨kÑ_, cÊ¨Þ[, LxÐ J ÒLßÐ`Ñ_^ÐeÑ, @aÔ¦ @`ÍLV mÞ=, NÊ© 
AQeZa«, ^Ñe, hÐ«, cËMà _ ÒkÒm c^Ô cËMà* `eÞ `Í[Ñ[ kÊ@«Þ, [ÍÞ]¨ Lc¨fÊ hÞLÔ`l, Sf`aÞ[Í `Ð[Í 
`Ð]ÊLÐ, Aj_ð hÞMÐ J dÒsÐ`aÑ[ [ÔÐN LeÞ\úaÐ ÒmÐL* Oe @\aÐ ctÞeÒe ek«Þ Ð [Ð* _ÞcÒ« ^cà @^cà 
j[Ô, @j[Ô LÞRÞ _ÐkÞÜ, Òj jcª jkÔ Le«Þ Ð jcª*Ê jcÐ_ Ò]M«Þ; cÐVÞe ÒVfÐ, `\e aÐ jÊaÀàLÊ jcÐ_ 
Ò]M«Þ Ð d\Ð m• QÐeÞaÀàe bÞlÐ _Þ@«Þ, AcúÐLÊ au_eÊ cÊ¦ Le«Þ @\àÐ[ç ÒcÐle jÐ^L kÊ@«Þ Ð 
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Ac÷cÐ_*e hÍÑNÊeÊÒ]a D`dàÊÔ¦ 4 `ÍLÐee j_ðÔÐjÑ* c^ÔeÊ ÒhÍº `eckÕj j_ðÔÐjÑ Ð @^úL«Ê [Ð*e 
`eckÕj D`Ð^ú `ÍÐ©Þe ÒaßhÞ½Ô ekÞRÞ Ð A]Þ h*e* `ÍaràÞ[ ]h_ÐcÐ j_ðÔÐjÑc¨fÑÒe jÐaÔª `ËaàL D³¯Þ_Ñ 
LÊc÷ÒcfÐÒe hóÒ=eÑcW ck«*  ([]Ð_Ñ«_ jÐ^Êc¨fÑe jbÐ`[Þ*) LràóL HkÐ Í̀]r Ð Þ̀̈ aÍkêÐ¨ J SÑaÐcúÐ-
`ecÐcúÐ jcéuÑ¯ aÞaÞ^ `Íhðe jÒ«ÐiS_L Dre mÐb `Òe ck« ckÐeÐS D¦ `]aÑ (`eckÕj)Òe Ac÷cÐ_*e 
`ecÐeÐ^Ô WÐLÊe ckÐeÐS*Ê bËiÞ[ LeÞ\úÒm Ð HbfÞ D`Ð ú̂mÐb jÐ Ê̂jx* SÑa_e B[ÞkÐjÒe aÞef Ð 

(jÕNókÑ[) 

***** 

sÐ[aÔ [\Ô 
 

iVç]hà_ - AªÞL ]hà_ (Chée*Ê  cÐ_ÞaÐ) 
ÒNßÐ[cjÔ LZÐ]jÔ L`ÞfjÔ `[&ÒfÓ 
aÔÐjjÔ ÒSßcÞÒ_¾Ð`Þ ]hà_Ð]ÞiÒXakÞ Ð 

 

(1) ÒNßÐ[c* _ÔÐ¯ ]hà_, (2) LZÐ]* ÒaßÒhiÞL ]hà_,  (3) L`Þf* jÐÕMÔ ]hà_,  (4) `Ð[&f* ÒdÐN ]hà_,  
(5) aÔÐj* Òa]Ð« ]hà_, (6) ÒSßcÞ_Þ* cÞcÐÕjÐ ]hà_ Ð 

 

@_ÔÐ_Ô ]hà_ (Chée*Ê  _ cÐ_ÞaÐ) 
1- ÒaßÐw^cà - (L) ÒjßÐ[ÍÐ«ÞL, (M) ÒaßbÐiÞL - HkÞ ]ÊBVÞ kÑ_dÐ_ ]hà_,  
               (N) cÐ^ÔcÞL, (O) ÒdÐNÐQÐe - HkÞ ]ÊBVÞ ckÐdÐ_ ]hà_ Ð 

^càNÍx - (1) aÞ_¯ Þ̀VL, (2) jË[Í Þ̀VL, (3) @bÞ̂ cà Þ̀VL 
`ÍQÐeL - aÊwÒ]a, 84 SZ jÞwÐQÐdàÔ, ÒaßÐwbÞlÊ aÐ hÍcZ  Ð 

 

2- ÒSß_^cà - Òhé[Ðcée J ]ÞNcée 
^càNÍx - (1) @=, (2) D`Ð=, (3) LÁjË[Í 
`ÍQÐeL - ckÐaÑe J [Ñ\à*e 
 

3- QÐaàÐL  
^càNÍx - jaà]hà_ jÕNÍk (QÐeÊaÐLç) 
`ÍQÐeL - QÐaàÐL 
 

aÞbÞ_ð c[aÐ] 
(1) @Ò]ßé[aÐ],  (2) aÞhÞ½ÐÒ]ßé[aÐ],  (3) Ò]ßé[aÐ],  (4) Òb]ÐÒb]aÐ],  (5) Ò]ßé[ÐÒ]ßé[aÐ],  
(6) hÊwÐÒ]ßé[aÐ],  (7) Òhßa aÞhÞ½ Ò]ßé[aÐ],  (8) aÑeÒhßa aÞhÞ½ÐÒ]éß[aÐ], (9) AaÞbÐa Ò]ßé[aÐ],   
(10) @QÞ«Ô Òb]ÐÒb]aÐ] 

 

   AQÐdàÔ  jc¯ bÐiÔ c[ 
(1) h*eÐQÐdàÔ    MÍÑ@ 788-820 hÐeÞeÑL bÐiÔ @Ò]ßé[aÐ] 
(2) bÐ²e MÍÑ@ 1000 bÐ²ebÐiÔ  Òb]ÐÒb] 
(3) eÐcÐ_ÊS MÍÑ@ 1140  hÍÑbÐiÔ  aÞhÞ½ÐÒ]ßé[aÐ] 
(4) cÐ^éÐQÐdàÔ MÍÑ@ 1238 `ËÀà`ÍsÐbÐiÔ Ò]ßé[aÐ] 
(5) _ÞcéÐLà  MÍÑ@ 1250  Òa]Ð«`ÐeÞSÐ[ Ò]ßé[ÐÒ]ßé[aÐ] 
(6) hÍÑL¶  MÍÑ@ 1270 ÒhßabÐiÔ Òhßa aÞhÞ½ Ò]ßé[aÐ] 



9 

(7) hÍÑ`[Þ  MÍÑ@ 1400 hÍÑLebÐiÔ aÑeÒhßa aÞhÞ½ÐÒ]éß[aÐ] 
(8) amâbÐQÐdàÔ  MÍÑ@ 1500 @ZÊbÐiÔ  hÊwÐÒ]ßé[ 
(9) aÞsÐ_bÞlÊ  MÍÑ@ 1600 aÞsÐ_Ðcó[  AaÞbÐaÒ]ßé[ 
(10) ÒQß[_Ô MÍÑ@ 1510   @QÞ«ÔÒb]ÐÒb]       
(11) afÒ]a MÍÑ@ 1625  ÒNÐaÞtbÐiÔ  @QÞ«ÔÒb]ÐÒb] 

 

b¦Þ`\ - `ÍLÐeÒb] 
b¦Þ -  (1) `eÐb¦Þ,  (2) @`eÐb¦Þ 

         b¦Þ - (1) aÞkÞ[Ð    - (L) hÊwÐ (Òaß^Ñ,  eÐNÐ_ÊNÐ) , (M) sÐ_cÞhÍÐ 
                (2) @aÞkÞ[Ð  - (L) LÐc_Ð, (M) ]ÞéiÞLÐ, (N) b`ÊSÐ,  (O) ÒjðkSÐ 
 

Òaß^Ñ - hÍaZ, LÑrà_, at_, @nà_, `]Òja_, jêeZ, ]ÐjÔ, jMÔ, A[ê_ÞÒa]_ 
eÐNÐ_ÊNÐ  - jc÷uÐ_ÊNÐ,  LÐcÐ_ÊNÐ 

 

sÐ_`\ - j©aÞ^ ÒjÐ`Ð_ 
1c ÒjÐ`Ð_ - ^ÐeZÐ, ^ÔÐ_, jcÐ Þ̂]éÐeÐ sÐ_ AkeZ 
2¯ ÒjÐ`Ð_ - jÐ^_Q[Ê½¯ 

      (L) - _Þ[ÔÐ_Þ[Ô aªÊ aÞÒaL 
   (M) - BkÐcË[ÍÐ\à $fÒbÐNaÞeÐN 
   (N) - iVç j−[Þ- hc, ]c, e`e[Þ, [Þ[ÞlÐ, hÍwÐ, jcÐ^Ð_ 
   (O) - cÊcÊlÊ[é 

3¯ ÒjÐ`Ð_ - hÍaZ 
4¯ ÒjÐ`Ð_ - c__ 
5c ÒjÐ`Ð_ - _Þ]Þ̂ ÔÐj_ 
6º ÒjÐ`Ð_ - Ë̀ÀàsÐ_mÐbe c^Ô 7VÞ ªe  

     1-hÊÒboÐ, 2-aÞQÐeZÐ, 3-[_ÊcÐ_jÐ, 4-@jÕj¦ÞLÐ, 5-jbéÐ`rÞ, 6- `eÐ\à bÐaÞ_Ñ, 7- [ÊdàNÐ 
7c ÒjÐ`Ð_ - [résÐ_ aÞQÐe - `ÍLó[Þ[ré, `ÊeÊi[ré, aÍkê[ré, Ò]ksÐ_ 

 

ÒdÐN`\  
    @½Ð=  - dc, _Þ¯c, Aj_, `ÍÐZÐ¯Ðc, Í̀[ÔÐkÐe, ^ÔÐ_, ^ÐeZÐ, jcÐ Þ̂ 
 

    heÑe Òb] sÐ_ - iVçQLÍ, [ÍÞNÍxÞ,  ÒaßÐc`qL, [ÍÞmlÔ, ÒiÐXhÐ^Ðe, Q[Ê~àh _ÐXÑ, cÊ]ÍÐ, h¦Þ[Í¯ 
    A[êÐ J `eÐcÐ[êÐ* cÞf_ J aÍkêÐ_t AjéÐ]_ - NÊeÊ`]Þ½ cÐNàe jÐ^_Ð LeÞ cËfÐ^Ðey LÊ¨fÞ_Ñ h¦Þ* DwéàQÐf_Ð  
             `ËaàL jkjÍÐeQLÍyÞ[ `ecÐ[êÐ* jkÞ[ jÕÒdÐNÑLeZ  
 

aÞbÞ_ð `ÍLÐe ÒdÐN - eÐSÒdÐN, c§ÒdÐN, m¯ÒdÐN, kWÒdÐN, jÐ^_ Í̀ZÐfÑ @bÔÐj c§[ré J jéesÐ_   
                      _ÐcS`, c§jÐ^_, J jéehÐ±e @_ÊhÑf_ AahÔL 
                      _ÞwÞà½ jc¯, _ÞwÞà½ _ÞeỀ ]Ía yÐ_, D`dÊ¦ j]çNÊeÊ* heZNÍkZ Ð  

                                                                                 (jÕNókÑ[) 
            hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
            ÒdÐÒNhée jÊteeÐ¯ 
             ÒaNÊ_ÞA hÐMÐ jÕO 
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Shri Shri Thakur’s Specialities in the Spiritual 
World 

 

Nalinikanta  Chattopadhyay,  born  as  the  eldest  son  of  Bhubanmohan  Bhattacharya  and 
Yogendramohini  in  a  small  village  named  Kutabpur  in Bengal  of  India  in  the  year  1880,  became 
known  as  Paribrajakacharya  Paramahansa  Swami  Nigamananda  Saraswati  Dev  in  the  history  of 
spirituality of mankind.  In  the  year  1904,  i.e.,  at  the  age of  twenty‐four only; which  is  the most 
miraculous event that the world has ever seen, Swami Nigamananda had suffered a  lot  in his  life, 
but with  rare  fortitude  he  braved  all  the  sufferings. He  saw  his  deceased wife  Sudhanshubala’s 
astral figure again and again; in order to know about life after death and to unravel the mysteries of 
life  he was  engrossed  in  various  sadhanas;  and  finally  all  his  efforts were  crowned with  success 
when  he was  transformed  from Nalinikanta,  the  overseer,  into  Swami Nigamananda,  the world‐
teacher. 

 

Nalinikanta was  a  born  revolutionary.  In  his  boyhood  days  he  saw  that  a  bad‐tempered 
woman was behaving rudely towards her mother‐in‐law. A few people were standing mute at the 
place. But Nalinikanta could not tolerate it and openly chided the woman for her lack of conscience. 
When his mother asked him why he chided the woman, he replied bluntly, ‘Had your daughter‐in‐
law shown such ill treatment to you, would I have ever remained a silent spectator?’ 

 

He  was  indeed  a  revolutionary,  who  could  never  put  up  with  any  social  injustices  and 
iniquity.  He  raised  strong  and  effective  voice  of  protest  against  the  religious  fanatics  and  the 
deceitful religious teachers moving  in the garb of sadhus  in his time. He trenchantly criticized the 
superstitious beliefs and prejudices prevalent among people in the‐then society.    
 

It  is after the death of His wife that He performed rigorous Tantra Sadhana for twenty‐one 
days, Jnana Sadhana for about one year or more, Yoga Sadhana for about one year, Prema Sadhana 
for one night; and attained siddhi in all the four sadhanas. At the age of only twenty‐four the title of 
Paramahansa was bestowed on him. He wrote  the book Tantrik Guru  in seven days, Yogi Guru  in 
fourteen days,  Jnani Guru  in  twenty‐one days and Premik Guru  in seventeen days. Completion of 
four austere sadhanas  in about fifteen months and writing of four books  in about two months are 
really supernatural events in His life. Any reader while going through His life‐story is amazed to find 
such immense divine powers He was endowed with.  
 

He  performed  Yoga  Sadhana  and  attained  the  state  of  Savikalpa  Samadhi  first  and  then 
Nirvikalpa Samadhi. Much before Him, Saint Bamadeva had reached the state of Nirvikalpa Samadhi 
and introduced himself as Manu, as Surya (Sun God). After attaining that state, Adi Shankarachaya 
said,  “I  am  Lord  Shiva myself”,  Ramakrishna  Paramahansa  said,  “I  am  Rama,  I  am  Krishna,  I  am 
RamaKrishna.” But  the  speciality of our  revered  Shri  Shri Thakur  is  that He attained  the  state of 
Nirvikalpa Samadhi and said, “I am Guru.” 
  

He was  a  great  revolutionary  in  the  spiritual world.  In  an  assembly of  a  large number of 
saints and in the presence of Jagatguru Shankaracharya of Shringeri math at Ujjain Kumbhamela, He 
first showed respect to His Guru Swami Sachidananda Saraswati and this created discontent among 
the saints present there. Replying to their queries He said, “My Guru is Jagadguru; i.e., for a disciple, 
his guru  is superior  to all others. Hence,  it  is my sacred duty  to make obeisance  to my Gurudeva 
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first.” This reply of His satisfied the Shankaracharya of Shringeri; and  in that Kumbhamela on that 
very day, the title of Paramahansa was bestowed on him. 
 

Shri  Shri  Thakur’s  greatest  contribution  to  the  entire mankind  is  that  He  establishes  the 
paramount importance of Sadguru in the world of spirituality. Shri Shri Thakur is a Sadguru, for, He 
has  attained  perfection  and  the  enlightened  state  of  Nirvikalpa  Samadhi  through  the  path  of 
knowledge;  in  Him  Jagadguru’s will  has  been  reflected  and  activated,  and  He  can  inculcate  His 
power in the disciple, impart knowledge about the self to the disciple and bring about the spiritual 
progress of the disciple. Our holy religious books tell us about four types of gurus such as ideal guru, 
acharya guru, sadguru and  jagadguru. Parents and teachers are  ideal gurus; Archarya guru  impart 
moral  education;  Jagadguru  is  the primordial  guru;  however  Sadguru  is  one who  instills  his  vast 
spiritual powers in his disciples and naturally leads them on the path of spiritual progress. A Sadguru 
is not an incarnation; for an incarnation is the embodiment of Jagadguru’s specific will; whereas, a 
Sadguru is that of his common will. Rama and Krishna were incarnations, because they were born in 
accordance with Jagadguru’s specific will that they would serve specific purposes by killing demons 
like Ravana and Kansa, respectively. An incarnation is meant for public good, while a Sadguru is for 
both public and individual good. A guru is God, not saguna but nirguna God. Shri Shri Thakur, whose 
perception  about  guru  and  guruvad  have  added  a  completely  new  chapter  to  the  history  of 
spirituality of the world,  is a Sadguru of the highest order; He  is  indeed at the zenith of glory and 
greatness; and will remain so for all times to come. 
 

We believe that if we take bath at Prayag, i.e., the confluence of holy rivers Ganges, Yamuna 
and Saraswati (Triveni), we can attain salvation  in  life. But Shri Shri Thakur dispels the darkness of 
such  ignorance  in  us  by  saying  if we  reach  Trikuta,  i.e.,  the meeting  place  of  Ida,  Pingala  and 
Sushumna  in our body  through Yogic practices, we can attain salvation. Hence,  the attainment of 
salvation is possible not by physical bath at Treveni but by Yogic bath at Trikuta. Shri Shri Thakur is 
such  a  great  sadhak  that  he  had  observed  certain  austerities  in  life  and  succeeded  in  reaching 
Trikuta  as  well  as  the  state  of  Nirvikalpa  Samadhi,  which  is  the  ultimate  attainment  of  Yogic 
sadhana. However, with deep conviction He tells us, “You need not perform any sadhana that I have 
done  in my  life;  for,  I have accomplished all the sadhanas  for you. You only  love me a  little;  I will 
arrange everything for you, and you will get all the peace and happiness in your life.” 
 

Although he reached the pinnacle of Tantra, Jnana, Yoga and Prema sadhana in four phases, 
and had the rarest spiritual experience of saints Vyasa, Vashistha, Jaimini and Patanjali merging into 
Him; His humility was as boundless as His spiritual attainments. In many of His books He introduces 
Himself as “the poor Nigamananada begging for the  lotus‐feet of disciples and devotees,” which  is 
really unique in the history of spirituality of the entire mankind.     
 

He  has  great  knowledge  about  our  holy  books  such  as  the  Vedas,  the  Upanishads,  the 
Ramayan, the Mahabharat, the Gita, the Bhagavat, etc; and in many of His writings He has quoted a 
lot  from  them.  In  the yuga of Tretaya, Dasharath,  the king of Ayodhya, had a proficient and wise 
cabinet consisting of eight ministers, and  in the words of Maharshi Valmiki, all the eight ministers 
were  vidyavinita  (men  of  knowledge  and  humility);  kushalaha  (efficient  at  work);  and 
niyateindriyaha  (having  complete  control  over  senses). Maryada  Purushottam  Shri  Ramachandra 
during his  forest‐dwelling of  fourteen years had  formed a group of eight vanarsenas consisting of 
Hanuman, Angad, Nala, Nila,  Jambav, Sushena, Mahindra and Dwininda, and asked  them  to go  in 
search  of  his  consort  Sitadevi  and  know  her whereabouts. When  he  returned  to  the  palace  of 
Ayodhya from the forest‐dwelling, his holy coronation ceremony was performed by eight rishis such 
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as  Vashistha,  Bamadev,  Jabali,  Kashyap,  Katyayana,  Sujajna,  Goutam  and  Vijay.  In  the  Yuga  of 
Dwapara, Lilamaya Purushottam Shri Krishna Chandra had eight Patavanshis. Our spiritual scriptures 
give  us  descriptions  of  eight  lokas  or  worlds  such  as  ihaloka,  bhubaloka,  swarloka, maharloka, 
janaloka, tapaloka, satyaloka, brahmaloka (Shri Shri Nigamananda Kathamruta).  Prince Goutam had 
sat in meditation on a bed of grass offered by a grass‐cutter named Shrotriya at the foot of a peepal 
tree on the bank of river Niranjana; and after attaining the state of Buddha or the Enlightened One, 
showed to the entire mankind the noble eight‐fold path such as right views, right aspirations, right 
speech, right conduct, right livelihood, right effort, right mindfulness and right contemplation. Holy 
books of the Hindus depict eight  ignoble  instincts  in man such kama, krodha,  lobha, moha, mada, 
matsarya, asakti and ahankara, as eight demons, and tell us that Shri Ganesha, the god of learning, 
is worshipped as Ganapati, because he had conquered all these eight demons. Shri Radharani had 
eight  nityasiddha  sakhis;  and  each  nityasiddha  sakhi  had  eight  sadhana  siddha  sakhis.  Vaishnav 
literature tells us that Shri Radha and Shri Krishna perform their earthly leela eight times a day and a 
night  such  as  nishanta,  pratah,  purbanha, madhyahna,  aparahna,  sayan,  pradosha  o  nakta,  and 
madhyaratri.  In the Shrimad Bhagavatam, Vyasadev  lays  importance on eight human feelings such 
as prema, sneha, mana, pranay, raga, anuraga, bhava, and mahabhava.  
 

Our beloved Shri Shri Thakur delineates all these eight human feelings in the most lucid and 
mellifluous  language  in His book  “Premika guru”.  “Premika guru” begins with prema and ends  in 
mahabhava. Shri Krishna and Shri Radha are the epitomes of prema and mahabhava respectively. 
Shri  Shri Thakur describes  Shri Krishna as premamaya and  Shri Radha as mahabhavamayi.  In  the 
book “Shri Shri Nigamanand Kathamrita”, a picture of the universe as drawn by Shri Shri Thakur  is 
attached; and by casting glances over the picture, we become aware of the location of eight lokas or 
worlds  from  ihaloka to Brahmanirvanaloka. The righteousness of King Dasharath’s eight ministers, 
devotion  of  eight  vanarsenas  to  Lord  Rama,  goodness  of  eight  rishis  performing  Lord  Rama’s 
coronation, absolute surrender of eight patavanshis, Shri Radha and all her sakhis to Lord Krishna, 
Lord Buddha’s eight‐fold path, Lord Ganesh’s victory over eight demons i.e., eight ignoble instincts 
in man are all the symbols of a great spiritual culture. Shri Shri Thakur is a votary, a great admirer of 
this culture. He has churned the ocean of Hindu religious scriptures and brought out nectar which 
He has made to flow forever in His books such as Brahmacharya Sadhana, Tantrik guru, Jnani guru, 
Yogi guru, Premika guru etc., for which He dazzles like a special star in the spiritual firmament of the 
world. In all His books He emphasizes the goodness, righteousness, love and devotion of man; and 
the absolute surrender of a disciple to the Sadguru. 
 

He left His mortal body in November 1935 at the age of fifty‐five only. However, He remains 
as a sadguru for good and guides His disciples‐devotees on the path of spirituality. In His words, “if 
anybody  takes  my  shelter,  accepts  me  as  guru,  worships  my  image  accepting  the  Jayaguru 
Siddhamantra given by me, he will realize me, feel my presence all the time, get my grace and will 
be guided by me.” He tells His disciples, “I exist and will continue to exist and will guide you in the 
same manner even after I  leave my mortal body. I will attain ultimate salvation only when my  last 
disciple/devotee attains  it.” Such words of a sadguru are  really unique  in  the spiritual world; and 
these words will continue to be reverberated in the deep recesses of human hearts for all times to 
come. 
 

          Shri Shri Thakur Shricharanashrita 
                    Manoranjan Mohanty 
         Dharmasala Shakha Sangha (Jaraka) 
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hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ - h*e* c[ J ÒNßÐeÐ=* `\ 
 

"h*e* c[ J ÒNßÐeÐ=* `\'-HkÞ ÒkmÐ Ac WÐLÊe `eckÕj hÍÑc]ç jéÐcÑ _ÞNcÐ_t jejé[Ñ Ò]a* 
A]hà, [Ð* bÐa^ÐeÐ Ð HkÐe [Ð`údàÔ L'Z ? h*e* c[ "sÐ_'e L\Ð LÒk HaÕ ÒNßÐeÐ=Ò]a* `\ "Ò Í̀c-b¦Þ'e 
cÐNà `Í]hà_ LÒe Ð H Db¯ sÐ_ J b¦Þe j®ÞhÍZ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe D¡Ða_ LÒm HL @__Ô @_Ê`c `xÐ Ð HL 
]ÞNÒe "sÐ_'e [réc¯ @bÞbÐiZ J @_ÊQÞ«_; @`e ]ÞNÒe "b¦Þ'e c^Êc¯ J ejjÞ¦ AjéÐ]_ Ð HkÞ sÐ_ J Ò`Íce 
jkià-jtÑ© cÞf_Òe kÞÜ AcújéeË` J aÍkêjéeË`[ée kó]çÒaÐ^ kÊH Ð j[ç-QÞ[ç-A_t kÞÜ aÍkê*e jéeË` Ð [Ð*Ê `eÞ`ËÀà 
bÐÒa D`m•Þ LeÞaÐLÊ ÒkÒm [Ð*e HkÞ [ÞÒ_ÐVÞ dÐL bÐa SÐZÞaÐLÊ J `ÍÐZ Ò]B kó]¯=c LeÞaÐLÊ Òka Ð ÒLaf 
sÐ_Ñ [Ð*e "QÞ[ç' @ÕhVÞ aÊT«Þ J ÒLaf b¦ [Ð*e "A_t' @ÕhVÞe @_Êba Le«Þ Ð Ò[ZÊ ÒjkÞ bÐaaÞÒ_Ð]ÞA 
bÐaNÍÐkÑ jÕ`ËÀà QÞ]Ð_t-aÍkêÐ_t yÞ[`Ís*Ê HLÐ^ÐeÒe SÒZ sÐ_Ñ-b¦ kÞÜ @_Êba J D`m•Þ LeÞ`ÐÒe Ð HZÊ 
LÊkÐdÐH-sÐ_kÑ_ b¦Þ Òd`eÞ @`eÞZÐc]hàÑ, @jÕ`ËÀà J bÐa`ÍaZdÊ¦,  ÒjkÞ`eÞ b¦ÞkÑ_ sÐ_ @d\Ð\à J  
@k*Ðec¯ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe D`Ò]hÒe Lk«Þ, "ÒLaf sÐ_ AÒmÐQ_Ð ]éÐeÐ kó]¯ hÊ´ ÒkÐBdÐH Ð @bÞcÐ_Òe [ÊÒccÐÒ_ 
Dw[ ÒkÐB`X Ð ...`ÍLó[ sÐ_Ñ ÒkDR«Þ `ÍLó[ b¦ Ð sÐ_ ]éÐeÐ SN[LÊ `ÍÐZ `ËeÐB Ò`Íc _ LÒm ÒjkÞ sÐ_e aÐ 
jÐ\àL[Ð L'Z ?' 
 

A]Ôh¦Þ `eÕaÍkê j[Ôj_Ð[_ hÍÑbNaÐ_ç*Ê jaàÒ[ÐbÐÒa @aN[ ÒkaÐ kÞÜ sÐ_ Ð [Ð*Ê @aN[ ÒkaÐ @\à [Ð* 
@ªÞ[éÒe ]étéÐ[Ñ[ bÐÒa aÞhéÐj LeÞaÐ; "Òj @R«Þ'- HkÞ @L`V @_ÐaÞf aÞhéÐj kÞÜ d\Ð\à sÐ_ Ð "Ò`ÍcÞLNÊeÊç'Òe 
hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÊR«Þ, "sÐ_ @\à ÒkDRÞ ChéejrÐÒe `ËÀà  aÞhéÐj Ð ÒLÒ[NÊXÞH `ÊªL `ÐWLeÞaÐLÊ aÐ ÒLÒ[NÊXÞH L\Ð 
SÐZÞaÐLÊ sÐ_ LÊkÐdÐH _ÐkÞÜ Ð jÕh¯hË_Ô ÒkÐB bNaÐ_ç* @ªÞ[éÒe aÞhéÐj LeÞaÐLÊ aÐ jef L\ÐÒe ChéejrÐ D`m•Þ 
LeÞaÐLÊ kÞÜ sÐ_ LÊkÐdÐH Ð' "cÊÜ LÞH', "Òj LÞH' HaÕ "Òj kÞÜ cÊÜ'-HkÞ _Þ¾Þ[ jéÑLó[ j[ÔLÊ juÐ_ J kó]¯=c LeÞaÐe 
_Ðc sÐ_ Ð "aÞÒaL', "ÒaßeÐNÔ', "iVç-jÕ`rÞ' J "cÊcÊlÊ[é'-H jaÊ cÐ^ÔcÒe ÒjkÞ HL aÍkêjrÐ*Ê SÐZÞ [Ð* jkÞ[ 
jéSÑajrÐe jÕ`ËÀà HLÑLeZ aÐ cÊ¦Þ`ÍÐ©Þe aÔayÐ LeÞaÐ kÞÜ sÐ_ `]aÐQÔ Ð jef bÐaÒe LkÞÒm, _ÞSLÊ J [Ð*Ê 
SÐZÞ`ÐeÞaÐe _Ðc sÐ_ Ð HkÞ AcúÐ_Êba J AcújéeË̀  D`m•Þ `\Òe SÑaLÊ aÊTÞaÐLÊ kÊH Òd [Ð'e HkÞ `qbË[Òe 
NWÞ[ `Ð\úàa heÑeVÞ `ÍLó[Òe Òj _ÊÒkÜ ; HkÞ heÑe c^Ôy "AcúÐ' kÞÜ Òj ; `ÊZÞ HkÞ AcúÐ kÞÜ `ecÐcúÐ aÍkêÐ_t*e 
@Õh ; HkÞ Ò]ke có[ÔÊ @RÞ, LÞ«Ê AcúÐe có[ÔÊ _ÐkÞÜ-Òj S_êcó[ÔÊe QLÍ bÞ[Òe Aaw ÒkÐB HL Ò]k RÐXÞ @_Ô Ò]k, 
`ÊZÞ @_Ô Ò]k, `ÊZÞ @_Ô Ò]k...HkÞ bÐaÒe OËeÞaÊmÊ\ÐH Ð HkÞ S_ê có[ÔÊe QLÍÐLÐe LÐeÐaw[ÐeÊ cÊLÊfÞ jÍ½Ð aÍkêjrÐ* 
jk dÊ¦ J cÞfÞ[ ÒkaÐ kÞÜ [Ðe mlÔ Ð LÞ«Ê H `Ð\úàa SN[Òe Ò]k^ÐeZ LeÞ ÒdDÜ jaÊ Lcà LeÞaÐÒe SÑa mÞ© eÒk, 
Òj\ÞÒe Òj H`eÞ Aj¦ ÒkÐB`ÒX Òd Lcà J Lcà$fe @cÊkÜÐNfÞeÊ aÐkÐeÞaÐ SÑa `lÒe @jc÷a ÒkÐB`ÒX Ð ÒjkÞ 
@jc÷a ÒaÐ^ ÒkD\ÞaÐ yÞ[ÞeÊ hÍÑNÊeÊbNaÐ_ kÞÜ ÒLaf DwÐe LeÞ`Ðe«Þ Ð H\Þ`ÐBÜ hÍÑNÊeÊ* `Í[Þ aÞhéÐj, _Þbàe[Ð J 
heZÐN[ jc Þ̀à[ bÐa \ÞaÐ HLÐ« AahÔL Ð hÍÑNÊeÊ [Ð* heZÐN[ SÑaÒNÐºÑ*Ê aÊTÐB]Þ@«Þ, Lcà LeÊ\ÞÒm c^Ô 
`ÍLó[Òe Òj Lcà SÑa _ÞÒS LÒe _ÐkÞÜ; ÒjkÞ jaàh¦ÞcÐ_ bNaÐ_ kÞÜ [Ð bÞ[Òe Òj Lcà LeÐ«Þ Ð HkÞ jéjrÐ J LràÐ 
bÐaVÞLÊ @`jÐeZ LeÞÒ]B Lcà LeÞaÐe _Ðc @_Ðj¦ Lcà aÐ _Þ´Ðc Lcà @\àÐ[ç AcúsÐ_Òe `Í[ÞºÞ[ ekÞ bÐNa[ 
Ò]k c_ Ò_B _ÞmÞà© _ÞaÞàLÐe QÞrÒe jÕjÐeÒe ekÞ  jcª LÐdàÔ [Ð*eÞ LÐdàÔ eËÒ` [Ð*eÞ `ÐBÜ  LeÞdÞaÐ Ð  
"jÕjÐe`Ò\' 5c bÐNÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe jÊte bÐÒa LkÊR«Þ, "dÐkÐ [Êce _ÐkÞÜ, Òj\Þ̀ ÐBÜ aÔª kÊ@ _ÐkÞÜ LÞcéÐ dÐkÐ @RÞ, 
Òj\ÞÒe mÞ© ÒkÐBdÐ@ _ÐkÞÜ Ð héÐj`ÍhéÐj Ò_aÐVÐ Ace BoÐ^Ñ_ ÒkÒm c^Ô [ÐkÐ jkÞ[ AÒc Òd`eÞ SXÞ[ Ò_ÐkÊ, 
ÒjkÞ̀ eÞ sÐ_ÑcÐÒ_ LÐc_Ð Lcà jkÞ[ SXÞ[ ÒkÐB`X«Þ _ÐkÞÜ Ð' HkÐ kÞÜ ÒkDRÞ yËfSN[ jkÞ[  jÕ`LàhË_Ô ÒkÐB 
AcúÐ_tÒe aÞÒbÐe ekÞaÐ Ð LÞ«Ê HWÐÒe jêeZ ekÞaÐ DQÞ[ç Òd, cÊÜ LÞRÞ bm LÐdàÔ LeÊRÞ ÒaÐmÞ MÊjÞ ÒkDRÞ- 
AcúÐ_te @\à HkÐ _ÊÒkÜ; ÒcÐ ]éÐeÐ ÒdDÜ LÐdàÔ Òj LeÐBÒm, Òj\ÞÒe Òj MÊjÞ ÒkÒm ÒaÐmÞ cÊÜ [ó© Ð AD HkÞ `ÍÑ[Þ, 
[ó©Þ J jÒ«Ði kÞÜ [Ð* _ÞcÒ« b¦Þe DjúLË` jÐÒS; @\àÐ[ç b¦ LÒk, ÒcÐe ÒdDÜ BoÐ [ÐkÐ Í̀Ló[Òe ÒcÐ BoÐ _ÊÒkÜ, 
[ÐkÐ [Ð*eÞ BoÐ Ð Ò[ZÊ _ÞaÞàLÐe bÐÒa b¦ _ÞS BoÐLÊ [Ð* BoÐ jk cÞhÐB Ò]B `ÍÐ\à_Ð LÒe, `ÍbÊ! ÒcÐe `ÍÒ[ÔL 
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LÐdàÔ [Êce BoÐLÊ eË`Ò]aÐ _ÞcÞr kÞÜ ÒkD; [ÊceÞ BoÐ `ËÀà ÒkD Ð HkÞWÐÒe kÞÜ Ò`Ícb¦Þe `Ða_ `ÍjÍaZ OÒV Ð Ò[ZÊ 
@je«Þ b¦Þe @¯cÐec÷ sÐ_e jÊ]ÑOà J jÊaÞªó[ ]ÞNçaf¯eÊ kÞÜ kÊH Ð sÐ_ $f `eÞ̀ Lé ÒkÒm dÐB [ÐkÐ c Ê̂e 
b¦ÞejÒe ejÐf J jéÐ]dÊ¦ ÒkÐB\ÐH; _ÒQ[ç @`eÞ`Lé $f _Þ¾Þ[ eËÒ` MVÐ mÐÒN Ð d\Ð\àÒe jÐ^L LaÞ NÐBR«Þ - 

 

"sÐ_ jË[ÐÒe [Ê NÊxÒe c_ NÊeÊ _Ðc eË`Ñ $ÊVÐ jÊc_ 
jË[Ð NÒm RÞXÞ `XÞa Òe TXÞ Òj $Ême ÒdÒ[ `ÐMÊXÐcÐ_ Ð' 

 

hÍÑNÊeÊbNaÐ_* `Í[Þ SÑae jé[ÓÉËrà @_Êe¦Þ J A«eÞL jÊM `ÐBaÐLÊ "b¦Þ' aÐ "Ò`Íc' Lk«Þ Ð Aj¦Þ, @_Êe¦Þ, 
jÊM `ÐBaÐ aÐ bm `ÐBaÐ-H jcª SÑae @[Þ Í̀ÐLó[ÞL jkS jébÐa Ð @_Þ[Ô aÞi¯aªÊ ÒbÐN _ÞcÞr aÐj_Ð Þ̀̀ ÐjÐLÊ 
Aj¦Þ aÐ "LÐc' Lk«ÞÞ; LÞ«Ê ÒjkÞ Aj¦Þ ÒdÒ[ÒaÒf _Þ[ÔaªÊ aÐ bNa[ç aÞi¯ AXLÊ `Í^ÐaÞ[ kÊH, [ÐkÐLÊ @_ÊeÐN aÐ 
"b¦Þ' Lk«Þ Ð @\àÐ[ç AÒcútÍÞ¯ `ÍÑ[Þ _ÞcÞr dÐkÐ LeÐdÐH, [ÐkÐe _Ðc "LÐc' J ChéÒetÍÞ̄  Í̀Ñ[Þ _ÞcÞr dÐkÐ LeÐdÐH, 
[ÐkÐe _Ðc "Ò`Íc' Ð Ò[Òa HkÞ Aj¦Þ aÐ @_Êe¦Þ, LÐc aÐ Ò Í̀c jaà]Ð sÐ_Ð_ÊarÞà_Ñ; HkÐ sÐ_e @_ÊjeZ LÒe Ð 
SÐNÍ[ SN[e jcª aÞi¯ jÊM jÕ`] L\Ð AÒc SÐZÊ aÐ Òj jaÊ L\Ð Ace sÐ[ ÒaÐmÞ [ÐkÐ `ÐBaÐLÊ AÒc c_ 
afÐD J HkÞ aÞi¯jÊM `ÍÐ©Þ _ÞcÞr c_ ÒkaÐLÊ AÒc Aj¦Þ ÒaÐmÞ LkÊ Ð LÞ«Ê AÒc ÒdÒ[ÒaÒf SÐZÊ Òd HkÞ aÞi¯ 
jÊM aÐ SÐN[ÞL ÒLßÐZjÞ ]ÍaÔ _Þ[Ô jÊM]Ð¯Ñ _ÊÒkÜ; HLcÐ[Í hÍÑNÊeÊbNaÐ_ kÞÜ _Þ[Ô HaÕ Òj kÞÜ jaàc¯ jÕ`ËÀà jÊMe 
ALe, ÒjÒ[ÒaÒf ÒjkÞ @_ÞaàQ_Ñ¯ `ËÀà jÊM`ÍÐ©Þ _ÞcÞr _Þ¾Þ[ bÐÒa Ac QÞ«Ð-ÒQ[_Ð, bÐa-bÐa_Ð jaÊ HLÐLÐe 
ÒkÐBdÐH Ð _Þ[Ô bNaÐ_ç* `ÍÐ©Þ `ÐBÜ c_e ÒjkÞ DLúV ALÐÕlÐLÊ kÞÜ Ò`Íc aÐ b¦Þ LÊkÐdÐH Ð Ò[ZÊ "bNaÐ_ç Òd _Þ[Ô 
jÊM'-HkÐ SÐZÞaÐ kÞÜ SÑae sÐ_; HkÞ [ÐrÞéL aÞQÐee _Ðc sÐ_ Ð HkÐ (sÐ_) SÐZÞmÐ `Òe [ÐkÐ (sÐ_) mÐb LeÞaÐ 
_ÞcÞr ÒdDÜ aÐj_Ð aÐ ANÍk, [ÐkÐe _Ðc b¦Þ Ð Ò[ZÊ b¦Þ ÒkDRÞ sÐ_e jÐ^_Ð; sÐ_e @_ÊNÐcÑ Ð sÐ_ ÒkDRÞ [ré 
aÐ aÞQÐe, b¦Þ ÒkDRÞ Í̀[Ôl @_Êba aÐ kó]çÒaÐ^ Ð sÐ_ ÒkDRÞ aÞÒhìiZe `\ J b¦Þ ÒkDRÞ jÕÒhìiZe `\ Ð Ò[ZÊ 
LÊkÐdÐH, sÐ_kÑ_ b¦Þ J b¦ÞkÑ_ sÐ_ DbÒ¯ HL aÞ_Ð AÒeL @jÕ`ËÀà; sÐ_ J b¦Þ `e¸ee `eÞ`ËeL Ð 
  

AQÐdàÔ h*e* c[, @\àÐ[ç Òa]Ð«e @Ò]ßé[ sÐ_aÐ] ]éÐeÐ c^Ô ÒjkÞ jaàsÐ_c¯ bNaÐ_ç aÐ aÍkê*Ê `ÍÐ© 
LeÞÒka Ð [Ð* sÐ_ LÒk, aÞÒhìiZe `\Òe aÍkêaÞQÐe`ËaàL ALÑVaÍkê dÐa[Ñ¯ `]Ð\àÒe aÍkê*Ê ]hà_ LeÞaÐ Ð @\àÐ[ç 
D`m•Þ LeÞaÐe aÞi¯ HkÞ Òd, SÑa aÍkê, SN[ç aÍkê, jcª kÞÜ aÍkê; HL aÍkê bÞ_ð SN[Òe @_Ô LÞRÞ _ÐkÞÜ-
HLÒcaÐ]Þé[Ñ¯cç Ð SÑa kÞÜ ÒjkÞ `ecÐcúÐ, LÞ«Ê @sÐ_[Ðah[Ó SÑa _ÞSe hÞajéeË`[é bÊmÞdÐBRÞ Ð sÐ_mÐb ÒkÒm ÒjkÞ 
`ÐecÐcúÞL jéeË` [ré SÑa _Þ¾¯ D`m•Þ LeÞ`ÐeÞa Ð aÞÒaL-aÞQÐe, hÍaZ, c__, _Þ]Þ^ÔÐj_ `Íbó[Þ @bÔÐjÒdÐN aÐ 
BoÐh¦Þ afÒe SÑa _ÞSe cÊ¦ jéeË` bÐa mÐb LeÞ`ÐeÞa Ð cÐ[Í HkÞ cÐNàÒe aÍÒkÐê`m•Þ @[Ô« LWÞ_ Ð LÐeZ sÐ_e 
HkÞ [réc¯ jÐeL\Ð jÐ^ÐeZ cZÞi `lÒe kó]¯=c LeÞ LÐdàÔLÐeÑ LeÞaÐ @[Þ L½Le Ð ÒLaf hẾ  sÐ_ÐÒmÐQ_Ð 
]éÐeÐ `ÍLó[ÞQÐfÞ[ jÐ^ÐeZ cZÞie jéÐbÐaÞL jébÐa LcàaÞcÊM[Ð, AfjÔ`eÐ¯Z[Ð, SX[Ð, @k*Ðe, jéÐ\à`e[Ð A]Þe 
DÒ]ÍL ÒkaÐ @jc÷a _ÊÒkÜ; cÊkÜÒe hÞabÐa J @jm LcàÒl[ÍÒe ÒiÐf`Z SÑa bÐa; cÊkÜÒe ÒjÐÎkÕ ^é_Þ, LÞ«Ê "jaÊ 
LÐdàÔ cÊÜ LeÊRÞ'e Qec @kÕLÐec¯ cËMà[Ð-H @aÐ ÒLDÜ sÐ_e NÐ\Ð! h*eÐQÐdàÔ* @jm sÐ_NbàL @bÞ`ÍÐ¯ jÐLÐe 
eË` _ÞH ÒLaf yÞ[`Ís, ^ÑcÐ_ç, Ò^ßdàÔhÑf, ]óY J jÐkjÑ aÔ¦ÞjrÐ _ÞLVÒe, Òd A`ZÐe `ÊeÊiLÐe jkÐ¯[ÐÒe 
jébÐa aÞeÊwÒe ÒjÐÍ[e `Í[ÞLËf `ÍaÐkÒe c^Ô N[ÞhÑf ÒkaÐe `Ðe]hÞà[Ð eÒM Ð "h*eÐQÐdàÔ aÞQÐe ]éÐeÐ mlÔaªÊ 
_ÞwàÐeZ  LeÞNÒm,  LÞ«Ê hÍÑÒNßÐeÐ=Ò]a ÒjkÞ mlÔaªÊ mÐb LeÞaÐe jkS jef `xÐ ]hàÐBNÒm Ð' -- "jÕjÐe`Ò\' 
]Í½aÔ Ð sÐ_mÐb _ÞcÞr Òaß]Ð«ÞL LÒWÐe j_ðÔÐj jÐ^_Ð _ LeÞ NókÒe ekÞ Ò`Ícb¦Þ cÐ^ÔcÒe A]hà Nóky ÒkaÐe 
jÐ^_Ð LeÞ`ÐeÞÒm ]ÊNà bÞ[Òe ekÞ dÊw LeÞaÐ `eÞ [ÐkÐ jkSjÐ^Ô, QÐ[ÊdàÔ`ËÀà J AhÊ mlÔ`Í]Ð¯Ñ ÒkÐB\ÐH Ð 
h*eÐQÐdàÔ _ÞÒS SÒZ `ec b¦ _Þ¾Þ[; [Ð _ ÒkÐB\ÞÒm hÍÑNÊeÊÒ]a* ckÞcÐ LÑrà_ LeÞ akÊ ÒªÐ[Í Òj eQ_Ð 
LeÞ`ÐeÞ _ \ÐÒ« ! [Ð*e hÍÑNÊeÊ`]at_Ðe HL jÊ^ÐTeÐ b¦ÞbÐaaÞÒbÐe[Ð  _ÞÒcÐð¦ ÒªÐ[ÍeÊ ¸½ Í̀[Ñ¯cÐ_ kÊH Ð 

 
"@_« jÕjÐe jcÊ]Í[Ðe- 
Ò_ßÐLÐ¯Þ[ÐbÔÐÕ NÊeÊb¦Þ]ÐbÔÐcç Ð 
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ÒaßeÐNÔ jÐcÐÍSÔ] Ë̀S_ÐbÔÐcç 
_ÒcÐ_cÓ hÍÑNÊeỀ Ð]ÊLÐbÔÐcç Ð'  

 

ÒcÐlmÐb _ÞcÞr b¦Þ`\e ÒhÍº[Ð h*eÐQÐdàÔ c^Ô `Í]hà_ LeÞR«Þ Ð Òj [Ð* `ÍZÑ[ "aÞÒaL QËXÐcZÞ' NÍxÒe 
cÊ¦ÞjÐ^_e ÒdÒ[ `ÍLÐe D`Ð¯ `Í]hà_ LeÞR«Þ, [_ê^ÔÒe "b¦ÞÒea NeÑ¯jÑ' LkÞ b¦Þe `ÍÐ^Ð_Ô `Í[Þ`_ð LeÞR«Þ Ð 
Ò[Òa [LúÐfÑ_ jÐcÐSÞL `eÞyÞ[ÞÒe ^cà, bNaÐ_ç B[ÔÐ]Þ `Í[Þ D]ÐjÑ_[Ð J _ÐªÞL[Ð Òk[Ê h*eÐQÐdàÔ*e cÊMÔ 
DÒ~hÔ J LràaÔ \ÞmÐ sÐ_aÐ]e Í̀QÐe J Í̀[ÞºÐ Ð h*eÐQÐdàÔ SÒZ `ec b¦ \ÞÒm ÒaÐmÞ HkÞ Qec sÐ_e L\Ð 
`ÍQÐe LeÞ`ÐeÞ\ÞÒm Ð @_Êba LeÞaÐ aÞ_Ð sÐ_e HkÞ DrÊ= hÞMeÒe @^úeËY ÒkaÐ jc÷a _ÊÒkÜ-AD HkÞ ]ÞaÔ @__Ô 
@_Êba b¦Þ`\Òe kÞÜ mÐb kÊH Ð kÐ[Ñe MÐBaÐ ]Ð« @mNÐ J Ò]ÒMBaÐ ]Ð« @mNÐ `eÞ sÐ_Ñ h*eÐQÐdàÔ*e b¦ 
eË`VÞ `Ío] `VÒe mÊ£Ð¯Þ[ ekÞRÞ Ð 
 

aÊwÒ]a* [ÞÒeÐ^Ð_ `Òe ÒaßÐw^càÑcÐ_*e hË_ÔaÐ], [§aÐ] B[ÔÐ]ÞÒe LafÞ[ S_jcÐS _ÐªÞL[Ð, 
@sÐ_[Ð J aÞi¯Ðj¦Þe @uÐeÑ eÐkÊNÍÐjÒe Ao_ð ÒkÐB`XÞmÐ Ð ^càbËcÞ bÐe[aiàe H[Ð]óh `eÞyÞ[ÞÒe sÐ_Ða[Ðe 
h*eÐQÐdàÔ AaÞbàË[ ÒkÐB Í̀\Òc bNaÐ_ç aÐ aÍkê*  `eÞQ¯ J yÞ[Þ D`Òe ÒSÐeç Ò]Òm Ð "bNaÐ_ç @R«Þ'-HkÞ aÞhéÐj 
]óYÑbË[ ÒkÒm dÐB [Ð*Ê `ÐBaÐe BoÐ SÐÒN HaÕ ÒjkÞ BoÐ J ALÐÕlÐ kÞÜ [Ð* Í̀[Þ bm`ÐBaÐ J b¦Þe DÒ]ÍL 
LeÐH Ð ÒjÒ[ÒaÒf b¦e kó]¯ [Ð* aÞeÐScÐ_[Ðe Í̀[Ôl @_Êba `ÐH Ð h*e* c[aÐ], [Ð* sÐ_c¯ D]Ðr 
D]çÒaÐ^_ S_cÐ_jLÊ "LÐkÐLÊ bm`ÐBa' J "LÐkÞÜLÞ bm`ÐBa'e ÒQ[_ÐÒe jtÑ©-j&ÑaÞ[ LeÞÒ]mÐ Ð ÒQ[_Ðe 
`Íhª Òl[Í ÒdÒa sÐ_e LiàZÒe jÊDaàe ÒkÐBNmÐ, ÒjÒ[ÒaÒf jébÐajÊmb b¦Þe @*ÊÒeÐ]çNc jé[Ó ÒkÐBDWÞmÐ Ð 
 

h*eÐQÐdàÔ* [ÞÒeÐ^Ð_e akÊ `Òe [Ð* @[ÑtÞÍ̄  sÐ_c¯ "ÒjÐÎkÕ' ÒQ[_Ð ^ÑÒe ^ÑÒe lÊ]Í aÔ½Þ @kÕ[ée 
SÑaÒQ[_Ð c^ÔÒe jÑcÐaw ÒkaÐLÊ mÐNÞmÐ Ð ALÑVaÍkê @kÕ[ée aÞªÐe LeÞaÐ `eÞaÒrà jcÐSÒe Ò`Ð\ú`YÐ 
sÐ_ÑcÐÒ_ `¨Þ[-cËMà, ^_Ñ-_Þwà_, aÍÐkêZ-Q¨Ðf A]Þe Òb]bÐa jó½Þ LÒm Ð L`àËe DXÞdÐB aÐjkÑ_ L_Ð `XÞekÞaÐ 
`eÞ @jm sÐ_ aÞkÊÒ_ jcÐS aÐkÔÐQÐe J @kÕ @bÞcÐ_e @u cÊmLÒe ]`àZ aÞLÍÞe yÐ_ ÒkÐBNmÐ Ð HkÞ jÐcÐSÞL 
ÒaßicÔLÊ ]Ëe LeÞaÐ `ÐBÜ hÍÑc_ç ckÐ`ÍbÊ ÒNßÐeÐ=Ò]a Ò`Íce @a[Ðe jÐSÞ AjÞÒm Ð jcÐSÒe Dn-_ÑQ, SÐ[Þ-
@SÐ[Þ, `¨Þ[-cËMà A]Þ Òb]bÐaLÊ AÒXBÒ]B `Ðe¸eÞL j¡Ða _ÞcÞr Òj hÐ«Þ, Ò Í̀c J Í̀Ñ[Þe @cÑ¯ `Ða_ ^ÐeÐ 
aÊkÐBÒ]Òm Ð "SÑÒa ]¯Ð' J "_ÐÒc eÊQÞ' (keÞ _Ðc jÕLÑrà_) cÐ^ÔcÒe jcNÍ SÑaSN[LÊ Òj HL Ò`Íce³ÊÒe 
Aaw LÒm Ð jÒ[ÔÐ`m•Þ _ÞcÞr Ò`Ícb¦Þ cÐNàe cÐkÐcúÔ J `ÍÐj=ÞL[Ð Ac WÐLÊe hÍÑhÍÑ_ÞNcÐ_t jejé[ÑÒ]a*  
SÑa_Òe jé[Ó D¡ÐjÞ[ J `ÍcÐZÞ[ Ð [§, sÐ_ J ÒdÐN jÐ^_ÐÒe jÞwÞ mÐb LeÞ SN[ ekjÔ jcÔLç kó]¯=c J 
D`m•Þ LeÞ\ÞÒm hÍÑhÍÑWÐLÊe Ð HkÞ `ËÀà[Ðe @bÞcÐ_ Ò_B Òj LÐhÑ^ÐcÒe D`_Ñ[ ÒkÒm Ð LÞ«Ê cÐ' @_ð̀ ËÀàÐ [Ð* 
bÞ[Òe @`ËÀàÒaÐ^e SÐNeZ LeÐBÒ]B LkÞÒm, "[Êce sÐ_ @`ËÀà Ð Chée*e _Ðc eË` _ÐkÞÜ, HkÐ Òd`eÞ j[Ô, `ÊZÞ 
[Ð*e _Ðc eË` @RÞ, HkÐ c^Ô ÒjkÞ`eÞ j[Ô Ð Òj @eË`, jéeË`, aÞhéeË`; Òj jÐLÐe, `ÊZÞ _ÞeÐLÐe Ð HkÞ Db¯ j[Ô 
HLLÐfÑ_ `Í[Ôl _ ÒkÒm [Ð*Ê `ËÀàaÍkê j_Ð[_ LÊkÐdÐB`ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð [ÊÒc aÍkêsÐ_ mÐb LeÞR j[Ô, cÐ[Í @aeaÍkê 
aÐ b¦Þ̀ \ aÞi¯Òe [Êce sÐ_ _ÐkÞÜ Ð Ò[ZÊ [ÊÒc Ë̀Àà sÐ_Ñ _ÊkÜ Ð' HkÐ`Òe hÍÑ_ÞNcÐ_t Ò`ÍcjÞwÐ ÒNßÐeÑcÐ'* Ló`ÐeÊ 
Ò`Ícb¦Þ `\Òe jÐ^_Ð LeÞ jÞwcÒ_Ðe\ ÒkÐB\ÞÒm Ð Ò[ZÊ Òj sÐ_e aÞÒhìiZ `\Òe Nc_ LeÞ b¦Þe jÕÒhìiZ 
`\Òe Ò$eÞAjÞÒm HaÕ LkÞÒm, b¦Þ`\Òe QÞrhÊwÞ ÒkÒm dÐB ÒjkÞ hÊw QÞrÒe sÐ_e aÞLÐh ÒkÐB\ÐH Ð "h*e* 
c[ J ÒNßÐeÐ=* `\'-hÍÑhÍÑWÐLÊe AcLÊ jÞwÞmÐbe HkÞ @cËmÔ ckÐOàÔ `\ Ò]MÐBÒ]BR«Þ Ð 

 

ÒQß[_ÔÒ]a*e cÊcÊlÊ[é `ÍÐ©Þe D`Ð¯, bÐa aÐ `\ MÊaç D]Ðe, @\Ðà[ç aÍÐkêÒZ[e jLf SÐ[Þ ^càe ÒmÐÒL 
HkÞ cÐNà A`ÒZB `ÐeÞÒa; cÐ[Í [Ð* c[ \ÞmÐ jÕLÑÀà-@\Ðà[ç jcª*Ê ÒLaf "keÞ' _Ðc kÞÜ Ò_aÐLÊ Òka Ð LÞ«Ê 
AQÐdàÔ h*e* c[ \ÞmÐ MÊaç D]Ðe-@\àÐ[ç keÞ, Ló» jaÊ ÒjkÞ HL bNa[ç jrÐ- HL aÍkê (HLÒcaÐ]Þé[Ñ¯cç); LÞ«Ê 
[Ð* `ÍQÐe `\ \ÞmÐ jÕLÑÀà-@\Ðà[ç aÍÐkêZcÐ_* aÔ[Ñ[ @_Ô LÐkÐe aÍkêsÐ_Òe @^ÞLÐe _ÐkÞÜ Ð Ò[ZÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe 
_ÞNcÐ_t H Db¯ bÐae  @jm jÐej[Ôe jÐc&jÔ LeÞ LkÞÒm, "h*e, ÒNßÐeÐ=* j®ÞfÞ[ A]hà kÞÜ [ÊccÐ_* 
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SÑa_e A]hà Ð [ÊÒccÐÒ_ ÒNßÐeÐ=Ò]a* `\Òe @\àÐ[ç b¦Þ`\Òe h*e* c[ @_ÊeË` sÐ_ mÐb LeÞ A]hà 
SÑa_dÐ`_ Le- HkÐ kÞÜ ÒcÐe AhÑaàÐ] Ð' 
 

"Òj kÞÜ cÊÜ'-HkÞ aÔÐ`L @kÕ-dÐkÐ jÐcÐ_Ô @jÐa^Ð_[Ð aÐ @aÒkfÐeÊ  "cÊÜ kÞÜ jaÊ'e lÊ]Í @kÕ c^ÔÒe jéLràÐ 
sÐ_ J Lcà$f ]éÐeÐ jÐ^_Ð jÊ$fLÊ @jÐe LeÞ]ÞH ; Ò[ZÊ HkÞ D`Ð¯Òe @kÕ[ée `ÍjÐe cÐNàÒe _ dÐB "cÊÜ [Ð*e', 
"Òj ÒjaÔ, cÊÜ ÒjaL', "Òj D`ÐjÔ cÊÜ D`ÐjL'-HkÞ bÐaÒe [Ð*Ê bm `ÐB AeÐ^_Ð LÒm `[_e jc÷Ða_Ð 
@Ò_LÐÕhÒe Lcç ÒkÐBdÐH Ð "[Ð*' Ló`Ð _ ÒkÒm "[Ð*Ê' `ÐB kÊH _ÐkÞÜ; ÒjkÞ jaà_Þ¯«Ð jaàc¯ LràÐ*Ê  `ÐBaÐ `ÐBÜ 
[Ð* Ló̀ Ð kÞÜ HLcÐ[Í D`Ð¯ ÒaÐmÞ kó]çÒaÐ^ ÒkÒm ÒjkÞ Ló̀ Ð mÐb _ÞcÞr Ló̀ Ðc¯*Ê "LÐfa[ç b¯ J Ề[Ía[ç Òjðk'Òe 
AMÞe mÊk J @«ee ÒLÐk Ò_B `ÍÐ\à_Ð LeÞaÐLÊ `ÒX Ð `ÍÐZe HkÞ ILÐ«ÞL AÒaN, kó]¯e [ÑaÍ jÕÒaN, LÕ`_ J 
¸t_e _Ðc Ò`Íc-b¦Þ Ð "`ÍbÊ, [ÊÒc kÞÜ ÒcÐe jaàjé; cÊÜ [Êce'-HkÞ b¦Þc¯ @_Êba _ÞLVÒe Òj Òd ^eÐ _ Ò]B ekÞ 
`Ðe«Þ _ÐkÞÜ ! AD Òj ÒdÒ[ÒaÒf _ÞÒS ^eÐÒ]Òm, ÒjÒ[ÒaÒf ÒjkÞ "Òj' jkÞ[ ÒcÐe "cÊÜ' Òd HLÑbË[ ÒkÐBNmÐ J 
"Òj kÞÜ cÊÜ'e @Ò]ßé[ sÐ_aÐ] `Í[ÞºÞ[ ÒkÐBNmÐ Ð ÒjÒ[ÒaÒf jaÊ kÞÜ Òj AD Òj kÞÜ jaÊ Ð Ò[ZÊ b¦Þ`\Òe sÐ_mÐb 
Ac SÑa_e A]hà; h*e* c[ J ÒNßÐeÐ=* `\-HkÞ jc_é̄ Ñ jÐ^_Ðe cÐNà Ac `ÐBÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞwÐàeZ 
LeÞÒ]BR«Þ Ð 

 

[Ð*eÞ @b¯ QeZLcfÒe `ÍÐ\à_Ð, [Ð* `Í[Þ Ace hÍwÐ, b¦Þ, aÞhéÐj, _Þbàe[Ð Òd`eÞ QÞe @[ÊV, @lÊÀà ekÊ Ð 
"bÐaÞ bÐaÞ kÊ@ WÐLÊe' bÐaÒe j]Ð [Ð*eÞ jêeZ, c__ J [Ð* _Ðc LÑrà_ LeÞ [Ð*eÞ Ló`ÐmÐbe ÒjßÐbÐNÔ `ÍÐ©  
ÒkD Ð [Ð*eÞ bÐaÒe [Ð*Ê ÒjaÐ LeÞaÐe jÊÒdÐN OVÊ Ð c_ J cÊM HL ÒkÐB [Ð*Ê `ÍÐ\à_Ð Le«Ê- 

 

     "SN[LÊ Ò]m @cËmÔ ]Ð_     [Êc sÐ_ Ò`Íc cZÞ-LÐq_, 
     cËY S_WÐeÊ AkÊeÞ cËY cÊÜ    ÒcÐWÐÒe LÞqÞÒ[ LeÊZÐ ÒkD Ð'  

 

(_ÞNc D`Ò]h, jÕjÐe `Ò\, Ò`ÍcÞLNÊeÊ `ÊªL ]Í½aÔ Ð) 
            hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
            hÍÑc[Ñ Òa]c[Þ _t 
            AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
 

LkÊ@RÞ j[ LeÞ 
 
SN[Òe kÊeÞ `XÊRÞ [ÊceÞ 
        `eÐZe auÊ ÒaÐmÞ 
ÒcÐ auÊ ÒkÐBa H S_Òc Ò]a 
              H[ÞLÞ NÊkÐeÑ MÐmÞ  Ð0Ð 
 
_ÞS S_ `ÐÒh c_ ekÞ\ÐH 
ÒjkÞ @bÞfÐÒi AjÞ@RÞ `ÐÒh 
[Êc `ÐÒh c_ ekÊ QÞe]Þ_ 

                         ^eÞ bL[Þe TÊmÞ Ð1Ð 

jÊM ]ÊÓM `ÐÒh _ LkÞaÞ LÞRÞ 
dÐkÐ Ò]a Ò_aÞ kÐ[ `[ÐBRÞ 
[ÊceÞ BoÐÒe QfÞaÞ jÕjÐÒe 
                LkÊ@RÞ j[ LeÞ  Ð2Ð 
 
ÒcÐ SÑa_ auÊ ÒkÐB ekÞ\Ð@ 
H[ÞLÞ bejÐ H SÑaÒ_ kÊ@-- 
AD LÞRÞ _ÊÒkÜ, [Êc `ÐÒh c[Þ 
                afÐB AjÞRÞ QÐmÞ Ð3Ð 

  
   hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÞÍ[Ð 

                                       hÍÑc[Ñ cÑ_ÐlÞ cÞhÍ 
                                      aÔÐj_Ne hÐMÐ jÕO 
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hÍÑhÍÑWÐLÊe J Ò`ÍcjÞwÐ ÒNßÐeÑ cÐ' 
 

hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞaÞàLÁ jcÐ Þ̂eÊ "cÊÜ NÊeÊ' HkÞ bÐa Ò_B Ò$eÞaÐ `Òe [Ð*e NÊeÊÒ]a jéÐcÑ jnÞ]Ð_t jejé[Ñ*Ê 
Ò]MÐ LeÞaÐLÊ D³¯Þ_Ñe LÊc÷ÒcfÐLÊ NÒm Ð ÒjWÐÒe `eckÕj jnÞ]Ð_t jejé[Ñ Ò]a hóÒ=eÑ cWe hÍÑhÍÑSN]çNÊeÊ 
h*eÐQÐdàÔ J jcÐN[ jÐ^Êc¨fÑ* @_ÊÒcÐ]_ LÍÒc A_ÊºÐ_ÞL bÐaÒe  hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê "`eckÕj' `]Òe  @bÞiÞ¦ 
LÒm Ð HkÞ OVZÐe LÞRÞ ]Þ_ `Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe LÐhÑÒe `kqÞÒm Ð ÒjkÞ jc¯Òe Òj _ÞNàÊZ aÍkê[réÒe `ËÀà `Í[ÞºÞ[ 
\ÞÒm LÞ«Ê jNÊZ aÍkê[réÒe aÞhéÐj LeÊ _ \ÞÒm Ð HkÞ LÐhÑ`ÑWÒe cÐ' @_ð̀ ËÀàÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe* c_Òe jNÊZ aÍkê[ré 
sÐ_e @bÐaÒaÐ^ SÐNeZ LeÞÒ]Òm Ð HkÞ OVZÐVÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe "AdàÔ]`àZ' `[ÍÞLÐe 1315 jÐm LÐrÞàL jÕMÔÐÒe 
"AcÐe HLVÞ L\Ð' `ÍauÒe MÊaç jÊte bÐaÒe aÀà_Ð LeÞR«Þ, [ÐkÐe JXÞA @_ÊaÐ] "hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞNcÐ_t 
mÑfÐ`Íj=' `ÊªLe "ÒcÐe ÒNÐVÞH L\Ð' hÑiàL `ÍaueÊ Dwó[ LeÞ _ÞcðÒe Í̀]r ÒkmÐ Ð 

 

Òj aià LÐhÑ @qfÒe b¯*e ]ÊbÞàl `XÞ\ÐH Ð LÐhÑÒe akÊÊÒmÐL @_ÐkÐeÒe có[ÊÔ cÊMÒe `XÊ\Ð«Þ Ð `ËaàeÊ 
hÊZÞ\mÞ LÐhÑÒe ÒLkÞ @bÊ¦ ek«Þ _ÐkÞÜ Ð cÊÜ bÐaÞmÞ HB LZ Ò[Òa @_ð`ËÀàÐ* LÐhÑ ! Òj `ÊZÞ LÊAÒX HWÐÒe 
jheÑeÒe aÞ]ÔcÐ_ ! AcúÐbÞcÐ_ H\e ÒiÐfLfÐÒe `ËÀà ÒkmÐ Ð LÐeZ `ËaàeÊ LkÞRÞ Ò]aÒ]aÑ aÐ [Ñ\àÐ]ÞÒe ÒcÐe 
aÞhéÐj _ \ÞmÐ Ð cÊÜ bÐaÊ\ÞmÞ jaàaÔÐ`Ñ bNaÐ_ ÒLßÐZjÞ _Þ~Þà½ yÐ_Òe ÒcÐ bfÞ kª`] aÞhÞ½ ÒkÐB ekÞÒa LÐkÞÜLÞ ? 
Ò[Òa [Ñ\àbÍcZÒe `ÍLó[Þe bÞ_ð bÞ_ð ÒhÐbÐ Ò]MÞ J jÐ^ÊckÐcúÐcÐ_*e jÐkQdàÔÒe QÞrhÊwÞ ÒkÐB`ÐÒe Ð aX aX 
hÐ±Ð]ÞÒe `YÞÞRÞ HaÕ jÐ^ÊcÐ_*e D`Ò]h hÊZÞRÞ - [Ñ\àÐ]Þe SfÒe jðÐ_ LÒm d]Þ cÊ¦Þ cÞfÊ\Ð«Ð Ò[Òa ÒjWÐÒe 
SfQe `hÊ`lÑcÐÒ_ c^Ô cÊ¦Þ `ÐBdÐB\ÐÒ« Ð LÐhÑe aràcÐ_ @ayÐ ]hà_ c^Ô ÒjkÞ bÐae Ò`ÐiL[Ð LmÐ Ð cÊÜ 
LÐhÑÒe SÒZ `¨Þ[*Ê `QÐeÞaÐÒe Òj LkÞÒm, LÐhÑaÐjÑ* `lÒe dÐkÐ ÒkD_Ð LÐkÞÜLÞ @bÔÐN[ aÔ¦Þ L]Ð`Þ LÐhÑÒe 
@bÊ¦ ek«Þ _ÐkÞÜ Ð bÐaÞmÞ  cÊÜ [ @bÔÐN[, ASÞ Í̀Ð[Ó LÐfÒe LÐhÑÒe AjÞ `kqÞRÞ, ASÞ LÞRÞ AkÐe LeÞaÞ _ÐkÞÜ - 
Ò]MÞaÞ @_ð`ËÀàÐ ÒcÐ `ÐBÜ LÞRÞ AkÐee aÒtÐaª LeÊR«Þ LÞ _ÐkÞÜ Ð HkÞbfÞ AcúÐbÞcÐ_Òe `ËÀà ÒkÐB cÊÜ N=Ðe ÒNÐVÞH 
OÐVÒe HL c¨` D`Òe ajÞ B½QÞ«ÐÒe _ÞcNð ekÞmÞ Ð juÔÐe `ÍÐLç LÐfÒe N=Ð[Ñe ÒLÐfÐkfÒe `ËÀà kÊH Ð @Ò_ÒL 
jðÐ_ Le«Þ, aÍÐkêZ `¨Þ[ juÔÐ at_Ð]Þ LeÞaÐLÊ Aj«Þ Ð HkÞ jc¯Òe SÒZ aówÐ ÒcÐ _ÞLVLÊ AjÞ LkÞÒm -"jÐ^ÊaÐaÐ !  
ÒcÐe HkÞ MÐ]Ô WÊ=ÐVÞ A`Z* _ÞLVÒe ekÞmÐ, [Òf eMÞÒm cÐ*X aÐ LÊLÊe MÐBdÞÒa Ð cÊÜ jðÐ_ jÐeÞ AjÞ Ò_BdÞaÞ Ð' 
HkÐ LkÞ aówÐSZL hÐf`[Í ]éÐeÐ `ÍªÊ[ J hÐf`[Í ]éÐeÐ ÒOÐXÐ ÒkÐB\ÞaÐ WÊ=ÐVÞ eMÞ N=ÐÒe jðÐ_ LeÞaÐLÊ JkâÐBÒm Ð 
aówÐ*e a¯j @hÑaiàeÊ Lcç Òka_ÐkÞÜ, ÒmÐfÞ[ Qcà, hÞ\Þf ]«, hZ`Ê¹bfÞ `LéÒLh, `eÞ^Ð_Òe @[Þh¯ cBfÐ ÒcÐVÐ 
mÊNÐ MÒ¨ Ð aÊYÑ jðÐ_ LeÞaÐLÊ dÞaÐ `Òe cÊÜ `ÊZÞ _ÞS QÞ«ÐÒe aÞÒbÐe ÒkÐBNmÞ Ð ÒdÒ[ÒaÒf `ÍLó[Þy ÒkmÞ, 
ÒjÒ[ÒaÒf `ÍÐ¯ eÐ[Þ 9VÐ aÐSÞdÐBRÞ Ð N=ÐLËfÒe SÒZ ÒkÒm aÞ ÒmÐL _ \ÞÒm Ð LÞ«Ê aÊYÑe MÐ]Ô WÊ=ÐVÞ 
d\ÐyÐ_Òe `XÞ ekÞ\ÞmÐ Ð bÐaÞmÞ, aÊYÑ ÒaÐ^kÊH Ò_aÐLÊ bÊmÞ dÐBRÞ Ð aÊYÑ AjÞaÐ AhÐÒe @Ò_L jc¯ ajÞ ekÞmÞ Ð 
LÞ«Ê ÒLkÞ AjÞÒm _ÐkÞÜ Ð ÒjÒ[ÒaÒf b¯ J b¦ÞÒe ^ÑÒe ^ÑÒe WÊ=Ðe AoÐ]_ `[ÍVÞ DWÐBmÞ Ð A¾dàÔe L\Ð ! 
AWÒNÐVÞ jÑ[ÐÒbÐN Ð HWÐÒe jÑ[ÐÒbÐN AÒ]ßÐ cÞÒf _ÐkÞÜ Ð aÞÒhi[Ó H Ò]hÑ¯ aówÐ* _ÞLVÒe jÑ[ÐÒbÐNe @ªÞ[é 
kÞÜ @sÐ[ Ð ÒcÐe jaàheÑe hÞ\Þf ÒkÐBNmÐ Ð QlÊ LÀà Ò]B _ÞAÜ aÐkÐeÞmÐ bfÞ cÒ_ÒkmÐ Ð kó]¯e jcª NÍxÞNÊXÞL 
Òd`eÞ _ÞÒªS ÒkÐB `XÞmÐ Ð cÊÜ ÒjÒ[ÒaÒf jéNàÒe _Ð cràÔÒe, `Ð[ÐfÒe _Ð ALÐhÒe, Òj sÐ_ ÒcÐe _ \ÞmÐ Ð cÊÜ 
LÞbfÞ HL bÐaÒe aÞÒbÐe ÒkÐB sÐ_hË_Ô ÒkÐB ÒjkÞ jÑ[ÐÒbÐN ÒLBVÞ H`eÞLÞ `[ÍNÊXÞLe LÞ¯]Õh c^Ô D]ey 
LmÞ Ð ÒLkÞ Òd`eÞ ]ËeeÊ LkÞmÐ, "H`eÞ kÊH Ð' ÒcÐe QcL bÐ=ÞmÐ, cÊÜ aÐfL bfÞ LÐtÞ `LÐBmÞ Ð LÐtÊ LÐtÊ Dn jéeÒe 
LkÞmÞ, "SN³__Ñ ! cÊÜ @sÐ_ Ð' HkÐ `ËaàeÊ sÐ_ jcéuÒe cÊÜ L]Ð`Þ @bÐa @_Êba LeÞ_ÐkÞÜ Ð jÐeÐ eÐ[ÞVÞ kià-aÞiÐ]Òe, 
AÒaN D]çÒaNÒe LVÐBmÞ Ð ÒbÐe AXLÊ jÐcÐ_Ô _Þ]ÍÐ AjÞaÐeÊ jé`ðÒe ÒjkÞ aówÐ AjÞ LkÞÒm, "[ÊÒc Ò]aÒ]aÑ cÐ_ 
_ÐkÞÜ, bNaÐ_*e jÐ« J jÐLÐe bÐa cÐ_ _ÐkÞÜ, cËMà ! Òd Ò]a-]Ð_a-cÐ_aÐ]Þ jÐ« SÑa HaÕ ÒLÐVÞ ÒLÐVÞ jÐLÐe 
SN[ jó½Þ LeÞR«Þ, [Ð* `lÒe ÒdÒLßÐZjÞ cËrÞà^ÐeZ LeÞaÐ LZ @jc÷a aÔÐ`Ðe ? jaà]Ð cÒ_ eMÞa, Òj 
@M¨c¨fÐLÐeÒe QeÐQe aÔÐ© HaÕ "jaàh¦ÞcÐ_' Ð [ÐkÐ ÒkÒm SN[Òe AD @jc÷ae @ªÞ[é kÞÜ Ò]MÞaÐLÊ `ÐBa 
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_ÐkÞÜ Ð' HkÐ LkÞ Òj ke c_ÒcÐkÞ_Ñ eÐSeÐÒShéeÑ cËrÞà ^eÞ @«wàÐ_ ÒkÐBNÒm Ð cÊÜ A_tÒe DWÞ ajÞmÞ Ð HL jéNàÑ¯ 
ÒjßÐeb _ÐjÐeuÍÒe `ÍaÞ½ ÒkmÐ Ð 

E`ÒeÐ¦ OVZÐ `Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe* c_Òe HL @`ËÀà[Ðe ALÊf[Ð SÐNÞDWÞmÐ Ð @aeaÍkê*e mÑfÐekjÔ 
SÐZÞaÐ `ÐBÜ c_ [Ð*e aÔÐLÊf ÒkÐBDWÞmÐ Ð ÒjÒ[ÒaÒf [Ð*e kÞcÐQfaÐjÞ_Ñ Ò`ÍcjÞwÐ j_ðÔÐjÞ_Ñ ÒNßÐeÑ cÐ'* L\Ð 
jê ó[Þ`\Òe D]Þ[ ÒkmÐ Ð `ËaàeÊ [Ð*e NÊeÊÒ]a jéÐcÑ jnÞ]Ð_t `eckÕjÒ]a* jÒ= a]ÍÞLÐhÍc dÞaÐ `\Òe \Òe 
j_ðÔÐjÞ_Ñ ÒNßÐeÑ cÐ'* AhÍcLÊ dÐB\ÞÒm Ð [Ð*e NÊeÊÒ]a hÍÑc[ç jnÞ]Ð_t `eckÕjÒ]a*Ê ÒNßÐeÑ cÐ' LkÞ\ÞÒm, "[Êc 
jkÞ[ ÒdDÜ j_ðÔÐjÑ hÞiÔ @R«Þ, Òj d]Þ ÒLÒ[ÒaÒf _ÞaÞàLÁ jcÐ^Þ mÐb Le«Þ, Ò[Òa ÒcÐ `ÐMLÊ `WÐB Ò]a Ð'   

ÒNßÐeÑ cÐ' LÐhêÑe eÐSÔe aÍÐkêZ L_ÔÐ Ð [Ð*e a¯j Í̀Ð¯ 300 aià Ð LÞ«Ê Òj 17 aiàe dÊa[Ñ `eÞ 
Ò]MÐdÐA«Þ Ð [Ð*e AhÍcVÞ kÞcÐf¯e LÀà`Í¯ÐN `ÐMÒe HL _Þ³à_ `ÐkÐX D`Òe @ayÞ[ Ð ÒNßÐeÑ cÐ' ÒdDÜWÐÒe 
\Ð'«Þ [ÐkÐe @_[Þ]ËeÒe ÒjaLcÐ_*e ekÞaÐe yÐ_ Ð m[Ð`[ÍÒOeÐ QÐeÞ ÒLÐWeÑdÊ¦ M¨ÞH ÒRÐV OÒe ÒNßÐeÑ cÐ' 
ek«Þ Ð Òj jaà]Ð DmNð @ayÐÒe \Ð'«Þ Ð cÐ[Í LÐkÐeÞ jkÞ[ jÐlÐ[ LeÞaÐ jc¯Òe a± `eÞ^Ð_ Le«Þ Ð D¦ 
AhÍcÒe aÞ_Ð_Êc[ÞÒe `ÊeÊi*e `ÍÒahÐ^ÞLÐe _ÐkÞÜ Ð 

ÒNßÐeÑ cÐ'* L\Ð cÒ_ `XÞaÐeÊ, hÍÑhÍÑWÐLÊe LÐfaÞfcé _ LeÞ `]aÍSÒe cÒjÐeÞ aÐV Ò]B `aà[cÐfÐ Òa½Þ[ 
ÒNßÐeÑ cÐ'* AhÍcÒe D`_Ñ[ ÒkÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*e ÒNßÐeÑ cÐ'* jk jÐlÐ[çLÐee aÞªó[ aÞaeZÑ "hÍÑhÍÑWÐLÊe 
_ÞNcÐ_t' `ÊªLeÊ Dwó[ ÒkÐB _ÞcðÒe `Í]r ÒkmÐ Ð  

AhÍcÒe D`_Ñ[ ÒkÐB Òj bÞ[eLÊ `ÍÒah LeÞaÐLÊ `ÍkeÑLÊ @_Êc[Þ cÐNÞÒm; cÐ[Í `ÍkeÑ `Í\c ]Þ_ LÀà`Ð[ 
LÒm _ÐkÞÜ Ð `e]Þ_ `Ê_eÐ¯ LkÞÞaÐeÊ `ÍkeÑ ÒNßÐeÑ cÐ'*Ê SZÐBÒm Ð bÞ[eLÊ dÞaÐLÊ ÒNßÐeÑ cÐ'*e AÒ]h ÒkmÐ Ð 
juÔÐ jc¯Òe ÒNßÐeÑ cÐ' hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê XLÐB `WÐBÒm HaÕ [Ð*e aÐjNók j_ðÞLVaràÑ ÒNÐVÞH `ÍÒLÐº hÍÑhÍÑWÐLÊe* 
@ayÐ_ _ÞcÞr _ÞÒ~àh LeÞÒ]Òm Ð juÔÐ @[Ñ[ ÒkaÐcÐÒ[Í ÒjkÞ hÔÐcf [óZÐoÐ]Þ[ jc[f bËcÞ D`Òe LÐkÐ BoÐÒe 
ÒNÐVÞH jÊj³Þ[ Ll AaÞbËà[ ÒkmÐ Ð cÒ_ ÒkmÐ, Òd`eÞ ÒLßÐZjÞ cÐ¯ÐaÑ*e cÐ¯Ð]¨ ¸hàÒe ÒmÐLÒmÐQ_ @mlÔÒe 
ÒNÐVÞH aÞeÐV A¾dàÔS_L LÐdàÔ ÒkÐBdÐD@RÞ Ð jÊj³Þ[ Ll jkjÐ AÒmÐLÒe Tmcm ÒkÐBDWÞmÐ Ð LlÔÐbÔ«ee 
jéNàÑ¯ ÒjßÐeb ]h]ÞN AÒcÐ]Þ[ LeÞÒ]mÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒjkÞ cÐ¯ÐeQÞ[ LlLÊ AkË[ ÒkÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe aÊTÞÒm Òd, 
ÒNßÐeÑ cÐ'* ÒdÐÒNßhédàÔ `ÍbÐaÒe ÒjkÞ Ll [Ð* @bÔ\à_Ð _ÞcÞr eQÞ[ ÒkÐB@RÞ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe LlÔÐbÔ«eÒe `ÍaÞ½ 
ÒkÒm Ð @`Ëaà ]ÍaÔjc÷ÐeÒe jcówÞhÐfÑ LlVÞ HkÞ ce SN[Òe ÒLßÐZjÞ yÐ_ _ÊÒkÜ ÒaÐmÞ [Ð*e cÒ_ ÒkmÐ Ð Nóke 
LÐxÒe QÞ[ÍÞ[ Òhé[ `Ñ[ ÒmÐkÞ[ e=e `Ê¹ Ò`xÐ Ò`xÐ ÒkÐB TÊmÊRÞ Ð NÊ&_LÐeÑ bÍcecÐÒ_ c^Ê`Ð_Òe e[ Ð jÊte 
TÐX jÐkÐdÔÒe NókVÞ D³éf ÒkÐB@RÞ Ð Lle `mÒ*Ð`eÞ ]ÊNç^Ò$__ÞbhdÔÐ D`Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ajÞaÐLÊ LkÞ ÒNßÐeÑ 
cÐ' ]¨Ð¯cÐ_ ÒkÐBekÞÒm Ð jÊ]ÑOà aÞek `Òe `ÍÞ¯S_e ANc_LÊ Ò`ÍcÞLÐ ]éÐeÒ]hÒe Òd`eÞ @Ò`lÐ LeÞ\ÐH, 
ÒNßÐeÑ cÐ' ÒjkÞ`eÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Í[ÑlÐÒe WÞAÒkÐB ekÞÒm Ð LÞ«Ê H L@Z ? ÒdDÜ ÒNßÐeÑ cÐ'* Ló`ÐmÐb LeÞ 
[ÍÞLÐfs ckÐ`ÊeÊicÐÒ_ ^_Ô ÒkÐB cÐA ÒaÐmÞ jÒcÐé^_ Le«Þ, ÒjkÞ ÒNßÐeÑ cÐ' ASÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê H LÞ `ÍLÐe 
@bÔ\à_Ð LeÊ@R«Þ ? Lle _Ñea[Ð b= LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞÒm, "NÊeÊ jnÞ]Ð_t jéÐcÑ* j=Òe A`Z* _ÞLVLÊ 
AjÞ\ÞmÞ, ÒjÒ[ÒaÒf A`Z [Ð*Ê LkÞ\ÞÒm, d]Þ ÒLÒ[ÒaÒf cÊÜ _ÞaÞàLÁ jcÐ^Þ mÐb LÒe, Ò[Òa Òd`eÞ A`Z* jkÞ[ 
jÐlÐ[ LeÞaÞ Ð' 

ÒNßÐeÑ cÐ' - [ÊÒc LÞ jÐ^_Ð LeÞR ? 

hÍÑhÍÑWÐLÊe - Nók[ÔÐN `ËaàeÊ [Ð§ÞL jÐ^_ÐÒe jÞwÞ mÐb LeÞ  ckÐh¦Þ*e jÐlÐ[ `ÐBmÞ Ð `Òe Òj\ÞÒe c^Ô _ÞSLÊ 
@`ËÀà cÒ_ ÒkaÐeÊ ÒdÐNjÐ^_Ð ]éÐeÐ @jÕ`ÍsÐ[ jcÐ^Þ J [[ç`Òe _ÞaÞàLÁ jcÐ^Þ mÐb LmÞ Ð 

ÒNßÐeÑ cÐ' - AD jÐ^_Ð LÐkÞÜLÞ Lm ? sÐ_, ÒdÐN J bÐajÐ^_ÐÒe dÐkÐ SZÐdÐH, Òj jaÊ [ré `ÍLÐh LeÞÒ]aÐLÊ 
ckÐh¦Þ*Ê ae cÐNÞm _ÐkÞÜ LÐkÞÜLÞ ? LÞcéÐ `Òe [Ð* _ÞLVeÊ H jaÊ [ré SÐZÞ Ò_m _ÐkÞÜ LÐkÞÜLÞ ? [ÐkÐ ÒkÐB\ÞÒm HÒ[ 
LÒWÐe[Ð bÞ[e Ò]B dÞaÐLÊ `XÞ _ \Ð«Ð Ð  
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LÞ«Ê ckÐh¦Þ* _ÞLVÒe H jaÊ [ré Òd Òj LÐkÞÜLÞ `QÐeÞ `ÐeÞÒm _ÐkÞÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe [ÐkÐ ÒNßÐeÑ cÐ'* _ÞLVÒe 
LkÞaÐLÊ jcÑQÑ_ cÒ_ LÒm _ÐkÞÜ; LÐeZ Òj jaÊ Òd aÔ¦ÞN[ ÒRÐV L\Ð Ð [ÐkÐ `ÍLÐh LeÞ _ÞÒS mSÔÐ `ÐBaÐ bÞ_ð 
AD LÞRÞ _ÊÒkÜ Ð jÊ[eÐÕ Òj L\Ðe Dre aÞÒhi LÞRÞ _ Ò]aÐeÊ ÒNßÐeÑ cÐ' LkÞÒm - "bNaÐ_*Ê `ÐBÒm jaÊ `ÐBaÐ 
Òhi ÒkmÐ Ð' 

hÍÑhÍÑWÐLÊe - A`ZcÐÒ_ dÐkÐ*Ê bNaÐ_ LkÊR«Þ, ÒcÐe cÒ_ kÊH, Òj NÊZc¯ Ð 

ÒNßÐeÑ cÐ'- NÊZe ÒdDÜWÐÒe Òhi, _ÞNàÊZe ÒjWÐÒe D]¯ Ð _ÞÒS LÒWÐe jÐ^_Ð LeÞ [Ð*e aÞbÞ_ð [ré SÐZÞaÐWÐeÊ 
Òd HkÞjaÊ SÐZ«Þ, Òj [réeË`Ñ Ð dÐkÐ* `ÐMÒe dÐa[Ñ¯ [rée QÐaÞLÐWÞ, [Ð*Ê jéÐcÑbÐaÒe `ÐB [Ð* jkÞ[ Oe 
LeÞaÐ L@Z bm _ÊÒkÜ ? 

hÍÑhÍÑWÐLÊe - kÜ, _Þ¾¯ bm Ð 

ÒNßÐeÑ cÐ' - `Ê_¾ ÒjkÞ bNaÐ_ c^Ô ±Ñ bÐaÒe cÞfÞ `Ðe«Þ Ð ±Ñ jéÐcÑ*Ê Òd`eÞ Í̀ÐZbeÞ bm`ÐH, [Ð*e ÒjaÐ 
LÒe, ÒjkÞ`eÞ ÒjkÞ _ÞNàÊZ jNÊZe juÞ jéeË` bNaÐ_ ±Ñ eË`Òe d]Þ ]ÐjÑ ÒkÐB ÒjaÐ Le«Þ, [ÐkÐ L'Z c^Êe 
_ÊÒkÜ? [ÐkÐ L'Z ÒdÐNÒa]Ð«e hÊ´ sÐ_WÐeÊ jej J DLúó½ _ÊÒkÜ ? 

hÍÑhÍÑWÐLÊe - @ahÔ bm Ð 

ÒNßÐeÑ cÐ' - Ò]M, HkÞ aÍkêÐ¨Òe ÒdÒ[ `ÍLÐee SÑa @R«Þ, jcÒª LÍÒc DLúià[Ð mÐb LeÞ c_ÊiÔ ÒkÐB@R«Þ Ð 
c_ÊiÔ bÞ[Òe `ÊZÞ ÒLÒ[ `ÍLÐe c_ÊiÔ @R«Þ Ð ÒjcÐ_* bÞ[Òe `ÊZÞ [Ðe[cÔ @RÞ Ð c_ÊiÔ[ée aÞLÐh ÒkÐB [ÐkÐ 
Ò]a[éÒe `eÞZ[ ÒkDRÞ Ð HkÞ `ÍLÐÒe aÍkêÐ¨Òe SÑacÐ_*e DLúià[Ð aÞQÐe LeÞaÐLÊ NÒm ÒdDÜWÐÒe HkÞ DLúià[Ðe 
Qec `eÞZ[Þ ÒkÐB@RÞ, ÒjkÞ yÐ_LÊ bÐaÒmÐL Lk«Þ Ð HkÞ bÐaÒmÐL jNÊZ _ÞNàÊZ juÞyfÒe @ayÞ[ Ð HkÞWÐÒe 
]ÐjÔ, jMÔ, aÐjúmÔ, cÐ^ÊdàÔ `Íbó[Þ bÐae DLúià `eÞÉÊV kÊH, HaÕ cËrÞà ^ÐeZ LÒe Ð ^e, SN[Òe kÞÕjÍ B[e 
S«ÊWÐeÊ c_ÊiÔ `dàÔ« ÒdÒ[ ±Ñ SÑa @R«Þ, jcª* bÞ[eÊ ±Ñ[é aÐkÐe LeÞ Ò_B d]Þ cËrÞà NYÐdÐH, [ÐkÐ`Í[Þ 
`ÍÒ[ÔL c_ÊiÔe ±ÑbÐa bÞ_ð @_Ô bÐa SÐ[ Òka _ÐkÞÜ Ð ÒjkÞ`eÞ ^e ÒNÐVÞH aÐOÊZÞ bÞ[Òe ÒdDÜ cÐ[óbÐa @RÞ, 
[ÐkÐ [ÐkÐe hÐaL bÞ_ð @_Ô ÒLkÞ D`maç^Þ LeÞ`Ðe«Þ _ÐkÞÜ Ð LÞ«Ê bÐaÒmÐLÒe cÐ[óbÐa cËrÞàc« ÒkÐB\ÞaÐeÊ HkÞ 
cËrÞàLÊ `ÍÒ[ÔL SÑa cÐ[óbÐaÒe Ò]MÞ̀ ÐeÞÒa aÐ `ÍÒ[ÔL SÑa kó]¯Òe cÐ[óbÐa D]¯ Òka Ð HkÞ `ÍLÐeÒe SN[e 
jcª bÐa ÒjWÐÒe cËrÞàc« ÒkÐB@RÞ Ð _Þ[ÔÒmÐLÒe dÐkÐ `Í[ÞºÞ[, HkÞ SN[e Nóky ^càÒe [ÐkÐe AbÐj aÐ RÐ¯Ð 
`[Þ[ Ð a=fÐe b¦Þ̂ cà HaÕ SN[e NÐkàyÔ ^cà HkÞ A]hàÒe NWÞ[ Ð bÐaÒmÐLÒe dÐkÐ jËlê, H SN[Òe [ÐkÐ yËf 
ÒkÐB ÒLÒ[L `eÞcÐZÒe LÐdàÔLÐeÑ ÒkÐB@RÞ Ð Ò`ÍcÞL bÐaÊL* _ÞLVÒe HkÞ AªeZ `V D]çOÐVÞ[ ÒkÐBdÐH, 
Òd`eÞ [Êce ÒNßÐeÐ= Ò]a ÒkÐB\ÞÒm Ð [Ð*e @bÐa aÐ \ÞmÐ L@Z? Ò[Òa jÊwÐ _ÞÞSe jéeË̀  ÒOÐXÐB eMÞ Òj 
_Þ[ÔÒmÐLe mÑfÐejÒe _ÞSLÊ aÊXÐB eMÞ\ÞÒm Ð 

hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒNßÐeÑ cÐ'*WÐeÊ ÒNßÐeÐ=* _Ðc hÊZÞ QcLÞ `XÞÒm Ð ÒNßÐeÑ LÐhêÑe Ò]he aÍÐkêZLÊcÐeÑ @\Q H 
ÒNßÐeÐ=*Ê SÐZ«Þ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒNßÐeÑ* dÊ¦Þe jÐearÐ aÊTÞ`ÐeÞ `Òe LkÞÒm, "LÞ«Ê HWÐÒe jéÐcÑ ±Ñ*e Òd ALiàZ, 
HkÐ ÒLÒ[L `eÞcÐZÒe yËf Ð HkÞ jéÐcÑ ±Ñ*e ^cà d]Þ ÒjkÞ _Þ[ÔÒmÐLe A]hàÒe NWÞ[ ÒkÐB\ÐH, Ò[Òa  
ÒjcÐ_*e `e¸ee ALiàZe LÐeZ L@Z ?' 

ÒNßÐeÑ cÐ' - `ÊeÊi* bÞ[Òe H`eÞ LÞRÞ `]Ð\à NÊ© bÐaÒe @RÞ, dÐkÐ [Ð*e `ÊeÊi[é @lãÀà eÒM Ð Òj SÞ_ÞiVÞ 
`ÊeÊi*e kÐ[, ÒNÐX, cÊ¨ `Íbó[Þ ÒLDÜWÐÒe _ÐkÞÜ, @\Q [ÐkÐ [Ð* heÑeÒe NÊ© bÐaÒe @RÞ Ð ÒjkÞ̀ eÞ ±ÑcÐ_* 
bÞ[Òe c^Ô H`eÞ LÞRÞ SÞ_Þi NÊ© @RÞ, dÐkÐLÞ [Ð*e kÐ[, ÒNÐX `Íbó[ÞÒe _ÐkÞÜ Ð HkÞ NÊ© SÞ_Þi ]ÊBVÞ `e¸e 
cÞfÞaÐLÊ QÐkÐ«Þ Ð LÍÞ¯ÐaÞÒhi ]éÐeÐ HkÞ SÞ_Þi ]ÊBVÞ cÞfÞ[ ÒkÒm A_t SÐ[ kÊH Ð 
 

d]Þ ±Ñ J `ÊeÊi Db¯* bÞ[eÊ HkÞ NÊ© SÞ_Þi ]ÊBVÞ Ò_B cËrÞà NYÐdÐH, Ò[Òa ÒjcÐ_*Ê @=aÞÒhie j=c 
]éÐeÐ A_t AZÞaÐLÊ Òka _ÐkÞÜ Ð ÒjcÐÒ_ DbÒ¯ QÞeLÐf dÊNf cÞf_Òe ÒLÐVÞNÊZ A_t ÒbÐN LeÞÒa Ð SZLe 
ÒNÐVÞH @= @`ee ÒNÐVÞH @= ¸hàÒe ÒjcÐÒ_ HLÐ `ÍLÐe A_t @_Êba LeÞ`ÐeÞÒa Ð yËf SÑa*e @=aÞÒhi 



20 

j=cÒe A_t ÒkmÐ `eÞ Òj cËrÞà]é¯ ÒLaf cÞf_]éÐeÐ A_t mÐb LeÞÒa Ð [ÐkÐe [Ðe[cÔ Òka _ÐkÞÜ Ð SN[e 
Qec jÑcÐLÊ ÒdÒ[ dÞa, cÞf_ aÐ HL[Í AXLÊ Ò[Ò[ N[Þ LeÞa Ð yËfÒe ÒLaf ÒaßQÞ[ÍÔ aÐ aÞÒ¯ÐN Ð Ò[ZÊ SN[Òe 
HÒ[ bm `ÐBaÐ Ð bm `ÐBaÐ A]Þ J bm`ÐBaÐ @« Ð HkÞ bm `ÐBaÐLÊ kÞÜ bNaÐ_ Lk«Þ Ð bNaÐ_ Ò`Íce LÐ=Ðf Ð 
[ÊÒc LZ [Ð*Ê bm `ÐB`ÐeÞa ? HkÐ LkÊ LkÊ ÒNßÐeÑ cÐ'*e bÐae `eÞarà_ jÒ= jÒ= ALó[Þe `eÞarà_ mlÞ[ 
ÒkmÐ Ð [Ð*e JºÐ^e LÕ Þ̀ DWÞmÐ Ð e¦Þc N¨Òe [e= Ò]MÐÒ]mÐ Ð Ò_[Í]é¯eÊ @hÍÊ _ÞNà[ ÒkaÐLÊ mNÞmÐ Ð Ò]k 
ÒeÐcÐqÞ[ ÒkÐB DWÞmÐ Ð ÒNßÐeÑ cÐ' LÕ`Þ LÕ`Þ `QÐeÞÒm - "Lãk, [ÊÒc ÒcÐWÐeÊ L@Z QÐkÜ ?' 

hÍÑhÍÑWÐLÊe - cÊÜ HWÐLÊ Ò`Íce bÞLÐeÑ ÒkÐB AjÞRÞ Ð hÊZÞRÞ Ò`Íce ÒLßÐZjÞ jÐ^_Ð _ÐkÞÜ Ð ÒLaf ckÐ`ÊeÊi*e Ló`Ð 
ÒkÒm Ò`Íce D]¯ kÊH Ð ÒjkÞ Ò`Íce jqÐeZ jË[Í bm `ÐBaÐ Ð 

ÒNßÐeÑ cÐ' - cÊÜ [ÊcLÊ Ò`ÍchÞlÐ Ò]aÞ Ð LÞ«Ê [ÊÒc L@Z ÒcÐÒ[ bm `ÐB`ÐeÞa ? bm `ÐB _ `ÐeÞÒm LÞRÞ jqÐeÞ[ 
ÒkÐB`ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð HkÐ LkÞ Òj LÐtÞaÐLÊ mÐNÞÒm Ð 
 

ÒNßÐeÑ cÐ'* Ò]kÒe jÐrÞéLbÐae D]¯ ÒkmÐ Ð LÕ`Þ LÕ`Þ Òj hÍÑhÍÑWÐLÊe* QeZ[Òf `XÞNÒm Ð [ÞÍLÐfsÐ 
Ò`ÍcÞLÐ ÒdÐNÞ_Ñ*e c_ Òd HÒ[ ÒLÐcf kÊH, hÍÑhÍÑWÐLÊe Ò]MÞ A¾dàÔ ÒkÒm Ð dÐkÐ*Ê Ò]MÞ aSÍÐ]`Þ LÒWÐe ÒaÐmÞ 
cÒ_ÒkD\ÞmÐ, Ò`Íc `Íj=Òe [Ð*Ê LÊjÊcWÐeÊ ÒLÐcf Ò]MÞ Òj Ahéª ÒkÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe `][feÊ ^eÞ [Ð*Ê 
DWÐBÒm Ð ÒNßÐeÑ cÐ' AÒaNc¯ jéeÒe LkÞÒm, "cÊÜ jcª SÑa_ ^eÞ [Êc AjÞaÐ `Í[ÑlÐÒe ajÞ@RÞ Ð [ÊÒc ÒLÒa H 
Ò`Íc-`ÍaÐk SN[Òe `ÍaÐkÞ[ LeÞa ? ASÞ [ÊcLÊ `ÐB cÊÜ ^_Ô ÒkÐBRÞ Ð Òd _e Ò]a[é mÐb LeÞR«Þ HaÕ Òd _ÐeÑ 
kâÐ]Þ_Ñe jéeË` mÐb LeÞR«Þ, Db¯*e cÞf_Òe ASÞ HkÞ yÐ_ ÒLßfÐj aÐ ÒaßLÊ¶Òe `eÞZ[ ÒkmÐ Ð' HkÐ LkÊ LkÊ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒdDÜ `m*Òe ajÞ\ÞÒm, ÒNßÐeÑ cÐ' ÒjkÞ `m*e ÒNÐVÞH `ÐMÒe dÐB ajÞ`XÞÒm Ð ÒNßÐeÑ cÐ'*e Ò Í̀c 
hÞlÐÒ]aÐ Í̀ZÐfÑ hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÞ[Òe ^ÑÒe ^ÑÒe D_êÐ]_Ð AZÞ Ò]mÐ Ð WÐLÊe _ÞhÐNÍª `eÞ ÒNßÐeÑ cÐ'* AXLÊ 
_ÞÒcikÑ_ Ò_[ÍÒe QÐkÞÜ ekÞaÐLÊ aÐ^Ô ÒkÒm Ð 

 

ÒNßÐeÑ*e a¯j `ÍÐ¯ iXaÞÕh aià `eÞ `Í[Ñ¯cÐ_ ÒkD\ÞmÐ Ð LÞ«Ê `ÍÐZe LÕ`_]éÐeÐ Ò]MÊ Ò]MÊ ÒNßÐeÑ*e 
a¯j J ALó[Þe jÕ`ËÀà `eÞarà_ ÒkÐBNmÐ Ð ÒNßÐeÑ eÐÒjhéeÑ bÐaÒe `e Ë̀Àà ÒkÐBNÒm Ð bÐae LÕ`_ jÒ= jÒ= 
[Ð*e a¯j ÒiÐXh aià ÒaÐmÞ `Í[Ñ¯cÐ_ ÒkmÐ Ð ÒiÐXhÑ ecZÑ* `eÞ @a¯a Ò]MÐNmÐ Ð ÒNßÐeÑ*e `Ëaà eË` 
@«kàÞ[ ÒkÐBNmÐ Ð ÒdDÜ eË` ÒdÐN J sÐ_e LÒWÐe jÐ^_Ð ]éÐeÐ ]ÊB aià ÒkmÐ  c_eÊ @«kÞà[ ÒkÐBdÐB\ÞmÐ, ÒjkÞ 
`ËaàÐhÍce `ÍÐÒZÐ_êÐ]_ÐLÐeÑ cÐ' jÊ^ÐÕhÊaÐfÐ*e eË` ÒNßÐeÑ ^ÐeZ LÒm Ð LÞ«Ê ALó[Þ [Ð* `eÞ ÒkÒm c^Ô [Ð*WÐeÊ 
jkjÍ NÊZÒe ÒSÔÐ[Þcà¯Ñ Ð _¯_eÊ cÊ¦Ð$f `eÞ aÞtÊ TeÞ `XÊRÞ Ð SN[ jÕjÐeVÐ `ÍÒkfÞLÐ `eÞ jéÐcÑ _ÞNcÐ_t*e 
`][feÊ MjÞNmÐ Ð Òj AD LÞRÞ Ò]MÞaÐLÊ `ÐBÒm _ÐkÞÜ Ð MÐmÞ WÐLÊe WÐLÊeÐZÑ - bÐa J Ò`ÍcÒe Db¯ D_êr Ð 
akÊ]Þ_ `Òe Ò]MÐ jÐlÐ[ç - QlÊ SfÒe bÐaaÞ_Þc¯ ÒkaÐLÊ mÐNÞmÐ Ð  aÍkês _ÞNcÐ_t*e aÍkêsÐ_ QËÀàÑbË[ 
ÒkÐBNmÐ Ð Òj ]Ñ_Ð[Þ]Ñ_ bÐaÒe ckÐbÐac¯Ñ* _ÞLVÒe `ÍZ¯e bÞLÐeÑ ÒkÐB cÊoÞà[ ÒkÐB `XÞÒm Ð WÞLç ÒjkÞ 
jc¯Òe cÒ_Ðc¯Ñ eË`^ÐeÞZÑ ÒNßÐeÑ* Ò`Íc¸hàÒe _ÞNcÐ_t bÐajcÐ^ÞÒe cNð ÒkÒm Ð _Þ[ÔÒmÐLe AªeZ`V 
QÞe]Þ_ _ÞcÞr D_ê Ê¦ ÒkÐBNmÐ Ð  

 

`Í[ÔÊi `dàÔ« _ÞNcÐ_t bÐajcÐ^ÞÒe cNð ÒkÐBekÞÒm Ð jLÐfÊ [Ð*e aÐkÔ ÒQß[_Ô Ò$eÞAjÞmÐ Ð Òj ÒNßÐeÑ 
cÐ'* _ÞLVeÊ aÞ]Ð¯ bÞlÐ LÒm Ð jÊ]ÑOàLÐf `ÐkÐX bÞ[Òe AcúÒNÐ`_ LeÞ kó]¯b¨ÐeÒe ÒdDÜ Ò`Íc jq¯ LeÞ 
eMÞ\ÞÒm, ÒNßÐeÑ cÐ' ASÞ [ÐkÐ D`dÊ¦ `Ð[ÍÒe jqÐeÞ[ LeÞ SN[Òe `ÍQÐe LeÞaÐLÊ [Ð*Ê A_tÒe aÞ]Ð¯ Ò]Òm Ð 
WÐLÊe ÒNßÐeÑ cÐ'* _ÞLVeÊ aÞ]Ð¯ Ò_B dÒshée aÐaÊ* NókLÊ bÐae jÐ^_Ð _ÞcÞr Ò$eÞAjÞÒm Ð ÒjÒ[ÒaÒf [Ð*e 
AÒ]ßÐ aÐkÔsÐ_ ekÊ _ \ÞmÐ Ð ÒLÒ[ÒaÒf Òj cfcË[Í [ÔÐN Le«Þ SÐZÞ`Ðe«Þ _ÐkÞÜ Ð jaà]Ð `ÐNf `eÞ \ÐA«Þ; 
ÒdDÜWÐÒe BoÐ ÒjWÐÒe cfcË[Í [ÔÐN Le«Þ Ð dÒshée aÐaÊ* ±Ñ _ÞS j«Ð_ sÐ_Òe jaÊ `eÞ´Ðe Le«Þ Ð ÒLkÞ 
MÊAB Ò]Òm LÞRÞ MÐ«Þ, _ÒQ[ç LÞRÞ MÐBaÐLÊ BoÐ kÊH _ÐkÞÜ Ð 
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[Þ_Þ cÐj bÐae jÐ^_Ð LmÐ `Òe WÐLÊe* Ò`ÍÒcÐ_êÐ] D`yÞ[ ÒkmÐ Ð HkÞ jc¯Òe Òj jaà]Ð kjÞ, LÐtÞ, _ÐQÞ 
aÊmÊ\Ð«Þ Ð SN[e `Í[Þ @ZÊ `ecÐZÊÒe Òj QÞejÊte*Ê Ò]MÞ aÞÒbÐe ÒkÐBdÐA«Þ Ð jÊte eË` Ò]MÞaÐ cÐÒ[Í Òj 
jcÐ^Þy ÒkÐB`X«Þ Ð ÒdÒ[ÒaÒf [Ð*e HkÞ`eÞ Ò`ÍÒcÐ_êÐ] @ayÐ jÕOVÞ[ kÊH, [ÐkÐ HLÐ]ÞLÍÒc [Þ_Þ QÐeÞ ]Þ_ LÐf 
yÐ¯Ñ ÒkÐB eÒk Ð ÒjÒ[ÒaÒf [Ð*e ÒLh J ÒmÐc LÃÐ `eÞ $ÊmÞ DÒW; Ò_[Í]é¯ SaÐ$Êm `eÞ e= ÒkÐBdÐH; 
]ÞaÐ_ÞhÞ QlÊeÊ Sf @aÞef ^ÐeÐÒe akÞNà[ kÊH; ÒLÒa ÒLÒa Ò_[Í̀ ÍÐ« J ÒmÐcLË` Ò]B e¦ c^Ô _ÞNà[ kÊH Ð HkÞ 
jc¯Òe mÊNÐ`VÐÒe cfcË[Í [ÔÐN ÒkÐBdÐH Ð jedÊ Ò]aÑ _ÞS kÐ[Òe HkÐ jaÊ `eÞ´Ðe LeÞ ]Þ@«Þ Ð 

 

Ò`Ícb¦Þ jÐ^_ÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒdDÜ @ayÐ mÐb LeÞ\ÞÒm, [ÐkÐ [Ð*eÞ bÐiÐÒe _ÞcðÒe aÞaó[ ÒkmÐ Ð 
""....HkÞ jc¯Òe aólm[Ð SÑaS«Ê jcª cÊÜ Ò`ÍcQlÊÒe ]hà_ LeÊ\ÞmÞ Ð jaà]Ð bÐaaÞkéf ÒkÐB kjÞ LÐtÞ _ÐQÞ NÐB OËeÞ 
aÊmÊ\ÞmÞ Ð SN[e `Í[Þ @ZÊ `ecÐZÊÒe QÞejÊte*Ê `Í[Ôl LeÞ bÐaÒe aÞÒbÐe ÒkÐB`XÊ\ÞmÞ Ð ... H`eÞLÞ ÒjcÐ_* 
AXLÊ @_ÐB Ò]MÊ Ò]MÊ ÒjcÐ_*  _ÞSeË` @«kÞà[ ÒkÐB Òj yÐ_Òe ÒcÐe cÒ_Ðc¯Ñ cËrÞà kÞÜ Í̀LVÞ[Ð ÒkD\ÞÒm Ð Òj 
jc¯Òe ÒLÒ[ÒaÒf Òd jcÐ^Þ AjÞ dÐD\ÞmÐ, [ÐkÐ SÐZÞ`ÐeÊ _ \ÞmÞ Ð QlÊÒe @aÞef @hÍÊ̂ ÐeÐ Í̀aÐkÞ[ ÒkD\ÞmÐ Ð 
kÐjÔ LeÊ LeÊ ALÊf ÒkÐB`XÊ\ÞmÞ Ð'' (hÍÑhÍÑ_ÞNcÐ_t SÑa_-`Íj= (2¯ M¨), `óºÐ 266 ]Í½aÔ) 

 

[Þ_ÞcÐj ÒNßÐkÐVÑÒe ekÞaÐ `Òe bÐÒaÐ_êÐ] jÕd[ _ ÒkaÐ dÐH ÒmÐLÐf¯ [ÔÐN LeÞ _ÞSà_Òe aÐj LeÞaÐLÊ 
_Þ¹rÞ Ò_B hÍÑhÍÑWÐLÊe dÒshée aÞhéÐj*WÐeÊ aÞ]Ð¯ Ò_B NÐÒeÐ`ÐkÐXe ÒOÐe @eZÔÒe ÒLÐ]ÐfÒ^ÐA NÍÐcÒe HL 
aÞméaól cËfÒe `ÀàLÊVÑe _ÞcàÐZ LeÞ aÐj LÒm Ð HkÞ jc¯Òe SN[çS__Ñ @yÞQcàc¯ yËf heÑeÒe cÒ_Ðc¯Ñ 
eË`Òe D`yÞ[ ÒkÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe* ÒjaÐ LeÊ\ÞÒm Ð WÐLÊe cq D`Òe ÒhÐB\ÞÒm, Òj [Ð* `ÐhàéÒe ÒhÐB`X«Þ Ð 
WÐLÊe DWÞÒm Òj c^Ô DW«Þ Ð WÐLÊe `]ÐLÊ dÞaÐLÊ aÐkÐeÞÒm Òj aj_ÐNÍ VÐZÞ ^e«Þ Ð WÐLÊe _ cÐ_Þ QÐmÞNÒm 
Ò`Ícc¯Ñ cÊM Nc÷Ñe LeÞ ajÞ ek«Þ Ð HkÞ`eÞ LÞRÞ ]Þ_ NmÐ`Òe cÐ' WÐLÊeÐZÑ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ÒmÐLÐf¯LÊ dÐB NÊeÊNÞeÞ 
LeÞaÐ L\Ð cÒ_ `LÐB Ò]Òm J ]ÊBVÞ ae Ò]Òm Ð cÐ[ ÍÒmÐLÐf¯LÊ NÒm cÐ' WÐLÊeÐZÑ*Ê H`eÞ Ò`Ícc¯Ñ eË`Òe 
`ÐBÒa_Þ ÒaÐmÞ LkÞaÐeÊ, WÐLÊeÐZÑ LkÞÒm - "[ÊÒc [Êce j[Ñ, jÐ^Ñé J `[ÞaÍ[Ð hÞiÔÐ* bÞ[Òe ÒcÐÒ[ Ò]MÞ`ÐeÞa Ð' 
[\Ð`Þ WÐLÊe ÒmÐLÐf¯LÊ AjÞaÐLÊ BoÐ LÒm_ÐkÞÜ Ð ]ÞÒ_ eÐ[ÍÞÒe WÐLÊe bÐaÞÒm, bNaÐ_ d]Þ ÒNÐVÞH ÒRÐV Þ̀mÐ eË̀  
^ÐeZ LeÒ«, Ò[Òa Òj [Ð*Ê RÐ[ÞÒe `LÐB ÒhÐB`ÐeÒ« Ð HkÞ`eÞ bÐaÞaÐÒaÒf Òj Ò]MÞÒm, cqÐ D`Òe 
Ò`Ícc¯Ñ* `eÞaÒrà ÒNÐVÞH jÐ[aiàe aÐfÞLÐ ÒhÐBRÞ Ð WÐLÊe aÊTÞÒm, Ò`Ícc¯Ñ [Ð*eÞ `ÐBÜ aÐfÞLÐ eË` ^ÐeZ 
LeÞR«Þ Ð WÐLÊe [Ð*Ê akÊ[ A]e LeÞ RÐ[Þ D`Òe `LÐB ÒhÐB `XÞÒm Ð LÞ«Ê LÞRÞ jc¯ `Òe, HkÞ aÐfÞLÐ RÐ[Þ 
D`Òe LÍchÓ aYÞaÐLÊ mÐNÞÒm Ð aÐfÞLÐVÞ LÍÒc ÒiÐXhÑ ÒkÒm Ð LÍÒc Òj cÐ' jÊ^ÐÕhÊaÐfÐ* eË` ^ÐeZ LÒm Ð LÍÒc 
ÒdßÐa_ @«kÞà[ ÒkÐB aÐwàLÔ AXLÊ N[Þ LmÐ Ð Ò`Ícc¯Ñ* ALó[Þ `eÞarà_ ÒkÐB cÐ' cÐZÞLjÊteÑ* eË` ^ÐeZ LmÐ Ð 
WÐLÊe* heÑe ÒeÐcÐqÞ[ ÒkÐB EWÞmÐ Ð [Ð*e bÐacËfÒe LÊWÐeÐOÐ[ ÒkmÐ Ð HkÞ OVZÐeÊ cÐ', ±Ñ J L_ÔÐe 
ó̀\LçbÐa @«kàÞ[ ÒkÐB HL _ÞeỀ Ð Þ̂L _ÞNàÊZ bÐa [Ð* kó]¯ @^ÞLÐe LmÐ Ð Òj @sÐ_ SÑaLÊ jéeË`Ð_t Ò]aÐLÊ 

aÔÐLÊf ÒkÐB `Ðaà[Ô `ÍÒ]h `eÞ[ÔÐN LeÞ ÒmÐLÐf¯LÊ AjÞaÐLÊ yÞe LÒm Ð 
 

HkÐ`Òe 1339 jÐmÒe AD \Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe*e ÒNßÐeÑcÐ'* j=Òe Ò]MÐ ÒkÐB\ÞmÐ  Ð Òj jc¯Òe bÊa_ 
aÍkêQÐeÑ WÐLÊe* jÐ=Òe \ÞÒm Ð ÒjkÞ jc¯e aÞªó[ aÞaeZÑ "SÐ[Þjêe LÐkÐZÑ'eÊ Dwó[ ÒkÐB _ÞcðÒe `Í]r ÒkmÐ Ð 

 

hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒcÒkeÐ Ò¸hÐmç ÒVÍ_çÒe bÐe[ [Ñ\à bÍcZÒe aÐkÐeÞÒm Ð [Ð* jÐ=Òe bÊa_ aÍkêQÐeÑ ÒjaL 
bÐaÒe dÐB\Ð«Þ Ð @Ò_L yÐ_ bÍcZ ÒhiÒe ÒVÍ_ç AjÞ ÒjÐc_Ð\Òe `kqÞmÐ Ð ÒjWÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* Ló`ÐÒe bÊa_ 
aÍkêQÐeÑ*e HL ckÐ]Êmàb ]hà_ mÐb $fÒe [Ð* SÑa_ Òd`eÞ ^_Ô ÒkÐBdÐB\ÞmÐ Ð ÒjkÞ QcL Í̀] aÞaeZÑ [Ð* 
cÊMeÊ dÐkÐ hÊZÞ\ÞmÞ, HWÐÒe ÒjkÞ Í̀j= AÒmÐQ_Ðe aÞi¯aªÊ Ð 

 

ÒVÍ_çVÞ ÒjWÐÒe ]ÞÒ_ ]ÊB]Þ_ ekÞa Ð Òj]Þ_ jLÐf ÒafÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe bÊa_ aÍkêQÐeÑ*Ê j=Òe Ò_B 
ÒjÐc_Ð\ ctÞeLÊ NÒm Ð ÒjÐc_Ð\ ctÞee NbàNókÒe ÒjÐÒchée mÞ= Ð ÒjkÞ NbàctÞe bÞ[eLÊ NókycÐ_*e `ÍÒah 
_ÞÒi^ \ÞmÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe J Òj ÒjÐÒchée mÞ= ]hà_ _ÞcÒ« NbàctÞe AXLÊ @NÍje ÒkD\ÞaÐ jc¯Òe ÒjWÐÒe 
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\ÞaÐ ]éÐeÑ, ^fÐÒ^Ð[Þ-`eÞkÞ[ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê Nóky bÐaÞ NbàctÞeLÊ `ÍÒah LeÞaÐLÊ aÐ^Ðjó½Þ LÒm Ð `Òe bÊa_ 
aÍkêQÐeÑ* L\ÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* `eÞQ¯ `ÐB lcÐ`ÍÐ\à_Ð `ËaàL jj®Ð_Òe [Ð*Ê NbàctÞe _ÞLVÒe `kqÐB Ò]Òm Ð 

 

ÒjÐÒchée*Ê jÐ^ÐeZ[Ó [Þ_Þ\e, `Ðq\e LÞcéÐ jÐ[\e Í̀]lÞZ LeÞaÐLÊ kÊH Ð AÒN AÒN hÍÑhÍÑWÐLÊe, AD 
[Ð* `RÒe bÊa_ aÍkêQÐeÑ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe mÞÒ=hée `Í[Þ ]ó½Þ`Ð[ LmÐcÐÒ[Í LÞ`eÞ bÐay ÒkÐB bËcÞÒe `XÞdÞaÐLÊ 
D`LÍc LÒm Ð HkÐ Ò]MÞ bÊa_ aÍkêQÐeÑ AD LÞRÞ QÞ«Ð _ LeÞ akÊ L½Òe ÒjkÞ jÕLÑÀà NbàctÞe bÞ[eÊ [Ð*Ê aÐkÐe 
LeÞ _ÐV ctÞee ÒNÐVÞH ªc÷LÊ ADÒSB ajÐBÒ]B [Ð*e jcÐ^Þb= @Ò`lÐÒe WÞA ÒkÐB ekÞÒm Ð  

 

`ÍÐ¯ 5/7 cÞ_ÞVç `Òe Òj Ò]MÞÒm ÒNeÊA AmMÐmâÐ `eÞkÞ[, c\ÐÒe aÞ`Êf eÊl ]ÑOàÒLh, kÐ[Òe ÒNÐVÞH 
Lc¨fÊ, NfÐÒe eÊ]ÍÐlcÐfÐ ÒhÐbÞ[ 18/20 aià a¯je SÒZ aÐfL AjÞ kÐ[Òe \ÞaÐ Lc¨fÊeÊ `ÐZÞ Ò_B 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÞeÒe RÞqÞ [Þ_Þ\e JÜ hÞaÐ¯ _cÓ, JÜ hÞaÐ¯ _cÓ, JÜ hÞaÐ¯ _cÓ LkÞ [Þ_Þ \e `Í]lÞZ LeÞ QÐmÞNmÐ Ð 
aÐfLVÞ QÐmÞdÞaÐe @Á jc¯ `Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe*e jcÐ^Þb= ÒkmÐ Ð jcÐ^Þb=  ÒkaÐ `Òe kÞÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe [Ð*Ê Í̀hð 
LÒm, "TÞ@VÐ LÊAÒX NmÐ LÞ Òe ?' HL\Ð hÊZÞ [ Òj @aÐLç Ð LkÞÒm, "cÊÜ [ ÒLßÐZjÞ TÞ@LÊ Ò]MÞ_ÐkÞÜ Ð SÒZ 18/20 
aiàe ÒNeÊA AmMÐmâÐ `ÞuÐ aÐfL AjÞ [Ð Lc¨feÊ `ÐZÞ Ò_B [Êc cÊ¨Òe RÞqÞ [Þ_Þ\e JÜ hÞaÐ¯ _cÓ, JÜ hÞaÐ¯ 
_cÓ, JÜ hÞaÐ¯ _cÓ LkÞ QÐmÞNmÐ Ð HL\Ð hÊZÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe _Ñea ÒkÐBNÒm Ð HkÐ `eWÐeÊ ÒVÍ_çLÊ AjÞaÐ `dàÔ« 
hÍÑhÍÑWÐLÊe  AD ÒLßÐZjÞ L\ÐaÐràÐ LÒm _ÐkÞÜ Ð ÒVÍ_çLÊ AjÞaÐ `Òe [Ð*Ê LkÞÒm, "AÒe Òj `Ê@ _ÊÒkÜ Òe, TÞ@ `ÞmÐ Ð 
[Ê [Ð*Ê Ò]MÞaÐLÊ dÞaÊ ?' Òj LkÞÒm, "[ÊÒc d]Þ BoÐ LeÊR, Ò[Òa dÐB`ÐÒe Ð' 

 

NÐXÞ Òj]Þ_ eÐ[Þ J `e]Þ_ @`eÐkð `dàÔ« ÒjWÐÒe ekÞa Ð @`eÐkð ÒafLÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe bÊa_ aÍkêQÐeÑ*Ê 
XÐLÞ LkÞÒm, "dÐ, \Òe dÐB Ò]MÞA ÒaVÑLÊ Ð' LÞ̀ eÞ ÒLDÜ `\Òe dÞaÐLÊ Òka [Ðe  ÒNÐVÞH _μÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe 
LeÞÒ]Òm Ð [Ð*e AÒ]h J _ÞÒ~àh hÞÒeÐ^ÐdàÔ LeÞ dÞaÐLÊ `ÍªÊ[ ÒkD\ÞaÐ jc¯Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe [Ð*Ê jÐa^Ð_ LeÞ 
Ò]B LkÞÒm, "Ò]Mç, Ò$eÞaÐLÊ Òd`eÞ ÒXeÞ _ LeÊ Ð' 

 

hÍÑc[ç bÊa_ aÍkêQÐeÑ hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Í]r _Þ~Þà½ `\ ^eÞ d\Ð yÐ_Òe dÐB D`yÞ[ ÒkÒm Ð LÞ«Ê `\VÞ 
ÒdDÜWÐÒe Òhi ÒkÐBRÞ ÒjWÐÒe @Ò_L L½Òe ÒNÐVÞH NÊkÐ ]éÐe AaÞ´Ðe LÒm Ð ÒjkÞ jÊX= `\Òe dÐB Ò]MÞÒm 
ÒNÐVÞH ÒLÐWeÑ j]óh NÊ>Ð Ð AD SÒZ `LéÒLh ]ÑOà`ÊeÊi ÒLÐWeÑVÞe aÐkÐÒe H`VeÊ Òj`VLÊ `]QÐf_Ð LeÊ\Ð«Þ Ð 
[Ð*Ê LÞRÞ _ LkÞ Òj bÞ[eLÊ `hÞNÒm Ð 

 

bÞ[eLÊ `ÍÒah LeÞ Òj dÐkÐ Ò]MÞÒm, Òj\ÞÒe Òj aÞjêÞ[, ªc÷Þ[ J hÞkeÞ[ ÒkÐB DWÞÒm Ð ]ÞNcéeÑ HL 
dÊa[Ñ ^ÔÐ_cNðÐ Ð [Ð* @=ÒSÔÐ[ÞÒe ÒLÐWeÑVÞ H`eÞ AÒmÐLÞ[ ÒkÐB  dÐB\ÐH Òd ÒNÐVÞH RÊqÞ c^Ô ÒMÐSÞ 
`ÐBaÐÒe L½ Òka_ÐkÞÜ Ð [Ð*Ê ]hà_ LeÞaÐ cÐÒ[Í [Ð*e jaàÐ= kÞc-hÑ[f ÒkÐBNmÐ Ð b¯Òe kÐ[-`Ð] \e \e 
ÒkÐB LÕ`ÞaÐLÊ Aec÷ LmÐ, SÞb J [ÐfÊ hÊMÞ LÐW ÒkÐBNmÐ Ð ÒjkÞ ÒLÐWeÑ c^ÔÒe ]ÊBVÞ `ÍÐZÑ Ð SÒZ ]ÞNcéeÑ 
@wà_ÞcÑfÞ[ Ò_[Í ^ÔÐ_cNðÐ AD @_Ô SZL bÊa_ aÍkêQÐeÑ bÑ[, j§ª, @wàcó[ÐayÐ Ð ^ÔÐ_cNðÐ*e @=ÒSÔÐ[Þ kÞÜ 
ÒjkÞ _Ñea[Ðe HLcÐ[Í jÐlÑ Ð 

 

VÞLÞH `Òe ÒjkÞ @ÒmÐLjÐcÐ_ÔÐ ]ÞNcéeÑ eË`a[Ñ* `ÍhðÒe Òj AjÐcÑe LÐWNXÐeÊ cÊ¦Þ `ÐBÒm Ð Òj [Ð*Ê 
Í̀hð LÒm, "bÞ[eLÊ AjÞaÐLÊ ]éÐeÑ [ÊcLÊ aÐ^Ð Ò]B_ÐkÞÜ ?' ÒjÒ[ÒaÒf Òj hÍÑhÍÑWÐLÊe* `eÞQ¯ Ò]B LkÞÒm Òd Òj 

kÞÜ [Ð*Ê ÒjWÐLÊ AjÞaÐLÊ _ÞÒ~àh Ò]BR«Þ Ð [Ð`Òe Òj LkÞÒm, "HLcÐ[Í [Êce NÊeÊ af ÒdÐNÊ [ÊÒc HWÐLÊ AjÞ `ÐeÞR, 
_ ÒkÒm aÞ_Ð @_Êc[ÞÒe HWÐLÊ ÒLkÞ `ÍÒah LeÞ`Ðe«Þ _ÐkÞÜ Ð' H[ÞLÞ LkÞ Òj [Ð*Ê QÐmÞdÞaÐLÊ B=Þ[ LÒm Ð B=Þ[ 
aÊTÞ`ÐeÞ Òj @[Ô« aÔÐLÊf bÐaÒe [Ð*Ê ]ÊBVÞ `Íhð LÒm - WÐLÊe* jkÞ[ [Ð*e jcéu L'Z HaÕ [Ð*e a¯j ÒLÒ[? 
[Ð* `Íhðe jÕlÞ© DreÒe Òj LkÞÒm - "cÊÜ Ò[Ð WÐLÊe*e ÒNßÐeÑ cÐ', ÒcÐe a¯j Í̀Ð¯ [Þ_Þhk aià Ð' [Ð* j®ÊMÒe 
AD WÞA ÒkÐB ekÞaÐe jÐc\àÔ bÊa_ aÍkêQÐeÑ*e _ \Þm Ð cÒ_ ÒkD\ÞmÐ ÒdÒ[ hÑOÍ jc÷a ÒjWÐeÊ QÐmÞAjÞÒm Òj 
Òd`eÞ aqÞdÞÒa Ð Ò[ZÊ [Ð*Ê ]ËeeÊ `ÍZÐc LeÞ ]ÍÊ[ `]Òl`Òe Òj aÐkÐeLÊ QÐmÞAjÞÒm Ð 
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hÍÑc[ç bÊa_ aÍkêQÐeÑ*e NÐXÞLÊ Ò$eÞAjÞaÐÒe jÐcÐ_Ô eÐ[Þ ÒkÐBNmÐ Ð ÒjkÞ @bÞs[Ð aÞi¯Òe 
hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ÒjkÞ eÐ[ÞÒe AD LÞRÞ LkÞÒm _ÐkÞÜ Ð jÐeÐeÐ[Þ ÒjkÞ ÒSÔÐ[Þcà̄ Ñ Ò]aÑ* cËrÞà AD [Ð*eÞ L\Ð QÞ«Ð 
LeÞaÐLÊ mÐNÞÒm Ð `e]Þ_ jLÐÒf hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê aÞªÐeÞ[ bÐaÒe jaÊ L\Ð SZÐBÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe jaÊL\Ð hÊZÞÒm Ð 
[cÐMÊ Òja_e[ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑcÊM c¨fÒe ÒLaf $ÊVÞ DWÞ\ÐH jébÐajÊmb có]Ê có]Ê kj, Òj ÒLßÐZjÞ c«aÔ LÒm 
_ÐkÞÜ Ð ÒdDÜ ÒNßÐeÑ cÐ'*Ê _ÞaÞàLÁ jcÐ^Þ aÞ_Ð ]hà_ cÞÒf_ÐkÞÜ, ASÞ bÊa_ aÍkêQÐeÑ ÒLaf hÍÑhÍÑWÐLÊe*e ÒjaÐ LeÞ J 
[Ð*e Ló`Ð mÐb LeÞ ÒjkÞ ÒNßÐeÑ cÐ'*e ]hà_ mÐb LÒm Ð HkÞ OVZÐeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e NÊeÊh¦Þe ckré J ÒjaL-
`ÍÑ[Þe Séf« `ÍcÐZ cÞÒf Ð 

      hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
           hÍÑc[Ñ  hÞaÐ_Ñ ]ÞéÒa]Ñ 

      AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
 

TeÐB @jeÐ mÊk 
 

j`_ _¯Ò_ Ò]MÞmÞ cÊÜ ]ÞÒ_ [Êc RaÞ Lc_Ñ¯ 
jÐeÐ [_Ê cÒ_ `ÊmL jqÐeÞ Ò]MÐÒ]m ÒdÒa `ÍÞ¯ Ð0Ð 
 
LÐÒ_ LÐÒ_ ÒcÐe hÊZÐBm ÒLÒ[ ÒNÐ`_ eÐBS L\Ð 
Lf` ÒmÐLe c^Êe AfÐ` Ò`ÍcbeÐ cÐ]L[Ð 
cec ceÊÒe akÞNmÐ jÒ[ `Ñe[Þ dcÊ_Ð jÊ@ Ð1Ð 
 
ÒLDÜ dÐ]ÊLeÑ c«eÒe ÒcÐe c_ `ÍÐZ Ò_m ÒcÐkÞ 
cËL ÒkmÐ cÊM AMÞe `mL yÞe ÒkÐBNmÐ ekÞ 
QeZ [fÒe ÒmÐVÞ `XÞaÐLÊ ALÊf ÒkmÐ kó]¯ Ð2Ð 
 
ÒLÒ[ Lf`_Ð jD^ jÒ[ cÊÜ cÒ_ cÒ_ NYÞ\ÞmÞ 
[Êc jÐÒ\ ÒdÒa Ò]MÐ Òka ÒcÐe H[ÞLÞ cÐNÞaÞ MÐmÞ 
[Êce Òj e= QeZ dÊNf ÒjaÐe jÊÒdÐN ]Þ@ Ð3Ð 
 
[ÊÒc [ LkÞR [Êc Ò]MÐ ÒLÒa j`_ _ÊÒkÜ Òj j[ 
j`_ ÒaÐmÞ cÊÜ bÐaÞaÐeÊ LÞaÐ ÒjaÐeÊ Lm aqÞ[ 
kÐ[ `Ð[Þ cÐÒN ]¯ÐfÊ WÐLÊe ÒcÐ `Í[Þ kÊ@ j]¯ Ð4Ð 
 
`eÐZ AÒaÒN `Ð] ^eÞaÐLÊ Le ÒdÒa aYÐBmÞ 
[ÊVÞNmÐ ÒcÐe c^Êe j`_ [ÊÒc [ dÐBR QÐmÞ 
@aÊTÐ H c_ TÊeÞ ÒkD\ÞmÐ TeÐB @jeÐ mÊk Ð5Ð 

 
          hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
            LÐq_aÐfÐ ]Ðh cÐ' 
        HLÐcÍ jÐejé[ ckÞfÐ jÕO 
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Bimala Maa 
(A short sketch of a glorious life) 

On the morning of Sunday the 4th of January 2009, at the age of 98, Bimala Maity Maa 
breathed her  last at her residence  in the village of Bhubankalua  in West Midnapore district of 
West Bengal. Perfectly aware and in the consciousness of Shri Shri Thakur, she left this world for 
His abode. She spent her early  life at Kokilamukh Saraswata Matha, and was well known and 
adored by devotees of Shri Shri Thakur. She was a well‐wisher of Nilachala Saraswata Sangha 
and  long associated with  it.  She was  closely acquainted with  some of  its  founding members, 
Banamali Dash Bhai, Durga Charana Mohanty Bhai and Chaitanya Charana Das Bhai. She had 
attended  the  Utkala  Pradeshika  Bhakta  Sammilani many  times  during  her  lifetime  and  had 
talked about her association with Shri Shri Thakur  in a number of Mahila Sabha sessions. She 
also visited  the Ekamra Saraswata Sangha Asana Mandir  to meet Surabala Maa and Narayani 
Maa. As an appreciation for the long relationship and goodwill, she was bestowed with honors 
during  the platinum  jubilee celebrations of Nilachala Saraswata Sangha  in December 2008.  In 
spite of her illness, on that occasion she participated in Jayaguru Kirtan, thanked the Sangha for 
the felicitation and answered a few questions via gestures. 

 

Apart  from  Shri  Shri Thakur, of all  the people who  knew Bimala Maa, none  knew her 
more intimately than her companion, since early life, Surabala Maa. This short sketch of Bimala 
Maa’s life has been compiled from her obituary [1], various anecdotes of her life as remembered 
and recollected by Surabala Maa [2] and Narayani Maa [3]. 

 

Bimala  Maa  was  born  in  1910,  in  the  village  of  Janubasan  located  in  the  Kanthi 
jurisdiction of East Midnapore district of West Bengal. Her father's name was Kartika Samanta. 
Nothing much is known about her father. Her mother, Karuna Maa, a 26 year old widow, along 
with three kids were brought to Saraswata Matha by Swami Swarupananda. The oldest among 
the three kids was ten year old son Kenaram, next was five year old son Ishwar, and finally the 
three year old Bimala. It was in 1913 during the flood of the Rupanarayan, Ajaya, and Damodar 
rivers  that  relief workers  from Matha  led by Swami Swarupananda  rescued  the  four of  them 
from imminent death. 

 

Swami Swarupananda had communicated to Shri Shri Thakur that he was returning with 
a destitute family of four. Shri Shri Thakur was extremely happy with the fact that finally the Shri 
Gouranga  Anatha  Niketana  was  being  put  to  its  rightful  use.  Shri  Shri  Thakur  urged  the 
residents  of  the  Matha  to  welcome  and  accept  them  as  their  own  and  warned  that  any 
disrespect towards them would be  like mistreating Him. On a fateful day, around dusk, Swami 
Swarupananda arrived at the Matha with them. Surabala Maa was excited about their coming 
and  recollects  that  the  first  sight  of  her  father,  Swami  Swarupananda,  holding  a weak  and 
emaciated three year child Bimala on one hand and  Ishwar with the other hand, and followed 
by Karuna Maa and Kenaram. They took refuge at Shri Gouranga Anatha Niketan in Kokilamukh 
Saraswata Matha.  In a  few days,  they  slowly adjusted and adapted  to  the  life at  the Matha; 
Karuna Maa took care of the cattle and the responsibility of milking the cows;  in addition, she 
cleaned  up  the  resident  quarters.  In  a  short  time,  Karuna Maa  pleased  everyone  with  her 
dedication and became a key sebika of the Matha. 
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Meanwhile, Bimala and Ishwar had become good friends with Surabala and her brother 

Narasingha. Their time was spent running around the Matha and its beautiful surroundings. One 
evening, per Karuna Maa’s  instruction, Bimala and  Ishwar  sat  in  front of  the Asana and  sang 
‘Jaya  Jaya’  at  the  top  of  their  voices.  Shri  Shri  Thakur  happened  to  walk  past  them  when 
returning from his afternoon stroll and saw the two of them yelling. It was perhaps the first time 
Shri Shri Thakur noticed them closely and asked them from then onwards to attend the evening 
arati.  A  youth  Sangha  consisting  of  Kenaram,  Ishwar,  Dhirendra  (Narasingha),  Surabala  and 
Bimala  had  slowly  formed  in  the  Matha  and  Shri  Shri  Thakur  had  entrusted  Bodhananda 
Maharaj with their education. The three siblings, Kenaram,  Ishwar and Bimala were  interested 
in  everything  other  than  learning.  Bodhananda Maharaj would  assign  them  study work  and 
leave to run errands around the Matha only to find out that the children have not moved a bit 
ahead. Kenaram, an accomplished singer and mridanga player was entertaining the class with 
his  tricks.  Shri  Shri  Thakur  took  pity  on  Bodhananda Maharaj  and  at  times  took  over  the 
education  of  the  youth;  He  assigned  them  work  and  conducted  a  test  in  the  evening. 
Subsequently,  this  task of educating  the youth ended up with Sudhananda Maharaj who was 
known for his strictness; the children were not allowed to eat unless they completed their class 
work. Through various chores around the Matha, Shri Shri Thakur transformed their behavior to 
be more  acceptable  and  disciplined. As  the  youngest member  of  the  youth  Sangha  and  her 
light‐hearted temperament, Bimala Maa slowly became Shri Shri Thakur’s favorite. Her pranks 
and laughter drew her closer to Him and Shri Shri Thakur lovingly called her ‘Bimu’. She was Shri 
Shri Thakur’s gofer,  running errands  for Him all  the  time. Shri Shri Thakur behaved  like a kid 
amongst the youth and educated them by telling stories with morals and singing Baul Geet. He 
even composed and sang a funny song centered on Bimala Maa: 

 

  “Hari Bol Aamaar Bimu Nache 
  Nachere Narasingha Aamaar Sange Iswarchande 
  Muute Muute Ghar Bhijaye Mari Tahar Gandhhe“ 
 
The  rough  translation  would  be  “Chanting  the  name  of  Hari,  Bimu  is  dancing 

accompanied by Narasingha and Ishwar but then all around she pees and the home stinks”. Kids 
and adults alike, who watched Shri Shri Thakur singing at that moment, rolled in laughter. Here 
is  another  incident  related  to  Bimala Maa  as  narrated  by  Shri  Shri  Thakur  in  a much  lighter 
mood, sometime later. She was punished for some mischief and was not given any food. Finding 
her  wandering  around,  one  of  the  residents  of  the  Matha  asked  her  to  go  and  beg  for 
forgiveness from Shri Shri Thakur and then she could get something to eat. Bimala Maa was too 
proud and headstrong but the severe pain of thirst and hunger was severe enough to change 
her mind. With tears rolling down her cheeks, she went and stood next to Shri Shri Thakur and 
when asked, she said “I am here to forgive you”. Shri Shri Thakur could not help but laugh. 

 
In 1914, as a result of land related disputes, the peace at the Matha got disrupted. Shri 

Shri Thakur was deeply hurt and decided to leave for Kashi (Benaras). All hopes and aspirations 
were tied to Him and  in His absence everyone  in the Matha was crestfallen. Everyone prayed 
and eagerly waited  for His return. Shri Shri Thakur returned to the Matha a  few months  later 
and was welcomed back by all residents, young and old. Their joy knew no bounds, specially the 
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children.  An  incident  that  took  place  subsequently  on  a  summer morning  as  recollected  by 
Surabala Maa, a witness, was significant in the life of Bimala Maa and changed her life forever.  
Shri Shri Thakur was sitting on a chair with Bimala Maa squatting at His feet and Surabala Maa 
fanning Him. He glanced at both of them and then His attention uncharacteristically turned to 
Bimala Maa. He asked Bimala Maa to hold onto His right foot with both hands and then out of 
the blue He kicked her like a soccer ball. Bimala Maa, a little girl of five years, flew like a ball, hit 
the wall and became totally disoriented. He called her back and asked her to hold His feet again. 
The next kick landed her on the door behind and she hit her head hard. She stood there crying 
and  afraid,  and  not  responding  to  His  commands  to  come  forward.  Dismayed  and  scared, 
Surabala Maa froze and just watched this event without uttering a word. Per Surabala Maa, Shri 
Shri Thakur was Lord Rudra himself at that moment. This went on for a couple more rounds till 
Sailabala Maa  (Surabala Maa’s  elder  sister  and  Swami  Swarupananda’s  elder daughter), who 
was passing by and witnessed this. Sailabala Maa ran and  informed Jogamaya Maa, who then 
came running and intervened. Bimala Maa was hurt and her body was swollen all over. Shri Shri 
Thakur,  red with anger, was  sweating profusely.  It  seemed  like He had  the divine vision  into 
Bimala Maa’s past, present and future, and was trying to ward off a spirit that had cast an evil 
spell on His favorite Bimu. Upon Maa Jogamaya’s insistence, Shri Shri Thakur became quiet and 
cooled down. Sailabala Maa  took Bimala Maa away and put her  to  sleep. Later  that evening, 
when things had calmed down, Shri Shri Thakur asked for Bimu. She had just woken up from her 
sleep and came to Him without any idea or recollection of the earlier incident. On the contrary, 
everyone else were astonished and deeply moved.  In her  later  life, Bimala Maa acknowledged 
that the disciplining she received from Shri Shri Thakur has made her so strong internally that all 
challenges she faced in life looked trivial. She became dearer to Shri Shri Thakur and grew up in 
the Matha to be a cultured and wise young woman. 

 

One evening after arati, Shri Shri Thakur sent for two boys and announced that He was 
going let Bimala Maa decide her future by choosing one of them as her husband. She pointed to 
the  one  from Midnapore.  Surabala Maa, who was  standing  next  to  her,  inquired  about  her 
choice, “the other boy was fair, why not him?” Bimala Maa stuck to her initial choice. By then, 
the boys were turning red with shame. Shri Shri Thakur then said Bimala had decided her own 
fate, and then arranged for Dharanidhara Bhai, the future groom, to return home with a letter 
to his mother  seeking  for her approval. The next day with  the  fear of  losing her  companion, 
Surabala Maa tried to change Bimala Maa’s mind about marriage by  instilling fears  in her,  like 
being mistreated  by  in‐laws,  the  social  challenges,  etc.  Bimala Maa  listened  to  all  the  talk, 
stayed quiet for a moment and thoughtfully replied that “No, whatever you say,  I still want to 
get married. Thakur has assured me that He will visit me at my  in‐laws’ home and no one will 
mistreat me. He will marry me off with sarees and  jewelry, and will be there for me always.  I 
have nothing to fear.” In Surabala Maa’s words, the confidence, self‐assurance and maturity in 
the  little Bimala Maa’s words was an attestation of  the way Shri Shri Thakur has  trained and 
transformed  her.  Under  the  veneer  of  outward  simplicity  lay  her  faith  in  Him  that  was 
unshakable. 

 
In  the month  of  July  1920  (Bangabda:  Asada  24th,  1327),  at  the  age  of  10,  Shri  Shri 

Thakur married her off to Dharanidhara Maity of Bhubankalua. At Shri Shri Thakur’s behest, the 
wedding  was  performed  at  the  residence  of  Phanibhusan  Mitra  in  Howrah.  Phani  Bhai 
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performed the “Kanyadan” during the ceremony. After the wedding, per prevailing customs and 
traditions,  Bimala  Maa  spent  a  brief  time  at  her  in‐laws  before  returning  to  Kokilamukha 
Saraswata Matha while  Dharanidhara  Bhai went  on  to  complete  his  high  school  education. 
Dharanidhara  Bhai  then  accepted  a  job  with  Bengal  Nagpur  Railway  as  a  ticket  checker. 
Meanwhile,  Bihari Mohan  Sharma  Bhai,  an  able  and  capable  teacher  started  Bimala Maa’s 
education. It was Shri Shri Thakur’s wish that she could at least write a letter on her own. 

 

Shri Shri Thakur abolished the Mahila section at the Kokilamukha Saraswata Matha and 
decided  to move  to Puri. Bimala Maa  stayed with Him at No. 3 Giri Kutira  in Puri until 1923 
when she left for her in‐laws. Swami Chidananda Maharaj accompanied Bimala Maa during that 
trip. 

 

In her book  [3], Narayani Maa has vividly described the moments prior to Bimala Maa’s 
departure  and  how  everyone  including  Shri  Shri  Thakur  felt  at  the  time.  Surabala Maa was 
secretly weeping. Bimala Maa, still a child and with the exception of three months, had stayed 
with Shri Shri Thakur all the time after her marriage. She was excited about all the gifts she was 
taking with her. She never had no more than two decent sarees at anytime. All preparations for 
her  train  journey were done and a horse driven cart was arranged  for her  ride  to  the  railway 
station. A child bride, she was all dressed up, and bowed to Shri Shri Thakur and got  into the 
cart. Shri Shri Thakur walked out and checked  if all her bags were  loaded up. She was  looking 
out through the window and the look on Shri Shri Thakur’s face was something that no one had 
seen often. Tears rolling down His eyes, in a heavy grieving voice, Shri Shri Thakur said, “Bimu, 
you  are  leaving me  after  such  a  long  time”.  Bimala Maa was  quit  until  then;  she  could  not 
control her emotions any more and  started  crying. The  cart kept on moving ahead. Shri Shri 
Thakur  came back and  sat down with a heavy heart. One would wonder how  the heart of a 
sannyasi, which  is supposed  to be dry as a desert,  turned  that soft  that day. Shri Shri Thakur 
wrote  in  a  letter  (Chithi 1/46)  that even He  could not distance Himself  from  the  tender  and 
simple  love of His devotees. Bimala Maa had never  forgotten  the  face and expression on Shri 
Shri  Thakur  that day  and deep  inside her,  she had  always  felt  “where  can  I  go without  you, 
Thakur”. 

 

The next phase of her life highlighted by how she conducted herself as an ideal wife in a 
marriage: running the household, serving her husband and performing Shri Shri Thakur’s daily 
puja and  japa. In 1927, she was blessed with a son named Bibhuti but the  joy was short‐lived. 
Her son passed away in 1929. She had difficulty conceiving after this and urged her husband to 
marry  again.  Dharani  Bhai married  in  1936  and  had  children.  She was  adored  by  her  step‐
children. Shri Shri Thakur visited her at her home once  in 1924 and again  in 1929;  the  room 
where Shri Shri Thakur stayed is perfectly preserved to this day. 
 
Sources: 
[1] Obituary of Bimala Maa published in Sangha Sebaka 45th Part 3rd issue 
[2] Sannyasini Suradhuni Saraswati, a continuing series dedicated to the life of Surabala Maa, published in multiple 
issues of Sangha Sebaka 
[3] Nilachale Thakur Nigamananda Part 1 
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Similarities between Christianity and 
Teachings of Shri Shri Thakur 

 
Christianity was introduced in America around the early 17th century with the advent of 

the Pilgrims* and later followed by the Puritans. Pilgrims consisted of a group of people desiring 
reform in the Anglican Church. When they realized it was not going to happen, they separated 
from  the  English  Church  and  the  Separatist movement was  born.  They  emphasized  on  the 
spiritual meaning of  the Bible and  independent of any  social, political or cultural  influence.  It 
was not possible in the England of the 16th century and hence the separatists left their country 
and traveled first to Holland and then to America in the ship called Mayflower. 
 

There existed a second group contemporary to the Separatist movement. This group or 
the Puritans wanted biblical  reforms while  remaining within  the  church. Within  a  few  years, 
following the example of the pilgrims, a larger group of Puritans left England for America. 
 

Both the Pilgrims and the Puritans emphasized on the spiritual meaning of Bible, spiritual 
enlightenment and  freedom of  thought  through education and awareness. This  in  turn  led  to 
growing  individualism  and  democratization.  Hence,  it  can  safely  be  said  that  America  was 
founded by Bible‐believing Christians and was based on Christian principles and freedom of the 
individual. This translates to religion that offers spirituality without any binding authority. 
 

America as a country  is an assemblage of diverse cultures and faiths. Many faiths have 
flourished  in  the United  States.  The  Constitution  of  America  prevents  the  government  from 
exercising any authority  in religion and provides to  its people the free exercise of any religion. 
Christianity  is  one  of  today's  largest  religions  in  the  country  and  the majority  of  Americans 
identify themselves as Christians. 
 

Christianity is based on the teaching of Jesus Christ, who taught about human values of 
Goodness,  God's  unconditional  love  for  all  humans,  and  His  perpetual  will  to  forgive  all 
repenting sinners from their wrongdoings. 
 

The  teachings  of  Shri  Shri  Thakur  and  Jesus  Christ  have  essentially  the  same 
fundamentals,  such  as  concepts  of  afterlife,  heaven,  and  human  goodness.  Christianity 
emphasizes on virtues like honesty, character, reliability, compassion, peace, respect and faith. 
Shri Shri Thakur has given  importance  to  the duties  that every human being must  fulfill. The 
duties of every person are based on the same virtues of compassion, honesty and selflessness 
that form the essence of Christianity. So the duties of a person must be carried out, as a son, as 
a spouse, as a father, as a friend and as a citizen. Shri Shri Thakur and Jesus Christ desired their 
devotees and disciples  to be  ideal human beings and stay away  from greed, sin and evil. Shri 
Shri  Thakur has preached  that not only our  Sangha but  also  the whole human  race  is  like  a 
family. Christians also believe that all humans are sons or daughters of the same God. So both 
treat all human beings with respect and goodwill. 

Shri Shri Thakur directed his disciples to be honest, humble and unselfish. He primarily 
desired that his disciples to lead an exemplary life and hence become role models for others in 
                                                 
* In United States the word "Pilgrims" usually refers to the English settlers of New England, northeastern corner region. 
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serving  mankind.  Shri  Shri  Thakur  preached  love  for  fellow  human  beings.  The  main 
responsibility  of  Shri  Shri  Thakur’s  disciples  and  devotees  was  to  work  for  the  welfare  of 
mankind. Likewise religious practices in Christianity are all involved in some way or another with 
spreading the good word of the salvation of Jesus Christ and the love of God. The idea is that by 
spreading  peace  and  love,  not  only  will  harmony  come  to  the  world  and  one  can  rejoice 
together forever one day in Heaven with God Almighty. 
 

In nutshell and in a few simple words of a Christian: 
 

Christianity is all about belief and faith, pray to Jesus with faith and he will guide you. 
We believe when a child  is baptized, he or she receives Christ as his or her personal savior and 
the responsibilities of parents are to bring up the child in that love, teach her that Christ came to 
save us all from sins, and died on the cross so that our sins are forgiven and we have eternal life. 
 

Love your neighbor as yourself is what Christians believe, trust and obey for there's no other way 
to be happy in Jesus. 
As Christians we should count our blessings. 
If we believe in Christ, as he said ‐ "I am the way the truth and the life, whosoever believeth in 
me shall not perish but have eternal life" & obey his commandments we will surely be sitting by 
His side. 
As Christians we should live a life of love, joy and peace and teach others the same. 
 

Similarly  total  surrender  to  Shri Guru  leads one  to  total  freedom  as He  shoulders  the 
burden of life on this earth and in life after death. Faith and devotion are necessary to reach the 
level of total surrender. 
 

As per our Shri Shri Thakur, spiritual perfection  is found  in moksha (liberation) through 
good  Karma  or  deeds  and  in  Christianity  heaven  can  be  reached  by  following  Jesus  Christ's 
teachings of goodness. The core belief of the followers of Shri Shri Thakur is that humans and all 
living  beings  are  embodiment  of  souls, which must  achieve  spiritual  perfection. When  it  is 
achieved,  the  soul  permanently  enters  a  higher  level  of  existence,  called moksha.  Similarly 
Christians  holds  the  belief  that  heaven  is  a  place  of  peace  and  salvation where  they  dwell 
eternally with the father. 
 

The other primary common element underlining both Christianity and our Sangha is the 
importance of cleansing of  the physical body. Our Thakur has guided us  to keep our physical 
body clean. All the devotees of Shri Shri Thakur take bath at  least once everyday to be certain 
they are always clean for respect of oneself and of God. Metaphorically it means to shun impure 
thoughts and avoid  immoral actions. The body houses  the soul and  the  soul  is  temple where 
God  resides. The primary motive  for  ritual of cleansing one's soul  is purification  from sin and 
evil, in preparation for the love of God. 

 

In  Christianity,  there  are many  examples  of  cleansing.  Baptism  is  a  Christian  ritual  in 
which water  is either sprinkled on the head of the recipient, or  into which he or she  is fully or 
partially immersed. There is holy water at every entrance in Christian churches as well, to bless 
oneself with the  love of God and be cleansed before entering or  leaving the Church. Shri Shri 
Thakur’s devotees wash  their hands and  feet before entering his  temple and receive  the holy 
water, “Charanamrit” as Shri Shri Thakur’s blessing. 
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The  other  prevalent  aspect  is  uninterrupted  reflection  and  contemplation  on  God 
through continuous reciting of prayers or chanting the name of God. Christians recite prayers on 
the rosary and Shri Shri Thakur’s devotees and disciples chant the ‘Jayaguru’ siddhamantra. 
 

Thus,  these are  some of  the  close  links which exist between Christianity and Shri Shri 
Thakur’s teaching which bind us into a sacred brotherhood.  
 

Shri Shri Thakur Charanashritaa 
Usha Agarwal  

America Saraswata Sangha 
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Ò]a-SÑa_ 
 

c_ÊiÔ bNaÐ_*e SÑaSN[ jó½Þe Qec aÞLÐh Ð cÐ_a bÞ[Òe bNa[ç h¦Þ J cÐ¯Ðh¦Þ - Db¯aÞ^ h¦Þ 
Ò]B [ÐLÊ D`ÒdÐN LeÞaÐe jéÐ^Ñ_ BoÐ c^Ô c_ÊiÔLÊ bNaÐ_ Í̀]Ð_ LeÞR«Þ Ð Òj\Þ̀ ÐBÜ [ÐLÊ [VyÐ h¦Þ LÊkÐdÐH Ð 
Òj BoÐ LÒm bNa[ç h¦ÞÒe `eÞQÐfÞ[ ÒkÐB c_ÊiÔ[é, Ò]a[é, Chée[é J aÍkê[é mÐb LeÞ`ÐÒe Ð cÐ¯Ðh¦Þe @^Ñ_y 
ÒkÐB `ÍaórÞ `\Òe QfÞÒm c_ÊiÔ[éeÊ _ÞcðªeLÊ N[Þ LeÞ `hÊ[é aÐ @jÊe[éÒe eË`Ð«eÞ[ ÒkÐB _e-`hÊ aÐ _e-eÐlj 
`ÐmVÞ dÐH Ð c_ÊiÔe @«eÒe ÒdDÜ`eÞ bÐae jó½Þ kÊH aÐkÐÒe [ÐkÐ [Ð'e QÐmÞQf_ L\ÐaÐràÐ J aÔakÐeeÊ 
`ÍLÐhÞ[ ÒkÐB`ÒX Ð `hÊ `eÞ AkÐe, _Þ]ÍÐ, AÒcÐ]Òe cÐ[Þ ekÞaÐ SÑa_ `hÊSÑa_ ÒaÐmÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ Ð 
ÒbÐNaÞfÐjÒe cÐ[Þ `ejéÐ`keZ, `e`ÑX_Ð]Þ _óhÕj bÐae @_ÊjeZ LÒm cÐ_a _e-eÐljÒe `eÞZ[ ÒkÐBdÐH Ð 
@j]çaórÞNÊXÞLÊ ]c_ LeÞ j]çaórÞe @_ÊhÑf_ LÒm c_ÊiÔ Ò]a[éÒe `Í[ÞºÞ[ ÒkÐB Ò]a-SÑa_ mÐb LÒe Ð 
 

Ò]abÐae @_ÊhÑf_ LeÊ\ÞaÐ c_ÊiÔVÞLÊ Ò]MÞÒm @_Ôe @«eÒe Ò]abÐa jó½Þ kÊH Ð HkÞ`eÞ jÐ^ÊaÔ¦ÞcÐÒ_ 
ckÐ`ÊeÊi J Ò]acÐ_a eË`Òe `eÞQÞ[ ÒkÐB\Ð«Þ Ð ÒjcÐ_* @«ee Ò]ßaÑbÐa @_ÔcÐ_*Ê ]ÞaÔ bÐaÒe ALiàZ 
LeÞ\ÐH Ð ÒjcÐ_* jkÞ[ ]Þ'`] L\Ð LkÞaÐLÊ c_ jé[Ó ALó½ kÊH Ð jÐ^ÐeZ ÒmÐLcÐÒ_ HcÐ_*Ê Ò]MÞÒm LkÞ\Ð«Þ 
Ò]a[Ð `eÞ cZÞiVÞH Ð HkÞ̀ eÞ Ò]acÐ_a* Í̀[Þ Í̀Ò[ÔL* c_Òe b¦Þ, Í̀Ñ[Þ, hÍwÐ, bm`ÐBaÐ jé[Ó SÐ[ ÒkÐB\ÐH Ð 
 

cÐ_a-SÑa_LÊ Ò]aSÑa_Òe `eÞZ[ LeÞaÐLÊ ÒkÒm aÍkêaÞ]ç j]çNÊeÊ* AhÍ̄  NÍkZ LeÞ [Ð*Ê Í̀ZÞ̀ Ð[ J 
ÒjaÐÒe j«Ê½ LeÞ `eÞ`Íhð ]éÐeÐ A[êsÐ_ mÐbe D`Ð¯ aÊTÞ jÐ^_Ð ]éÐeÐ [ÐkÐ _ÞS SÑa_Òe LÐdàÔLÐeÑ LeÞaÐLÊ 
Òka Ð aÍkêaÞ]ç NÊeÊ kÞÜ HkÞ `\e HLcÐ[Í ]ÞhÐeÑ Ð Òj aÍkê[éÒe `Í[ÞºÞ[ ekÞ hÞiÔb¦cÐ_*Ê ÒjkÞ aÍkê[é mÐb `\Òe 
`eÞQÐfÞ[ LeÞ\Ð«Þ Ð ÒdDÜcÐÒ_ @«eÒe aÍkê[é mÐb LeÞR«Þ ÒjkÞcÐ_*e SÑa_ kÞÜ Ò]aSÑa_ aÐ ]ÞaÔ SÑa_e 
`eÞQÐ¯L Ð 

 
`ÊeÐ[_ FiÞdÊNÒe NÊeÊLÊfcÐ_*Òe SÑa_e Qec mlÔ Òd bNa[ç̀ ÍÐ©Þ [ÐkÐ hÞlÐ ]ÞAdÐD\ÞmÐ Ð c_ÊiÔ 

ÒQ½ÐLÒm aÍkê[é mÐb LeÞ`ÐÒe, LÞ«Ê Ò]a[ÐcÐÒ_ aÍkê[é mÐb LeÞaÐLÊ ÒkÒm ÒjcÐ_*Ê `Ê_eÐ¯ c_ÊiÔ S_ê Ò_B 
jÐ^_Ð LeÞ aÍkê[é mÐb LeÞaÐLÊ kÊH Ð HZÊ bÐNa[Òe "]Êmàb c_ÊiÔ heÑe' ÒaÐmÞ LÊkÐdÐBRÞ Ð ÒLaf ]Êmàb heÑe 
_ÊÒkÜ, jÊ]Êmàb jaàh¦ÞjÕ`_ð c_VÞH c^Ô bNaÐ_ cÐ_aLÊ Ò]BR«Þ Ð c_e jcª h¦Þ ÒLtÍÑbË[ LeÞ bNa[ç mÐb 
]ÞNÒe _ÞÒ¯ÐSÞ[ LÒm c_ÊiÔ bNaÐ_ ÒkÐB`ÐeÞa Ð cÐ_a SN[LÊ HkÞ ckÐ_ç hÞlÐ Ò]aÐ`ÐBÜ jé¯Õ SN]çNÊeÊ j]çNÊeÊ 
eË`Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe* heÑeLÊ @amcé_ LeÞ ^eÐ^ÐcLÊ  ANc_ LeÞR«Þ Ð FiÞdÊNÒe Òd`eÞ NÊeÊLÊfe AhÍcNÊXÞL 
A^ÔÐ[êÞL hÞlÐÒLtÍ \ÞmÐ, ÒjkÞ`eÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Í[ÞºÞ[ jÕONÊXÞL A^ÔÐ[êÞL hÞlÐÒl[Í bÐaÒe LÐdàÔ LeÊ@RÞ Ð 
j]çNÊeÊ* ÒjaÐ, [Ð* AÒ]h`Ðf_, [Ð* _ÞÒ~àh @_ÊdÐ¯Ñ A[êNW_, [Ð*Ê bm`ÐBaÐ, [Ð*e SN[çkÞ[Le LcàjÐ^_ 
LeÞaÐ [Ð* hÞiÔb¦cÐ_*e HLcÐ[Í jÐ^_-`\ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê @«eÒe NÊeÊaÍkê eË`Òe mÐbLeÞaÐ kÞÜ aÍkê[émÐbe 
`eÞQÐ¯L Ð 
 

`ÊeÐLÐfÒe ckiÞà J aÍkêiÞàcÐÒ_ j_Ð[_ ^cà ^ÐeÐÒe cÐ_a-SÑa_LÊ NW_ LeÊ\ÞaÐeÊ aÔ¦ÞN[ SÑa_ J 
jc½Þ SÑa_ hÐ«Þ`ËÀà J A_tc¯ ÒkD\ÞmÐ Ð FiÞcÊ_ÞcÐÒ_ aÔ¦ÞSÑa_LÊ j[ç`\Òe `eÞQÐfÞ[ LeÊ\ÞaÐeÊ jÐcÐSÞL 
SÑa_ jé[Ó Ò]abÐaÒe NYÞ ÒkÐBdÐD\ÞmÐ Ð c_ÊiÔcÐÒ_ @\àcÊMÑ _ ÒkÐB `ecÐ\à mÐbLÊ SÑa_e Qec jÐ\àL[Ð 
sÐ_ LeÊ\ÞÒm Ð NÊeÊÒjaÐ, `Þ[ÐcÐ[Ð]Þ NÊeÊS_cÐ_*e ÒjaÐ, jcÐSÒjaÐ, jcª bNa[ç sÐ_Òe jÕ`Ð]Þ[ ÒkD\ÞaÐeÊ 
cÐ_a ]ÞaÔbÐa @amcé_ LeÞ SÑa_ dÐ`_ LeÞaÐ ]éÐeÐ Ò]a[Ð ÒkÐB dÐD\ÞmÐ; dÐkÐ$fÒe cràÔbËcÞÒe @có[e 
AjéÐ]_ cÞfÊ\ÞmÐ Ð cÐ_a @«eÒe Ò]a[Ð*Ê `Í[ÞºÐ LeÞ _ `ÐeÞÒm Ò]aSÑa_ mÐb jc÷a _ÊÒkÜ Ð `Í\Òc _ÞS @«eÒe 
bNa[ç ]hà_ LeÞaÐ `Òe `ÍÒ[ÔL aÔ¦Þ bÞ[Òe [Ð*Ê ]hà_ LeÞ bm`ÐBaÐ aÐ ÒjaÐ LeÞaÐ ÒkDRÞ hÞasÐ_Òe 
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SÑaÒjaÐ Ð _ÞSLÊ AÒN hÞa[éÒe `Í[ÞºÞ[ LeÞ [Ð'`Òe SÑaSN[e ÒjaÐ LeÞaÐ aÍkê[émÐbe D`Ð¯ Ð H\Þ`ÐBÜ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe `Í\Òc A[êNW_ LeÞaÐLÊ LkÞR«Þ Ð Òj dÐkÐ jaÊ LeÞaÐLÊ LkÞR«Þ _ÞS SÑa_Òe [ÐkÐ jaÊ `Ðf_ LeÞaÐLÊ 
ÒQ½Ð LeÞaÐ kÞÜ Ò]a[é Ð Òj\ÞÒe Í̀[ÞºÞ[ ÒkÐBdÞaÐ Chée[é J SN[LÊ ÒjkÞ jaÊ aÍÐkêZÔbÐae hÞlÐ Ò]aÐ kÞÜ aÍkê[é 
mÐb Ð _ÞÒS j[ LkÞaÐÒe @bÔª _ ÒkÒm @_ÔLÊ [ÐkÐ hÞlÐ Ò]aÐ aÞXcé_Ð Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* A]hà ÒkDRÞ AQeZ^càÑ, 
`ÍQÐe^càÑ _ÊÒkÜ Ð HZÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒdDÜ jaÊ AÒ]h D`Ò]h `Í]Ð_ LeÞR«Þ J jÕO cÐ^ÔcÒe LeÊR«Þ, ÒjNÊXÞL dÞH 
_ÞS SÑa_Òe cÐ_Þ QfÞ `ÐeÞÒa Òj Ò]a[éÒe Í̀[ÞºÞ[ ÒkÐB`ÐeÞÒa Ð 
 

c_ÊiÔ BkSN[Òe _Ð_Ð aÞjê¯Le LÐdàÔLfÐ` Ò]MÐB VÞLÞH Í̀hÕjÐ `ÐBaÐ aÐ ]ÊB`BjÐ ÒeÐSNÐe LeÞaÐ 
`ÐBÜ _ÞS bÞ[Òe \ÞaÐ @jÑc h¦Þe @`Q¯ LeÊ@RÞ Ð jÞw cÊ_ÞFiÞcÐÒ_ _ÞSe Òj h¦Þ  `ÍÒ¯ÐN LeÞ ÒLÒ[ @Òs¯ 
]ÊÒsà¯ [récÐ_ AaÞ´Ðe LeÞ Ò]a[Ð*WÐeÊ Dwéà[c yÐ_Òe `Í[ÞºÞ[ ÒkÐB _ÞSLÊ cÊ¦ LeÞaÐ jk aÞhéaÐjÑ*e cÊ¦Þe 
bÐe c^Ô ak_ LeÞaÐe h¦Þ @Sà_ LeÊ\ÞÒm Ð cÐ_ae @$Êe« h¦Þ MÐcMÞAmÞ bÐaÒe ÒjcÐÒ_ aÔ¯ LeÞ SÑa_LÊ 
_½ LeÊ _ \ÞÒm Ð cÐ_aSÑa_e HLcÐ[Í mlÔ ÒjkÞ BtÍÞ¯Ð[Ñ[ bËcÞÒe @^ÞºÞ[ _ÞSe NÊeÊB½*Ê @«ee @«e[c 
`ÍÒ]hÒe mÐb LeÞaÐ Ð \Òe cÐ[Í [Ð*Ê @«eÒe mÐb LeÞ `ÐeÞÒm SN[jÐeÐ [Ð*eÞ mÑfÐ jthà_ LeÞ cÐ_aSÑa_ 
A_te Í̀jÍaZ `ÐmVÞ dÐH, S_ê jÐ\àL kÊH Ð jÐ^L LaÞ NÐBR«Þ- 

 
cÞfÞa ÒdÒa Òe hÊb juÐ_ [Ðe 

H SÑa_ Òka Òj NÑ[ jÊÒe aÞÒbÐe 
kjÞa _ÐQÞa Òj]Þ_ aÞhéjÐeÐ 

@u_¯_ ÒMÐSÞ aÊÒm ÒjkÞ [ÐeÐ Ð 
 

[Ð*Ê ]hà_ LÒm @«ee A_tÒe aÐkÐe ]Ê_ÞA c^Ô A_tc¯ @_ÊbË[ Òka Ð HkÐ kÞÜ Ò]aSÑa_ mÐbe 
^ÐeÐ Ð aÐkÐÒe jcª Lcà LeÞ c^Ô HkÞ ckÐ[êÐcÐÒ_ @«eÒe @LcàÐ \Ð«Þ Ð H SN[e ]ÊÓM jÊM, Lcà @Lcà, ^cà 
@^cà jaÊe DwéàÒe `Í[ÞºÞ[ ekÞ ÒjcÐÒ_ ÒLaf `ÍbÊ* aÞhémÑfÐ ]hà_ LeÞ\Ð«Þ Ð _ÞS @«eÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ]hà_ 
LeÞ`ÐeÞÒm SN[ jÐeÐ SN]çNÊeÊ*e @cràÔmÑfÐ D`m•Þ LeÞaÐLÊ jÐ^L lc ÒkÐB\Ð«Þ Ð HkÞ ªeLÊ ÒdDÜcÐÒ_ 
DWÞ`ÐeÞR«Þ ÒjkÞcÐÒ_ Ò]kÒe \ÐB c^Ô Ò]kÐ[Ñ[ bËcÞÒe @ayÐ_ LeÞ Ò]kÐ«Òe _Þ[ÔÒmÐLLÊ Nc_ LeÞ 
Ò`ÍcÒjÒaÐreÐ N[Þ `ÍÐ© ÒkÐB\Ð«Þ Ð HkÐ kÞÜ cÐ_aSÑa_Òe aÍkê[é mÐbe `eÞQÐ¯L Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ, ‘jNÊZaÍkêLÊ 
Òd ]hà_ LmÐ [Ð'e _ÞNÊàZ[é aÐLÞ ekÞmÐ ÒLDÜWÞ ?’ H\Þ`ÐBÜ ÒdDÜ jÐ^_Ðe `ÍÒ¯ÐS_ [ÐkÐ ÒkmÐ aÍÐkêcÊkËràeÊ 
hdÔÐ[ÔÐN, yÞeÐj_Òe NÊeÊÒ]a* ^ÔÐ_, jÐrÞéL AkÐe, jLÐf juÔÐ `ËSÐ D`Ðj_Ð, j[Ô jef _Þefj _Þ´`V SÑa_ 
NW_, jÕOÒe _Þ¯cÞ[ ÒdÐN]Ð_, `Í[Þ héÐjÒe NÊeÊ_Ðc S`, "WÐLÊe* jÕjÐe' sÐ_Òe jÕjÐee LcàjÐ^_, bNa[ç 
QlÊÒe SÑaSN[LÊ ]hà_ LeÞ bm`ÐBaÐLÊ ÒQ½Ð_Þe[ ÒkaÐ Ð HkÞ jcª aÞi¯ jÕOeÊ hÞlÐ LeÞ []_ÊdÐ¯Ñ SÑa_ 
NW_ LeÞaÐ kÞÜ Ò]a[é aÐ Ò]aSÑa_ mÐbe D`Ð¯ Ð 
 

j]çNÊeÊ* ÒjaLcÐÒ_ NÊeÊÒjaÐ cÐ^ÔcÒe Ò]a[éeÊ Aec÷ LeÞ @«ÞcÒe NÊeÊÒjaÐ eË` aÍkê[é mÐb LeÞ\Ð«Þ Ð 
HZÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe* jÕOÒjaÑ b¦cÐÒ_ c_ÊiÔ[éÒe Í̀[ÞºÞ[ ÒkÐB LÍÒc aÍkê[é mÐb Le«Ê, HkÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e HLÐ« 
BoÐ Ð [Ð*e HkÞ BoÐ Ë̀eZ `ÐBÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe [Ð*Ê VÞLÞH jÊM `ÐBaÐe jÐ^_Ð Ò]BR«Þ Ð Ò[ZÊ AÒc Òd`eÞ [Ð*Ê 
`ÍÐZbeÞ bm `ÐB [Ð*e BoÐ `ËeZ LeÞ`ÐeÞaÊ Òj AccÐ_*Ê ÒjkÞ AhÑaàÐ] `Í]Ð_ Le«Ê Ð HkÐ kÞÜ [Ð* hÍÑQeZÒe 
HLÐ« Í̀Ð\à_Ð Ð 

hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[                  
hÍÑ hÔÐcjÊte ]Ðh 

jbÐ`[Þ, _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO, `ÊeÑ 
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heZÐN[Þ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* ckÐaÐLÔ "cÊÜ _Þ[ÔÒmÐLe _Þ[Ô`ÊeÊi, AD [ÊÒccÐÒ_ ÒcÐe mÑfÐjkQe' Ð HkÞ _Þ[ÔÒmÐLe 

@_« A_t @_Êba `ÐBÜ H SN[Òe aÐ bËÒmÐLÒe j®Þf_Ñ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e @bÞ_a @a]Ð_ Ð 
 

aiàjÐeÐ AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe bÐB J cÐ'cÐÒ_ ÒLaf Tele‐conference cÐ^ÔcÒe jÕOÐ^úÒah_ LeÞ 
A_te @^úLÐeÑ ÒkÐB\úÒm c^Ô aiàÒe \Òe HkÞ `ecÐ_te jéÐ] @_Êba LeÞaÐLÊ j®Þf_Ñe `Í[ÑlÐ Le«Þ Ð 
HkÞ]Þ_ jcÒª HL[ÍÞ[ ÒkÐB ÒjaÐ cÐ^ÔcÒe A_tc¯*Ê A_t Ò]B _ÞÒS A_t-jÐNeÒe @aNÐk_ Le«Þ Ð ÒjB 
A_t mkeÑ jcª jÑcÐ jek] V`Þ jÊ]Ëe JXÞhÐÒe c^Ô AccÐ_* kó]¯ ¸hà LeÊRÞ Ð 

 

hÍÑbNaÐ_ NÑ[ÐÒe LkÞR«Þ "cÒcßaÐÕÒhÐ SÑaÒmÐÒL ...' @\àÐ[ H SÑa ÒcÐe @Õh Ð j[ç, QÞ[ç J A_t kÞÜ 
`ecÐcúÐ* jéeË` Ð AÒc [Ð*e @Õh ÒkÐB\úaÐeÊ AÒc jaÊÒaÒf HkÞ @M¨ A_t aÐ `ecÐ_t ÒMÐSÊRÊ Ð aÞi¯ 
jÕÒdÐNÒe ÒdDÜ A_t cÞÒf [ÐkÐ @_Þ[Ô J lZyÐ¯Ñ Ð `ecÐ_t ÒLaf Chée*WÐÒe @RÞ Ð HZÊ `ecÐ_t `ÐBaÐLÊ 
ÒkÒm Chée*Ê `ÐBaÐLÊ Òka Ð LÞ«Ê Chée HkÞ c_, aÊwÞ J BtÍÞ¯e @ÒNÐQe Ð HZÊ HkÐ ]éÐeÐ Òj @`ÍÐ`Ô Ð `Íhð DÒW, 
Ò[Òa Òj LÞ̀ eÞ cÞf«Þ ? Òj dÐkÐLÊ Ló̀ Ð Le«Þ ÒLaf Òj [Ð*Ê SÐZÞ `ÐeÞÒa J `ÐB`ÐeÞÒa Ð HkÞ bNa[ç Ló`Ð 
ALiàZe HLcÐ[Í `\ "heZÐN[Þ' Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒcÐe @[Þ A`ZÐe J "cÊÜ' hÍÑhÍÑWÐLÊe*e Ð HkÐLÊ cÐ_Þ Ò_aÐ kÞÜ 
heZÐN[Þ Ð Òd`eÞ jÕjÐeWÐeÊ _ÞSLÊ @mNÐ LÒm kÞÜ jÕjÐeLÊ aÊTÞ kÊH, Òj`eÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* jk HL ÒkÒm kÞÜ [Ð*Ê 
aÊTÞ kÊH J SÐZÞ kÊH Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* ÒjaÐ, [Ð*WÐÒe `ÍÐ\à_Ð J heZÐ`_ð ÒkaÐ [[çLÐf jÞwÞ `Í]Ð_ LÒe Ð Òd`eÞ 
cÐ'e lÑe [Ð _ÞS `ÐBÜ ÒLßÐZjÞ LÐcÒe mÐÒN_Þ, [Ð `ÞmÐ`ÐBÜ D`ÒdÐNÑ kÊH Ð ÒjkÞ`eÞ NÊeÊh¦Þ Ac `ÐBÜ D`ÒdÐNÑ; 
AÒc ÒLaf heZÐN[ ÒkaÐ AahÔL Ð bNa[ç heZÐN[Þe cÊMÔ[Ó 4VÞ ªe - 

 

1) bNa[ç jéeË` QÞ«_ 
2) @_ÊLËf J `Í[ÞLËf `ÍÒ[ÔL `eÞyÞ[Þ bNaÐ_* aÞ^Ð_ bÐaÞ jÒ«Ði `ÍLÐh 
3) jcª LÐc [Ð* DÒ~hÔÒe LeÞ [Ð*Ê jc`àZ 
4) [Ð* AÒ]h @aÞQÐeÒe Í̀[Þ̀ Ðf_  

heZÐN[ ÒkaÐ b¦ D`Òe _Þbàe LÒm c^Ô heZÐN[Þ j$f ÒkaÐ [Ð* Ló`Ð D`Òe _Þbàe LÒe Ð  
YË¨Ð jaç SkÐÜ Òc, `[Ð Ò[eÐ _kÞÜ 
Saç `[Ð Ò[eÐ mNÐ, @aç ÒceÐ `[Ð _kÞÜ Ð 
 

heZÐN[ ÒkÒm jcª b¯, ÒhÐL, QÞ«Ð ]Ëe kÊH HaÕ b¦ _ÞSLÊ bÊmÞdÐH Ð bNaÐ_*WÐÒe _Þbàe[Ð aYÞdÐH Ð 
 

ckÐbÐe[ dÊw jc¯e L\Ð- AW ]Þ_ dÊw ÒkmÐZÞ Ð ÒLßÐeacÐ_*e Òj_Ð`[Þ ckÐaÑe bÑiê, [\Ð`Þ SÒZ aÞ 
`¨Ê`Ê[Í ceÞ_ÐkÐ«Þ Ð ]ÊÒdàÐ^_ ÒLÐÍ^ú[ ÒkÐB bÑiê*Ê @`cÐ_Þ[ jéeÒe LkÞÒm, "`Þ[Ðck ! A`Z ÒLßÐeaaÐkÞ_Ñe 
Òj_Ð`[Þ, LÞ«Ê `Ð¨acÐ_* `ÐBÜ A`Z* Òjðk jkÐ_ÊbË[Þ @RÞ Ð Òj\ú`ÐBÜ ÒjcÐ_*Ê cÐeÞ`ÐeÊ _ÐkÐ«Þ Ð HkÐ LÞ«Ê 
dÊwÒl[ÍÒe aÑee ^cà _ÊÒkÜ Ð' bÑiê* Ò`ßÐeÊiLÊ AOÐ[ mÐNÞmÐ Ð Òj Í̀[ÞsÐ LÒm, Aj«Ð LÐmÞ dÊwÒe @³àÊ_*Ê _Þ¾¯ 
cÐeÞÒa Ð bÑiê* Í̀[ÞsÐ `Ð¨a hÞaÞeÒe A[* ÒMfÐBÒ]mÐ Ð jcÒª QÞ«Þ[ Ð hÍÑLó» @³àÊ_* hÞaÞeÒe dÐB Ò]MúÒm Òj 
jÊM_Þ]ÍÐ dÐBR«Þ Ð [Ð*Ê DWÐB `QÐeÞÒm, jMÐ !  "bÑiê* `Í[ÞsÐ hÊZÞR ?'  "kÜ hÊZÞRÞ', @³àÊ_ Dre Ò]Òm Ð 

hÍÑLó» - hÊZÞR ! Ò[Òa aÞ jÊM _Þ]ÍÐ dÐDR, b¯ mÐNÊ_Þ ? 

@³àÊ_ - b¯ LÐkÞÜLÞ mÐNÞa ? "[ÊÒc Òd @R' Ð 

HkÐ kÞÜ heZÐN[Þ Ð AÒc hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê `ÐBaÐ `ÐBÜ [Ð* _Þ~àÞ½ `xÐÒe jÐ^__Þe[ ÒkÒm c^Ô jÐ^_ D`Òe 
bejÐ _ eMú hÍÑhÍÑWÐLÊe*WÐÒe bejÐ LeÞaÐ kÞÜ heZÐN[Þ Ð Òj\ú̀ ÐBÜ LÊkÐdÐBRÞ - 
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]Êmâàb aÞi¯[ÔÐN, ]Êmâàb [ré]hà_Õ 
]Êmâàb jkSÐayÐ j]ÊNÊeÊÕ LeÊZÐ aÞ_Ð Ð 
 

HkÞ LeÊZÐ`ÍÐ©Þe HLcÐ[Í `\ [Ð*WÐÒe jaàÒ[ÐbÐÒa heZ dÞaÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ, "HLcÐ[Í hÊw Ò]k, c_, aÊwÞ 
kÞÜ bNa[ç ÒQ[_Ðe aÞLÐh Òl[Í Ð jc`àÞ[ A^Ðe hÊw ÒkÒm Òj\úÒe h¦Þe aÞLÐh kÊH Ð' 
 

ASÞe HkÞ hÊb]Þ_Òe _ÞS _ÞSe AcújcÑlÐ LeÞ J hÊw, aSÍ]óY jÕLÁ jk heZÐN[Þ jÐ^_ÐÒe [_ê¯ ÒkÐB 
dÞaÐLÊ Òka Ð HkÐ kÞÜ "ÒNßÐeÐ=* `\' Ð HB QmÐ`\Òe `ec Ò`Ícc¯ hÍÑhÍÑWÐLÊe* Ló`Ð kÞÜ jcéf Ð  

 

                                                                                  hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
   jÕNÍÐc ÒLheÑ jÞÕk 

                                                                               `eÞQÐfL, _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO, `ÊeÑ 

 
hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 

 
ÒLÐfÐB Ò_BR WÐLÊe Òk ÒcÐÒ[ 
                  hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 
c_ÐB Ò_BR @aÊTÐ c_LÊ 
                  LeÞRÞ [ÊcLÊ aeZ Ð0Ð 
 
cec LtÒe jSÐBRÞ cÊkÞÜ 
[ÊceÞ cËe[Þ j]Ð eÒk QÐkÞÜ 
@aÞeÒ[ LÒe [ÊceÞ at_Ð 
                 _Ðc cÐfÐ NÒf ^ÐeZ Ð1Ð 
                 hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 
 
c_ [VÞ_Ñe QkmÐ `ÐZÞÒe 
bÐjÊ@RÞ cÊkÞÜ _Ñea _Þ\Òe  
a[ÐB Ò]DR `ÐÒh ÒcÐe ekÞ 
                ba cÊL[Þe LÐeZ Ð2Ð 
                hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 
 
Lec jÐNe jmÑf eÐhÞ 
`Ðe LeÊ@R `ÐÒh `ÐÒh ajÞ 

^ec `\e _Ñea `\úL 
                a[ÐBR Ò]B SÑa_ Ð3Ð 
                hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 
 
aÐV @aÐVe jÐ\Ñ [ÊÒc ÒcÐe 
LYÐBR `\ jÐÒ\ ekÞ ÒcÐe  
ÒLÒ[ Òd S_c AjÞR jÐ\ÑÒe 
               LeÞ_ÐkÜ ÒcÐÒ[ aÐeZ Ð4Ð 
               hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 
 
aÔ\ú[ SÑa_ jÑcÞ[ LÐfÒe 
ÒjaÐ Ò]D\úa [Êc hÍÑ`]Òe 
ÒLÒa _ bÊmÞaÞ hÍÑcÊM ÒkeÞaÞ 
                AÒk heZ elZ Ð5Ð 
                hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ 
 
ÒLÐfÐB Ò_BR WÐLÊe Òk ÒcÐÒ[ 
                hÍÑ`Ò] Ò]BR heZ Ð 
 

 
                                    hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 

 hÍÑc[Ñ `ÍcÞfÐ ÒQßÐ^ÊeÑ 
                                   aÍkề Êe hÐMÐ ckÞfÐ jÕO  
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jc]hà_ 
 

jaà[Í jc]hà_ aÐ aÍkê]hà_ kÞÜ A^ÔÐcúÞL D_ð[Þe `eÐLÐºÐ Ð HkÞ jcÔLç ]ó½Þ mÐb _ ÒkaÐ `dàÔ« jÐ^L 
_ÞeÐ`]bËcÞ Í̀Ð© ÒkÐB `ÐÒe_ÐkÞÜ Ð A^ÔÐcú `\Òe IhédàÔ aÐ aÞbË[Þ hÊb ÒkÐB`ÐÒe, LÞ«Ê Òd`dàÔ« jc]ó½Þ aÐ 
aÍkê]ó½Þ mÐb _ ÒkÐBRÞ Òj`dàÔ« jÐ^L `Òl _Þ¾Þ« LÞcéÐ _ÞÒ¾½ ÒkaÐ DQÞ[ç _ÊÒkÜ Ð A^ÔÐcúÞL D_ð[Þe jcª mlZLÊ 
@[ÞLÍc LeÞ NÑ[Ð HaÕ D`_Þi]çÒe jc]hà_ jÒaàÐn yÐ_ @^úLÐe LeÞajÞ@RÞ Ð jc]hàÑ LÞH ? bNa[çNÑ[Ðe 6º 
@^ÔÐ¯ D_[ÍÞÕh ÒhÐâLÒe [ÐkÐ jÊte bÐaÒe aÀà_Ð LeÐdÐBRÞ Ð d\Ð- 

 

                                      jaàbË[ycÐcúÐ_Õç jaàbË[Ð_Þ QÐcú_Þ Ð 
                                 ClÒ[ ÒdÐNdÊ¦ÐcúÐ jaà[Í jc]hà_Ó Ð 

 

jcÐkÞ[ ÒdÐNÑ jaàaªÊÒe jc]ó½ÞjÕ`_ð ÒkÐB AcúÐLÊ jLf bË[ c^ÔÒe Ò]Mú\Ð«Þ HaÕ AcúÐÒe jLf bË[LÊ  
Í̀[ÞºÞ[ LeÞ̀ Ðe«Þ Ð 

         

`ÍLó[ jÐ^Le aÞic ]ó½Þ _ÐkÞÜ Ð ÒLaf jc]ó½Þ \ÐH Ð jÐ^_Ðe `ÍÐec÷Òe ]ó½Þ AcúÒLtÍÒe _Þaw \ÐH Ð 
[Ð`Òe "jaàcÞ]Õ aÞbË[Þ' Ð ÒLtÍÒe dÞH jÕk[, `eÞ^úÒe Òj aÞbË[Þ eËÒ` aÔÐ© - HkÞ ]ó½Þ kÞÜ jc]ó½Þ Ð Ló[Ð\à jÐ^L aÐ 
ÒdÐNÑcÐ_*e HkÞ jc]ó½Þ mÐb ÒkÐB\ÐH Ð A^ÔÐcú SN[Òe  ÒLÒ[ @ÒmßÐLÞL ]hà_ ÒkÐB\ÐB`ÐÒe, cÐ[Í Òd `dàÔ« 
jc]hà_ ÒkÐB_ÐkÞÜ Òj `dàÔ« aÊTÞaÐLÊ Òka Òd [Ðe jÞwÞmÐb ÒkÐB_ÐkÞÜ Ð Í̀\Òc jÐ^L @ayÐÒe Ò_[Þ Ò_[Þ LeÞ 
jcª ]óhÔ SN[LÊ  AcúÒLtÍLÊ AZÞ `dàÔÒajÞ[ LeÞaÐLÊ Òka Ð [Ð`Òe jaà aªÊÒe B½]hà_ LeÞaÐLÊ Òka Ð AQÐdàÔ 
h*e jc]hà_e [Ð[ç`dàÔVÞLÊ jÊte bÐaÒe aÞÒhâiZ LeÞR«Þ Ð d\Ð- jÒaàiÊ aÍkê]ÞªÐaeÐ ÒªiË aÞcúÒcjó jaàbËÒ[jË 
jcÕ _ÞaÞÒihÕ aÍkêÐÕ^ÞLÕ [éaÞi¯Ó ]hà_Õ sÐ_Õ djÔ j jaà[ÍÍ jc]hà_Ó Ð aÍkêÐ]Þ yÐaeÐ]Þ dÐa[ç aÞi¯ Í̀ÐZÑ_ÞQ¯ jc 
@\àÐ[ç _ÞaÞàÒhi, SÑa J aÍkê*e ILÔ aÞi¯L ]hà_ sÐ_ dÐkÐe @RÞ, Òj kÞÜ jaà[Í jc]hàÑ Ð 
 

aÑS c^ÔÒe aólÒhÍZÑ, `ÊZÞ aól c^ÔÒe aÑSLÊ ]hà_ LeÞaÐLÊ Òka Ð dÊN`[ç ÒLtÍ HaÕ `eÞ^úÒe ]ó½Þ jÕk[ 
J aÔÐ© ÒkaÐ AahÔL Ð @QÊÔ[Ð_t ckÐ`ÊeÊi* bÐiÐÒe `Þ¨ c^ÔÒe aÍkêÐ¨ J aÍkêÐ¨ c^ÔÒe `Þ¨ ]hà_ aÐ ]eÞA 
c^ÔÒe Ò_ßÐLÐ J Ò_ßÐLÐ bÞ[Òe Òd`eÞ ]eÞA aÞ]ÔcÐ_ [ÐkÐLÊ jc]hà_ LÊkÐdÐH Ð ÒLaf aÔÐ© eË`Òe aÐ jc½Þ 
eË`Òe Ò]MúÒm Òka _ÐkÞÜ; dÊN`[ç aÔÐ©Þ HaÕ jÕk[Þe ]ó½ÞÒe jc_é¯ Ò]MúaÐLÊ Òka Ð A^ÔÐcú @_ÊbË[Þe Qec aÞLÐh 
OVÞ@RÞ - HkÞ aÔÐ©Þ J jÕk[ÞÒe Ð aólLÊ aÑS c^ÔÒe Ò]MúaÐLÊ ÒkÒm Aaó[ QlÊe Í̀Ò¯ÐS_ Ð mlÔÒb] LeÞaÐLÊ 
ÒkÒm ÒLtÍÒe ]ó½ÞLÊ _Þaw LeÞaÐLÊ Òka Ð bËÍ c^ÔÒe ]ó½Þ HLÐ LeÞaÐLÊ ÒkÒm `Í\Òc hÞaÒ_[Í  D_êÑf_ LeÞaÐLÊ 
Òka Ð aÞÉÐeÞ[ ÒmÐQ_Òe HLÐNÍ[Ð kÊH _ÐkÞÜ Ð ÒLtÍÒe @_ÊbaLÊ `Í[ÞºÞ[ LeÞaÐ `Òe, aÞhéQeÐQeÒe [ÐkÐLÊ aÔÐ© 
LeÞaÐLÊ Òka Ð NÑ[Ð HaÕ D`_Þi]e HkÐ kÞÜ cËf D`Ò]h Ð AcúÐLÊ _ÞS c^ÔÒe (aÔ½Þ c^ÔÒe) Òd`eÞ Ò]MúaÐLÊ 
Òka, ÒjkÞ`eÞ jLf bË[LÊ Ò]MúaÐLÊ Òka Ð jÐÕMÔ c[Òe ÒLßamÔ HaÕ Òa]Ð« c[Òe AcúaÔÐ©Þ; ]ÊBVÐe 
AahÔL[Ð @RÞ Ð ÒLaf OÒe ajÞekÞÒm Òka_ÐkÞÜ, LÞcéÐ aÐkÐÒe ^ÐÜ ^`X LÒm c^Ô Òka_ÐkÞÜ Ð d]Þ ÒLtÍÑbË[ kÊ@ 
[\Ð`Þ c^Ô aÞ`] Ð @Òb] ]hà_ kÞÜ ]hà_e `eÞjcÐ©Þ Ð 

 

"`eÐqú MÐ_Þ aÔ[óZ[ç jé¯c÷ Ê' - akÞcàÊMÑ LeÞ aÞ̂ Ð[Ð BtÍÞ̄ NÊXÞLÊ jó½Þ LeÞ @R«Þ Ð Ò[ZÊ [ÐkÐLÊ jÕdc]éÐeÐ 
@«cÊàMÑ LeÞaÐLÊ Òka Ð @«càÊMÑ LeÞ`ÐeÞÒm jÐÕMÔ`\Òe N[ÞLeÞaÐ jkS  Òka Ð [Ð`Òe Òa]Ð«e aÔÐ©Þ AjÞdÞa Ð 
"LjêÞ_ðÊ DÒ`ÐÒaÔ aÞsÐÒ[ jaàcÞ]Õ aÞsÐ[Õ ba[Ñ[Þ' Ð D`_Þi]Òe HkÞ `Íhð D[ç\Ð`Þ[ ÒkÐB@RÞ Ð LÐkÐLÊ SÐZÞÒm aÐ LZ 
SÐZÞÒm jcª SZÐdÐH, HkÐ ÒkDRÞ ÒLtÍÐbÞcÊMÑ jÐ^_Ðe L\Ð Ð HL c^ÔÒe aÞhéLÊ jÕ ỀVÞ[ LeÞ Ò]MúaÐLÊ Òka Ð 
[Ð`Òe c^Ô @_ÊbË[Þe L\Ð @RÞ Ð [ÐÒkDRÞ Òj LÞ`eÞ akÊ ÒkÒm ? HkÞWÐÒe aÞhéeË` ]hà_e B=Þ[ Ò]MÐdÐH Ð 
AcúÐeË`Òe Òd ÒLtÍÑbË[, aÞhéeË`Òe Òj kÞÜ aÔÐ© Ð NÑ[Ð HaÕ D`_Þi]e L\Ð A¾dàÔ bÐaÒe cÞfÞdÐH Ð 
CÒhÐ`_Þi]Òe @RÞ - 
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                    dªÊ jaàÐZÑ bË[Ð_Ô AcúÒ_ÔaÐ_Ê`hÔ[Þ   
               jaàbËÒ[iÊ QÐcúÐ_Õ [Ò[Ð _  aÞSÊNÊ¿Ò[ Ð  

 

Òd jaà]Ð jaàbË[LÊ AcúÐÒe HaÕ AcúÐLÊ jaà bË[Òe ]hà_ LÒe, Òj ÒjkÞ jaàÐcúÐ bÐa ]hà_e $fÒe LÐkÐLÊ OóZÐ 
LÒe _ÐkÞÜ Ð 
 

         OóZÐe cËfÒe ekÞRÞ jaàÐcúÐ ]hà_e @bÐa Ð ""jaàÐkÞ OóZÐ AÒcÐúÒ_k_Ô[ç ]Ê½Õ `hÔÒ[ ba[Þ'' Ð jaà bË[Òe 
_ÞaàÞÒhi AcúbÐa ]hàÑe OóZÐ ekÞ`ÐÒe _ÐkÞÜ Ð A^ÔÐcú D_ð[Þ LkÞÒm HkÞ jc]ó½Þ bÐa ÒkaÐ AahÔL Ð ÒLkÞ _ÞSLÊ  
_ÞÒS ÒLÒ[ÒaÒf OóZÐ LÒe _ÐkÞÜ Ð OóZÐ LeÞÒm aÊTÞaÐLÊ Òka ÒjWÐÒe AcúaÔÐ©Þe @bÐa OVÞRÞ Ð bNaÐ_ aÐ WÐLÊe*Ê 
ÒdÒ[ bm bÐaÞÒm c^Ô, d]Þ jaà bË[Òe Ò`ÍcÐ¸] AcúÐLÊ ]hà_ LeÞ _ `ÐeÊ Ò[Òa A^ÔÐcú D_ð[Þ ÒkÐBRÞ ÒaÐmÞ 
^ÐeZÐ LeÞaÐ bÊmç Òka Ð jaà`Í\Òc SÐZÞaÐLÊ Òka cÊÜ LÞH ? _ÞSe jéeË` D`m•Þ LeÞaÐLÊ ÒkÒm hÍaZ, c__ J 
_Þ]Þ^ÔÐj_ LeÞaÐLÊ Òka Ð  aÍkêaÞ[ç NÊeÊ* hÑÍcÊMeÊ AcúÐe jéeË` @aN[ ÒkÐB, AcúÐe aÞÒhi  sÐ_ mÐb LeÞaÐLÊ 
Òka Ð aÞÒhisÐ_, ÒLtÍÐbÞcÊMÑ jÐ^_ÐÒe jqÞ[ kÊH Ð `Òe ÒjkÞ sÐ_LÊ aÞcéÒe jÕ`ÍjÐeÞ[ LeÞaÐLÊ Òka Ð jÐ^_Ð 
LkÞÒm HkÞ ÒLtÍ J `eÞ^úe jÐ^_ÐLÊ aÊTÞaÐLÊ Òka Ð NÑ[Ð HaÕ D`_Þi]Òe ÒNÐVÞH aÐLÔÒe AcúÐÒe jaà bË[ HaÕ 
jaàbË[Òe Acú]hà_LÊ ÒhÍº A^ÔÐcú @_Êba ÒaÐmÞ aÀà_Ð LeÐdÐB@RÞ Ð A^ÔÐcú jÐ^_Ð `\Òe HkÞ cËf L\ÐVÞLÊ 
bÊmÞNÒm jcª jÐ^_Ð aÔ\à[ÐÒe `dàÔajÞ[ kÊH Ð AQÐdàÔ LkÞR«Þ jc]hàÑ- ""AcúÐaÔeÞ¦ÐZÞ _ `hÔ[Þ[Ô\àÓ'' Ð jc]hàÑ 
HaÕ aÍkê]hàÑ ÒNÐVÞH L\Ð Ð jaà bË[Òe aÍkê ]hà_ kÞÜ A^ÔÐcú @_ÊbË[Þe Qec jÑcÐ Ð 

 

cÊÜ _ÞS @Ò`lÐ LÐkÐLÊ @^úL bm `ÐH _ÐkÞÜ Ð HkÞ bm`ÐBaÐLÊ aÞhéQeÐQeÒe aÔÐ© LeÞ `ÐeÞÒm jaà OVÒe 
_ÞSLÊ ]hà_ LeÞ`ÐeÞa Ð AQÐdàÔ h*e HkÞ jaàS_`ÍÑ[Þ L\Ð [Ð*e @Ò]ßé[ ]hà_Òe aÔ¦ LeÞ@R«Þ Ð ÒLtÍ HaÕ 
`eÞ^úÒe AcúÐ_ÊbË[Þe AahÔL[Ð @RÞ Ð jcª* c^ÔÒe _ÞSLÊ aÐ AcúÐLÊ ]hà_ LeÞaÐLÊ Òka Ð sÐ_ÑcÐÒ_ Lk«Þ-"jaàÕ 
MmâÞ]éÕç aÍkê' HaÕ b¦cÐÒ_ LkÞR« "SÑÒa j®Ð_ ]ÞÒa SÐ_Þ Ló» @^úºÐ_' Ð @_ÊbË[Þe ÒNÐVÞH cÐ[Í jÊe T*ó[ Ð bNaÐ_ 
aÐ WÐLÊe*Ê Òd`eÞ Ò]h aÞÒ]hÒe D`m•Þ LeÞa, ÒjkÞ`eÞ jaàÒ]hÒe ÒLaf [Ð*Ê kÞÜ Ò]MÞa Ð ÒLtÍÒe Òd `ËSÞ[, 
`eÞ^úÒe Òj kÞÜ ]hà_Ñ¯ Ð Ò[ZÊ DÒ`lÐ aÐ OóZÐ LeÞa LÐkÐLÊ ? A^ÔÐcú `\Òe OóZÐe bÐa ]Ëe LeÞaÐe HLcÐ[Í 
D`Ð¯ ÒkmÐ -  jc]hà_e ÒQ½Ð Ð 

 

""ChÐaÐjÔcÞ]Õç jaàÕ d[ç LÞq SN[ÔÐÕ SN[ç '' 
 

HkÐ kÞÜ ÒkmÐ  j[Ô]Í½Ð FiÞ*e @_Êba Ð jaà OVÒe aÍkê]hà_ aÐ Acú]hà_ _ ÒkÒm A^ÔÐcú D_ð[Þ Aec÷ 
ÒkÐB `ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð NÑ[Ð HaÕ D`_Þi]Òe kÞÜ HkÐe cÐ`LÐWÞ ekÞRÞ Ð cTÞÒe cTÞÒe FiÞcÐ_*e aÐZÑNÊXÞL jêeZ LeÞ 
AcúaÞÒhâiZ LeÞ `ÐeÞÒm _ÞSe D_ð[Þ LÞ @a_[Þ ÒkÐBRÞ [ÐkÐ bm bÐaÒe kó]¯=c LeÐdÐB`ÐÒe Ð D`_Þi]NÊXÞL 
@_ÊbË[Þe ALe Ð NÑ[Ð HaÕ D`_Þi]e aÐZÑNÊXÞL @amcé_ LeÞ _ÞSe @_ÊbË[ÞLÊ cÞhÐBaÐLÊ Òka Ð @Ò]ßé[ @_ÊbaÒe 
SÑaSN[e `ec hÐ«Þ AjÞ\ÐH Ð `eÒchée aÐ aÍkê*Ê _ÞS c^ÔÒe D`m•Þ LeÞ _ÞSLÊ aX cÒ_LÒm QfÞa _ÐkÞÜ Ð HkÞ 
@_ÊbË[ÞLÊ jcª* c^ÔÒe jÕ Í̀jÐeÞ[ LeÞaÐLÊ Òka Ð hÍÑhÑÍWÐLÊe*Ê ÒLtÍ LeÞ HaÕ "d[ç LÞq SN[ÔÐÕ SN[ç' c^ÔÒe 
D`m•Þ LeÞaÐLÊ Òka Ð HkÐ kÞÜ aÍkêÐ_ÊbË[Þ, jc]hà_ aÍkê]hà_ Ð 

           hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
  EÒchQtÍ jÐc«eÐ¯ 
       jÕ`Ð]L  

        _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO, `ÊeÑ 
 
 

jÞw ckÐ`ÊeÊicÐÒ_ D`Ò]h Ò]B\Ð«Þ Òd, @`ee jÊM Ò]MÞÒm jÊMÑ kÊ@ Ð ]ÊÓMÒe LeÊZÐ `ÍLÐh Le, `ÊZÔ LÐdàÔ 
Ò]MÞÒm Òcß[ÍÑ yÐ`_ Le J `Ð` LÐdàÔ Ò]MÞÒm DÒ`lÐ Le Ð @`ee jÊMÒe jÊMÑ kÊ@, BiàÐ Le _ÐkÞÜ Ð 

-hÍÑhÍÑWÐLÊe 
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iμøðe PWZeò 
iμøð gvúò c^Pe @ZiòPf _òfZ\ò^e ø[Z cP^ _Wò~ZG Z c^ PøCñ Gø @RYZ bZa-RMûPe aêWò ~ZA 

a©ðcZ^øê c]¥ iZcdòø _ZPiZeò _øZG Z lYøZk _ZAñ PjPf c]¥ Gjò iμøðPe beòejò[ôfZ PiÜj , gâ¡Z , cZdZ , 
ccûZ I MbUe @ZûàUdûZ  Z Pijò \ò^MêWòøe iòõjZaPfZø^, ià éûòe PeZc^Ú^ _âZYPe @ZYò\òG Gø @Z½~ð¥ gòjeY 
_òfZ\ò^e aZ_Z PaZCue PiÜjgâ¡Z, @^¥Z^¥ MêeêR^cZ^ue @Zøú_ì‰ð aZYU, ÄêfPe gòløcZ^ue ]cø_ì‰ð 
a¥ajZe, iZwiZ[UcZ^ue […Z ûZciZ I MZñ \ZŠPe aZMêWò PLk, bZAbCYUu c]¥Pe @^Zaòk PiÜjgâ¡Z I 
bf_ZAaZ – Giaê ø[ZMêWòø [Pe bZaòaiòPf iμøðe PWZeòe \éXûZ  c^øê Êûü @ZP¦Zkòû øeò_øZG  Z   

 

@ZRòøZfò iZcZRòø RUa^Pe Giaê _âZd Ê_Ü ! _ìaðøZke Pijò “Pa÷øêY×  icZ^  @ZjZ @Pú Pijò Ne , _eÆe 
PiÜj ~jò [ZG ^òe«e”  _\¥Zõgúò _âZd øZjZeò @ZC  cP^ _Wê[ôaZ _eò RYZ ~ZC^Zjñò  Z PiøZkPe _ZeòaZeòø iμøðe 
@ûêú a§^ @ZRòøZfò @ZC _âZd P\LôaZøê  còkê^Zjó  Z Pi øZkPe  \Z\Z, aWaZ_Z, cZcêñ cZAñ, cCiZ cZCiU , _òCiZ 
_òCiU, iA iwZû iP´Z]^Pe _eòaZe øZjóøò MâZcMêWòø  c¤ aZ§ò PjZA ~ZC[ôPf  Z  icMâ MâZcúò PMZúòG _eòaZe 
_eò cP^ PjC[ôfZ  Z  Gjò_eò Gø PiÜjcd I P_âccd _eòPagøê P\aûZcZP^ c¤ PfZbZûêe PjZA c©ð¥øê @Ziò 
c©ð¥e cZ^a ijòû iμøð iÚZ_^ øeò c©ð¥Pe aZ§ò PjZA ejò ~ZC[ôPf ÊMðeZR¥øê ûêz cP^øeò Z _êeZYcZ^uPe 
GjZe C\ZjeY aòek ^êPjñ, (CaðgU- _êeêeaZ, øù-P\a~Z^U _âbéûò) G_eòøò P\aeZR A¦â c¤ [Pe NêhêeU R^àeê 
cêøêkò ÊMðeZR¥ PbZM øeòaZøê eZRò ^ [ôPf Z   
 

]cðeZR ~ê]ôÂòe [Pe ~l P\aûZue ‘øòcZ½~ð¥c¨’ _âgÜe C©ePe øjò[ôPf _âûò\ò^ I _âûò cêjì©ðPe 
c^êh¥ ceYe bUûò _â\gð^ øeò c¤ G \ê^ò@ZPe a*ô ejòaZøê i\Z PùÁòû ePj Z  GjZ jó @Z½~ð¥  Z   
 

@Ì icd _Pe ceòaZøê Pja- ùòøò›Z øeê[ôaZ WZqe declare øeò iZeòPfYò Z _âòda§ê I @ZcôUd 
ÊR^cZP^ c¤ @ZgZ QZWò  P\PfYò  Z  û[Z_ò cêcìhðê PeZMUúò a*ôaZøê céûê¥ ijòû iõMâZc eû  Z  øò \d^Ud Pi \ég¥ 
iPû! PeZMUúò a*ôaZøê  ùZPjñ  Z  ceòaZøê ûZe úòPø AzZ ^Zjó  Z  G @aiÚZPe [Pe AeZø¨e iZjZ céûê¥ _ìaðeê øjò 
_øZA[ôPf, “P~ ûZuê a*ZAP\Pa Pi ~ZjZ ùZjóPa Pi  ûZjZ ûZuê P\Pa  Z” G_eò øZjóøò PjZA[ZG ? GjZe GøcZûâ 
øZeY Pøak iμøðe \éX a§^ I @ZcôUdcZ^ue PiÜj I P_âc_ì‰ð c]êe a¥ajZe QZWò~òaZøê Pi GøZ« @^òQêø  Z 
aògßøaò eaò VZøêe c¤ øjòQ«ò, “ceòPû ùZA^Z @Zcò iê¦e bêaP^” Z 
 

 PûPa a©ðcZ^ ~êM a\kòMfZYò- _eòa©òðû _eòiÚòûòPe Pijò c]êe iμøðPe b…Z _WòMfZYò  Z G_eòøò cZ’ 
P_úe R^àòû bZA bZA c¤Pe ø[ZaZ©ðZ ^Zjó, cSò @MYZPe Vò@Z PjfZYò CyZ _ZPùeU, _ê@úò _ZV_Xò ùZøòeU 
øeòMPf ûZ _òfZQê@Zuê P^A Pi aòP\gPe Z aZ_Z, cZ’ ~òG øò fêjøê fjê øeò _ê@øê cYòh øeò[ôPf, MZñPe bwZNPe 
aé¡ I eêM¨Y @aiÚZPe Pøak Pgh ~êAøê @P_lZ øeò @ZLôeê fêj MWZCQ«ò, _ê@ úuZ Lyð øeò ReZ^òaZie a¥aiÚZ 
øPf c¤ PicZP^ bòúZ QZWòaZøê ^ZeZR Z R^àbòúZe PcZj ûZuê úZYò ]eòQò ! icZRPe @ZRò Gjò aòùòûâ _eòiÚòûò Z  
 

Gjòiaê _eòiÚòûòøê fl¥ øeò gâUgâUVZøêe ûZue bqgòh¥uê @Z\gð MéjiÚ RUa^ ~Z_^ øeòaZøê C_P\g 
P\AQ«ò Z  Pi øjòQ«ò, “@Z\gð MéjiÚ RUa^ MV^ jòñ PcZe cêL¥ CPŸg¥, _êeZøZkPe GjZ [ôfZ PaZfò NPe NPe gZ«ò 
I @Z^¦ eZRûß øeê[ôfZ, P\g iaê \òMeê gUhðiÚZ^ @]ôøZe øeò[ôfZ, @ZRò ûZjZ ^Zjó PaZfò P\ge @]ü_û^ NúòQò Z 
MéjiÚuê P^A icZR MVòû Z icZRøê RZMâû øeòaZøê PjPf @Z\gð MéjiÚue aòPgh _âPdZR^ Z MéjiÚúò @Z\gð PjPf 
_eòaZee @Z\gð MâZcPe, MâZce @Z\gð P\gPe I P\ge @Z\gð cjZP\gPe, @aPghPe GjZ icMâ cZ^aicZRPe 
aòÉéûò fZb øeòa  Z”  
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@^¥ûâ Pi øjòQ«ò- “@Z\gð MéjiÚ RUa^ iμøðPe cêñ PMZúòG ø[Z øjò eLêQò, RUa^øê @Z^¦cd øeòaZøê 
Pja, \êüL øÁPe, PeZM PgZøPe, R^à céûê¥Pe, iaðZaiÚZPe @Z_YZe @Z^¦Êeì_ûß aRZd eLôaZøê Pja Z 
P~CñcZP^ G RUa^ iõÆgðPe @ZiòPa PicZ^uê c¤ G @Z^¦Pe aêWZA eLôaZøê Pja Z ûêPccZP^ ^òRøê G_eò 
bZaPe MV^ øeòa P~, ij]cðòYU cP^ øeòPa PcZ ÊZcUu _eò P\aûêf¥ ÊZcU @^¥ øZjZeò ^ZjZ«ò Z _êûâø^¥ZcZP^ 
cP^ øeòPa P~ @Zc _òûZu _eò PiÜj_eZdY _òûZ @^¥ øZjZeò ^ [ôPa, bZA cP^ øeòPa P~ PcZ bZAu _eò 
bâZûéa›k bZA øZjZeò bZM¥Pe còkòPa ^Zjó, _âûòPagU cP^ øeòPa G_eò iê¦e _âûòPagU @ûò \êfðb Z  icÉuê iêL 
_ZA, @Z^¦ P\A PicZ^u RUa^øê c¤ @Z^¦cd øeòaZøê Pja Z GjZ jó PjfZ @Z\gð MéjiÚe ø©ða¥  Z”   

 

G û MfZ _ZeòaZeòø I iZcZRòø iμøðe PMZúòG \òM !  _âøéûòe G iéÁòPe c^êh¥ a¥ûUû aòbò^Ü RUa, øUú 
_ûw, aélfûZ, iÚZae Rwc Aû¥Z\ò c¤Pe c¤ iμøðe aòbò^Ü \òMMêWòø @ZPfZù^Z øeZ~ZA_ZPe, ~[Z:- Mêeêgòh¥u 
c¤Pe iμøð, bq bMaZ^u c¤Pe iμøð, MêeêbZAcZ^u c¤Pe iμøð,c^êh¥ I P\aûZcZ^u c¤Pe iμøð, bZA I 
cZ’cZ^u c¤Pe iμøð, c^êh¥ I _gê_lUcZ^u c¤Pe iμøð, _gêcZ^u c¤Pe iμøð, aòbò^Ü _gê_lUu c¤Pe 
iμøð, iRZûUd aòRZûUd c¤Pe iμøð, c^êh¥ I Cnò\RMû¨ c¤Pe iμøð, iÚZae Rwc I RUaRMû¨ c¤Pe iμøð 
Aû¥Z\ò  Z Gjò iéÁòPe icPÉ _eÆe ijòû i´§~êq I icMâ RMû¨ Gjò _ZeÆeòøûZ cZ¤cPe ûòÂòò ejòQò PaZfò 
øjòPf @ûê¥qò Pja ^Zjó Z _eÆe c¤Pe i´§ aòùZe øeò RUa^øê øâòdZgUk øeò_ZeòPf c^êh¥ R^à iZ[ðø  
PjZA~ZG Z ‘ûû¨iéÁZß ûP\aZ^ê_âaòÁû¨’  C_^òh\e Gjò _\úòøê iàeY eLô icMâ iéÁò ijòû ^òRe i´§ aòùZe øeò 
^òPR @ZùeY_eZdY PjaZ PjCQò _âøéû @Z¤ZûàòøûZ  Z  
 

‘Pù÷û^¥ ùeòûZcéû’Pe øêjZ~ZAQò “iÚZae Rwc P\PL^Z P\PL ûZe cì©òð, iaðûâA jd ûZe AÁP\a Çì©òð”Z 
RPY _Z½Zû¥ \Zgð^òø øjòQ«ò, “bMaZ^u aZYU Pøak gZÈ_êeZYPe PfLZ^Zjó, aélfûZ, `êf`k, _ZjZW, _aðû I 
^\U icê\âPe c¤ PfLZ @Qò” - PûPa G iaê _XòaZ _ZAó cYòhe ùlê I jé\d [ôaZ \eøZe  Z   

 

@Zce iõNUd RUa^Pe Gbkò iμøð øòbkò I PøPû \éX Pi aòhdPe @ZPccZP^ øòQò øòQò @^êba øeò[ZC Z 
PûPa RUa^øê cZ]ê~ð¥cŠòû øeòaZøê PjPf iõN _âøZgòû gâUgâUVZøêeu C_P\gZcéû, ‘iõN^Uûò’ I ‘iõN-Piaø’ 
_êÉø / _ûâòøZMêWòø P\÷^ò¦ò^ (ÊZ]Zd cZ¤cPe) _ZV øeò Piiaêøê c^^ øeòaZøê Pja Z c^^ P~Pû @]ôø Pja 
^ò\ò¤Zi^ Piûòøò Piûòøò ùZfòa Z RUa^ beò ûZjZ jó Pja @Zce c^êh¥ûße iZ]^Z Gaõ Gjò iZ]^ZPe iò¡ò 
@ag¥¸ZaU  Z  c^êh¥ûße iZ]^ZPe iò¡  PjPf @[ðZû¨ c^êh¥ûßPe _âûòÂòû PjPf gâUgâUVZøêeu @ZgZ @ZPc @ag¥ 
_ì‰ð øeò_ZeòaZ  Z  

 

_â[Pc Mêeêgòh¥u c¤Pe iμøð aòhdPe @ZPfZù^Z øeòaZ :-  
G i´§Pe aòbò^Ü iÚZ^Pe ^òcÜcPû gâUgâUVZøêe øjòQ«ò, “ûêPccZP^ û Pøak PcZe GA R^àe gòh¥ ^êjñ,  

R^à R^àZ«eeê GA i´§ iÚZ_òû PjZA @Ziê@Qòö ûêPccZP^ cêqòøê c¤ ûêz øeò Pøak PcZ PiaZ I PcZ øZ~ð¥Pe 
ijZd PjaZ _ZAñ PcZ iõMPe R^à R^à ]eò Nìeò aêfêQ, icd PjPf iaê RZYò _Zeòa Z a›! cêñ P~PûPaPk 
ûêccZ^ue Mêeêûß aeY øeòP^AQò, PiPûPaPk RMûe P~CñVZPe [ôPf c¤ cêñ iað\Z ûêccZ^ue cwk ùò«Z 
øeê[ôaò  Z  ûêPc Pøak PcZe gòh¥ ^êjñ , cêñ ûêccZ^uê _êûâø^¥Z _eò PiÜj ùlêPe P\Lô[ZG  Z  @ZgZ @Qò, PcZ _âûò 
c¤ ûêccZ^ue Pijò_eò ijé\d bZa icdPe _âûòÂòû Pja Z”  “Pøak cª MâjY øPf Pøjò gòh¥ jê@«ò ^Zjó,  
aògßZi øeò c^_âZY XZkòP\A ^ _ZeòPf gòh¥ PjaZ aé[Z  Z  a›! ûêPccZP^ jó PcZe @ZgZ beiZe iÚk, cêñ iûé¾ 
^d^Pe  ûêccZ^ue baòh¥û RUa^ _âûò ùZjóejòQò  Z” 

 

“gòh¥ _âZYPe Mêeêue aòøZg ^ PjPf gòh¥ûß aé[Z” Z “Mêeê gòh¥ i´§ ^òøúeê ^òøúûe iμøð Z”  “gòh¥e 
øf¥ZY iZ]^ PcZ RUa^e GøcZûâ aâû Z” 
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C_PeZq aZYUMêWòøeê RYZ~ZG- MêeêP\a gòh¥bqcZ^uê PicZ^u _òûZcZûZuVZeê c¤ @]ôø PiÜj\éÁòPe 
eLô PicZ^ue baòh¥û _âûò iûû \éÁò eLô[Z«ò  Z    

 

^òRe aZ_Z cZ’ PaZfò G RMûPe ~ZjZuê @ZPc RZYê PicZP^ Pøak ûZu @Ròðû iμ©òe C©eZ]ôøZe P\A 
_Ze«ò G _Zeòe RUa^ aZ RUaòøZ ^òaðZj _ZAñ   Z  cZûâ Mêeê G _Zeò I @Ze _Zeò Cbd _Zeòe bZe P^A[Z«ò, RUa^e 
iaðPgâÂ _âZ_¥ P~Cñ cêqò Pi (Mêeê) P\A[Z«ò, ûZu a¥ûUû cêqò P\aZe lcûZ @^¥ øZjZeò ^Zjó   Z  Pi[ôfZMò ûZue 
C\¨PNZhY “cêqò_[ _â\gð^ øeòaZ PcZe øZ~ð¥, P~CñcZP^ PcZ C_Pe ^òbðe øeòQ«ò cêñ PicZ^uê jZû ]eò 
cêqò]Zcøê P^A~òaò  Z  ûêc Mêeê P~ ‘i\¨Mêeê’ G aògßZi \éX [ôaZ \eøZe Z’’  G i´§Pe Pi _êYò øjòQ«ò , 
“P~CñcZP^ PcZ C_Pe ^òbðe øeò aiòQ«ò PicZ^ue cêqò ^ PjaZ _~¥« PcZe c¤ cêqò ^Zjó Z” cêñ PicZ^uê jZû 
]eò cêqò]Zcøê P^A~òaò  Z  PcZPû iaê ic_ðY øeò\ò@, P\L cêñ ûêc _ZAñ øY øeò_ZeêQò  Z ûêPc ûêc jé\Z]Ze gì^¥ 
øeò\ò@  Z cêñ _ì‰ð øeòP\aò  Z eòq jê@ , cêqò ^ò@”  ö gâUgâUMêeêP\aue _âPû¥ø aZø¥ jó gòh¥bqcZ^ue cwk ^òcò© 
CŸòÁ Z   

G iμøðPe _ê^½ Pi øjòQ«ò – “ûêPccZP^ PcZ gòh¥, _êYò ûêccZ^u c¤Pe @P^ø PgâÂ bq c¤ @Q«ò, 
ûêc icÉue iμì‰ð bZe PcZ C_Pe ^¥É, P~CñcZP^ PcZ C_Pe ^òbðe øeòQ«ò PicZ^uê jZû ]eò cêñ cêqò]Zcøê 
P^A~òaò Z i\¨Mêeêu PgâYUPe P~CñcZP^ b©òð PjZAQ«ò PicZP^ icPÉ C©U‰ð PjPa – G[ôPe aò¦êcZûâ iP¦j 
^Zjó,  Pøak aògßZi I ^òbðeûZ @Zag¥ø  ö GjZ a¥ûUû ûêPccZP^ @ZC øò iZ]^Z øeòa ?  ûêccZ^u _ZAñ cêñ icÉ 
iZ]^Z øeò iZeòQò  Z’’    

 

“cP^ øeòa cêñ ^òû¥PfZøe ^òû¥_êeêh; @ZC ûêPccZP^ PcZe ^òû¥ iwU aZ _Zhð\ Z RMûe øZ~ð¥  
Pa¥Z_P\gPe, fUkZQkPe ûêccZ^uê cêñ iwPe ]eò PMZúòG PMZúòG @ZaeY _ò§ZA G RMûøê P^A @ZiòQò  Z  cêñ 
ûêccZ^uê ^òû¥]Zceê iõiZeøê úZYò @ZYòQò, _êYò ^òû¥]Zcøê P^A~òaò Z’’ 

 

“bqgòh¥uVZeê PcZe @ZC Pøjò _âòd ^Zjó, PicZ^u iêLgZ«ò aò]Z^ øeòaZPe PcZ RUa^ C›MðUøéû ö” 
“bqcZ^u fZMò cêñ bMaZ^uê  _~ð¥« bêfòQò Z bqcZ^uê ]eò cêñ @Z¤Zcô¥ RMûPe iõiZeU ö”  
 

“a› ! cêñ P~ bMaZ^uê bêfò ûêccZ^uê jñò iZe øeòQò Z ûêccZ^uê bêfò~òaò øò_eò ? ûêccZ^uê  bêfòMPf 
PcZe @ZC ejòa ø’Y ? ûêPccZP^ P~  PcZe  jé\d^òøê¬e gê@ZgZeU  Z  iøZk – iõ¤ZPe ûêccZ^ue øZøkU PcZ 
\é\dûªUPe ^ aZRòPf cêñ   P~ @iÚòe PjZA_PW  Z _âûò cêjì©ðPe ûêccZ^ue  ià éûò RZMâû PjZA PcZPû 
bZaeZR¥Pe  _âûòÂòû øeê@Qò ö”   

 

“@ZPe, ûêPccZP^ PcZPû bêfò~Z@ ^Zjó Z  cêñ bMaZ^uê bêfò~ZA ûêccZ^u ùò«ZPe jé\d _ì‰ð øeò eLôQò  Z  
cêjì©ðø _ZAñ c¤ cêñ ûêccZ^uê bêfò _Zeê^Zjó ö”   

 

“PcZ C_Pe iaê bZe QZWò \ò@, @Z¤Zûàòø C^Üûòe bZe PcZ C_Pe f\òP\A ^ò½ò« PjZA ej Z cêñ ûêce iaê 
bZe aj^ øeòaò, Gjò _Z__uòk RMûeê ûêccZ^uê ^òû¥ PR¥Zûòcðd RMûøê úZYò P^A~òaò ö”  

 

“Mêeêue @Z\gðøê eì_ P\aZ ^òcò© ûêccZ^ue RUa^ Z  Gjò @Z\gð, Gjò fl¥ ûêccZ^u c^Pe CRßk [ôPf, 
ûêPccZP^ ^òû¥ ^ìû^ øcðPe @Zûà^òPdZM øeò_Zeòa Gaõ PiA øcð c¤ P\A @céû @ZjeY øeò_Zeòa ö ûêPccZP^ 
Mêeêue CPŸg¥ iZ]^e _âZYa« ~ª Z”  _âøéû gòh¥ PjZA _ZeòPf Mêeêue c~ð¥Z\Z aé¡ò jêG  Z  GjZe C\ZjeY ÊZcU 
Êeì_Z^¦ I P~ZMZ^¦ _âbéûò; ÊZcU aòPaøZ^¦ c¤  Z  
 

“a› ! ûêce @¤Zûà¥ RUa^e bZe cêñ PÊzZPe aj^ øeòQò, ~\ò PcZ _âûò aò¦ê cZûâ aògßZi [ZG, PûPa ûêce 
@ZC PøKYiò ùò«Z øeòaZe ^Zjó, ûêPc PøKYiò @Z¤Zûàòø øZ~ð¥øcð ^ øeò jiò PLkò aêfòPf c¤ cêñ ûêce cwk øZc^Z 
^òdû øeê[ôaò Gaõ ûêPccZP^ PcZ icZ^ Mûò fZb øeòa ö”   
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C_PeZq aZø¥MêWòøe @ZPfZù^Z I _~ð¥ZPfZù^Z ~[Z~[ bZaPe øeò_ZeòPf  Mêeêgòh¥ue iμøð aòhdPe 
ic¥ø¨ C_f²ò Pja Z Mêeêgòh¥ i´§ PøKYiò _âøZPe ÊZ[ðe i´§ ^êPjñ Z gòh¥ bòûPe øò_eò @ZûàRZMeY Pja Mêeê 
^òüÊZ[ð bZaPe Pi[ô_ZAñ ~ZjZ øòQò øeò[Z«ò  Z  

 

MêeêbZA I cZ’cZ^u c¤Pe iμøð:- 
gâUgâUVZøêe øjòQ«ò, ‘_âZYe GZ÷÷øZ«òø còk^ I aòPeZ]e GøZ« _eòjZe PjCQò iõNe cìk cª Z’  @ZccZ^ue 

iμøð Pøak @Z¤Zûàòø, Pa÷hdòø iμøð eLôPf icdPe GjZ aòPeZ] iéÁòe øZeY PjZA[ZG  Z  Pi[ôfZMò @ZccZ^ue 
_eòùd_ûâ cZ¤cPe @ZccZ^uê iûøð øeò\ò@Z~ZAQò Z cZûéRZûòe i¹Z^Pe P~_eò @Z* ^ @ZPi Pi[ô_ZAñ @Zcøê 
^òŸòðÁ bZaPe iZa]Z^ øeZ~ZAQò Z _eòùd _ûâPe _â\© ‘Piaøu _âûòmZ’ I ‘iûøð C_P\g’ cZ¤cPe @ZccZ^uê 
gê¡ @ZùeY_eZdY PjaZøê iìù^Z _â\Z^ øeZ~ZAQò Z ‘iõN^Uûò’ _êÉøúòPe c¤ G aòhdPe aòbò^Ü RZMZPe aòÉéû 
@ZPfZù^Z øeZ~ZAQò Z  PcZú C_Pe @Zce _eÆe c¤Pe @ZkZ_-@ZPfZù^Z P~_eò _eÆe c¤Pe aòeqò C_ôZ\^ 
^ øPe Pi[ô_ZAñ ~ûÜaZ^¨ PjaZ ö ‘iõN^Uûò’ _êÉø a‰òðû ^òdcMêWòø ^òÂZe ij _Zk^ øeò _ZeòPf 
MêeêbZA/cZ’cZ^u c¤Pe iμøð \éXUbìû PjaZ iõPM iõPM @ZPccZP^ gâUgâUVZøêeue _âUûòbZR^ PjZA_ZeòaZ I 
iõNPe gévkZ aRZd ejòa   Z    

gâUgâUVZøêe c¤ G i´§Pe øjòQ«ò, “ûêPccZP^ GøZ Mêeêue gòh¥, ûêPccZP^ Gø _òûZue i«Z^, 
ûêccZ^ue fl¥ Gøö” ûêccZ^uVZPe aòPeZ]e bZa @Ziòa aZ øZjóøò? 
 

_ZeÆeòø a¥ajZe iμðøPe gâUgâUVZøêeue ^òcÜfòLôû  aZYU  @ZccZ^ue _âYò]Z^P~ZM¥  
 

1.  iZa]ZP^ iõiZe øeòI, iZ]ZePYe ijòû cògòdZ ~ZAI^Z ö 
2.  øZjZeI øZP~ð¥ icZPfZù^Z øeòI^Z, øeòPf bMaZP^e¨A P\ZhMêY aòùZe øeZ jAPa ö 
3.  PûZceZ @P^¥e P\Zh P\L^Z , P\LôPa ûZe Mê^úZ, @Ze ^òPRe P\ZhúZ Z PfZPøe GøúZ P\Zh P\LôPfA ûZe 
_âûò aòP\ßh bZa P~^ ^ @ZPi ö ûfòPd P\LPû jPa PfZøúZe PøZ^ Mê^ @ZPQ øò ^Zö GA jf iZ]êûß ö 
4.  øZjZPø ^ò¦Z, jòõiZ,aZ NéYZ øeòI ^Z ö ia A P~ ûZe aòøZg ö 
5. PûZceZ iøk _âøZe aòPeZ] P[Pø ^òPRP\e cêq eZLPa ö PûZceZ øZPeZ ø[Zd _âûòaZ\ øeòaZe @ZPM 
bZPfZbZPa ùò«Z øe ö øZPeZI iPw aòPeZ] øeòI^Z ö 
 

c^êh¥ I P\aûZu c¤Pe iμøð-   
gâUc\¨ bMa\¨ MUûZ G aòhdPe øjòQ«ò – 

“P\aZ^¨ bZadûZP^^ Pû P\aZ bZad«ò aü 
_eÆe bZad«ü Pgâdü _ec aZ_¨i¥[ Z”  

 @[ðZû¨ Gjò ~m \ßZeZ ûêPccZP^ P\aûZcZ^uê i«êÁ øe I P\aûZcZP^ c¤ ûêccZ^uê i«êÁ øe«ê  Z  
Gjò_eò _eÆe iP«Zh aò]Z^ \ßZeZ ûêPccZP^ _ec cwk fZb øeòa  Z    

 

^a]Z bqòe @^êgUk^ øeê[ôPf cjZeZR @´eUh Z [Pe \êaðZiZ Ehòu  \ßeZ @bòg¯ PjZA Pi gâUbMaZ^¨uê 
Pøak Éêûò cZûâ øeP« iê\gð^ øò_eò bZaPe ûZuê elZ øeò[ôPf I \êaðZiZ Ehò @^P^¥Z_Zd PjZA eZRZ 
@cßeUhue geY _gò[ôPf PiA @ZL¥ZdòøZúò jêGû bq bMaZ^u c¤Pe iμøð ic¥ø¨ bZaPe iìùòû øeêQò  Z 
\ßòûUdPe _ZŠacZ^uê c¤ \êaðZiZ Ehòu PøZ_eê gâUøé¾ elZ øeòaZ NúYZ icPÉ _âZd RZY«ò  Z  GjZ a¥ûUû bMaZ^¨ 
gâUøé¾ eZRZ \êP~ð¥Z]^ue @Zûò[¥ a\kPe aò\êeu MéjPe aò\êeu ÈUuVZeê ø\kUe PùZ_Z LZAaZ MÌ  
iaðR^aò\òû Z Êdõ RM^ÜZ[ue øZ*ô @bò~Z^ û Cøôk AûòjZie Gø PMZ÷÷eaZaj NúYZ  Z  Gjò_eò ajê C\ZjeY 
\ò@Z~ZA_ZPe   Gjò _âiwPe ö 
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c^êh¥ I _gê_lUu c¤Pe iμøð- 
@Zce cZ’ ûòP^Zúò PaZfò øêjZ~ZG  Z  _â[Pc ^òRe R^àøfZ cZ’, 2dPe _é[ôaU cZûZ aZ R^à cZúò I 3dPe 

PMZcZûZ Z  GA ûòP^Zúò cZ’ue i~ûÜ _Zkòû PjZA @ZPccZP^ ]eZ]ZcPe a*ô[ZC Z  R^àøfZ cZûZue @a\Z^ 
aòhdPe øZjZe i¦UjZ^   PjaZe _âgÜ ^Zjó  Z _é[ôaU cZûZ ûZue alùòeò gi¥ C_ôZ\^ øeòaZ iPw iPw @Zcøê ûZ’ 
alPe iÚZ^ P\A ]ZeY øeò[ôaZeê @ZPc a*ô[ZC Z R^àøfZ cZ’ @Zcøê Pg÷ga @aiÚZPe ûZ É^¥_Z^ øeZA 
fZk^_Zk^ øeò[ZG cZûâ, PMZcZûZ gògêVZeê aé¡ _~ð¥« icÉuê ûZe lUe _â\Z^ øeòaZPe úòøòG aò øêY×Z _âøZg øeò 
^ [ZG Z  Gjò_eò @^¥Z^¥ _gê_lUu ijòû cZ^aicZRe iμøð Z øêøêe û c^êh¥e iaêVZeê aògßÉ iZ[U  Z  Pi P~ 
PøKYiò aò_\øê G_eòøò céûê¥bdøê c¤ LZûòe ^ øeò ûZe cê^Uae _âZY a*ZAaZe ajê \éÁZ« @Qò Z ajê\ò^ _ìPað 
_Xò[ôaZ ‘]eòûâU’ i´Z\_ûâe PMZúòG _âa§e C¡éûZõg PfLêQò Z   

  

“The more we see men, the more we love dogs” – GjZe @[ð PjfZ “@ZPc cYòhøê P~ûòøò @]ôø 
P\LêQê, øêøêecZ^uê Piûòøò @]ôø bf _ZCQê  Z”  GA aZø¥e bòûòeò @[ðúò PjfZ- cYòhøê aògßZi ^Zjó, cYòh C_Pe 
@ZiÚZ eLô Pja ^Zjó, cYòh øéûNÜ,cYòh øZjZøê bf _ZG^Zjó øò cYòhøê bf _ZA Pja^Zjó, cYòhe _âøéûò PMZkò@Z 
cògZ, Pi PøPûPaPk PøCñ _âøZe a¥ajZe P\LZAa, øjò Pja ^Zjó Z  iaêVZeê cZeZûàø PjfZ; c^êh¥ aê¡òcZ^ iû, 
øò«ê ûZe cZ^iòø I PaZ÷¡òø aòøéûòe iUcZ ^Zjó  Z aeõ _gêøê, aòPghûü øêøêeøê cYòhVZeê @]ôø aògßZi øeòPja, 
øêøêeøê bf _ZA Pja Gaõ Pi c¤ cYòhøê bf _ZAaZ P`eZA P\A_ZPe  Z cZûâ cYòh ? @i¸a! @ZC PMZúòG 
ø[Z PjfZ cYòh Qk^Z I _âûZeYZ øeò_ZPe, cZûâ Pi_eò Pø÷Yiò _gê_lU øe«ò ^Zjó Aû¥Z\ò  Z  _gê_lU PøPaaò 
øéûNÜ jê@«ò ^Zjó  Z PicZP^ iað\Z øéûm ej«ò  Z  GjZe C\ZjeY @ZP¦âZøäòi¨ I iòõj Z  øò«ê c^êh¥ icd icdPe 
øéûm PjaZ \ìPe [ZC, øéûNÜûZe ùec iUcZøê c¤ ú_ò ~ZG   Z 

 

_gê_lUue @^êba gqò c^êh¥ ûêk^ZPe PXe PagU, PøKYiò P\÷aU\êaòð_Zøe i¸Za^Z P\LZP\Pf 
PicZP^ @ZMeê ûZjZ RZYò_Zeò iûøðûZ @af´^ øeò[Z«ò  Z G_eòøò PicZ^ue @ZaZiiÚkU c¤ _eòû¥ZM øeò @^¥ 
^òeZ_\ iÚZ^øê ùZfò~Z«ò  Z  

 

c^êh¥ I aélfûZ c¤Pe iμøð- 
RPY _Z½Zû¥ \Zgð^òø øjòQ«ò- “bMaZ^u aZYU Pøak gZÈ_êeZYPe PfLZ ^Zjó  Z  aélfûZ,`êf`k, ^\U 

icê\â,_ZjZW _aðûPe c¤ PfLZ@Qò Pøak _Xò_ZeòPf PjfZ  Z _XòaZ _ZAñ \eøZe _âmZùlê  Z  PicZP^ _eÆe 
c¤Pe øP[Z_ø[^ øeò[Z«ò I bZae aò^òcd c¤  øeò«ò; c^êh¥ iõMPe c¤ øP[Z_ø[^ I bZa aò^òcd øe«ò Z 
Pi iaê aêSòaZøê gê¡ _âmZgqò @Zag¥ø  Z” 

 

gâUgâUVZøêe øjòQ«ò- “_âøéû gòlZfZbPe P~PûPaPk RUa, RMû¨ I bMaZ^u @Pz\¥ i´§ jé\dwc 
øeò_Zeòa, PiPûPaPk bMaZ^¨ gueZùZ~ð¥u bZhZPe, “cZûZ ù _ZaðûU P\aU _òûZ P\PaZ cPjgßeü, aZ§aZü 
gòabqZ½ ÊP\PgZ bêa^ûâdc¨”- Gjò iêcjZ^¨ C\Ze bZa, @PQ\¥ P_âcbZa aêSò_Zeòa Z PiPûPaPk cêñ aZ @jõûße 
iõøU‰ð MŠò aògßcd _âiZeòû Pja Z  RMû¨ ÊZ[ðPe @ZûàÊZ[ð _\\kòû PjZA~òa  Z”  

gâUgâUVZøêe ùeYZgâòû 
g¥Zciê¦e cjZ«ò 

i\i¥,  Pø¦â _eòùZk^Z cŠkU  
 

Kw[Ô, DÒrS_Ð, AcúÐbÞcÐ_, _ÞtÐ, LÊjúÐ `Íbó[Þ AjÊeÞL jÞwÞ mÐb LeÞaÐ @Ò`lÐ jÐ^ÐeZ ÒmÐL ÒkÐB ekÞaÐ bm Ð 
 
ÒdDÜcÐÒ_ AcúÐLÊ LÐc, ÒLÐÍ^, ÒmÐb, ÒcÐk, c] J cÐjúdàÔÐ]Þ ]éÐeÐ Ao_ð Le«Þ, ÒjcÐ_*e BtÞÍ¯e, Ò]ke, c_e J 
aÊwÞe Ò[S _½ kÊH Ð   (_ÞNc jË[Í) 
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bNaÐ_*e SN[ÒjaÐe A]hà 
 

Ac jÕO, _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO ÒNÐVÞH ÒjaÐcËfL @_ÊºÐ_ Ð `ÍÒ[ÔL jÕOÒjaÑ b¦*e Qec mlÔ _Þ[Ô 
ÒmÐLe _Þ[Ô ÒjaL ÒkaÐ Ð ÒjaÐ Ace mlÔ J ÒjaÐ Ace jÐ^_Ð Ð ÒjaÐ @\à jÊM Ò]aÐ Ð dÐkÐ LÒm ÒjaÔ j«Ê½ 
kÊ@«Þ [ÐLÊ ÒjaÐ LÊkÐdÐH Ð jÍ½Ð J [Ð* jó½Þ Db¯*e ÒjaÐ LeÞ jÍ½Ð*e jÒ«Ði aÞ^Ð_ LeÞaÐ kÞÜ Ace jÐ^_`xÐ Ð 
hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒdDÜ ÒdÐS_ÐVÞ H SN[Òe LÐdàÔLÐeÑ LeÐBaÐLÊ AjÞR«Þ, [ÐkÐ kÞÜ [Ð*e H`ÐeÞe LÐc Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe 
AcLÊ [Ð*e H`ÐeÞe bÐe Ò]B [Ð*e HkÞ SN[kÞ[Le LÐdàÔÒe jkÐ¯[Ð LeÞaÐLÊ AsÐ Ò]aÐ jÕÒN jÕÒN Òj 
Ace `e`ÐeÞe bÐe Ò_Òm ÒaÐmÞ `Í[Þàhöä[Þ `Í]Ð_ LeÞR«Þ Ð Ace Ò]kyÞ[Þ LÐfÒe HkÞ LcàbËcÞ bËÒmÐLÒe [Ð*e 
ÒjaÐ LÒm dÐB Ace ÒjaLÒ]k NWÞ[ Òka J Ò]kÐ«Òe AÒc ÒjB ÒjaLÒ]kLÊ AhÍ¯ LeÞ _Þ[ÔÒmÐLÒe [Ð* 
_Þ[ÔÒjaÐÒe _ÞdÊ¦ ekÞ QÞe]Þ_ _ÞcÒ« _Þ[ÔÐ_t AjéÐ]_ LeÞ`ÐeÞaÐ Ð Òd`eÞ Í̀[Þ]Þ_ ÒMfÊ\ÞÒm dÐB ÒMfÐfÑÒ]k 
(athletic body) [ÞAeÞ kÊH, ÒjkÞ`eÞ `Í[Þ]Þ_ ÒjaÐ LeÊ\ÞÒm dÐB Ace ÒjaL heÑe NWÞ[ Òka Ð ÒjaÐ LÞ`eÞ 
LeÞaÐLÊ Òka Òj aÞi¯ jËQÐB Ò]B  hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ Òd [ÊÒccÐÒ_ bNaÐ_*e SN[ÒjaÐe A]hàÒe ÒjaÐ 
LeÞa Ð LÐeZ bNaÐ_ ÒkDR«Þ SN[e jaàÒhÍº ÒjaL Ð HkÐ HL jÐ^_ jÕÒL[ ÒkÐB\ÞaÐeÊ, bNaÐ_*e 
SN[ÒjaÐe A]hà L@Z [ÐkÐ Ace SÐZÞÒ_aÐe AahÔL[Ð ekÞRÞ Ð Òj\ÞeÊ ÒLÒ[L aÞbÞ_ðjË[ÍeÊ jÕNókÑ[ ÒkÐB 
_ÞcðÒe Í̀]r ÒkmÐ Ð 
 

bNaÐ_*e SN[çÒjaÐe A]hà 
 

1) c_ SÐZÞ ÒjaÐ - bNaÐ_ jcª* c_L\Ð SÐZ«Þ ÒaÐmÞ Òj WÞLç WÞLç ÒjaÐ LeÞ `Ðe«Þ Ð AcLÊ c^Ô 
ÒjaÔ*e c_ SÐZÞ ÒjaÐ LeÞaÐ AahÔL Ð c_ L\Ð _ SÐZÞ `ÐeÞÒm WÞLç ÒjaÐ ÒkÐB `ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð _ÒQ[ç 
"cÊNàÐ LÐ SÐ_ N¯Ð, ÒmLÞ_ cÞAÜSÑ ÒLÐ cSÐ Ò_kÞÜ A¯Ð' `eÞ ÒkÐBdÞa Ð dÐkÐ*e ÒjaÐ LeÞaÐ [Ð*Ê bm 
`ÐBÒm dÐB AÒc [Ð* c_L\Ð SÐZÞ `ÐeÞaÐ Ð WÐLÊe*Ê bm `ÐBÒm dÐB WÐLÊe* ÒjaÐ LeÞ `ÐeÞaÐ LÐeZ 
bm `ÐBaÐe akÞÓ Í̀LÐh kÞÜ ÒjaÐ Ð 

 

2) ÒjaÐÒe `Ð[e @«e _ÐkÞÜ - bNaÐ_ ÒdcÞ[Þ ]¯ÐaÐ_ ÒjcÞ[Þ _ÔÐ¯aÐ_ c^Ô Ð Òj LÐkÐLÊ Lcç ]¯Ð, LÐkÐLÊ 
ÒahÑ ]¯Ð Le«Þ _ÐkÞÜ Ð jc]hàÑ ÒkÐB jcª*Ê [Ð*e `ÍÐ`Ô `Í]Ð_ Le«Þ Ð 

 

3) A[êa[ç ]hà_ LeÞ ÒjaÐ - bNaÐ_ SÐZ«Þ Òd Òj dÐkÐe ÒjaÐ LeÊR«Þ Òj [Ð*e A[êjéeË`, Òj _ÞÒS kÞÜ 
[ÐLÊ jó½Þ LeÞR«Þ, NYÞR«Þ _ÞS D`Ð]Ð_Òe Ð jÕjÐemÑfÐ _ÞcÞr Òj cÐ¯Ðaó[ ÒkÐB bÞ_ð bÞ_ð eË` ^eÞR«Þ J 
jé[§ jrÐ bfÞ AÒ`lÞL bÐaÒe (relatively) Í̀[Ñ¯cÐ_ ÒkDR«Þ Ð Í̀Ló[Òe (absolutely), SÑacÐÒ_ 
jcÒª [Ð* A[êjéeË` Ð ÒjkÞ`eÞ AÒc _ÐeÐ¯Z sÐ_Òe SÑaÒjaÐ aÐ hÞasÐ_Òe SÑaÒjaÐ LeÞaÐLÊ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞÒ~àh Ò]BR«Þ Ð 
 

4) ÒjaÐÒe ÒRÐV aX aÞQÐe _ÐkÞÜ - Òd`eÞ [ÊfjÑ`[ÍÒe ÒRÐV aX aÞQÐe _ \ÐH ÒjkÞ`eÞ ÒjaÐÒe ÒRÐV aX 
aÞQÐe _ÐkÞÜ Ð jaÊ ÒjaÐe DÒ~hÔ J $f jcÐ_ Ð 
 

5) _Þe«e ÒjaÐ - bNaÐ_ _Þe«e ÒjaÐ LeÊ\Ð«Þ Ð ÒNÐVÞH cÊkËrà d]Þ [Ð*e LeÊZÐ LVÐl at ÒkÐBdÞa Ò[Òa 
aÞhéaÍkêÐ¨ ÒeZÊ ÒeZÊ ÒkÐB MjÞ `XÞa Ð HkÞ [réVÞLÊ jÐ^ÐeZ* ]ó½ÞLÊ AZÞaÐ `ÐBÜ `Í[ÑLÐ[êL bÐaÒe SN[e 
_Ð\ hÍÑSN_ðÐ\*e AMÞ`[Ð _ÐkÞÜ Ð AMÞ`[Ð \ÞÒm jÞ_Ð `XÞdÐB ]ó½Þ @`jÐeÞ[ ÒkÐBdÞaÐe b¯ ekÞa - cËfeÊ 
`mL _ÐkÞÜ Ð 
 

6) sÐ_ Ë̀aàL ÒjaÐ - bNaÐ_ `ËÀàsÐ_Òe `Í[ÞºÞ[ \ÐB ÒjaÐ LeÊ\ÞaÐeÊ SN[e ÒhÍº ÒjaL ÒkÐBR«Þ Ð LÐeZ 
"@sÐ_Ñ* ]éÐeÐ ÒjaÐ kÊH _ÐkÞÜ' Ð 
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7) yÞ[`Ís ÒkÐB ÒjaÐ - ÒjaÐ LeÊ\ÞaÐ ÒaÒf Òj LÐkÐeÞ _ÞtÐ `ÍhÕjÐe @Ò`lÐ eM«Þ _ÐkÞÜ LÞcéÐ Ò[ÐiÐc] 
QÐkÐ«Þ _ÐkÞÜ Ð  
 

8) A_t c_Òe ÒjaÐ - A_t c_Òe ANÍk J A«eÞL[Ð jk _ÞºÐ`e bÐaÒe Òj ÒjaÔLÊ `ÍÐ`Ô @_ÊdÐ¯Ñ 
A_t `Í]Ð_ LeÞ\Ð«Þ Ð ÒjkÞ`eÞ AÒc A_t c_Òe A_tc¯*Ê A_t `eÞÒaiZ LeÞaÐ Ð 
 

9) NÊeÊ ÒjaÐ - jó½Þ J jÕjÐemÑfÐWÐeÊ Aec÷ LeÞ _Þ[ÔmÑfÐ `dàÔ« bNaÐ_ NÊeÊ*e kÞÜ ÒjaÐ Le«Þ Ð  
SN]çNÊeÊkÞÜ _Þ[ÔÒmÐLÒe _Þ[Ô`ÊeÊi ÒkÐB jNÊZ _ÞNàÊZe juÞyfLÊ JkìÐB AjÞR«Þ J jó½Þ yÞ[Þ m¯e LràÑ 
SN³__Ñ _ÞSLÊ A_t]Ð¯Þ_Ñ aÐ kìÐ]Þ_Ñ h¦Þ eË`Òe aÞLhÞ[ LeÐB Òj juÞyfLÊ AÒeÐkZ LeÞR«Þ Ð  
ÒjWÐÒe Òj `ËÀà _ÞNàÊZ J `ËÀà jNÊZ eË`Òe _Þ[ÔmÑfÐe[ @R«Þ Ð  

 

NÊeÊ* ÒjaL jaÊÒaÒf bNaÐ_ Ð  ÒLaf bNaÐ_ kÞÜ NÊeÊ* ÒjaÐ Le«Þ Ð  bNaÐ_ dÐkÐ* @«eÒe Òd[ÞLÞ 
aÞLhÞ[ ÒkÐBDW«Þ Òj Òj[ÞLÞ NÊeÊÒjaÐ LeÞ`Ðe«Þ Ð Òj dÐkÐ* @«eÒe `ËÀà eËÒ` aÞLhÞ[ ÒkÐB DW«Þ Òj ÒjaLVÞ 
bNaÐ_ `ÐmVÞ dÐH Ð @\àÐ[ç Òj jéeË` mÐb LÒe J bNa[ç jéeË`Òe `Í[ÞºÞ[ ÒkÐBdÐH Ð Ò[ZÊ NÊeÊÒjaÐ kÞÜ A[êsÐ_ 
mÐb LeÞ jéeË`Òe `Í[ÞºÞ[ ÒkÐB`ÐeÞaÐe jkS J jef jÐ^_Ð Ð HkÞ `eÞÒ`ÍlÑÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÐZÑ - ""SÑa_e 
mlÔ j[ÔmÐb Ð ÒjkÞ j[ÔmÐbe ]ÊBVÞ QÞe«_ `xÐ @RÞ Ð `Í\cVÞ LÒWÐe j_ðÔÐjÒdÐN, @`eVÞ aÍkêaÞ]ç NÊeÊ* ÒjaÐ Ð 
j_ðÔÐjÒdÐN @amcé_Òe j[ÔmÐbe AhÐ jÊ]Ëe`eÐk[ Ð jÐ^ÐeZ* `lÒe [ÐkÐ @jc÷a Ð NÊeÊÒjaÐ `\ jkS J 
jef Ð hÍÑNÊeÊÒ]a akÊ jÐ^_ bS_ LeÞ ÒdDÜ A^ÔÐ[êÞL jÕ`] mÐb LeÞR«Þ, HLcÐ[Í jaàÐayÐÒe [Ð*e ÒjaÐ LeÞaÐ 
]éÐeÐ kÞÜ hÞiÔb¦cÐÒ_ Òj jcª A¯r LeÞ `Ðe«Þ J QecÒe hÍÑNÊeÊÒ]a* N[Þ mÐb LeÞaÐLÊ jlc kÊ@«Þ Ð''  

 
"ÒdÐNaÐhÞº eÐcÐ¯Z' c^Ô HkÞ [réLÊ `Ê½Þ LeÞ LkÞR«Þ - Ò]ßé[ bÐaÒe NÊeÊ* ÒjaÐ, `ËSÐ J QÞ«_ LeÊ LeÊ 

Ò]ßé[ ÒaÐ^ QÐmÞdÐB @Ò]ßé[ bÐae @_Êba AjÞdÐH Ð HkÐ kÞÜ h*e* c[ J ÒNßÐeÐ=* `\e c Ê̂e jc_é¯ J Ac 
jÕOe bÐa^ÐeÐ Ð Ò[Òa Aj«Ê jcÒª cÞfÞcÞhÞ kÐ[ ^eÐ^eÞ ÒkÐB bNaÐ_* SN[ÒjaÐe A]hàÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* 
ÒjaÐ LeÞ A[êsÐ_ mÐb LeÞ jéeË`Òe `Í[ÞºÞ[ ÒkaÐ jÕÒN jÕÒN hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÐZÑ ""[ÊÒc bNaÐ_ ÒcÐke [ÊÒc 
ÒcÐe ÒjaL''e ckÞcÐ D`m•Þ LeÞ [Ð*e J [Ð* Í̀[ÞºÞ[ jÕOe ÒjaÐLeÞ ^_Ô ÒkÐBdÞaÐ Ð  

               hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
               XÐÓ Í̀ÒcÐ] LÊcÐe ckÐ«Þ 

jbÔ, ÒLtÍ `eÞQÐf_Ð c¨fÑ 

My Quest for Truth 
 
 

My parents are devotees of Shri Shri Thakur. Since my childhood, we have all grown up 
seeing my father regularly doing puja twice a day. I had been to Sunabeda Sakha Sangha a few times 
and was blessed with the opportunity of witnessing Shri Shri Thakur’s puja. 
 

I started worshiping Shri Shri Thakur after the demise of my father while I was in the USA. 
But the nagging question that was suppressed in my mind for years kept haunting me: “Why are we 
worshiping a Guru (a human being) and not any God or Goddess like others do?” Just because my 
father was doing, I started doing it but these questions would always crop up in my mind and demand 
an answer from me.  
 

Ergo, I turned to Shri Shri Thakur’s books and several Hindu scriptures for an answer. First, I 
got some answer in Sangha Sebaka (Part 1), where Guru Tattwa and theory on the Creation of the 
Universe are meticulously described. 
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Guru Tattwa: 
 

The Supreme Reality wanted to create this world. Prior to the Creation, He created a very 
separate and unique entity of Himself known as the Guru or the Guru Brahma. This Guru Brahma is 
in a perpetual state of eternal quiescent. It never changes.  
 

After the creation of Guru Brahma, a part of Himself disintegrated into various life forms. 
These are known as Atma or the soul. All the living beings are created from Him and have a soul, 
which is nothing but part of this Brahma. The worldly body that engrossed the soul changes, but not 
the soul itself.  
 

The reason of creating Guru Brahma is to retain the original identity of Brahma intact and not 
to lose it with the myriad worldly forms. 
 
My discernment:  

It was not so hard for me to understand, I could map it to my day to day life. When I go out of 
my house, I always keep reference points on my way, to be back to the same place. My reference 
points are the distinct landscapes viz., my house, street names, etc. those which have to remain 
constant and should not change, similar to the Guru Brahma.  
 

There is another fact also. Every moving things move around something that is static in 
nature. Like the wheel rotates around an axle and the planets revolve around the sun while the axle 
and the sun remains static.   
 

Occasionally, this Supreme Creator (Guru Brahma) is manifested in a human form known as 
the Satguru (Sadguru). Shri Shri Thakur has identified Himself as a Satguru at various times. 
Satguru’s only reason of coming to this world is to remind human beings of their original identity 
(Swarupa Gyana).  
 

Although this was little convincing, I wanted to check other scriptures too.  
 

Shrimad Bhagavatam: 
My next search was “Shrimad Bhagavatam” which is widely popular and sacrosanct to all 

Hindus. Here in the 11th chapter (Ekadasa Skandha), Shri Bhagawan is telling Udhaba: 
 

jÐlÐÒ[ NÊeÊ Òd Chée    Ð    NÊeÊ*Ê _ cZÞa _e          ÐÐ 
NÊeÊVÞ jaà^cà cÒ¯        Ð    cÊkÞÜ ajB NÊeÊ Ò]Òk       ÐÐ 
H ÒO_Þ NÊeÊ bNaÐ_       Ð    Òj _ÊÒkÜ c_ÊiÔ jcÐ_     ÐÐ 
 

           Sakhyate  Guru  Je  Ishwar       |      Gurunku  Na Maniba  Nara     || 
                       Guruti  Sarba Dharma Maye    |       Munhi Basae  Guru  Dehe       || 
                       Ea Gheni Guru Bhagwan         |       Se  Nuhen  Manusya  Saman   || 

 

dÐa[ç Òa] Ë̀Àà _ÊÒkÜ       Ð   [Ða[ NÊeÊ ]ÑlÐ aÒk          ÐÐ 
c_ aQ_ _ÞS Ò]Òk        Ð   _ÞÒ[Ô ÒjaÞa NÊeÊ `ÐÒ¯        ÐÐ 
ÒcÐÒ[ `ËSÞa NÊeÊ Ò]Òk     Ð    ÒcÐ [kÊÜ NÊeÊ bÞ_ð  Ò_ÐÒk     ÐÐ 
 

                       Jabat    Beda Purnna  Nuhen    |      Tabat Guru Dikhya Bahe      || 
                       Mana Bachana NiJa Dehe        |       Nityae Sebiba Guru Paye           || 
                       Mote Pujiba  Guru Dehe         |       Mo Tahun Guru Bhinna Nohe   || 

                     - Oriya Shrimad Bhagavatam - By Jagannath Dash 
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Here Shri Bhagawan enunciates about the Guru (Satguru). He scrupulously narrates, “Guru is 

none other than I, Myself. Never, ever, consider Guru (Satguru) as an ordinary human being. Satguru 
is the manifestation of the Guru Brahma. Worshiping Satguru is the same as worshiping Me.”   
 

Shri Sankaracharya: 
 

Next I dived into the life history of Shri Sankaracharya, the greatest Philosopher of Vedanta 
in the history of the world. He is the profounder of “Advaita Vedanta”, the non dualistic aspect of 
Vedic teaching.  According to his philosophy, everyone is extension of Brahma - every human being 
and everything within this world. The Brahma (the absolute truth) and Atma (the soul) are one and 
the same. The life forms are the droplets from this Brahmic Ocean. No matter how tiny is the drop of 
water; it retains its property, similar to the tiny soul that retains all the attributes of the absolute truth 
(Brahma).  There is no difference between Jeeba (any life form) and Siva (the absolute reality).  
 

May be that’s the reason our tradition (enriched by Sanskara’s knowledge) teaches us to take 
the name of “Vishnu” whenever we step on someone inadvertently.  
 
But when it comes to the Guru, this eminent Vedic Philosopher of the world finds an exception. 
 

@Ò]ßé[Õ [ÍÞiÊ ÒmÐÒLiÊ _ÐÒ]ßé[Õ NÊeÊZÐ jk Ð 
“Advaitam    Trisu Lokesu      Nadvaitam      Guruna Saha” 

 
Sankaracharya candidly annotates that one should apply this non-dualistic philosophy to 

entire creations except to his own Guru (Satguru). From the above sentence, the greatness of Guru 
(Satguru) is amply evident in his teaching. 
 

Avatar vs Satguru: 
 

My next engrossment was into the internal life of our Shri Shri Thakur and was oriented 
towards visualizing and examining evidence where He has directly or indirectly tried to tell “Who He 
really is?”  
 

What caught the lion’s share of my attention and curiosity was the way Shri Shri Thakur 
vividly enlightens His disciples that “He is not an Avatar (an incarnation of God) but He is a Satguru 
(the preceptor of truth).” 

   
An Avatar is a celestial embodiment. The Avatar is born with a plethora of divine power and 

virtue. An Avatar descends to this world and induces mighty changes and revolutions. Lord Rama 
and Lord Krishna are considered as Avatars of Lord Vishnu. The scope and power of the Avatar are 
magnificent and could elevate a generation of human beings at once. They arrive with a 
magnanimous purpose, first to destroy all existing evil and, secondly, to create a new doctrine which 
is conducive to generation of that particular era. (Source: Swami Sivananda) 
 

Lord Rama and Lord Krishna had no physical entities. Their bodies were not made up of the 
five basic elements (pancha bhutam) of existence viz., earth, water, fire, air, and ether. They had 
divine bodies. They were ‘Chinmaya’ (embodiments of knowledge) though through countenance they 
looked all flesh and blood. They had no real birth or death like human beings.  They appeared and 
disappeared just similar to a Yogi. Ultimately, their bodies vamoosed into thin air and not 
relinquished on this world. There was no annihilation of their celestial bodies. (Source: Swami 
Sivananda) 
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Shri Shri Thakur is a Satguru. *He has been born evermore on this earth. When a common 
human being, with sustained sadhana from legion of births attains enlightenment in the final birth, the 
angelic will of Jagatguru blooms in him. Thus, in this life, He has realized Brahma and has become 
Satguru, the master of the truth. He has attained liberation.   
 

While trying to construe the characteristics of Satguru, #Swami Sivananda portrays in his 
book, “Guru Tattwa”:   
 

“Mere bookish acumen cannot make one a Guru. One who has studied the Vedas and who has 
direct knowledge of Atma (soul) through Anubhava (wisdom) can only be entitled as a Guru. A 
Jivanmukta or liberated saint is the real Guru or spiritual preceptor. He is the Satguru.  He is 
identical with Brahma or the Supreme Self. He is a Knower of Brahma.” 
 

“Possession of Siddhis is not the test to declare the greatness of a sage or to prove he has 
procured self-realization. A Satguru is glorified with countless Siddhis. He possesses all divine 
Aisvarya, all the wealth of the Lord. The Satguru is Brahma Himself. He is an ocean of bliss, 
knowledge and mercy. He is the captain of our soul. He is the fountain of euphoria. He eliminates all 
our troubles, sorrows, and obstacles. He carves out the most ethical divine path for us. He drops our 
veil of ignorance. He makes us immortal and celestial. He transmutes our lower, diabolical nature. He 
bestows us with the panacea of knowledge and emancipates us when we are drowning in this ocean 
of Samsara (worldly pleasures). Do not consider Him to be only a man. If you take Him as a man, 
you are a beast. Worship your Guru and bow to Him with reverence. Guru is God. A word from the 
Guru is a word from the God.”   

 
Man can only learn from man, and, hence, God teaches through a human body. In Satguru, 

one can find the ideal of perfection. He is the pattern into which you wish to mould yourself. Your 
mind will be convinced in a flash that such a great soul is fit to be worshipped and revered. 

 
My perception:   

Avatars are like large pool of nectar. The general mass is driven towards it to quench their 
thirst and release themselves from this cycle of birth and death. But a Satguru is like a small pot of 
nectar sufficient for His own disciples.  Hence, while an Avatar descends for collective benefit more 
like a community pond; a Satguru appears for individual benefits just like a house well. 
 

All said and done, my curiosity was getting subsided bit by bit. But I was wondering as to how 
it would be like worshiping Him as a real person before his mortal demise from this world.  
 

Shri Shri Thakur 
 

Shri Shri Thakur is a Satguru. He has mingled and become one and the same with the ultimate 
axiom (Guru Brahma) during Nirvikalpa Samadhi.  Not many returns from Nirvikalpa Samadhi 
except a majestic few through whom Jagatguru wishes to do some exalted work in this world. While 
trying to explain the state of Nirvikalpa Samadhi, Shri Shri Ramakrishna Paramansha tells, “Once a 
salt doll dived into the sea to fathom the depth. But once it immersed into the sea, it dissolved and 

                                                 
*
In his previous birth Shri Shri Thakur was a very legendary Tantric Guru named as Brahmananda Giri.  Once he asked the Goddess of 

the Universe (Maa Jagatjanani) to carry the stone on which he was doing Sadhana. That huge stone is still lying in front of the Kali temple 
at Ramana, Dhaka.           
 
#
Swami Sivananda was a proficient Hindu Spiritual teacher and a proponent of Yoga and Vedic Literature.  There are several Sivananda 

ashrams in the USA and at various places in India.  
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became one with the sea and never surfaced to tell the tale.” Shri Shri Thakur returned from 
Nirvikalpa Samadhi with the transcendental realization that “He is Guru.” 

 

Besides, Shri Shri Thakur elucidated that the power of Satguru is confined to His disciples 
only.  For His disciples, He is the Bhagwan and His disciples are out of bounds of other Gods and 
Goddesses.  He alone has the capacity to uplift His disciples and endow them with Mukti (liberation 
from cycle of birth and death).  He also said, “You don’t have any choice except to rely on me for 
your salvation in this life.”  In another instance He said, “I have brought back you all to this world to 
do my work. At the end you all will be elevated to the NityaDham (ever blessed state).”   

         - Nilachala Bani -23/09/1935   
 

Let’s appraise Shri Shri Thakur’s answer to a direct and pointed question from one of His 
disciples, Annada Brahmachari. 
 
Annada Brahmachari:  “Can Guru be worshipped instead of other Gods like Brahma or Vishnu?” 
 
Shri Shri Thakur: “If the Guru is Saguna Brahman, then one is destined to worship other Gods and 
Goddesses. But if an individual’s Guru is Nirguna Brahman (Satguru), then there is no need of 
worshipping other Gods and Goddesses. These Gods and Goddesses are bound to obey the desires 
and wishes of a Satguru.”                         - Nilachala Bani – 17/07/1934 
 
Shri Shri Thakur has also unequivocally declared that any Satguru of India will recognize Him. 
 

This was also experienced by his disciple, √Swami Prajnananda Saraswati.  
 

Swamiji depicts, “I went on a pilgrimage to north India after getting permission from Shri 
Shri Thakur. Within those 15 months of wandering, I met many saints, sadhus, heads of different 
cults, sects and some Satgurus also. Some of these liberated souls could know from their divine 
vision that I am a disciple of a Satguru. So, I was bestowed with lots of respect, love, and affection. I 
also learned from them that unless someone had very good and pious deeds in previous births, getting 
to know or coming in contact with a Satguru is not possible. Some of them advised, not to waste time 
in roaming around but to return and serve at the lotus-like feet of Satguru and that is the ultimate 
Sadhana.”   (Source: Preface of Shruti–Smurti By Swami Prajnananda Saraswati) 

 
After attaining perfection over all the four paths of spiritual practices (sadhana) viz., the 

Tantra (alchemy/occultism), Jnana (knowledge/wisdom), Yoga (oneness of the heart, soul, and mind) 
and Prema/Bhakti (love/devotion) just within a mere period of three years. Later, He returned to 
society not as a wandering saint but as a Satguru. He was directed to return for spiritual upliftment of 
general mass by His own Guru, Swami Sachidananda Saraswati and was also blessed by Mahamaya 
(Adisakti) or universal mother.  
 

On the auspicious day of Akshaya Trutiya in 1912, he established an Ashram (monastery) 
known as “Saraswat Math” in Kokilamukh near Jorahat, Assam.   
 

I was more curious to know, who is being worshiped in Ashram. This Ashram is for Sannyasi 
(ascetic), not for Gruhi (family man) like us. A Sannyasi is on the path of realizing the supreme 
Godhead and that is his only aspiration.  
 

                                                 
√
 Swami Prajnananda Saraswati renounced the world after the death of his wife and children. He was a very rigid and dutiful person. He 

was initiated to Sannyasa by Shri Shri Thakur and he was the Mohanta of Saraswata Math. He resigned from it after the mortal demise of 
Shri Shri Thakur. He established an Ashram at Goutama nagar in Bhubaneswar and lived there till his death.  
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On the auspicious day of Akshaya Trutiya, Swami Nigamananda founded and blessed the 
celestial seat of Guru Brahma with His own sacred hands and the monastery (Saraswata Matha) also 
came into being on that very moment. 
 

‘On that red letter day’ writes ¥Swami Swarupananda, ‘Shri Shri Thakur summoned us and 
bade us to stand before Him. ‘On that day’ continues Swami Swarupananda, “Thakur told us, ‘You 
just think that it is by churning your heart that I have founded this ‘Divine Seat’.” 

 
“I (Swarupnanda) with Bodhananda, Yogananda, Chidananda, Premananda, Ramaprasanna, Barada, 
Raman Chowdhury, Saruram, Suren Sen and others were present. I saw bright rays like meteors 
emitting from each of us and then disappearing in the Divine Seat which He had put before us.” 

    - Saraswata Matha O Swami Swarupananda. 
 

 
Asana of Guru Brahma -This asana was established by Shri Shri Thakur at Assam Bangiya Saraswat Matha, Kokilamukh.  
(http://www.absmath.org/en/ABSM/PicGal/G1/page0.html)    
 

On why He inaugurated “GuruBrahma” Asana, Shri Shri Thakur explains, “We are Bengali. 
If there was a need of establishing any deity inside the Ashram, it could have been of Lord Krishna or 
Goddess Durga. And, in that case, only a limited sect or group would have been blessed and 
benefited. However, I established this GuruBrahma Asana (having no particular shape) for the 
welfare of whole mankind. Anyone can adore and give any shape they want to this GuruBrahma 
according to their own faith or tradition.”             - Saraswata Matha O Swami Swarupananda 
 
I was about to adjourn at the “GuruBrahma Ashana” until Satya Bhai’s story arrested my reflection. 
It was narrated exquisitely in the Book “Nilachale Thakur Nigamananda” by  §Narayani Devi Maa.  

 
It was another Akshaya Trutiya, 20 years after the first establishment of GuruBrahma Asana, 

the old building was in a dilapidated condition, so a new building was constructed during the tenure 
                                                 
¥ Swami Swarupananda was one of the main disciples of Swami Nigamananda. He was a doctor by profession initially named as 
Rajchandra Dhar. He along with his wife, 2 daughters and 2 sons surrendered their lives and property at the holy feet of Shri Shri Thakur 
and dwelled in the Ashram.   
 
§ Also known as Manu Maa or Lila Maa, was the adopted daughter of Shri Shri Thakur. Her both parents were disciples of Shri Shri 
Thakura.  Few days after her birth, mother (Sabita Devi) passed away.  So her father (Suresh Chandra Chattopadhyay) surrendered his 
daughter at the lotus feet of Shri Shri Thakura and took Sannyas.   
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of Prajnananda Maharaj as head of the Ashram (Mahanta).  Shri Shri Thakur was visiting Saraswata 
Matha from Puri for the inauguration of the new Asana Mandira.  
 

So there was eagerness among the inmates of Ashram as to who would do the duties of the 
Priest during the inauguration of the GuruBrahma.  All of a sudden Shri Shri Thakur called for 
“Abani” (nick name of Satya Bhai), who was a mere student of Ashram Sanskrit School and did not 
have any experience of doing puja. Thakur asked him to become the priest for the inauguration. He 
innocently declared his lack of knowledge, experience and expertise. 
 

Satisfied with his answer, Thakur called him to sit near Him. He placed his right hand on 
Satya bhai’s head and shook it a bit. Satyabhai experienced a rush of divine energy (current). The 
entire knowledge got transmitted into him. After that Shri Shri Thakur asked him to go and do the 
puja.  
 

Thus continues Narayani Maa in her book, “After that incident, Satya bhai was arranging all 
the puja like a preprogrammed machine. He tells, “I am getting all the instruction from within.” She 
also writes, “We have heard such instant transmission of knowledge from other inhabitants of the 
Ashram but never had the opportunity to witness one.” 
 

Such prompt transmission of knowledge can only be accomplished by a Satguru and no one 
else. A disciple is spiritually magnetized by reverent contact with a master, a subtle current is 
generated.  
 
But what happened next, took my breath away.  
 

After arranging everything for Puja, Satya Bhai requested Thakur to come and accept his 
Puja. A devotee’s genuine request could not be turned down. He climbed into the Guru Brahma Seat 
and accepted his puja. The sight was the rarest of the rare and can only be compared to the scene in 
Bhagavad Gita where on the request of Arjuna, Krishna flabbergasts him with His original form. 
 

It is worth mentioning here, similar but different experience of Govinda Bhai in Nilachal 
Kutir, Puri while Shri Shri Thakur was residing there.           - Nilachala Bani- 05/07/1931 

 
Govinda Bhai:   Why should we worship other deities, but not Satguru? 
 
Shri Shri Thakur (smilingly):  How would you know your preceptor (Guru) is a Satguru?  
 
Govinda Bhai: What a person would do if he realized that his preceptor is a Satguru? 
 
Shri Shri Thakur: He must be a great soul who has realized that his preceptor is a Satguru. He need 
not worship any other deity. I don’t know about others but from my own experience, I can say that if 
one can fully depend upon his preceptor, it would be easy for him to realize God. During my life of 
Sadhana, whenever there was any chance of my pitfalls, my preceptor would steer me to the right 
path even without my knowledge. He would always be following me like my shadow and protect me. 
Even if a person lacks intelligence, knowledge, or bodily stamina, yet is fully dependent on his 
preceptor, he will be able to realize God. This has been beautifully portrayed by Bhagwan Shri 
Krishna in Bhagavad Gita. 
 
Then He started narrating the quotation from Bhagavad Gita (Sloka 18:66): 
 

jaà ^®àÐ_ç  `eÞ[ÔSÔ  cÐÒcLÕ  heZÕ   aÍS Ð 
@kÕ [éÐÕ jaà `ÐÒ`ÒbÔÐ ÒcÐl¯ÞiÔÐcÞ cÐ hÊQÓ Ð 
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“Sarva  Dharman  Parityajya   Mam ekam   Saranam    Vraja | 
Aham    Tvam    Sarva    Papebhyo    Moksayisyami     Ma Suchah |” 

 
“Resigning all your duties to Me, the all powerful and all supporting Lord, take refuge in Me alone. I 
shall absolve you of all sins, worry not.” 
 

Towards the end of uttering this Sloka, Shri Shri Thakur engrossed Himself as the Universal 
Guru. Seeing Thakur’s effulgent figure of Satguru, Govinda Bhai became unconscious at the 
sacrosanct feet of Shri Shri Thakur, who was seating on a chair at that time. Tenderly he touched his 
head and body, and enquired if the person was Govinda? 
 
For a novice like me, who just started getting to know Him, He had a piece of impeccable advice.  
 

“During the initial stages (of Sadhana) one has to accept some concept blindly. For instance, 
one has not seen Lord Jagannath’s temple and is looking for it in Puri. Then he has to believe in a 
person who has seen the temple and proceed in the direction shown through Bada danda. If he has 
apprehension on the way to the temple and halts before actually seeing the temple, then the blame is 
not on the person who showed the direction rather on himself.”  

- Nilachala Bani – 20/07/1931 
 

When Nilachala Saraswata Sangha was formed, Shri Shri Thakur instructed Oriya devotees 
“Establish Bigraha (epitomized image) of Gurudev in every gurubhai’s home and worship it 
following the practices of your area (Jaganath culture of Orissa). Do strota vandana and try to 
understand its meaning.”  
 

“The Guru’s grace descends upon those who are utterly humble and faithful to him. Faith is 
confidence and trust in the Guru. Faith is firm conviction of the truth of what is declared by the 
preceptor either by testimony or authority, without any other evidence or proof. The disciple, who 
has faith in the Guru argues not, thinks not, reasons not and cogitates not. He simply obeys.” 

-Written by Swami Sivananda in his book “GuruTattwa”      
 

Another practice of “Bowing at the Wooden Sandals (Kathau) or at the Feet of Shri Shri Thakur” 
was very unusual to me initially. I was just following it as others did and sometimes also I was 
directed to do so.  But the question was always in my mind of this unique custom at Sangha.  
  
I got some clues of it as explained to Swami Rama by a Himalayan saint in book “Living with the 
Himalayan Masters” 
  
Upon asked “Do you know why we touch the feet of a sage?” The Himalayan Yogi recited something 
beautiful, a Persian belief: 
  
“A sage gives best part of his life, surrendering at the lotus feet of the Lord. People ordinarily 
recognize you by your face, but the face of the sage is not here; it is with Lord. People find only the 
feet here, so they bow to the feet”. 
 

                                      
 Shri Shri Thakur Charanashrita 

                                                Rabi Narayan Tripathy 
                 America Saraswata Sangha 
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Shri Shri Thakur and Synthesis of Yogas for Householders 
 
We all want happiness  in  life. This  is a universally undeniable fact. No matter what, we 

are always trying to do things that we hope will bring us some sort of happiness. This  is what 
our life is all about: Continuously chasing after happiness all the time. Why is that? It is because 
we are simply not happy with what we are. We are always feeling incomplete within. This sense 
of incompleteness is actually driving us for getting involved in any kind of actions which carries, 
at least, some promise of fulfillment.  

 

We  feel  incomplete within because we believe  that we are  lacking something which  is 
external to us. Since our senses are naturally extroverted and they are continuously feeding our 
mind  with  information  about  external  objects,  we  start  believing  that  external  objects  will 
satisfy us and make us complete. Therefore, we define our life’s success with the accumulation 
of external objects. These external objects could be health, wealth, beauty,  fame, knowledge, 
someone’s  love,  etc.  And  if  we  could  accumulate  all  these  we  call  ourselves  successful. 
However,  the daunting  fact  remains  that no amount of  success  in  life makes us permanently 
happy. We are always missing something.   

 

It is not the problem that we are seeking happiness. The problem is that we are seeking 
it where  it  is not  present  –  although  it  appears  that way. As we  said  earlier, we  are  always 
seeking or wanting something external to us. And since the nature of any such objects is always 
changeable,  any  information we  gain  about  an  external object  through our  senses  therefore 
keeps on changing. There is nothing wrong with senses and the knowledge they provide to our 
mind  except  that  they  don’t  reveal  us  the  “true”  knowledge  or  complete  knowledge  about 
anything they convey us. However, we have trusted our senses and minds so much that we are 
accepting them unquestioningly as the final truth and thus being deceived by them all the time.  

 

English poet William Blake made this point very clear when he wrote: 
“We are led to believe a lie 
When we see not, through the eye, 
Which is born in a night to perish in a night, 
While the soul slept in beams of light”. 
 

It  is  again  not  our mistake  that we  believe  in  our  senses  and mind.  Human mind  is 
evolving  through millions  of  years  of  evolutionary  process  and  has  helped  us  survive  as  a 
species. Therefore, naturally we have learned to believe our mind and the senses that mind uses 
for external  information. However,  the only problem with  the mind  is  that  it doesn’t  free us 
from our seeking of happiness that we all want so dearly and life becomes meaningless if we are 
not happy. 

 

Our  sense  of  incompleteness  arises  from  our  misunderstanding  that  we  are  lacking 
“things”  in our  life. This  is  so, because we are always  thinking  that happiness  is out  there  in 
outside  objects  and  let’s  go  get  them. Our  entire  life  is  all  about  this  chasing.  In  this whole 
process, however, we remain ignorant about one very important question, i.e. “who we actually 
are” and “who is seeking all these”? There is a beautiful story (I read from Gary Zukav’s writings) 
elucidating why man  is  not  finding  true  happiness  from  outside  objects.  The  story  goes  as 
follows:  
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God has created the universe and all the plants and animals  in  it. Finally he decided to 
create humans in his own image. He convened a meeting among all animals and asked, “I want 
to give humans Self‐knowledge so that they can create their own reality and find true happiness 
in life. However, I want to keep it hidden until they are ready for it”.   

 

 “Give it to me. I will hide it inside the caves, so that humans will never find it” said the bear. 
 

“No”, said the God. “One day they will enter the darkest of the caves and they will find it”. 
 

“Give it to me”, said the Salmon. “I will hide it in the depths of the oceans”.  
 

“No, one day they will go to the depths of the deepest oceans and will find it out”, replied the 
God.  
 

“Give that knowledge to me”, said the eagle. “I will take it to moon and keep it there”.  
 

“No”, said the God. “One day they will go to moon and find it even there”.   
 

Finally  rose  the old Mole. Although  she has no physical eyes but  she  can  see  in her  spiritual 
eyes.  “Put it inside them”, she said. “They will never find it until they are ready for it”. 
“It is done”, said the lord God. 
 

That  is  the  secret.  One must  look  inward  to  find  the  source  of  real  happiness.  The 
problem is that most people are conditioned to identifying themselves with a body/mind entity, 
which  is capable of  feeling, thinking, reasoning, rationalizing, doing, etc. However, we will see 
that we are  truly not body/mind  if we analyze our own subjective experiences. When we are 
asleep, we are not conscious of our body. If the body was our real identity, then how could we 
lose that identity in sleep? Therefore, body is not our real identity. Now let’s see if we are the 
mind.  The  famous  rationalist,  French  philosopher  Rene  Descartes  said,  “I  think,  therefore  I 
exist”. Most people tend to agree  (knowingly or unknowingly) with Descartes’ philosophy and 
identify themselves with their minds. However, a careful investigation shows us that we are not 
the mind (which is primarily characterized by thoughts) but we are actually the observers of our 
minds. Had we  been  our minds,  then why  in  deep  sleep  (dreamless  sleep), when  the mind 
completely  stops  functioning, we  still  know  that we  exist.    If we did not  exist  in deep  sleep 
(because mind  is nonfunctional)  then what wakes us up  if  someone  shouts  “the house  is on 
fire!” or why we naturally wake up subsequently and report: aha! What a nice slumber  it was. 
Therefore, “we‐are‐the‐minds” theory doesn’t hold water.  

 

Who we actually are is the question that actually sets one in the path of spirituality. One 
of the most  important ancient Indian scriptures, called the Yoga Vasistha, talks about this very 
beautifully. The story goes like this: Rama, one of the most famous incarnations of God goes to 
the great sage Vasistha for spiritual  instructions. As  is the tradition  in  India, Rama touches the 
feet of sage Vasishtha. As soon as Rama touches his feet, Vashistha says, “Hey stop it. What are 
you  doing?  You  are God why  are  you  doing  this?”  To which  Rama  replies,  “My  lord,  I  have 
forgotten. You have to remind me that I am God”. Then saga Vasistha helped Rama understand 
about the nature of Reality and how Rama was God himself through teachings and stories.   

 

Here  is  the catch. We have  forgotten who we are. Even God himself, when  incarnated 
forgot who he was. Therefore, it is essential for the seeker to go and ask the sage ‐‐ the Guru ‐‐ 
as we  call him  in  India. Depending on  the human  conditioning,  sages have  found  four major 
paths to help us  in our quest of “who we truly are”. They are called  four Yogas. Yoga  literally 
means  “to  yoke”,  means  “to  join”.  Sages  understood  that  life  is  divine  in  its  wholeness. 
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However, suffering appears  in  life due  to  the apparent  incompleteness  that arises because of 
our own ignorance of our true self. The purpose of Yoga is to “reconnect” our imagined limited 
self (what we have assumed about ourselves) consciously to the universal self which  is always 
whole  and  hence  holy.  Practically,  Yoga means  the  techniques  of  action  that  helps  in  this 
reconnection process.  

 

The above mentioned four major spiritual paths or practices, called Yogas, are:  
 

1. Raja Yoga or sometimes called Laya Yoga (contemplation and allied disciplines)  

2. Bhakti Yoga or unalloyed love for the God (devotion and allied disciplines) 

3. Gyana Yoga or intellectual analysis of reality (reasoning and allied disciplines) 

4. Karma Yoga or action based approach to realization (right actions and allied disciplines) 

Sages have  found  that  these  four Yogas correspond  to  four different conscious states  that 
human nervous system experiences all the time (knowingly or unknowingly). These experiential 
states  are  Being  State,  Feeling  State,  Thinking  State,  and  Doing  State  having  respective 
correspondence  with  Laya  Yoga,  Bhakti  Yoga,  Gyana  Yoga,  and  Karma  Yoga.  For  total 
realization,  we  need  to  be  reconnected  to  our  true  self  through  all  these  four  states  of 
experiences, consciously. 

 

According to our beloved Guru Shree Shree Thakur, one can lead a spiritual life while living 
in  the  world  of  forms  and  phenomena,  as  a  common  householder.  Since  he  himself  went 
through all the four different spiritual disciplines exclusively, he has synthesized all the different 
spiritual practices to one simple way of life for his disciples. This way of life, as he describes it as 
“Ideal household  life”,  is about applying all the four Yogas to everyday  life: from waking up  in 
the morning to going to bed at night. Since the life in its wholeness is divine, according to Shree 
Shree  Thakur,  highest  realization  could  be  achieved  by  following  a  few  simple  life‐style 
techniques that combines all the four Yogas in coherence with the flow of everyday life. Here is 
how it works: 
A. If we are attentive enough, we all  can  see  it  for ourselves  that  in deep  sleep we exist as 

simple presence. Our sleep every night takes us back to our Being State of consciousness – 
that  is we go back  to actually who we are. However, we  forget  it because as  soon as we 
wake up we identify ourselves with our body/mind and the world. Therefore, the first major 
thing you do in the morning (and of course after finishing daily chores) is meditation. Since 
we have just returned from our Being State of consciousness, meditation or Laya Yoga is the 
most appropriate practice in the morning to help us consciously reconnect to our true self.  

B. If we pay attention, we can see that as soon as we wake up after a goodnights’ sleep, the 
first thing we notice is that a feeling arises in us. Depending on the level of consciousness, it 
could be bodily sensations, emotions, or feeling of  love and connectedness. Therefore, the 
second important thing we do in the morning, following meditation, is worship and prayer. 
Prayer and worship being devotional practices, it nourishes our emotional aspects and helps 
us connecting to the universal love and compassion. This way we perform Bhakti Yoga. 
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C. After waking up  in  the morning, once  the experience of  Feeling  State of  consciousness  is 
over, rational mind takes over. We immediately think about a thousand different things that 
we  plan  to  do. We  now  enter  into  Thinking  State  of  consciousness.  Therefore,  the  next 
important thing we do  in the morning after prayer  is reading scriptures and understanding 
their  essence.  Because  we  have  just  come  from  the  experience  of  Feeling  State  of 
consciousness or  love, we are capable of understanding the teachings of scriptures. This  is 
substantiated  by  Upanishads:  “Shraddhaban  Lavate  Gyanam”  –  one,  who  has  love  for 
knowledge, acquires knowledge. That means you have to have love first in order to acquire 
knowledge.  Therefore,  when  one  comes  from  love  and  devotional  state  of mind,  he  is 
capable of understanding the essence of scriptures. Hence, we study scriptures after prayer. 
This is part of spiritual practice called Gyana Yoga. 

D. After the experience of Being State, Feeling State, and Thinking State of consciousness, we 
enter Doing State of consciousness. At this point, we find ourselves in the world of actions. 
Therefore, the next thing we do is we start our daily household work including office work. 
This work takes major part of our day but the practices of all four Yogas continue there too. 
Since all actions follow Thinking and all Thinking follow Feelings and all Feelings follow Being, 
one can, in principle, perform all actions from one’s original state of presence, i.e. Being. As 
Lord Krishna says in Bhagavad‐Gita: “Yogasthah Kuru Karmani” which means “established in 
Being perform actions”. If one is able to do that then actions will produce the highest joy in 
life  because  every  action  then will  flow  from  our  Being  through  right  Feeling  and  right 
Thinking.  

E. As  we  return  back  from  work,  the  whole  process  again  starts  rewinding  in  the  reverse 
sequence. We  first reflect on our own actions  that we have performed  for  the entire day. 
We analyze how successfully we have applied the teachings of scriptures in our actions. We 
make plans for the next day and prepare for the evening. This takes care of the Gyana Yoga. 

F. As  the evening approaches,  the  thinking mind starts withdrawing slowly, however, Feeling 
state of consciousness still remains active. Now is the time for evening prayer and worship. 
Reading  scriptures  that  are  more  devotional  rather  than  analytical  is  helpful  for  our 
reconnection  back  to  our  true  self  at  this  point.  Evening  prayer  takes  care  of  the  Bhakti 
Yoga. 

G. After  prayer  we  go  for  evening  meditation  as  mind  will  soon  prepare  for  the  sleep. 
Therefore, in meditation the day began and in meditation it will come to an end. Finally we 
fall asleep and slip into our Being state of consciousness again.      
 

In  this way  all  the  four major  spiritual  practices  are  systematically,  coherently  and most 
important,  consciously  followed  during  a  full  day.  All  the  four  practices  are  shown  in  the 
schematic diagram below for the ease of understanding. 
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If a spiritual  life  is  to be  lived,  then attention  to all the  four areas of Yoga needs  to be 

given.  All  the  Yogas  are  truly  interconnected  because  life  is  whole.  Spirituality  being 
transcendent, all the four different types of spiritual practices  is  interwoven at some way. For 
understanding  point  of  view  they  have  been  separately  discussed.  If  our  awareness  is more 
confined  to  physical  domain,  we  will  enjoy  deep  sleep,  experience  physical  and  sensual 
pleasures, have mundane thoughts and perform actions that are not well thought out. When we 
identify more with our mind, then sleep  is usually with a  lot of dreams; we are more prone to 
emotional turbulences; we put more emphasis on reasoning and analysis; actions are motivated 
by thoughts. When we are  identified with spirit, then we enjoy restful awareness;  life  is  filled 
with  love, kindness and  compassion; we are able  to make  right  choices  in everyday  life; and 
actions are motivated by proper understanding. Living spiritually encompasses the physical and 
mental  life;  but  in  that  case  we  are  no  longer  bound  by  their  limitations  because  spirit 
transcends matter and mind. Living spiritually is synonymous with living in freedom – freedom 
from  limitations. With proper  integration of  four Yogas  in  life, all our seeking and quests  find 
their purpose in spirituality, and an ordinary everyday life becomes life divine. 
Different  states of  consciousness  as experienced  in physical, mental and  spiritual domains of 
awareness are tabulated below. 
Domains of 
awareness 

States of consciousness  
Being State of 
consciousness  
(Laya Yoga) 

Feeling State of 
consciousness  
(Bhakti Yoga) 

Thinking State of 
consciousness  
(Gyana Yoga) 

Doing State of 
consciousness  
(Karma Yoga) 

Physical 
 

Deep sleep  Sensations  Random thoughts  Action without 
thought 
(Machine like) 

Mental 
 

Dreamful sleep  Emotions  Analysis, 
interpretation and 
rationalization 

Action with 
thought 
(Human like) 

Spiritual 
 

Restful 
awareness 
(Yoga Nidra) 

Love and 
compassion 

Evolutionary 
beneficial choice 
making 

Action with 
understanding 
(Sage like) 

 

                       Shri Shri Thakurcharanshrita 
                    Barada Kanta Nayak 
                                America Saraswata Sangha 
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Music of the Mountain 
 

Shri  Shri  Thakur Maharaj  says  that  there  can  not  be  two  religions.  There  is  only  one 
religion,  i.e. Sanatan Dharma. Sanatan means eternal; eternal means without any beginning or 
an  end.  Sanatan  Dharma  means  eternal  religion.  What  is  religion  after  all?  According  to 
scriptures, that which sustains the creation (Dhru or Dharan) is religion. If this is to be accepted, 
then there cannot be two religions in the world. 

 

As  far as ground reality  is concerned we  find many religions existing  in  the world. One 
may ask: Are Christianity,  Islam, Buddhism, Judaism or other religions not true? The answer  is 
yes,  these  are  all  religions,  and  they have presented  the  truth,  though  in different manners. 
These  religions  including Shakta, Vaisnava, Ganapatya, and Kumar are part of one  religion, of 
Sanatan Dharma. 

 

It  is being described by scriptures that after dissolution, re‐creation commences after a 
period of one kalpa. At  the  time of dissolution, Brahma  the creator, Vishnu  the sustainer and 
Maheswar the destroyer also loose their existences as they merge into Brahman, the source of 
all originations. After a kalpa  they emerge again out of Brahman. After origination of Brahma 
from the naval of Narayana, he gets direction  from above to create the universe. Brahma not 
knowing what and how  to create gets  lost  in confusion. He offers prayer  to Narayana  to help 
him and guide him. Then he hears a voice telling him to adopt meditation (Tapah). Brahma gets 
submerged  in meditation. After a  long period he  realizes what  to create  through meditation. 
But  he  is  yet  to  know,  how  to  create.  Settling  the  issue  a  voice  advises  him  to  commence 
creation ‘as before’. Again Brahma goes into deep meditation and acquires ‘knowledge’ of what 
and  how  to  create.  Now  we  can  understand  that  like  any  mega  project  in  today’s  world, 
knowledge  or  idea  is  the  prime  factor  behind  its  viability. Without  knowledge  nothing  can 
happen. 

 

In Srimad Bhagavat‐Gita, Lord Krishna says to Arjuna “knowledgeable persons or  jnanis 
are best”. There  are  four  types of  seekers  in  this world: Arta, Arthathi,  Jingyansu  and  Jnani. 
Jnanis are  the best among  the  lot. Knowledge  is  required badly  to  start any  type of  spiritual 
practice. Shri Gurudev, the highly respected spiritual Teacher is described as condensed form of 
knowledge:  “Kevalam  Jnana Murti”.  This  knowledge  is  not  bookish  knowledge  that  can  be 
studied; rather the Supreme knowledge is to be ‘realized’. 

 

Though knowledge itself is a highly acclaimed path for realization of the Absolute Reality, 
knowledge as an adhesive is also required to reach the objective of various paths. Even one who 
wants  to worship God  in  a  creative  form  or  as  a woman  form  by  adopting  Tantric methods 
ought to have sufficient knowledge regarding the Mother of the universe and Tantric principles. 
Similarly,  each  Marga  requires  specific  knowledge  pertaining  to  the  objective  and  the 
methodology relating to the Marga. 

 

Interestingly enough, one moving in the path of knowledge requires a certain amount of 
‘devotion’  in  order  to  become  successful.  It  has  been  proven  by  scriptural  theory  that 
“Sradhavan Labhate  Jnanam”. Sradha  (inclination or  liking)  is the primary factor of devotional 
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world. As such the primary ingredient of devotion needs to be incorporated to all the methods, 
margas or paths in order to attain their respective objectives. 

 

Pure devotion cannot grow  in one’s mind without  the grace of God, of Gurudev, or of 
successful Devotee. Obviously the  ‘stream of devotion’ originates at the Highest Existence and 
flows down steadily to reach the plains with the sole objective of merging with the sea. Though 
pure devotion originates as a result of grace of Gurudev or God, one has to nourish and culture 
it in order to reach the peak. 

 

The stream originates in the mountain and singing a tune of its own, flows down steadily, 
not caring for the pain of long road ahead and the obstacles it encounters on its way. It does not 
rest  till  it merges with  the  sea  assuming  the  form of  a mighty  river. Well,  can we not  call  it 
‘Music of the mountain’? 

 

What  is devotion? One may very well  inquire  into the definition of devotion. There are 
various definitions provided by different authorities. Some say love for God or ‘Bhagavat Preeti’ 
is devotion. Some say ‘Anurag’ or deep love for the Divine Self is devotion. While others opine 
that  the  longing  to  be  united  with  the  beloved  Lord  is  devotion;  Shri  Jeeva  Goswami  says 
“Availing  unceasing  pleasure  or  Aikantika  Sukha  is  devotion  (Bhakti  Sandarva)”.  Our  most 
beloved Thakur says “Tremendous force of extreme will power is Bhakti”. 

 

‘Bhakti’ or devotion does not approve the process of analysis as a valid method to realize 
the reality. Devotion depends on ‘firm faith’ to reach the objective. Rightly it has been said that 
the path of knowledge is the path of analysis or ‘Vislesana’ and the path of devotion is the path 
of unquestionable faith or ‘Sanslesana’. Elevated souls from the devotional world opine that, in 
‘Jnana Marga’  one  arrives  at  a  conclusion  after  prolonged  analysis  or  ‘Vichar’.  ‘Bhakti’  or 
devotion starts from that point and moves ahead toward rendezvous with the Absolute Reality. 
It is said that Vedanta begins where Veda ends, Srimad Bhagavat‐Gita begins where Upanishads 
or Vedanta ends and Srimad Bhagavatam starts from where Gita ends. So  ‘Bhakti’ or devotion 
starts where Jnana or knowledge arrives at its conclusion. 

 

Devotion  remains  conducive  to  one’s  inherent,  natural  urges,  and  thus  is  called 
Swabhavanukulabruti. Jnana marga advises total detachment from sensual urges and pleasures. 
It says one has to fight the natural urges and be victorious over nature or Prakruti to become 
successful. The world of devotion says that the sensual urges of a person cannot be annihilated 
completely. By rigorous spiritual practice one can only subdue it but there is every chance that 
sensual urges can surface again if the atmosphere is conducive. Hence it is safe and wise to offer 
the natural urges at  the  lotus  feet of  the  Lord. Once offered or directed  towards Him,  these 
urges  remain  active  in  service  of  the  Lord  and  do  not  trouble  the  devotee  anymore.  The 
attachment  with  God  gradually  makes  the  devotee  detached  from  material  pleasures  and 
relationships with world. 

 

It has been argued by followers of Jnana and Yoga path that devotion is centered on the 
conception  of  finite  human mind  and  hence  infinite  existence  or  Supreme  Truth  cannot  be 
realized through that. It  is not at all true. Bhakti (devotion)  is a creeper that germinates  in the 
human mind but ultimately reaches eternal existence. At the point, the Jiva, which is the finite 
existence, merges into the infinite existence, which is Parama. How can it be called a concept or 
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an abstract idea? Devotion is not only real but is based on scientific truth too. Devotion, which is 
both the objective and the instrument of realization, is real. 

 

Many argue that worshiping formless, all pervading Brahman with a finite form is equal 
to child’s play with dolls. Again this statement cannot be accepted as fact. The fact is, when the 
purest  of  the  pure  consciousness  remains  as  ‘all  pervading’  and  as  an  ‘impartial witness’,  it 
assumes the name Brahman. When the same consciousness becomes condensed, He  is called 
Iswar or Paramatma. And when the formless all pervading consciousness manifests itself with a 
wonderful  condensed  form  He  is  called  Bhagavan  or  the  Lord.  Bhagavan  is 
‘Sachidanandaghana‐Vigraha’ or the condensed form of Truth, Consciousness and Bliss. Hence 
it can be said without any error that Bhagavan  is the most wonderful, sweetest and complete 
manifestation  or  expression  of  Brahman  and  nothing  else  (kevalam). We  cannot  agree with 
someone who says  that  this manifestation  is a deviation  that causes devaluation of Brahman. 
Brahman’s  valuation  being  Purna  or  zero  cannot  be  devalued  or  enhanced;  and  the 
manifestation itself is not a deviation but only a transformation. 

 

Now  let us  find out how devotion  is based on scientific study and on highly developed 
methodology. Devotion is the highest and most wonderful psychological aspect of human mind. 
Though  it concerns mind and a highly elevated process of  thinking,  its  signs and  symbols get 
revealed physically. One may also get  involved  in worship and service physically; however the 
emotional factor of devotion is the matter of inner world and that is very important. 

 

Devotion has four phases or divisions: Taruna Bhakti or juvenile devotion, Sadhan Bhakti 
or devotional performances, Bhava Bhakti or emotional  interaction and Prema Bhakti or pure 
devotion. 

 

Taruna  Bhakti  arises  in  one  by  visiting  worship  places,  reading  devotional  books, 
witnessing enactment of Lila, the divine sport of God, being present at places connected to the 
Lord’s  life  and  divine  sport,  and  listening  to  devotional  songs  and  discourses. However,  this 
emotion or divine feeling does not last long and the devotee reverts back to his or her sensual 
habits as soon as one leaves those sacred places or after the devotional episode ends. Yet it has 
some  impact on the mind of the devotee. Sadhan Bhakti moves through dos and don’ts, daily 
worship and prayer, and regular study of devotional scriptures. It changes the way of thinking of 
the devotee and  creates a good, healthy,  result oriented  sacrament  (sanskar). God’s grace  is 
attracted  towards  such  persons,  those who  perform worship,  prayer,  devotional  activity  on 
regular basis without waiting  for  immediate  results or personal benefits. Bhava Bhakti moves 
one  beyond  the  material  world  and  establishes  a  particular  type  of  relationship  with  God 
namely Shanta, Dasya, Sakhya, Vatsalya and Madhura. The devotee adopts any one of the five 
Bhavas  and  remains  attached  with  God.  Alternately  he/she  may  develop  one  Bhava  or 
emotional  attachment  with  God  as  a  means  to  reach  the  upper  level  and  ultimately  get 
established  in Madhura Bhava. The glories, attributes of God remain entrenched up to Sakhya 
Bhava.  But  at  the  level  of  Vatsalya  and Madhura,  the  sense  of  God’s  glories,  qualities  and 
attributes  become  subdued  and Madhurjya  Bhava  (sweetness  part  of  God)  overpowers  the 
Aishurjya Bhava of God (the quality, glory attribute part of God). 

Few fortunate devotees do enter into the arena of Prema Bhakti that is considered to be 
the highest and purest form of devotion. 
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Shri  Shri Gouranga Dev  has  presented  nine modes  of  Bhakti  that  are  called Navadha 
Bhakti. Though Srimad Bhagavatam had already mentioned  it,  it was Shri Gouranga Dev who 
provided a new dimension and color to it, not only by preaching but also by adopting it himself 
in his life. These include Sravanam, Kirtanam, Smaranam, Parikrama or Mathura Mandal Vasa, 
Arehanam, Padasevanam, Dasya bhava, Sakhya bhava and Atmanivedanam. 

 

Devotion has sixty four divisions or branches including forty six prominent branches. We 
refrain ourselves from presenting these details due to dearth of place. 

The most  interesting  fact about devotion  is  that  the adoption of any one of  these will 
usher  in success for the devotee. The path of devotion  is unique, special and  incomparable to 
other paths. One has to become successful in ‘Sadhan Chatustaya’ to acquire eligibility to start 
moving  in  Jnana Marga.  Then one has  to become  successful  in  reaching  the  seven plains of 
knowledge; Sapta bhumi. When one  realizes all of  them,  then  the  Jnantas;  the  seeker,  Jnan; 
knowledge and Jnantavya, objective of knowledge are not different but one; thus one becomes 
successful in Jnana marga. For success in Yoga one has to become successful in eight branches 
of Yoga; Astanga yoga sadhanam. When finally one attains the state of Samadhi, he is declared 
a Sidhayogi. However by adopting any one mode of devotion and then becoming successful in it 
takes  the devotee  to  the peak of  success.  Is not  it wonderful? Now  let us  find out who has 
become  successful  in which mode of Bhakti  sadhan. Dhruva  through  recitation or Namajapa, 
Prahallada by  firm  faith or Viswas, King Pruthu  through worship or Archana, Akrura  through 
singing  songs  in  praise  of  Lord  or  Vandana,  Shri  Laxmi  by  serving  lotus  feet  of  Lord  or 
Padasevanam, Bali through self sacrifice or Atmanivedanam, Arjuna as a friend (Sakhya bhava), 
Hanuman as  servant  (Dasya bhava), King Parikshita by  listening  (Sravanam)  to  the Sage Suka 
who was  narrating  (Kathanam  or  kirtanam)  and  King  Ambarisa  through  all  the  branches  of 
devotion. All other  than King Ambarisa, have  reached  the peak by adopting a  single mode of 
devotion. 

Pure devotion  is not  influenced or guided by any of  the  three gunas: Sattwa, Raja and 
Tama.  The  ignorant  people  accept  their  material  forms  (body)  as  everything  desire  and 
pleasure; thereby activating their sensual energies (tanmatras) and thus guided by Tama guna. 
The creative persons, social workers and other professionals derive pleasure from success and 
are  influenced and guided by Raja guna. Religious persons derive pleasure through success  in 
their  spiritual  endeavor  and  are  guided  by  Sattwa  guna.  But  pure  devotion  is  never  gets 
influenced  by  any  guna  and  hence  it  is  called Nirguna  Bhakti.  It  resides  in  the  supernatural 
plane;  ‘Aprakruta  Bhumi’, which  exists  beyond  the  influencing  parameter  of Maha Maya  or 
Mother  Nature.  Para  Bhakti  is  Nirguna  but  Apara  Bhakti  is  not.  Ultimately  Saguna  Bhakti 
becomes Nirguna by the devotee’s firm resolve, unceasing spiritual practice and most important 
with Gurudev’s or God’s grace. 

 

By  practicing  Sadhan  Panchak  one  can  enhance  one’s  devotion  and move  from  one 
phase  to other, and ultimately  reach  the peak. These are Sadhusanga, Krishnaseva, Bhagavat 
Nama Sankeertan, or Brajavasa. Accepting Shri Gurudev as Ista, one can also perform the above 
mentioned Sadhan Panchak and enhance one’s devotion towards Shri Gurudev. 

 

Devotion or Bhakti  is described not as a path but as the final result of all sadhnas. The 
greatest Bhakti  sastra Srimad Bhagavatam  is declared as Paramahansasamhita, which means 
only  the  Sidhas  can  study  and  adopt  theories  (tattwa)  of  Srimad  Bhagavatam.  Srimat 
Bhagavatam  is also described as  ‘Nigamkalpa Taru Pakwaphalam’ or  the  ripened  fruit of  the 
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Nigama sastras namely the Vedas and Vedanta. The sweetness of this fruit  is enhanced when 
the parrot sinks its beak unto it. The essence of this statement is that, the Srimad Bhagavatam 
when flowing from the mouth of Shri Sukadev Goswami is sweetest of all fruits. 

 

Bhava Bhakti, the emotional relationship with God, moves through three phases or rati. 
Activation of Devotional Energy  is called Rati. The  three Ratis are Sadharani  rati, Samanjasya 
rati and Samartha rati. Loving God for fulfillment of personal desire  is Sadharani, Kubuja  is an 
example. The queens of Shri Krishna having no material desire wanted to marry Shri Krishna as a 
prestige symbol and desiring  the status of Shri Krishna’s companion had adopted Samanjasya 
rati. The Gopis alone practiced and became successful through Samartha rati.  In such as stage 
no personal desire remains other  than  the desire  to please  the Lord. This rati, when matured 
and saturated becomes ‘Prema Bhakti’. 

 

Prem Bhakti  is of two types: Pradhanibhukta or Aishurjya and Kevala or Visudha. These 
belong to Ragatmika Bhakti. When the devotee  loves God with the knowledge of His qualities 
and  capabilities,  the  devotion  comes  under  Pradhanibhukta  category.  When  the  devotee 
through  extreme  longing makes  the  knowledge  part  of God  subdued  and  establishes  a  very 
personal relationship with Madhurjya Bhava or sweetness part of God,  it becomes Visudha or 
Kevala,  the desire‐less, purest of  the pure devotion. When established  in Visudha Bhakti one 
achieves the result of Monism (Advaita) moving through the path of Dualism (Dvaita). 

 

The world of devotion is so vast that one cannot travel from one corner to other within 
the span of an article. Ones entire  life  time may be  spent on discussing devotion, yet cannot 
finish  it.  ‘Hari  ananta, Hari  katha  ananta’. However  a  small  dose  of  acute  poison  can  kill  a 
person  and  similarly  a  small  amount  of  pure  devotion  can  make  the  devotee  achieve  the 
objective of human life, within a short period of one lifetime. 

 

For us  the  Emperor of  this  vast  empire of  Love  is none other  than our most beloved 
Thakur. Thank God we have been accepted as citizens of His empire, not that we are eligible but 
because of His compassion towards us. We know we do not have the power of single‐minded 
obsession like that of Prahallad and Dhruva. We cannot love Him like Gopis and Brajavasis, who 
in their love for Shri Krishna had forgotten their own existences. We even cannot love Him like 
Mother Sudhansubala or Swami Swarupananda. Oh we are so poor in devotion and helpless in 
our  spiritual  endeavor, we  are  not  in  a  position  to  expect  any  result  of  devotion. Our  small 
quantities of experience, our  finite knowledge, our poor  intelligence are not at all capable  to 
comprehend the pure devotion. Oh Thakur, we raise both our hands as a sign of our resignation. 
We surrender unto you, please Thakur hold our hands and guide us, take us wherever you want. 
We have no other option; we have none other than you. 

With  our  humble  and  sincere  prayer  to  our  beloved  Thakur  for  overall  spiritual 
upliftment  of  every member  of  America  Saraswata  Sangha, we  offer  our  deep  respect  and 
unalloyed devotion  to Shri Radharani, Shri Gopis, Sad Goswamis, King Prahallada, Shri Udhav, 
Sage Parasara, Sage Sanat Kumar, Sage Vyasa, Devarshi Narad, Sage Sandilya and Shri Gouri Ma. 

 

This presentation is hereby offered at the lotus feet of beloved Thakur by whose grace this 
small article has been conceived and has become able to see day light. 

 

“Bhagavat preeti hi kevalam”.  Sheltered under the lotus feet of Shri Shri Thakur Maharaj. 
                 Santosh Mohanty 
          Ekamra Saraswata Sangha                     
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Pancha Yagna in Ideal Family 
 
 

Hinduism  describes  four  stages  of  life  —  brahmacharya  (student),  garhyastha 
(householder), vanaprastha  (living  in  the  forest after partially giving up material desires), and 
sannyasa  (renouncing worldly  thoughts  and  desires  and  spending  rest  of  the  life  in  spiritual 
contemplation). The principle behind each stage  is different. These  four stages of  life are also 
known  as  ‘Ashramas’.  Brahmacharya  is  usually  between  the  age  of  12  and  24  years.    The 
Brahmacharya  ashram  is  devoted  to  learning  how  to  become  a  good  individual.  The 
Brahmachari is celibate, disciplined, devoted to his Guru, and concentrates on his studies.  

 
After  Brahmacharya,  a  man  moves  forward  to  fulfill  his  familial  responsibilities. 

Garhyastha is the second phase in an individual's life.  A person in Garhyastha ashram is called a 
Grihastha.    A Grihastha  is  a  householder  and  usually  between  the  age  of  25  and  49  years. 
Vanaprastha  is  the  third  stage of  the  life, which usually  falls between  the  age of  50  and  74 
years.  One  enters  Vanaprasthashrama  when  one’s  professional,  family,  materialistic  and 
youthful aspirations have been satiated and can be left behind. The vanaprasthi [one who is in 
vanaprasthashrama] retires from worldly affairs or attachments to lead a life of contemplation 
and meditation, either alone or with his wife. Sannyasa is the fourth and solitary stage of lifa as 
an ascetic. Sannyasa means total detachment from worldly pleasures and only with a few bare 
necessities to survive. 

 
During grihastha phase, one has to marry and execute his personal and private duties. A 

householder's  life  is comprised of marriage,  raising children,  looking after  the  family,  fulfilling 
social  duties  and  performing  the  five  sacrifices  known  as  Pancha  Yagna.  Knowledge  of 
Brahmacharya helps him at this stage of life. To attain fulfillment in grihasthashrama, he needs 
help  from  his wife  or  Sahadharmini  as  both  have  to  perform  their  dharmic  duties  together. 
According to Shri Shri Thakur, grihasthashrama is at the core of the four stages of life. People in 
other  three ashrams are dependent on  the grihastha  for carrying out  their  respective duties. 
Marriage  is a holy union and an  integral part of a grihasthashrama.  It  is said  that no  ritual  is 
efficacious without the presence of the wife, the Sahadharmini. The wife always accompanies 
the husband in discharging his duties. Marriage is primarily for begetting children, but it is also 
necessary for the proper performance of worship. In contemporary society also, one purpose of 
marriage is to attain spiritual progress and carry on family traditions.  

 
In order to maintain an  ideal household  life, a grihastha needs to follow the five duties 

(Pancha Yagna) in everyday life to ensure spiritual prosperity and peace. Every human being is 
born and burdened with three important debts to repay in his or her lifetime. The fist debt is to 
parents and forefathers (Pitru Runa). The second debt is to God (Deva Runa). The third debt is 
to ancient  sages or  rishis  (Rishi Runa). One cannot  find emancipation unless one  is  free  from 
these three debts. Apart from these three debts, there are two more debts: debt to humankind 
(Manushya Runa or Nru Runa) and debt to animals and plants or debt to nature (Bhuta Runa). 
As long as the individual has debts or runa in his life, he cannot be uplifted in spiritual life. Every 
individual has to repay all these five debts during his lifetime.    
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Pitru Runa (Debt to Ancestors) 
Human beings are  indebted to their parents and ancestors. Parents and ancestors have 

propagated their  lineage and are the cause for our birth. The father and mother provided the 
body which is the vehicle of the soul. They raised and protected the child with utmost care and 
provided for all the child’s needs. Therefore, the first and foremost debt is that to the parents, 
called Pitru Runa. It is the duty of every child to repay this debt in adult life. In  life, one of the 
most difficult things to do is to repay this debt to parents. It is said that the problems faced by 
parents during childbirth and upbringing cannot be repaid even in hundred years. 
 
Deva Runa (Debts to God) 

Human beings have an easy access  to God’s creation. Therefore,  they are  indebted  to 
God. We become good human beings by God's blessings. Human beings are also  indebted  to 
God because He created us. We are also indebted to Gods / Goddesses mentioned in our holy 
scriptures for their help to human beings in diverse ways. 
 
Rishi Runa (Debt to Ancient Sages) 

Human  beings  acquire  the  knowledge  generated  by  the  ancient  sages,  saints,  seers, 
gurus, prophets and  intellectuals.   So we become  indebted to them. Sages have brought to us 
the Vedas, Upanishads and other holy scriptures. We are very grateful for this heritage and for 
the  legacy passed on  to us. We would have been nowhere without  the  guidance  and moral 
values of the scriptures. We are also indebted to teachers because they impart this knowledge 
to us.  
 

These  three debts  to gods,  sages, ancestors and parents can be  repaid  respectively by 
hosting and performing ritualistic worship (puja), studying scriptures and acquiring knowledge, 
and respecting and caring for parents. 
 
Nru or Manushya Runa (Debt to Humankind) 

We are indebted to our fellow human beings. Every person has some contact with others 
and they would have contributed something explicitly or unknowingly. Nru Runa is the debt to 
society. Seeking help from neighbors or others when in trouble is a part of this runa.  
 
Bhuta Runa (Debt to Animals and Plants and Nature) 

The fifth debt is to the cosmic elements and everything that arises out of them. This is a 
debt to nature. A person is indebted to plants, trees, birds, animals, flowers and everything else 
from nature. We get great benefits from pet animals, such as cows, cats, dogs, etc. For example, 
cow’s milk is a rich source of proteins, iron, and calcium. Both kids and adults benefit from milk. 
Additionally,  having  a  dog  or  cat  can  significantly  reduce  the  amount  of  stress  in  one’s  life. 
Nature provides us with rain, sunlight, water, shelter, blooming flowers, various plants, etc. 
 

The repayment of the above five debts is called pancha yagna. Pancha Yagna should be 
performed daily by every human being. By practicing  these  five yagnas, one places himself  in 
the right relationship with everyone, i.e. he affirms his relationship with God, sages, ancestors, 
nature, other human beings and  self.  It also helps one  to  serve others. By practicing pancha 
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yagna  both  husband  and  wife  acquire  virtue,  goodness,  morality  and  righteousness.  It  is 
preached that salvation cannot be attained without repaying these debts. 

 
According  to  Shri  Shri  Thakur,  the  pancha  yagna  practice  is  the  first  step  of 

“manushyattwa ra sadhana”. An ideal household person must lead his life by practicing pancha 
yagna. 

 
Pitru Yagna 

This yagna is directed toward parents and ancestors. We can do pitru yagna by living up 
to our parents’ and ancestors’ expectations, by respecting them, by following their commands, 
by  rendering  services  to  them,  and  by  taking  care  of  them  in  their  old  age. We  should  be 
preparing our parents’ grandchildren with value‐based,  true education  (satshikhya), by giving 
proper care, and by helping and training them to lead ideal life in society.  

 
According to Hindu scriptures, father is recognized as “Pita Dharmah Pita Swargah PitaHi 

Paramn  Tapah  Pitari  Pritimapnne  Priyante  SarbaDebata”  and  mother  is  “Janani  Janma 
Bhumischa Swargadapi Gariyasi”. Among four types of Guru such as Adarshaguru, Sikshaguru, 
Sadguru  and  Jagadguru;  parents  are  called  as  Adarshaguru,  we  watch  them  and  learn. 
According to Shri Shri Thakur’s Chithi, “one cannot perform seba to his Guru  if he  is unable to 
perform seba to his parents, wife and son”. 

 
Children get blessings from parents by making salutations to them when they touch their 

feet. According  to Shri Shri Thakur’s Chithi number 20, part 2 –“Children who have  lost  their 
parents  should perform  annual  shraddhas  (memorial  services),  and  tarpan  (offering of water 
using  the  finger  tips) on  their death anniversary date. This  is an opportunity  for a son  to pay 
respect to parents”. This  is done to keep the soul of the dead  in peace. Offering pinda at holy 
rivers such as the Ganges and Jamuna are all parts of this ritual. Gaya is one of the Holy places 
for offering pindas. “Pinda daan gives the souls of the dead ultimate relief and paves the way 
for  their departure  to world of peace. Souls of  the dead become aware of  the demise of  the 
body.”  ‐  Jibani O Baani.  This  is how one needs  to  remember  ancestors,  going back  to  three 
generations. 

 
As long as parents are alive, we need to perform their seba and sushrusha.  Seba means 

doing something, or providing physical comfort by reading their mind and knowing their wishes 
even if they do not tell us. Sushrusha is doing something after hearing what they want. Staying 
abroad,  one  cannot  get  a  chance  to  do  seba  directly.  In  this  situation,  one  can  take  care  of 
parents by making arrangements for all their needs. This includes helping financially, talking to 
them  over  the  phone  regularly, making  arrangements  for  children  to  talk  to  them  as well, 
visiting  them with  family once  in a year or  two, bringing  them  to stay with you  for couple of 
weeks or months, and arranging  for their spiritual and material comforts. When visiting  India, 
one  should  try  to  spend more  time with  them  and  travel with  them  to  places  that  can  be 
memorable for them.  
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Deva Yagna 
Deva Yagna is worshipping God in the form of a family deity (Ishta Devata) in the home 

shrine  through prayers,  chanting naama, meditating, performing various  religious acts, giving 
offerings and reading Vedas and other scriptures. 

 

These practices refresh and help one to become God‐conscious in daily activities. It also 
helps  to preserve and enrich  such knowledge. Additionally,  these practices arouse a  sense of 
closeness  in  the  family.  Together,  the  family members  should worship,  participate  in  rituals, 
chant,  sing,  study  scriptures,  observe  fasts, meditate  and  perform  sacrificial  fires  (homa  or 
yagna).  This helps householders to get self realization. Tradition says that “a family that prays 
together stays  together.” Practicing Deva Yagna also helps one  to control  the six enemies  (or 
SadaRipu namely Kaama, Krodha, Lobha, Moha, Mada and Matsarya) to achieve peace in heart 
and holy power (Shakti) and also creates  love, affection and respect for others. By performing 
Deva Yagna, one can repay the Deva Runa and get blessings from Devatas (Gods). Performing 
regular seba, puja, prayers to Shri Shri Thakur is included in Deva Yagna. 
 

Rishi Yagna 
This practice  is  intended to serve as a reminder to preserve, enrich and continue one's 

cultural  heritage  and  family  values.  This  can  be  paid  by  ensuring  the  preservation  of  sage 
traditions, studying and acquiring knowledge, supporting  them and passing  this knowledge  to 
the  next  generation  (e.g.  our  children). We  can  thank  them  by maintaining  good  character, 
acting and  living according to the scriptures. One can acquire good character by following the 
path of truth and simple living. This is called rishi yagna or brahma yagna. The above things can 
be observed while staying abroad. 

 

Nru or Manushya Yagna 
This yagna is for the welfare of the society. We need to serve guests with love, respect, 

and  reverence. Mutual  cooperation  and  serving others  can help  repay  this debt  to mankind. 
One needs to honor the ties of fellowship with humanity by extending hospitality and service to 
friends, relatives, strangers, and beggars. One can serve others by treating them with respect, 
by  giving money,  clothes,  home,  and  land  to  poor  people,  giving  food  and water  to  hungry 
people,  and  helping  orphans.  If  one  cannot  do  this  directly,  then  donating  to  charitable 
institutions and foundations will be sufficient. Any form of help is appropriate for repaying this 
debt.  Treating  guests  as  if  they were Gods  visiting one's home  is  another way  to honor  this 
yagna.  This practice is the basis of the traditional hospitality of Hindu households. One needs to 
acquire human values and then serve the fellow men. Service to man is same as service to God.  
 

Bhuta Yagna 
This yagna shows care and concern for other living beings such as cows, cats, dogs, pets, 

birds, ants, trees and flowers. We need to provide water, food, care and goodwill for those who 
are in need. This practice is intended to create the spirit of sharing and consideration for other 
creatures while protecting our environment.  

 
Today,  in  the name of deforestation, we  are uprooting  trees. Wildlife  and  forests  are 

being  destroyed  for  self  interests.  People  have  no  respect  for  fellow  beings  and  fellow 
creatures.  These  are  some  of  the  reasons why we must  do  bhuta  yagna.  This means  being 
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considerate  to plants,  animals, birds,  and beasts by  feeding  them  and by not denying  life  to 
them. Just as humans have the right to live, an animal has an equal right to live. Just as no one 
has any right to kill another human being, no one has the right to kill a bird or an animal.  

 
We can see that the concept of service has its roots in the ancient Hindu tradition of the 

five‐fold debt system. The concept of  the  five debts generates awareness of one's duties and 
responsibilities, provides moral and ethical direction to life, encourages family values and helps 
one to organize life for individual accomplishments. 

Shri Shri Thakur Charanashrita 
Biswajit Sundar Ray 

America Saraswata Sangha 

**** **** 
My sons!  Is  it possible to  forsake one whom once  I have accepted as my disciple? You are not 
only my disciple of this birth; this relation has been maintained from so many births and rebirths. 
Without stressing any importance upon the liberation of soul, you have been accompanying me 
for generations to render service and assistance to me. Everything will be realized  in due time. 
                                                                                                                                  – Shri Shri Thakur 
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Satguru and I 
 

Satguru or a realized master is the human form of Jagat‐Guru or the universal master.  In 
order to understand who Satguru is, one needs to understand Jagat‐Guru.  Before the beginning 
of time, nothing existed except the Brahman. He was completely  immersed  in knowledge and 
bliss of the self (Brahmananda). As Brahman was alone, He decided to be many such that he can 
experience Leela  (divine play).   Leela required Him to be many.   He used his power of  illusion 
(Maya) to become many.  As soon as He decided to be many by using His Maya, He realized that 
in doing so, the  living entities (jeeva) are going to forget that they are none but Brahman and 
suffer  immensely. The thought of suffering of  jeeva melted His heart and formed the ocean of 
compassion. At the pinnacle, He exists as Jagat‐Guru to help jeeva get back into his self or unite 
with  Brahman.  Since  Jagat‐Guru  is  formless  and  devoid  of  any  qualities,  jeeva  cannot 
comprehend Him. The jeeva in human form relates to human easily.  When Jagat‐Guru utilizes a 
human as His medium to liberate other humans from their miseries, He is called the Satguru. In 
short, Satguru  is a human medium of Jagat‐Guru. The body, mind and soul of the human who 
becomes  Jagat‐Guru’s  representative  in  this  gross  world,  need  to  be  in  the  purest  form. 
Otherwise,  it  is not possible  to  carry out His work. This  specific  Jeeva or human,  after many 
years of spiritual practices, achieves complete knowledge of self  in his  last birth. While  in  the 
state of Nirbikalpa (non‐dual state of trance) and after losing his self‐consciousness and identity 
completely,  Jagat‐Guru’s wishes may  blossom  in  some  of  these  pure  human‐forms. When  it 
does,  the  recipient  comes  back  from Nirbikalpa  Samadhi with  one  and  only  one  identity  of 
Satguru and carries Jagat‐Guru’s wishes. In the human form of Jagat‐Guru, Satguru has one and 
only one duty; that is to help the jeeva realize his self or achieve nirvana. 

 

I  am  one  of  those  jeeva  that  has  forgotten  who  he  is.  I  am  covered  with  one  of 
Brahman’s  illusory power  called  “abidya”. As  I  get by doing my usual day‐to‐day work,  I  get 
comfortable with my  current  state.  I do not  remember  that  I have appeared  in  this universe 
many  times  in many  forms.  In  fact, before  I became a human,  I appeared 8.2 million  times  in 
lesser‐than‐human forms. As I was born and led a life till my death, I was controlled by natural 
forces  and  unable  to  conceive  the  notion  of  liberation.  However,  nature  guaranteed  me 
progress  in  each  subsequent  birth. Now  that  I  have  become  a  human,  I  have  the  ability  to 
understand what my true self is. I also know that my actions could lead me to liberation from all 
the  illusory powers or I could regress back to other non‐human forms. As I am told, this world 
that I call my place  is not really mine. I am His companion from His divine abode. I have come 
here wearing His given costume voluntarily to perform His work. All that I read are His words. I 
read repeatedly but alas, it has not begun to sink‐in. Old habits die hard. I have been like this for 
many lives. It does not go away easily. I exhibit the four dharma of an animal namely eat, sleep, 
fear  and  procreate.  I  am  capable  but  do  not  show  any  signs  of  acquiring  the  knowledge  of 
dharma. My ego maintains absolute dominance of me. I, very often, can not distinguish myself 
from my  ego.  I  am  hostage  to  the  six  lowly  passions  or  enemies.  Acute material  desires  to 
jealousy, the six passions attack me relentlessly. They are the true enemies. Most of the time, 
they do not appear to be my enemies at all. I draw momentary pleasures from indulging in any 
or all of these six passions. Eight bondages (asta pasa) and three knots (granthi) keep their tight 
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control  over me.  The  three material miseries  (tri‐tapa)  are  suffocating me.  Am  I  swimming 
against strong under‐current? Can I stay afloat? I rue in despair. 

 

I remember Satguru is the human form of Jagat‐Guru. His only duty in this material world 
is  to  show  us  the  path  to  enlightenment.  I  feel  a  need  for  Satguru.  Yes,  a  very  strong  need 
indeed. A strong need to understand Him, follow his advice, realize Him in my heart, mind and 
soul. He  is a human  like me yet has directly experienced  the state of Brahman.  I know  that  I 
have the need for Him. Why would He accept a jeeva like me? If He accepts me as His disciple, 
He will take the responsibility of taking me to His abode.  I know He  is full of compassion. The 
miseries I face show His limitless compassion. I remember Him when I am in pain even though I 
forget  soon  after. He  is  like  the  sun  that  does  not  discriminate where  its  rays  fall. Moisture 
evaporates wherever  the  rays of  the sun  fall. Moreover,  if He starts  testing people before He 
accepts anyone as His disciple, most  if not all shall  fail.  I  feel  fortunate that  I have  found Him 
with His grace and have decided  to accept Him as  Satguru. Knowing well  that He would not 
reject me, I feel a sea of comfort. Now that I am assured of being in His shelter, what do I have 
to do? A verse from Bhagavad‐Gita comes to mind. Shri Krishna  in the form of Jagat‐Guru told 
Gita to His distressed disciple and friend Arjuna. 

 

Mat‐karma‐krin‐mat‐paramo mad‐bhaktah sanga‐varjitah;  
Nirvairah sarva‐bhuteshu yah sa maameti paandava. (11:55) 

 

He who does all actions for Me, who  looks upon Me as the Supreme, who  is devoted to 
Me, who  is  free  from attachment, who bears enmity  towards no creature, he comes  to Me, O 
Arjuna! This verse commonly known as the essence of Gita, tells me that he who practices the 
five teachings in this verse namely 1) dedicating all work to Him, 2) accepting Him as supreme, 
3)  having  absolute  devotion  to Him,  4)  being  free  from  any  attachments  and  5)  bearing  no 
enmity to anyone, attains supreme bliss and realizes Him. 

 

I  turned  to my  Guru’s  advice.  He  says  to  establish  His  image  at  home  ‐  be  an  ideal 
householder, join His sangha or spiritual union, exchange each others feelings. I try to follow His 
advice. Establishing His image at home enables me to accept Him as the owner of the house and 
me as His servant.  I offer everything  I have  to Him and accept anything  I get  in  return as His 
leftover or Prasad. Everything  I do,  I consider that as His work. Everything people say  I own,  I 
think He does. I am merely His representative. The children I have are His children and I am their 
caretaker. My responsibility  is to nurture them to grow  in such a way that they can follow His 
ideal and make Him proud.  I pray, try to follow His advice, cement my belief  in Him day after 
day.  Some  days,  some  of  the  times  I  succeed  – many more  times  I  fail.  This  is my  field  for 
practice  (Sadhana). This  is my  journey  to Him.  In  failure  I  come  close  to Him as  I  realize my 
limitation and His glory, in success I come even closer. I pray to Him: 

 

]Þ@  sÐ_ Ò Í̀c Lcàh¦Þ ]Þ@ jÐ Þ̂aÞ  [ÊceÞ LÐdàÔ 
jaÊ AaeZ keÞ Ò_B `ÍbÊ ]Þ@ Òk ÒjaL jÐS Ð 

Give me knowledge, devotion and energy to do your work in certainty  
Remove the sheaths from me to grant your servant‐costume for eternity | 
 
 

Shri Shri Thakur Charanashrita 
Gyan Ranjan Dwibedy 

America Saraswata Sangha 



68 

jÕO-jÐ^_Ð 
 
 hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê  bm`ÐB ÒjkÞ ALiàZÒe [Ð*Ê kÞÜ SÑa_e cËf mlÔ LeÞ ÒdDÜcÐÒ_ _ÞSe Ò]k c_ `ÍÐZ DjúNà 
LeÞaÐLÊ j®ÞfÞ[ ÒkÐB\Ð«Þ, ÒjkÞcÐ_*e jc½Þ kÞÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe* Í̀arÞà[ jÕO Ð 
 
 aÞQÐe aÐ dÊ¦Þ[Là LeÞ jÕO jó½Þ LeÐdÐB `ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð jÕOe cËfÒe @RÞ `ÍÐZ J ÒjkÞ `ÍÐZe ALiàZÒe kÞÜ 
jÕOe jó½Þ ÒkÐB\ÐH Ð Ò[ZÊ jÕOÒe ÒdÐN]Ð_ LÒm A¾dàÔS_L bÐaÒe `ÍÐZh¦Þe ÉÊeZ ÒkÐB\ÐH Ð [ÐkÐ $fÒe 
QÞrhÊwÞ jkS kÊH Ð ÒjkÞ hÊwQÞrÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÞhÊw BoÐ aÞ]ÔÊ[ç`ÍbÐ j]óh ]Ñ©Þc« ÒkÐBDÒW Ð [Ð*e ]ÞaÔ 
(@aÔ¦) ALiàZÒe `ÍÒ[ÔL* `ÍÐZ H`eÞ bÐaÒe ALiÞà[ kÊH Òd `e¸e aÞÒeÐ^Ñ c[ \ÞÒm c^Ô jÕOe jó½Þ 
ÒkÐBdÐH Ð jÕO A`ZÐ c_LÊ NWÞ[ kÊH Ð jÕO NW_ _ÞcÞr aÞsÐ`_ aÐ `ÍQÐee ÒLßÐZjÞ AahÔL[Ð _ÐkÞÜ, LÐeZ 
aÞsÐ`_ Ò]B jÕO NW_ LÒm Òj\ÞÒe jÒtk J @aÞhéÐje Ah*Ð \ÐH Ð ]ÊB SZ* c_ WÐLÊecÊMÑ ÒkÒm A`ZÐ 
c_LÊ [Ð*eÞ `Íj= AÒmÐQ_Ð LeÞaÐLÊ `Íaf BoÐ SÐ[ kÊH Ð HkÞWÐÒe jÕOe jó½Þ kÊH HaÕ HkÞ bÐaÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* 
L\Ð AÒmÐQ_Ð LeÊ LeÊ jÕOe ALÐe aówÞ`ÍÐ© kÊH Ð jÕO aÞeÐV ALÐe ^ÐeZ LÒm aÞ^ú_ÞÒi^ A]Þ `ÍZ¯_ LeÞaÐe 
Í̀Ò¯ÐS_ kÊH Ð cÐ[Í jÕOe Í̀Ð\cÞL B[ÞkÐj @[Þ c Ê̂e J A_tc¯ Ð 

 
 `e¸ee jkÒdÐNÞ[Ð J j]çaórÞe @_ÊhÑf_ $fÒe jÕO c^ÔÒe HL @jÐ^ÐeZ bÐa `eÞmlÞ[ kÊH; Òj\ÞÒe 
kÞÜ jÕOh¦Þe jqÐe kÊH Ð HL mlÔÒe SZLe ALiàZÒe ÒjWÐÒe jcÒª [ÔÐNÑ, ÒjkÞ j®ÞfÞ[ [ÔÐNe ckÞcÐ A`ZÐ 
c_LÊ aÞLhÞ[ kÊH Ð HkÐ ÒkÒm jÕOÒe H`eÞ ÒNÐVÞH ALiàZÑ h¦Þe DÒ_êi kÊH Òd jÐ^ÐeZ ÒmÐÒL c^Ô ALó½ 
ÒkÐB ÒjWÐÒe ÒdÐN]Ð_ Le«Þ HaÕ _Þ̄ cÞ[ jÕOÒjaÑÒe `eÞZ[ kÊ@«Þ Ð `e¸e c^ÔÒe H`eÞ ILÔbÐa Ò]MÞ 
aÞÒeÐ^ÑcÐÒ_ c^Ô jkÒdÐN _ LeÞ ekÞ`Ðe«Þ_ÐkÞÜ Ð HkÞbÐaÒe kÞÜ `ÍLó[`Òl jÕOh¦Þ aÞLhÞ[ ÒkÐBDÒW Ð Ò[ZÊ "cÊÜ 
L'Z QÐÒkÜ ' HkÞ L\ÐLÊ bÊmÞdÐB `ÍÒ[ÔÒL hÍÑhÍÑWÐLÊe Ac ]éÐeÐ LÞ LÐdàÔ LeÐBaÐLÊ QÐkÐÜ«Þ,  `ÍÐZÒe HkÞ aÔÐLÊf[Ð 
ÒO_Þ _Þe«e QÞ«Ð LeÞaÐLÊ Òka Ð jÕOÒe AXcée bÐa [ÔÐN LeÞ HL c_ HL `ÍÐZ ÒkÐB ÒNÐVÞH _Þ~Þà½ jc¯ yÞe 
LeÞ ÒjkÞ jc¯Òe B½aÞi¯L AÒmÐQ_ÐÒe `Íaór ÒkaÐ ]eLÐe Ð AÒmÐQ_ÐÒe B½`ÍÑ[Þ, _ÞºÐ J A«eÞL[Ð \ÞÒm 
jÕOh¦Þe ckÞcÐ _Þ¾¯ D`m•Þ LeÞÒka Ð ÒdÒ[ LÐdàÔ \Òm c^Ô, h[ @jÊaÞ^Ð \ÞÒm jÊwÐ ÒNÐVÞH _Þ~Þà½ jc¯Òe 
j®ÞfÞ[ ÒkaÐ`ÐBÜ ÒdÒ[ÒaÒf `ÍÐZÒe _Þ]ÐeÊZ aÔÐLÊf[Ð @_ÊbË[ Òka, ÒjÒ[ÒaÒf dÐB jÕOh¦Þe ckÞcÐ `Í[Ôl 
LeÞÒka Ð Ò[ZÊ dÐkÐ*Ê mlÔ LeÞ, dÐkÐ* DÒ~hÔ jÞwÞ _ÞcÞr AÒccÐÒ_ aÞbÞ_ð yÐ_eÊ AjÞ c^Ô ÒNÐVÞH `eÞaÐeÒe 
`eÞZ[ ÒkÐB@RÊ, Òj mlÔLÊ bÊmÞNÒm QfÞa _ÐkÞÜ Ð  ÒjkÞ mlÔ QÞe D³éf \ÞÒm `e¸e c^ÔÒe c[Òb] jó½Þ Òka 
_ÐkÞÜ Ð Ò[ZÊ kó]¯ J c_ HL _ ÒkÒm ]h SZ HL[Í ÒkÒm c^Ô jÕO Í̀[ÞºÐ ÒkÐB`ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð 
 
 @[Þ `ÍÐQÑ_LÐfeÊ bÐe[Òe jÕO-jÐ^_Ðe `ÍQf_ @RÞ Ð FiÞdÊNÒe jÕO \ÞmÐ, LÞ«Ê [ÐkÐ aràcÐ_e jÕO `eÞ 
]Êaàf _ \ÞmÐ Ð ÒjÒ[ÒaÒf jÕOÒjaÑcÐÒ_ aÞ]ÔÐ, aÊwÞ, h¦Þ J jÐc\àÔÒe @[Êf_Ñ¯ \ÞÒm; h¦ÞkÑ_ ÒkÐB ÒjcÐÒ_ 
jÕO NW_ LeÊ _ \ÞÒm Ð D`_Þi] dÊNe FiÞjÕOeÊ SZÐdÐH Òd, ÒjkÞ FiÞcÐÒ_ akÊ aÞ]ÔÐÒe `Ðe]hàÑ \ÞÒm Ð LÞ«Ê 
AÒccÐÒ_ h¦ÞcÐ_ç ÒkÐB jÕOÒe ÒdÐN _ Ò]B h¦ÞmÐb LeÞaÐ _ÞcÞr jÕOaw ÒkÐB@RÊ Ð Ò[ZÊ HkÞ LfÞdÊNÒe 
jÕOjÐ^_Ðe Í̀Ò¯ÐS_Ñ¯[Ð @ Þ̂L Ð aÞoÞ_ð ÒkÐB aÔ¦ÞN[ jÐ^_Ð H dÊNe jÐ^_Ð _ÊÒkÜ Ð aràcÐ_ aÔ½Þh¦Þ afÒe 
ck[ç LÐdàÔ jÊjÕ`_ð LeÞaÐ ]Ê´e ÒkÐB`XÊRÞ ÒaÐmÞ ]Êaàf @ Þ̂LÐeÑcÐÒ_ jÕOh¦Þ jkÐ¯[ÐÒe kÞÜ ck[ç LÐdàÔÒe aÍ[Ñ 
ÒkaÐ _ÞcÞr DjúÊL ÒkÐB jÕO NW_ LeÊR«Þ Ð 
 
 c_ÊiÔ c_ jaà]Ð ]Êaàf Ð HkÞ c_ D`Òe cÐ¯Ðe `ÍbÐa @^ÞL Ð dÐkÐ c_ BoÐ LeÞa ÒjkÞ @_ÊjÐÒe _ÞSLÊ 
`eÞQÐf_Ð LÒm ÒLÒaÒkÒm ÒhÍ̄  mÐb ÒkÐB`ÐeÞa _ÐkÞÜ Ð jÐ^_Ð ]éÐeÐ c_ yÞe kÊH, cÐ[Í [ÐkÐ L½Le Ð Ò[ZÊ 
jÕO`[Þ* A_ÊN[Ô jéÑLÐe `ËaàL [Ð* _ÞÒ~àhÒe _ÞSLÊ `eÞQÐf_Ð LÒm jkSÒe ÒhÍ¯ mÐb ÒkÐB\ÐH Ð j[Ô AaÞ´Ðe 
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LeÞaÐ mÐNÞ c_Òe ÒdÒ[]Ëe AÒaN \ÞaÐ AahÔL, LfÞdÊN cÐ_ae ]Êaàf c_Òe Òj h¦Þ _ÐkÞÜ Ð Ò[ZÊ jÕOaw ÒkÐB 
jÕ`ËÀà bÐÒa hÍwÐe jkÞ[ jÕO`[Þ* _ÞÒ~àh `Ðf_ LÒm kÞÜ cÊ¦ÞmÐb ÒkÐB`ÐeÞa Ð aÔ¦ÞN[ bÐaÒe SÒZ d]Þ A^ÔÐcúÞL 
SN[e DnÐ= @_ÊbË[Þ mÐb LÒe, [ÐÒkÒm c^Ô jÕOe A]hà jÊjÞw Òka _ÐkÞÜ Ð aÔ¦ÞN[ jÐ^_ÐÒe jéÐ\à`e[Ð 
\ÐB`ÐÒe; LÞ«Ê jÕOjÐ^_ÐÒe SZLe @`ËÀà[Ð \ÞaÐ `dàÔ« @_Ô SZLÊ c^Ô _Þ´ó[Þ cÞfÞa _ÐkÞÜ Ð Ò[ZÊ jÕOÒjaÑcÐ_*Ê 
_Þ´Ðc bÐaÒe jÕOy @_ÔcÐ_* _ÞcÞr ASÑa_ `eÞhÍc LeÞaÐLÊ `XÞa HaÕ HkÐ kÞÜ `ÍLó[ jÕOjÐ^_Ðe aÞÒhi[é Ð 
HkÐLÊ Acú[ÔÐN LÊkÐdÐH Ð jÕO c^ÔÒe SÒZ d]Þ AfjÔ`eÐ¯Z ÒkÐBdÐH, [ÐkÐÒkÒm @_Ô jÕOÒjaÑ*e ]ÞaÔ 
ÒQ[_Ð AjÞ [Ð*Ê SÐNÍ[ LeÞ]ÞH Ð ÒjkÞ LÐeZeÊ kÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe AcLÊ jÕOaw ÒkaÐLÊ aÐecéÐe LkÊR«Þ Ð 
jÕOÒjaÑcÐ_*Ê Acú_Þbàe[Ð hÞlÐÒ]aÐ _ÞcÞr  hÍÑhÍÑWÐLÊe  jc¯ jc¯Òe [Ð*e cWÐhÍc RÐXÞ @_Ô[Í @ayÐ_ Le«Þ Ð 
kWÐ[ç ]ÞÒ_ Òj cWÒe D`yÞ[ ÒkÒm J ÒjaLcÐ_*Ê Ò_B MÊaç A_t LÒm Ð LÞ«Ê LÞRÞ]Þ_ `Òe Ò]MÐNmÐ Òd WÐLÊe 
Òd`eÞ @yÞe Ò]MÐdÐDR«Þ; @_ÊjuÐ_eÊ SZÐNmÐ Òd, SÒZ jÕOÒjaÑ*e @_ÔÐ¯ aÔakÐeÒe WÐLÊe ccàÐk[ Ð 
ÒjÒ[ÒaÒf kÞÜ WÐLÊe jcª*Ê XÐLÞ LkÞ\ÞÒm, "[ÊccÐ_* c^ÔeÊ SZLe AÒcúÐ_ð[Þ Ò]MÞÒm ÒcÐe A_t Òka _ÐkÞÜ; 
]hSZ HL bÐaÒe `e¸eLÊ jÐkÐdÔ LeÞ NWÞ[ ÒkaÐ kÞÜ ÒcÐe DÒ~hÔ Ð' AÒcúÐ_ð[Þ AXLÊ jcª*e mlÔ [ _Þ¾¯ 
ekÞa, LÞ«Ê [[ç jÒ= jÒ= `e¸e `Í[Þ jkÐ_ÊbË[Þ \ÞaÐ HLÐ« AahÔL Ð OÒe ajÞ aÔ¦ÞN[ D_ð[Þ jkSÒe 
ÒkÐB`ÐÒe, Òj\ÞÒe jÕOe `ÍÒ¯ÐS_ _ \ÐB`ÐÒe; cÐ[Í jc½Þ _ÞcÒ« jÕOe _Þ[Ð« `ÍÒ¯ÐS_ Ð LfÞLÐfÒe HLÊVÞA 
ÒkÐB ÒLßÐZjÞ ck[ç DÒ~hÔ jÞw kÊH _ÐkÞÜ Ð @Ò_L jc¯Òe aÔ¦ÞN[ cÐfÞ_Ô c_LÊ aÞiÐ]Òe beÞ]ÞH, LÞ«Ê ÒjkÞ c_ 
Ò_B jÕOLÊ NmÐ`Òe @_ÔcÐ_* A_t Ò]MÞ c_ A_tÞ[ ÒkÐB\ÐH Ð SZLe cÐ_jÞL @hÐ«Þ @`e ]ÊBSZ* h¦ÞÒe 
@_Ð¯ÐjÒe ]ËeÑbË[ ÒkÐB\ÐH Ð 
 
 hÍÑhÍÑWÐLÊe Ace jÕOÒ_[Ð bÐaÒe _Þ[Ô aÞ]ÔcÐ_  Ð Òj [Ð*e @cËmÔ D`Ò]h ]éÐeÐ AcLÊ SÐNÍ[ LeÞaÐe 
h[ÒQ½Ð LeÊR«Þ Ð Ò[ZÊ [Ð*eÞ AÒ]h @_ÊjÐÒe jÕO_Þ~Þà½ SÑa_dÐ`_ LeÞaÐ Ace LràaÔ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe SÒZ 
baÞiÔ]Í½Ð \ÞaÐeÊ Òj jÕO NW_ D`Òe aÞÒhi `ÍÐ^Ð_Ô Ò]BR«Þ Ð Ò[ZÊ [Ð*eÞ AÒ]h D`Ò]h @_ÊjÐÒe `ÍÒ[ÔL 
jÕOÒjaÑ*Ê QfÞaÐLÊ Òka Ð [ÐÒkÒm dÐB jÕOjÐ^_Ðe ckÐ_ç DÒ~hÔ $fa[Ñ ÒkÐB`ÐeÞa Ð 

 
                                                                              hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
                                                                            hÍÑc[Ñ jÊ^ÐÕhÊaÐfÐ ÒS_Ð 
                                                                             AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 

jÕ²Ðe 
 

`ÍÒ[ÔL aÔ¦Þ* SÑa_Òe j]çNÊeÊ mÐb ckÐ ÒjßÐbÐNÔe L\Ð Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* bfÞ SÒZ aÞef j]çNÊeÊ* 
QeZÐhÍÞ[Ð ÒkaÐ HaÕ [Ð* ]éÐeÐ Í̀[ÞºÞ[ jéÐ[§Ô J ÒaßhÞ½Ôc¨Þ[ Ace HkÞ ckÐ_ "_ÑfÐQf jÐejé[ jÕO'e SÒZ 
jbÔÐ ÒkaÐe ÒNßÐea mÐb LeÞaÐ ÒcÐ SÑa_e aÞef ÒjßÐbÐNÔ Ð HkÐ ÒcÐe ÒLßÐZjÞ Ë̀aà S_êe ỀZÔe $f ÒaÐmÞ cÊÜ 
@_Êba LÒe Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe Òd ÒcÐÒ[ (AccÐ_*Ê) [Ð* `ÐMLÊ AZÞR«Þ, [ÐkÐ AÒc D`maç^Þ LÒm c^Ô jÕ²Ðeah[Ó 
AÒc [Ð*Ê bÊmÞdÐD Ð LÞ«Ê Òj AcLÊ jaà]Ð [Ð* `ÐMLÊ ALiàZ LeÊR«Þ Ð [Ð* bm`ÐBaÐe @« _ÐkÞÜ Ð [Ð* LeÊZÐe 
jÑcÐ _ÐkÞÜ Ð 
 

AÒc Ace ÒLÒ[ ÒLÒ[ S_êe LcàjÕ²Ðe ÒO_Þ H jÕjÐeLÊ AjÞRÊ Ð jÕjÐe SÑa_e `ÍÐe• ÒbÐNjË[ÍÒe H 
S_êe LÍÞ¯cÐZ Lcà c^ÔÒe AÒc ÒcÐkNÍª ÒkÐB`XÊ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* ckÐaÐLÔ, "cÊÜ _Þ[ÔÒmÐLe _Þ[Ô`ÊeÊi Ð [ÊÒccÐÒ_ 
ÒcÐe _Þ[Ô jÕNÑ aÐ `Ðià] Ð SN[e LÐdàÔ D`mlÔÒe mÑfÐRfÒe cÊÜ [ÊccÐ_*Ê jÕNÒe ^eÞ ÒNÐVÞH ÒNÐVÞH AaeZ 
`ÞuÐB Ò_B AjÞRÞ Ð' 
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AÒccÐÒ_ j]çNÊeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe*  heZ NÍkZ LeÞRÊ  AcúsÐ_Òe Í̀[ÞºÞ[ ÒkÐB jéeË̀ LÊ Ò$eÞdÞaÐ`ÐBÜ Ð LÞ«Ê 
`Ëaà `Ëaà S_êe LcàjÕ²Ðe \ÞaÐeÊ jéeË`sÐ_ cÒ_ eÒk_ÐkÞÜ Ð [ÐkÐ AÒc bÊmÞdÐD Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe LeÊZÐc¯ Ð Òj jaà]Ð 
AcLÊ D`Ò]h Ò]DR«Þ Ð [Ð* D`Ò]h hÍaZ LeÞ [ÐkÐ `Ðf_ LÒm $f cÞfÞ\ÐH @\àÐ[ç Ace jéeË`sÐ_ mÐb 
ÒkÐB\ÐH Ð 
 

Drc @^ÞLÐeÑ hÞiÔb¦cÐÒ_ ÒLaf hÍÑNÊeÊ* D`Ò]h hÍaZ J [Ð*e jÐ_ðÞ^Ô mÐb LeÞ sÐ_mÐb LeÞ\Ð«Þ Ð 
c^Ôc @^ÞLÐeÑcÐÒ_ hÍÑNÊeÊ* D`Ò]h hÍaZ LeÞ HaÕ [ÐkÐ `Ðf_ LeÞ $f `ÐB\Ð«Þ Ð LÞ«Ê cÊÜ SÒZ @^c @^ÞLÐeÑ Ð 
hÍÑNÊeÊ* D`Ò]h hÍaZ LÒm c^Ô ÒcÐe [ÐkÐ cÒ_ eÒk_ÐkÞÜ Ð cÒ_ ekÞÒm c^Ô cÊÜ [ÐkÐ `Ðf_ LeÞ`ÐeÊ_ÐkÞÜ  Ð 
LÐeZ ÒcÐe c_ jÕh¯dÊ¦ J aÊwÞ jÕ²ÐedÊ¦ Ð ÒLÒ[ S_êe jÕ²Ðe ÒcÐ QÞrÒe ªe ªe ÒkÐB ekÞRÞ Ð c_ÊiÔ c_ÊiÔ 
c^ÔÒe `Ð\àLÔ ÒLaf HkÞ jÕ²Ðe Ò_B Ð HkÞ SÑaSN[ HL `ÍLÐe @RÞ  Ð Ac jÕ²Ðe  aÞbÞ_ð ÒaÐmÞ HkÞ SN[LÊ 
AÒc aÞbÞ_ð eË̀ Òe Ò]MÊ Ð  
 

cÊÜ ÒcÐ _ÞSLÊ ÒdÒ[ÒaÒf AcújcÑlÐ LÒe ÒjÒ[ÒaÒf c_Òe AÒj cÊÜ Ë̀aà S_êe Lcà jÕ²Ðe J H S_êe 
LÞÍ¯cÐZ Lcà bÞ[Òe jaà]Ð Ò]ÐkmÊRÞ Ð aÔ¦ÞN[ SÑa_Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe* _ÞÒ~àhÞ[ `\Òe N[ÞLeÞaÐ `ÐBÜ ÒQ½ÐLeÊRÞ Ð 
NókÒe `eÞaÐe jkÞ[ jLÐf juÔÐÒe bNa[ç AeÐ^_Ð, NÊeÊQÞ«Ð J jéÐ^ÔÐ¯ LeÞ\ÐD Ð cÐ[Í ÒcÐ NÊZe Òj`eÞ LÞRÞ 
`eÞarà_ ÒkÐB_ÐkÞÜ Ð ÒcÐe jÕ²Ðe ÒcÐÒ[ aÐ^Ð Ò]DRÞ Ð c_Òe AÒj ÒLÒ[ S_êe jÕ²Ðe ÒcÐ c_Òe ªe ªe 
ÒkÐB ekÞRÞ Ð  
 

ÒLÒ[NÊXÞH SÞ_ÞiLÊ cÊÜ _ÞSe ÒaÐmÞ cÒ_ LÒe [ @_Ô ÒLÒ[ÒNÐVÞ SÞ_ÞiLÊ `e ÒaÐmÞ Ð HkÐ LÐkÞÜLÞ kÊH, cÊÜ 
SÐZÞ `ÐeÞ_ÐkÞÜ Ð ÒdDÜ aÞi¯ @bÔÐjÒe `eÞZ[ ÒkÐBRÞ, ÒjkÞ ÒNÐVÞLÊ cÊÜ WÞLç ÒaÐmÞ cÒ_ LÒe Ð d]Þ [ÐkÐe `Í[ÞLËfÒe 
ÒLßÐZjÞ aÞi¯ Ò]MÐ]ÞH [ÐkÐÒkÒm [ÐLÊ cÊÜ ÒLßÐZjÞ `ÍLÐÒe cÐ_Þ Ò_aÐLÊ BoÐ LÒe_ÐkÞÜ Ð d]Þ ÒcÐe jÕ²Ðe aÞeÊwÒe 
ÒLßÐZjÞ SÞ_Þi AÒj, [ÐkÐÒkÒm cÊÜ [ÐLÊ kÞÜ ÒcÐe bÐNÔ ÒaÐmÞ cÒ_ LÒe Ð HkÞ`eÞ jÕjÐeÒe ]Þ_ LVÞdÐH ÒaÐmÞ cÒ_ 
LÒe Ð cÐ[Í H\ÞÒe @jÊaÞ^Ð L'Z cÊÜ SÐZÞ`ÐÒe _ÐkÞÜ Ð LÞ«Ê Ac D`Òe SÒZ Òd @R«Þ, [ÐkÐ AÒc jÑéLÐe LeÊ_ÐkÞÜ Ð 
jÊMe jÕjÐeÒe kWÐ[ç ÒLßÐZjÞ @jÊaÞ^Ð jó½Þ ÒkÒm AÒc `\ ÒMÐSÞ `ÐD_ÐkÞÜ Ð ÒjÒ[ÒaÒf Ò]ÒM ÒdDÜ jÕ²ÐeLÊ cÊÜ 
HÒ[]Þ_ ^eÞ `ec d_úÒe jÐB[Þ eMÞ\ÞmÞ, [ÐkÐ kÞÜ ASÞ `Í[ÞauL ÒkÐB WÞA ÒkÐBRÞ Ð ÒjÒ[ÒaÒf c_Òe ÒlÐb SÐ[ 
kÊH, _ÞÒS LÐkÞLÞÜ _ÞS au_e LÐeZ ÒkmÞ Ð  
 

ÒLaf aÞ`] Òd jÕ²ÐeLÊ AOÐ[ LÒe [ÐkÐ _ÊÒkÜ, QÞrÒe ÒdDÜ @hÐ«Þe SéÐfÐ jó½Þ kÊH, [ÐkÐ [Êf_ÐÒe 
jÐÕjÐeÞL d§ZÐ LÞRÞ _ÊÒkÜ Ð jÕ²Ðee SéÐfÐ Òd ÒLÒ[ bÑiZ ÒjÒ[ÒaÒf [ÐkÐ SZÐ`ÒX, ÒLaf H S_êe _ÊÒkÜ, 
S_êS_êe jÕ²Ðe Òd`eÞ HLÐÒaÒfÒL AjÞ c_ÊiÔLÊ QÐ`Þ^Òe Ð HkÞ L\Ð AÒc SÐZÞ c^Ô [Ðe `Í[ÞLÐe LeÊ_ÐkÞÜ Ð 
AÒc jcÒª j]çNÊeÊ* QeZÐhÍÞ[ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe AccÐ_*Ê j]ÐQÐe `\Òe QfÞaÐLÊ D`Ò]h Ò]DR«Þ Ð H jcªe cËf 
DÒ~hÔ jÕ²ÐeLÊ _½ LeÞaÐ Ð `Í\Òc `Í\Òc HkÞ jÕ²Ðe au_ ÒaÐmÞ `Í[Ñ¯cÐ_ kÊH Ð ÒNÐVÞH jÕ²ÐeLÊ _½ LeÞÒ]Òm 
Òd jcª jÕ²Ðe _½ ÒkÐBdÐH [ÐkÐ _ÊÒkÜ Ð jcª jÕ²ÐeLÊ aÞjSà_ Ò]aÐLÊ Òka Ð Ò]ß_tÞ_ SÑa_Òe HkÞ @bÔÐjLÊ 
Í̀[Þ$f_ LÒm BkLÐf J `eLÐf hÐ«ÞÒe LÒV Ð ÒLaf H[ÞLÞcÐ[Í cÒ_ eMÞaÐLÊ Òka Òd c_ ]ÞNeÊ ÒkD aÐ Ò]k 

]ÞNeÊ ÒkD, AÒc ÒdDÜ jaÊ SÞ_Þi jÕNÍk LeÊRÊ, ÒjNÊXÞL Ace _ÊÒkÜ Ð ÒLaf hÍÑNÊeÊÒ]a kÞÜ Ace Ð Òj Òd`eÞ 
mÑfÐRfÒe SN[e ÒjaL ÒkÐB AjÞR«Þ AÒc c^Ô ÒjkÞ̀ eÞ [Ð* jÕNÒe [Ð*e mÑfÐ jkQe bÐaÒe H SN[LÊ 
AjÞRÊ Ð Lcà ÒhiÒe AÒc `ÊZÞ jé^ÐcLÊ Ò$eÞdÞaÊ Ð AÒccÐÒ_ [Ð*e ÒjaL, _Þ[ÔcÊ¦ J QÞ_ê¯ - HkÐ kÞÜ Ace `ÍLó[ 
jéeË` aÐ jÕ²Ðe Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÐMÒe H[ÞLÞ `ÍÐ\à_Ð Òd`eÞ Ac @«eÒe HkÞ jÕ²Ðe jê ó[Þ jaà]Ð SÐSÊmÔcÐ_ 
ekÞ\ÐD Ð 

                                                                                        hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
                                                                                        hÍÑc[Ñ jêÞ[ÐeÐZÑ aÐB 

              AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
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Simplicity is the key 
 

We, the devotees of Shri Shri Thakur have come to this world for special reasons. That’s 
what our beloved Thakur reminds us in every moment of our lives. By nature we tend to forget 
that as we get engaged in our day to day lives. We need to conquer that tendency by following 
his  teachings  and  commands. We must  remember  that we  are here  to  realize  spirituality by 
performing the duty He has assigned us. 
  

Our lives have gone through 8.2 million transformations before we were born as human 
beings. That  says how  rare and precious a human  life  is! All  the creatures  in  this world have 
characteristics;  likewise human beings also have  characteristics. Human beings not only have 
characteristics but also have the knowledge of it. So, we must not engage ourselves in material 
pleasure, but engage us in spiritual endeavor. As per Thakur’s command we must lead the life of 
an  ideal human being. An  ideal human being  is a person, who does not differentiate between 
material  and  spiritual  life.  In my opinion,  this  can be  achieved by  seeking  spiritualism within 
materialism. Spiritualism and materialism must go hand  in hand. We  should not  just  think of 
practicing  spiritualism  only  when  we  are  performing  puja  or  reading  religious  scriptures. 
Spiritualism must  reflect  in  everything we  do,  be  it  in  our  professional  life  or  personal  life. 
Professional life and personal life must complement each other.  
 

We must  conduct  ourselves  as  per  Thakur’s  teachings  and  never  try  to  differentiate 
between material and spiritual aspects of anything or any action we perform. One of  the key 
elements to this is to sacrifice our ego (ahamkara) also known as false ego. False ego is one of 
the topmost things we must give up to achieve spirituality. Ego or false ego shows up  in every 
human being in different forms. Realizing that and surrendering one’s self at Thakur’s lotus feet 
is the key to sacrificing ego. 
 

I used  to  think of giving up ego. After getting  to know Thakur and  trying  to  follow His 
teachings,  I have  realized  that not  taking control of your ego may harm you more  than doing 
any good. Thakur has said, this world is a big stage and each one of us is an actor who has been 
assigned with a specific  role. That  role may demand  from us  that we have certain amount of 
control  in everything we do.  It  is our duty to perform that role with utmost perfection. There 
certainly will be challenges along the way. These challenges can be overcome by keeping faith in 
Him. There are elements that may prevent us from performing our roles. That’s the only time 
we may have  to exercise our  ‘controlled ego’  to  show  them  that we are  in  charge and deep 
inside we must realize that we are doing this to perform our roles up to His satisfaction. The key 
here is we are portraying ourselves in that state so that His work gets done the way He wanted 
it to be. 
 

To  have  an  understanding  of  the  term  ego means  that we  have  a  powerful  tool  for 
understanding the nature and behavior of ourselves and of others. It is important to understand 
that ego  is a  state of  illusion, but  it  seems  very  real  to  the person  in  that  state. This deeply 
illusory state is what can often cause people to do the strangest, oddest things, sometimes evil, 
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and  often  quite  out  of  character.  The  other  side  of  ego  is  the  false  ego  of  taking  credit  for 
everything we are doing or everything that we have. One must practice to keep himself/herself 
away  or  removed  from  false  ego.  The  person  with  false  ego  takes  all  the  credit  for  doing 
everything independently and that is the symptom of his ignorance. Being engulfed in false ego, 
one separates from spirituality rather than achieving it. 
 

The key  to giving up ego  is  to practice a  life of simplicity. We must carry all our duties 
believing  that  He  is  getting  His  work  done  through  us.  Thakur  wants  us  to  lead  a  life  of 
simplicity. We must realize whatever material or spiritual belongings we have  is all because of 
His  blessings.    We  must  not  have  any  desire  of  our  own.  We  must  conduct  ourselves  as 
machines waiting  to  operate  as  per  His  commands. We  do  not  even  know  how  to  operate 
without His command. 
 
In Bhagavad Gita, Lord Shri Krishna has said, 

vihaaya kaamaan yah sarvaan pumaamscharati nihspruhah 
nirmamo nirahankaarh sa saantimadhigachhati |2.71| 

“A person who has given up all desires  for sense of gratification, who  lives  free  from desires, 
who has given up all sense of proprietorship and is devoid of false ego, he alone can attain real 
peace.” 
 

Shri Shri Thakur has directed us to practice the ideals of knowledge and love by following 
Shankaracharya’s path of knowledge and Shri Gourangadev’s path of devotion. By performing 
everything with love and simplicity and acquiring the right knowledge, we will be able to protect 
ourselves from the illusion or false ego. This will help us in our quest for self‐realization. 
 
Shri Gourangadev has said,  

trunaadapi sunichena, taroriba sahisnuna, 
amaaninaa, maanadena keertaniya sadaa harih | 
 

“We must beg at the lotus feet of our beloved Shri Shri Thakur to bless us with the knowledge 
to  feel  as  humble  as  grass  and  be  tolerant  like  trees,  have  the  courage  to  give  up  the 
expectation to get respect from others and the desire to respect others and always recite the 
mahamantra, Jayaguru!”  
 

Lastly,  I would  like to acknowledge that this  is my own expression of Shri Shri Thakur’s 
teachings, read from various books such as Sangha Sebaka, Nigama Upadesh etc. I have quoted 
from  Gourangdev  and  the  verse  from  Bhagabad  Gita.  I  beg  for  forgiveness  from  Shri  Shri 
Thakur, Nilachala Saraswata Sangha and all  the  readers  for any mistakes  they may  find  in my 
expression. 
 

     Shri Shri Thakur Charanashrita 
Prabhakar Bai 

America Saraswata Sangha 
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Ideal Motherhood – following Shri Shri Thakur’s 
Teachings 

 
“Janani Janmabhumischa Swargadapi Gariyasi!” 

(“Mother and motherland are greater than heaven.”) 
 

Motherhood  is  a most delightful  state  in  this God’s  creation. As part of  the universal 
mother, Jaganmata, women are very fortunate to be bestowed upon such an honourable place 
in  the society as mothers. They are  the most  important person  in someone’s  life as  they give 
birth children, look after, protect and nurture them respectively. It is usually said that – a child 
without a mother has got nothing! But this motherhood just doesn’t come naturally to all. Some 
women go childless even if they want a child, whilst others may have a handful of children but 
not know how to look after them properly. In order to have an ideal family and hence society, a 
great  responsibility  lies  on  the  shoulders  of mothers.  Since  time  immemorial, many women 
have  sacrificed  easy  and  luxurious  life  to  raise  children who  have  later  become  icons  of  the 
society  in their own times. Now also,  it  is much expected to maintain an  ideal motherhood to 
produce strong and useful citizens  in any country or society. That  is why Shri Shri Thakur has 
given such importance to nurturing and developing these motherhood feelings. 
 

Every  human  being  has  a  hidden  motherhood  underneath  the  external  personality. 
Otherwise it would never have been possible to have the emotion of love between people. We 
are  not  here  just  to  love  our  own  children,  but  to  spread  the  love  among  the whole  living 
creation, including animals and plants. 
 

Those who are  self–centred and cannot  share  their  love,  things and objects  remain as 
just “a female”. Shri Shri Thakur has always advised to love everyone irrespective of their origin, 
religion, faith and practices. This is universal motherhood. 
 

“Arya lanana aji nijara baase. 
Dasi bhabe khatai purnara ashe. 

Khyudratwa nuhen taara jibanadhaara. 
Se purnu jaata purna taara sarira.” 

 
(The Aryan woman is serving a life of a slave in her own family in order to realise completeness. 
Her life is not small. She has been created from completeness and her body and soul are whole). 
 

Shri Shri Thakur has said that here in this world everybody has needs and wants – from 
the poorest of the poor to the very richest. You cannot become completely satisfied until you 
reach the world of fullness. In order to reach there, you have to fill your heart with love and to 
become an  ideal mother  is the best way to reach Thakur. He again says – “fill your heart with 
motherhood. To be just a female is like devil’s left over. You cannot get the divine God’s sacred 
image  if  you have not  the motherhood with  you”. He  has  also mentioned  that he has  been 
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looking for his own mother Yogendramohini since long within his female devotees, but in vain. If 
you carefully analyse these words, you can realise the real wish of Thakur – i.e. to become fully 
manifest in jagatjanani state and to think the world as His form and love everyone as your own 
children. 
 

In  the current  time,  females have emerged as a different  species becoming mean and 
selfish. They have lost the honourable place in the society and become downtrodden. Shri Shri 
Thakur has been especially  instructed by his YogiGuru Shri Sumerudasji  to bring back  the  lost 
glory of the mothers of India. Mahashakti has given him the boon after his sadhana that she will 
be  reflected  in  his  sati  and  sadhavi  (devoted)  female  disciples/devotees  and  they will  love 
Thakur  just  like  her.  Therefore,  he  addresses  them  as  ‘maa’  (mother).  According  to  Him 
although ladies don’t get time to do dedicated sadhana, they can still reach Shri Shri Thakur by 
seeing Him  in their husbands and serving their children and other  family members  in an  ideal 
manner. It is also advised to take Thakur’s nama, ‘Jayaguru’ siddhamantra amidst all busy times 
of the day in rhythm with the breath. 
 

To best understand the role of an ideal mother, it is useful to analyse the lives of many of 
our well‐known historic and mythological mothers. Maa Sarada Devi, wife of Shri Ramakrushna 
Paramahansadev had no children of her own, but she  is much respected as a mother amongst 
the disciples. This is purely by loving all as her own children and sacrificing all her comfort and 
luxury for others. 
 

When  Shri  Shri  Thakur  was  practising  Yoga  at  Jagnyeswara  Biswas’s  house,  his  wife 
looked after Thakur as a mother and helped him in achieving perfection in yogic practices. 
 

Maa Yogamaya Devi  is another example. She  is a human embodiment of Mahashakti. 
She has selflessly served the disciples and bhaktas of Assam‐Bangiya Sarawata Matha for many 
years. She is a bright example of motherhood and seba for many of Thakur’s disciples. 
 

Yosadhara is a known name in Indian history. She was the wife of Bhagaban Buddha. She 
spent all her  life as a sannyasini after her husband became a saint. She even taught their only 
son, Rahula, to understand and get on to the path of renunciation from childhood.  
 

Jabala, mother of Satyakama always wished her son to be educated  in Rishi Gautama’s 
ashram. She left her village and community. She built a house near the jungle where Gautama’s 
ashram was. She trained her son and he eventually became Rishi Gautama’s main disciple.    In 
later  life, he achieved perfection  in knowledge. This  shows  that a mother’s  thought,  sacrifice 
and dedication is a big factor in shaping her children’s life. 
 

Though Queen Mayanamati was rich, she sent her only son Govindachandra to famous 
yogi ‘Hadipa’ in order to achieve siddhi and hence immortality.  
 

We are very familiar with Dhruva’s life. His father was more attached to his stepmother, 
Suruchi and step brother. However Dhruva’s mother, Suniti was never jealous of Suruchi. She on 
the other hand taught her son to become dependent on Lord Vishnu. Dhruva meditated at the 
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age of 5 years and got the darshan of Vishnu. He was given the boon of being a special star on 
the sky (pole star) and also made his mother famous. 
 

Another well‐known mother  is  Kaurav mother, Gandhari.  She  knew  that  her  sons  are 
heading  for  death  and  destruction.  Still  she  never  had  bad  feelings  for  Pandavas whom  she 
knew  were  on  the  side  of  dharma.  Therefore  she  has  said  ‐‐‐“akhshya  heu  punya  jagate 
dharmara heu jaya” (Let right be the winner and good deeds prevail). 
 

Draupadi, Pandavas’ wife always knew how  to share her  life among her  five husbands. 
She  raised  her  sons  to  become  brave  soldiers.  She  never  regretted  their  death  in  the  great 
Mahabharata war. A similar mother was Kunti, who spent most of her  life  in difficulty but still 
was able to bring up the great five Pandava brothers. 
 

I  think  the  greatest  example  of  ideal mother  is  Yoshada.  Although  she  was  not  the 
biological mother of Shri Krishna but she was a true mother to him. She never considered him as 
an avatar of Lord Vishnu,  rather always  looked after him as an ordinary son. Krishna has also 
confessed  later  in his  life  that he  feels a  stronger attachment  to Yoshada as his mother  than 
Devaki. 
 

Finally,  ideal motherhood  is  a  direct  reflection  of God  realisation within  one’s  self.  It 
brings a fine and delicate balance of love, care and moral values. The strength required to blend 
all these can only be attained from the  immense energy of Thakur. Therefore primarily, we as 
mothers have to be devoted to Shri Shri Thakur and pray Him to give us power in our body and 
bhakti in our mind to continue doing His job.  
 
 
  Following is a brief summary of some of the duties of an ideal mother – 
 

• To ensure a healthy state of body and mind of her own and others 
• Have strong devotion and belief in Shri Shri Thakur  
• Stay on and teach others to stick to a spiritual path and spread divine thoughts around  
• Moral teaching to children – advise against lying, stealing etc 
• Love all, see God in all 
• Help others, kindness for all 
• Pray Thakur to help her to stay in the path of ideal motherhood. 

 
                       

            Shri Shri Thakur Charanashritaa 
             Lipsita Patnaik 
             Bolton, UK 
  America Saraswata Sangha 
 

DU�UD 
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A]hà SÑa_ NW_Òe `eÞaÐee j]jÔ* bËcÞLÐ- LÞRÞ @_ÊQÞ«Ð 
 

aràcÐ_e jcÐSÒe ÒdÒ[ÒaÒf ÒLßÐZjÞ aÔ¦Þ `Ð\àÞa SN[Òe LÞRÞ j$f[Ð mÐb LÒe, [Ðe ÒjkÞ j$f[Ð 
mÐb `RÒe ÒLDÜcÐÒ_ @R«Þ Òj\ú`Í[Þ jcª*e _Se `ÒX Ð `Ð\àÞa SN[Òe j$f[Ð mÐb LeÞ\úaÐ aÔ¦ÞLÊ [Ð'e 
_ÞLVaràÑ ÒmÐLcÐÒ_ `Í[ÔlÒe aÐ `ÒeÐlÒe `ÍbÐaÞ[ LeÞ\Ð«Þ Ð ÒjkÞ`eÞ A]hà QeÞ[ÍVÞH NW_ LeÞaÐLÊ ÒkÒm aÐ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* BoÐ @_ÊdÐ¯Ñ A]hà c_ÊiÔVÞH ÒkaÐLÊ ÒkÒm, `eÞaÐee @_Ô j]jÔ*e H\úÒe NÊeÊ[é`ËÀà bËcÞLÐ 
ekÞ\ÐH Ð 

 
hÍÑhÍÑWÐLÊe [Ð*e hÊb S_ê[Þ\úÒe _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO `Í[ÞºÐ LeÞ ÒLÒ[L AÒ]h D`Ò]h Ò]B\úÒm Ð Òj 

A]hà Nóky SÑa_ NW_ `eÞÒ`ÍlÑÒe LkÞ\úÒm "".... [ÊÒccÐÒ_ NókyÐhÍcÒe ekÞ `aÞ[Í bÐaÒe SÑa_dÐ`_ LÒm 
[Êce j«Ð_j«[ÞcÐÒ_ D_ð[ QeÞ[Í ÒkÐB DWÞÒa Ð ỀZÞ [ÊceÞ OÒe aÔÐj, ahÞº, ÒSßcÞ_Þ, `Ð[&fÞ* `eÞ ckiàÞ S_ê 
NÍkZ LeÞÒa .....'' Ð  
 

`ÊeÐZÒe A]hà aÐfL QeÞ[ÍVÞH @_Ê^ÔÐ_ LÒm Ò]MÐdÐH Òd, ÒjcÐÒ_ _Þ¾¯ `Þ[ÐcÐ[Ð aÐ NÊeÊ* ]éÐeÐ 
aÞÒhi bÐÒa `ÍbÐaÞ[ ÒkÐBR«Þ Ð Ace WÐLÊe c^Ô aÐmÔLÐfÒe S__Ñ ÒdÐÒNtÍÒcÐkÞ_Ñ* ]éÐeÐ `Í\Òc bNa[ç 
jrÐÒe aÞhéÐj LeÞaÐ hÞlÐ LeÞ\úÒm Ð ÒjkÞ`eÞ h*eÐQÐdàÔ J ÒNßÐeÐ= ckÐ`ÍbÊ c^Ô ÒjcÐ_* cÐ[ÐcÐ_* ]éÐeÐ aÞÒhi 
bÐÒa Í̀bÐaÞ[ ÒkÐB\úÒm Ð b¦ Í̀kâÐ]* cÐ[Ð L¯Ð Ê̂ NbàÐayÐÒe _Ðe]*WÐeÊ bNaÐ_ç aÞ»Ê* QeÞ[ hÊZÊ\ÞÒm, dÐkÐLÞ 
`ÍkâÐ]* kó]¯Òe aÞ»Ê* `Í[Þ `ÍNÐY b¦Þe aÑS a`_ LeÞ\úmÐ Ð cÐ[Ð* jÐkÐdÔÒe cÐ[Í [Þ_Þaià a¯jÒe Òj _Ðe]*Ê 
NÊeÊ eËÒ` aeZ LeÞ "JÜ _ÒcÐ bNaÒ[ aÐjÊÒ]aÐ¯' c§ NÍkZ LeÞ S` LeÊ\úÒm Ð [Ð*e HkÞ @QfÐ b¦Þ `Þ[Ð 
kÞeZÔLhÞ`Êe h[`Í[ÞÒeÐ^ c^ÔÒe @lÊÀà ekÞ\úmÐ Ð ÒjkÞ`eÞ ^õäa ÒdÒ[ÒaÒf aÞcÐ[Ð jÊeÊQÞ*WÐeÊ [ÐX_Ð `ÐB J 
`Þ[óÒjðkeÊ aqÞ[ ÒkÐB, LÍt_e[ @ayÐÒe cÐ[Ð jÊ_Ñ[Þ* `ÐMLÊ dÐB\úÒm ÒjÒ[ÒaÒf cÐ[Ð*WÐeÊ D`dÊ¦ hÞlÐ 
`ÐB\úÒm Ð Ò]aÑ jÊ_Ñ[Þ [Ð*Ê jÊeÊQÞ* aÞeÊwÒe dÞaÐLÊ `ÍÒeÐQ_Ð Ò]B _ \ÞÒm Ð aeÕ ]óY @aÞQfÞ[ QÞrÒe `Ðq aiàe 
`Ê[ÍLÊ ÒOÐe @eZÔLÊ bNaÐ_ç aÞ»Ê*Ê [`jÔÐ LeÞaÐ `ÐBÜ `WÐB\úÒm Ð ÒjkÞ`eÞ aÐfL j[ÔLÐc Òa] @^Ô¯_ _ÞcÒ« 
NÊeÊ ÒNßÐ[c* _ÞLVLÊ Nc_ LeÒ«, Òj [Ð*e `Þ[Ð* _Ðc J aÕh `eÞQ¯ SÐZÞaÐ `ÐBÜ QÐkÜÞ\úÒm Ð cÐ[Ð SÐaÐfÐ `Ê[ÍLÊ 
cÞ\ÔÐ LkÞaÐLÊ hÞlÐ Ò]B_ÐkÐ«Þ Ð aeÕ Òj [Ð*Ê jÐkj J ]óY[Ðe jkÞ[ j[ÔbÐiZ LeÞaÐLÊ `ÍaràÐBR«Þ Ð cÐ[Ð*WÐeÊ 
_ÞSe aÕh `eÞQ¯e Dre `ÐB aÐfL j[ÔLÐc NÊeÊ* AhÍcÒe jcª* j®ÊMÒe "ÒcÐe _Ðc j[ÔLÐc, ÒcÐe cÐ[Ð* 
_Ðc SÐaÐfÐ, Ò[ZÊ cÊÜ j[ÔLÐc SÐaÐfÐ' LkÞ _ÞSe `eÞQ¯ Í̀]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð NÊeÊ [Ð*e H[Ð]óh j[ÔbÐiZÒe [Ð*Ê 
aÍÐkêZ ÒaÐmÞ SÐZÞ`ÐeÞ hÞiÔeËÒ` aeZ LeÞ\úÒm Ð aÐmÔLÐfeÊ HkÞ`eÞ hÞlÐ`ÐB Òj aÍkêsÐ_ÑÒe `eÞZ[ ÒkÐB\úÒm Ð 
eÐZÑ c¯_Ðc[Ñ `Ê[Í ÒNÐaÞt*e @ÁÐ¯Ê SÐZÞ`ÐeÞaÐ `Òe dÊaL Ề[ÍLÊ NÊeÊ aeZ Ë̀aàL j_ðÔÐj SÑa_dÐ`_ `ÐBÜ 
`ÍaràÐB\ÞÒm Ð ÒNÐaÞtQtÍ cÐ[Ð* D`Ò]hÒe @Ò_hé[ eÐZÑ J jcª eÐS IhédàÔ `eÞ[ÔÐN LeÞ  kÐXÞ`Ð*Ê NÊeÊ aeZ 
LeÞ\ÞÒm J jÞwÞmÐb LeÞ\ÞÒm Ð HkÞ`eÞ @Ò_L ]ó½Ð« `ÊeÐZcÐ_*Òe `eÞmlÞ[ kÊH Ð aràcÐ_ dÊNÒe j[Ô J @kÞÕjÐe 
`ËSÐeÑ ckÐcÐ_a ckÐcúÐNÐuÑ aÐmÔLÐfeÊ cÐ[Ð*WÐeÊ j[ÔbÐiZ, _ÞeÐcÞi AkÐe J "SÑÒa ]¯Ð' A]Þ hÞlÐ LeÞ\úÒm Ð 
ASÞLÐmÞe Technology dÊNÒe `ÞmÐcÐÒ_ akÊ @^úLÐ aÞi¯ jÕ¸hàÒe AjÊR«Þ Ð TV, Cinema, Video Game, Cell 
phone, portable music, Computer Internet B[ÔÐ]Þe akÊf aÔakÐe $fÒe `ÞmÐcÐÒ_ aÞi¯ `Í[Þ ALó½ ÒkaÐe 
jc÷Ða_Ð @ ú̂L Ð HkÞ `eÞyÞ[ÞÒe Þ̀mÐcÐ_*Ê j[çhÞlÐ Ò]B A]hà LeÞ NYÞ Ò[ÐfÞaÐÒe `Þ[ÐcÐ[Ð*e bËcÞLÐ NÊeÊ[é`ËÀà Ð 

 
ÒjkÞ`eÞ `ÊeÐZeÊ @Ðec÷ LeÞ aràcÐ_ dÊN `dàÔ« ÒdÒ[ A]hà ỀeÊi QeÞ[Í AÒc Ò]MÊ, `ÐÍ¯ jcÒª `Þ[ÐcÐ[Ð 

aÐ ±Ñ* ]éÐeÐ aÞÒhi bÐaÒe `ÍbÐaÞ[ ÒkÐBR«Þ Ð Ace `ecÐeÐ^Ô hÍÑhÍÑWÐLÊe aÐmÔLÐfÒe cÐ[Ð* ]éÐeÐ J `earàÑ 
jc¯Òe `_úÑ jÊ^ÐÕhÊaÐfÐ* ]éÐeÐ aÞÒhi bÐaÒe `ÍbÐaÞ[ ÒkÐB\úÒm Ð cÐ' jÊ^ÐÕhÊaÐfÐ*e Òhi BoÐ \ÞmÐ "_ÞÒ±ßNÊZÔ 
jÐ^_Ð Le' Ð Ò`Ícc¯Ñ `_úÑ jÊ^ÐÕhÊaÐfÐ*Ê `ÐBaÐLÊ dÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe [§, sÐ_, ÒdÐN, J Ò Í̀c jÞw ÒkÐB _ÞàaÞLÁ 
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bËcÞeÊ "NÊeÊ' bÐa Ò_B aÔÊ[ç\Þ[ ÒkÐB SN[çDwÐe LÐdàÔ LeÊR«Þ Ð cdàÔÐ]Ð `ÊeÊi hÍÑeÐcQtõ*e `Þ[ój[Ô `Ðf_, 
`ÍSÐ_ÊeÕS_ A]ÞÒe cÐ[Ð jÑ[Ð `ËÀà jkÐ¯[Ð LeÞ\úÒm Ð Ò]aÑ jÑ[Ð _ÞÒS jcª L½ jéÑLÐe LeÞ jéÐcÑ*e ^cà̀ Ðf_ 
J A]hàelÐÒe jÐkÐdÔLÐeÞZÑ ÒkÐB\úÒm Ð ÒjcÞ[Þ eÐSÐ keÞ¾tÍ*e QeÞ[Í @_Ê^ÔÐ_ LÒm eÐZÑ ÒhßaÔÐ* [ÔÐN J 
jéÐcÑ* j[Ô`Ðf_Òe  jkÐ¯[Ð ]ó½ÞÒNÐQe kÊH Ð [Ð* bfÞ ckÑ¯jÑ _ÐeÑcÐÒ_ jéjÊMaÐ}Ð [ÔÐN LeÞ jéÐcÑ j[Ô J 
^càÒe `Í[ÞºÞ[ ÒkaÐ`ÐBÜ `Í[ÔlÒe aÐ `ÒeÐlÒe jkÐ¯ÞLÐ ÒkÐBR«Þ Ð Ac WÐLÊe*e `ÍÞ¯hÞiÔ jaà[ÔÐNÑ jéÐcÑ 
jéeË`Ð_t* L\Ð cÒ_ `XÞÒm, [Ð*e  jk^cÞàZÑ cÐ' jÊhÑfÐÒ]aÑ* [ÔÐN ]ó½ÞÒNÐQe kÊH Ð XÐ¦e eÐSQtÍ ^e 
jaà[ÔÐNÑ jéÐcÑ jéeË`Ð_tÒe `eÞZ[ ÒkaÐ `RÒe cÐ' jÊhÑfÐÒ]aÑ*e NÊeÊ[é`ËÀà bËcÞLÐ ekÞRÞ Ð Òj _ÞSe jcª jÊM, 
jéÐotÔLÊ SfÐ&fÞ Ò]BR«Þ Ð jéÐcÑ*e A^ÔÐcúÞL `\Òe aÐ^Ð jó½Þ _ LeÞ jkÐ¯ÞLÐ ÒkÐBR«Þ Ð dÐkÐ$fÒe LÞ jéeË̀ Ð_t 
_ÞSe jaàjéLÊ hÍÑNÊeÊ`Ð]`]êÒe jc`àZ LeÞ`ÐeÞ\úÒm Ð WÞLç ÒjcÞ[Þ jéÐcÑ ÒdÐNÐ_t dÊa[Ñ ±Ñ, hÞhÊL_ÔÐ J jcª jÊM 
IhédàÔ `eÞ[ÔÐN LeÞ NÊeÊQeZÐhÞÍ[ ÒkÐB\ÞÒm Ð H\ÞÒe [Ð*e jk^càZÑ `ËÀà`ÍÐZÒe jkÐ¯[Ð LeÞ\ÞÒm Ð ÒjkÞ 
ckÞ¯jÑ _ÐeÑ ]óY[Ðe jk jéÐcÑ*e Nók[ÔÐN jc¯Òe jÐkÐdÔ LeÞ _ÞSe ^cà`Ðf_ LeÞ\ÞÒm Ð HkÞ`eÞ @Ò_L 
cÐ'cÐÒ_ jéÐcÑ*Ê A^ÔÐcúÞL `\Òe @NÍje ÒkaÐÒe J hÍÑhÍÑWÐLÊe* @bÞfiÞ[ A]hà Nóky SÑa_dÐ`_Òe `ËÀà `ÍÐZÒe 
jkÐ¯[Ð `Í]Ð_ LeÊR«Þ Ð hÐ±Ð_ÊjÐÒe ±Ñ jéÐcÑ*Ê ^cà, @\à, LÐc J ÒcÐl HkÞ Q[ÊaàNà jÐ^_ÐÒe jkÐ¯[Ð LeÞ _ÞSe 
^cà`Ðf_ LÒe Ð jéÐcÑ A]hà c_ÊiÔVÞH ÒkaÐ `ÐBÜ J A]hà elÐ LeÞ QfÞaÐÒe ±Ñe bËcÞLÐ NÊeÊ[é`ËÀà Ð 

 
HkÞ `eÞÒ`ÍlÑÒe AÒc A]hà _ÐeÑ QeÞ[Í @_Ê^ÔÐ_ LÒm ÒjcÐ_* SÑa_LÊ aÞbÞ_ð @ayÐÒe `ÍbÐaÞ[ LeÊ\úaÐ 

aÔ¦ÞcÐ_*Ê SÐZÞÒka Ð SÒZ A]hà _ÐeÑ ÒkaÐ`ÐBÜ [Ð'e aÐmÔLÐfeÊ D`dÊ¦ hÞlÐ]ÑlÐe Í̀Ò¯ÐS_ ÒkÐB\ÐH Ð A]hà 
_ÐeÑ j[Ñ jÑ[Ð aÐmÔLÐfÒe `Þ[Ð eÐSiàÞ S_L* ]éÐeÐ `Í[Þ`ÐfÞ[ ÒkÐB\úÒm Ð aÍkêsÐ_Ñ `Þ[Ð*WÐeÊ Òj D`dÊ¦ hÞlÐ 
`ÐB\úÒm Ð dÐkÐLÞ HkÞ ÒLÐcfc[Þ eÐSLÊcÐeÑ*Ê `earàÑ SÑa_e jcª ]ÊÓML½LÊ cÊLÐaÞmÐ LeÞaÐLÊ h¦Þ Ò]B\úmÐ Ð 
d]ÞJ `ÍbÊ hÍÑeÐcQtÍ Ò]aÑ jÑ[Ð*Ê `ÍSÐ_ÊeÕS_ _ÞcÒ« [ÔÐN LeÞ\úÒm, LÞ«Ê HL`_úÑ aÍ[ NÍkZ LeÞ ]Þé[Ñ¯ aÞaÐk 
LeÞ_\úÒm Ð eÐScÐ[Ð ÒLßÐhmÔÐ jaà]Ð jÑ[Ð*Ê _ÞSe L_ÔÐ[ÊmÔ Òjðk LeÊ\úÒm Ð j[Ñ jÑ[Ð* SÑa_ jÕ¸hàÒe AjÞ\úaÐ 
jcÒª Dn A]hàaÐ_ç \úÒm Ð [Ð*e `Þ[Ð aÍkêsÐ_Ñ eÐSiàÞ S_L, jéÐcÑ cdàÔÐ]Ð-`ÊeÊÒiÐrc hÍÑeÐcQtÍ, héhÊe ]he\, 
hÐhÊ ÒLßÐhmÔÐ, Ò]ae mlêZ jcÒª _ÞS _ÞSe ^cà`Ðf_Òe `eÐLÐºÐ Ò]MÐBdÐBR«Þ Ð ÒjkÞ`eÞ A]hà_ÐeÑ j[Ñ 
jÐaÞ[ÍÑ*e SÑa_Òe aÐmÔLÐfeÊ A]hà `Þ[Ð, ÒdßÐa_Òe j[Ô_Þº,  ^cà`eÐ¯Z jéÐcÑ J `Þ[ÐcÐ[Ð [ÊmÔ hÐhÊhéhÊe  
\úÒm Ð aÐmÔLÐfÒe Òj Þ̀[Ð* ]éÐeÐ D`dÊ¦ hÞlÐ `ÐB jcª aÞi¯Òe `Ðe]hàÞ[Ð mÐb LeÞ\úÒm Ð ÒjkÞbfÞ j[Ñ 
Ò]ßÍÐ`]Ñ* SÑa_Òe c^Ô jaÊ A]hà QeÞ[ÍcÐÒ_ kÞÜ \úÒm Ð [Ð*e jéÐcÑcÐÒ_ Òj dÊNe `Í[Þ aÞi¯Òe DLúià mÐb 
LeÞ\úÒm J A]hà c_ÊiÔ \úÒm Ð Ò]ßÍÐ`]Ñ*e jÊM]ÊÓMe jMÐ \úÒm bNaÐ_ç hÍÑLó» Ð AkÊeÞ c^Ô [Ð*e hÐhÊ \úÒm 
A]hà _ÐeÑ, A]hà S__Ñ, j[Ñ LÊ«Ñ Ð D`ÒeÐ¦ [Þ_Þ j[Ñ _ÐeÑ* SÑa_ `dàÔÒalZ LÒm SZÐdÐH Òd HcÐ_*e 
`eÞaÐe A]hà \úmÐ J `eÞaÐee j]jÔcÐÒ_ A]hà \úÒm Ð "j[ÑQeÞ[cÐfÐ'Òe A]hà _ÐeÑ eÐZÑ LmÔÐZÑ*e QeÞ[ÍeÊ 
@Ò_L hÞlÐ cÞÒf Ð HkÞ A]hà _ÐeÑ aÐmÔLÐfeÊ Òa]s, sÐ_Ñ `Þ[Ð*WÐeÊ D`dÊ¦ hÞlÐ `ÐB\úÒm Ð Òj `Þ[Ð*e ÒjaÐ, 
Nóke jcª Lcà c^ÔÒe aÞ jéeË̀ QÞ«ÐÒe @bÔªÐ \úÒm Ð `earàÑ jc¯Òe [Ð*e jéÐcÑ eÐSÐ c^Ô A]hà \úÒm Ð Òj 
eÐZÑ LmÔÐZÑ* `ÐBÜ eÐS`ÍÐjÐ]e _ÞLVÒe D]ÔÐ_ c^ÔÒe HL D`Ðj_Ð Nók _ÞcàÐZ LeÐB\úÒm Ð HkÞ D`Ðj_Ð 
NókÒe eÐZÑ LmÔÐZÑ Í̀[Ôk Þ̀[ó]r cfÞ_ a± `eÞ̂ Ð_ LeÞ jéeË̀ QÞ«ÐÒe cNð ekÊ\úÒm Ð d]ÞJ eÐSÐ `ÍSÐ* MÊjÞ `ÐBÜ 
_ÞSe [ÞÒ_ÐVÞ j«Ð_*Ê OÐ[L kªÒe `Í]Ð_ LeÞ\úÒm, _ÞÒS _ÔÐ¯aÐ_ç, jneÞ[Í J j]ÐQÐeÑ \úÒm Ð _ÞSe LràaÔ `Ðf_ 
LeÞ eÐZÑ LmÔÐZÑ*e aów `Þ[Ð*e d_ú Ò_aÐ`ÐBÜ Òj LcàQÐeÑ _ÞdÊ¦ LeÞ\úÒm Ð ]eÞ]ÍL_ÔÐ LmÔÐZÑ*Ê eÐSÔaÐjÑ 
eÐZÑeË̀ Òe NÍkZ LeÊ_\ÞÒm Ð cÐ[Í aÊwÞcÐ_ç eÐSÐ LmÔÐZÑ*e jcª j]çNÊZ `ÍSÐcÐ_*Ê @aN[ LeÐB\ÞÒm Ð ÒhiÒe 
jcª `ÍSÐaót LmÔÐZÑ*Ê eÐZÑeËÒ` jéÑLÐe LeÞ\ÞÒm Ð  

 
jÐ^ÐeZ bÐÒa Þ̀[ÐcÐ[Ð Ề[ÍL_ÔÐ* SÑa_LÊ J jéÐcÑ-±Ñ `e¸ee SÑa_LÊ Í̀bÐaÞ[ LeÞ\Ð«Þ Ð cÐ[Í jéÐcÑ 

jéeË̀ Ð_t* L_ÞºÐ L_ÔÐ jÊeaÐfÐ cÐ'* SÑa_ [Ð*e ÒSÔºÐ bNðÑ ÒhßfaÐfÐ* ]éÐeÐ aÞÒhi bÐÒa Í̀bÐaÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð 
j_ðÔÐjÞ_Ñ jÊe^Ê_Ñ jejé[Ñ* aÐmÔÐayÐÒe [Ð* kó]¯Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Í[Þ `ÍNÐY b¦Þ J bm `ÐBaÐe aÑS a`_ 
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LeÞ\ÞÒm aÍkêQÐeÞZÑ ÒhßfaÐfÐ Ð ÒhßfaÐfÐ cÐ'*e ÒLÒ[ÐVÞ L\Ð "WÐLÊe*Ê RÐXÞ [Ê LÊAÒX dÞaÊ_Þ, [Ð* `Ð]^eÞ 
`XÞekÞaÊ'; jÊeaÐfÐ cÐ' jÐeÐSÑa_ cÐ_Þ\ÞÒm J jaà]Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ^eÞ ekÞ\ÞÒm Ð 

 
HkÞ`eÞ @Ò_L A]hà QeÞ[ÍLÊ @_Ê^ÔÐ_ LÒm SZÐdÐH Òd @^ÞLÐÕh Òl[ÍÒe ÒjcÐÒ_ `eÞaÐe `eÞS_*WÐeÊ 

`Í[Ôl aÐ `ÒeÐlÒe jkÐ¯[Ð `ÐB\Ð«Þ Ð aràcÐ_ jc¯Òe @_Ð]hà `eÞaÐeÒe Ò]MÐdÐH `Þ[ÐcÐ[Ð `Ê[ÍLÊ D`dÊ¦ hÞlÐ 
Ò]D _ÐkÐ«Þ Ð L_ÔÐcÐ_*Ê baÞiÔ[ SÑa_ `ÐBÜ `ÍªÊ[ LeÐdÐD_Þ Ð @j[çQeÞ[Í jéÐcÑcÐÒ_ ±ÑLÊ _ÞdàÔÐ[_Ð Ò]DR«Þ Ð ±Ñ 
jéÐcÑ* hÐj_ jkÔ LeÊ_ÐkÐ«Þ Ð Lfk`ÍÞ¯Ð hÐhÊ jaà]Ð `Ê[Ía^ËLÊ [ÐX_Ð Ò]DR«Þ Ð `Ê[Í aów `Þ[ÐcÐ[Ð* ÒjaÐhÊhËÍiÐ 
LeÞaÐ a]fÒe ÒjcÐ_*Ê ÒaÐT cÒ_ LeÞ L½ Ò]DR«Þ Ð jcÐSe HkÞbfÞ `eÞyÞ[ÞÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe AcLÊ FiÞdÊNe 
A]hà elÐ LeÞ A]hà Nóky SÑa_dÐ`_ LeÞaÐLÊ AÒ]h Ò]BR«Þ Ð SÑa_Òe _ÞSe ^cà elÐ LeÞ, LràaÔ `Ðf_ LeÞ 
AÒcÐú_ð[Þ LeÞaÐ `ÍÒ[ÔL c_ÊiÔe SÑa_e mlÔ Ð H\Þ̀ ÐBÜ @Ò_L jÐ^_Ð J ]óY cÒ_Ðaf AahÔL Ð AcúÒQ½Ð 
jÕNÒe d]Þ `eÞÒah @_ÊLËf \ÐH, `eÞaÐee j]jÔcÐ_*WÐeÊ jkÒdÐN cÞfÊ\ÐH, Ò[Òa HkÞ jÐ^_Ðe `\ jkS J 
jÊNc kÊH Ð 

             hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
                                                                      hÍÑc[Ñ jêÞ[ÐeÐZÑ jÊteeÐ¯                  

                                                                                            AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
 

Mêeê iað P\acd   
 

iað P\acd ûêPc Mêeê aògß_òûZ 
ic_ðY øPe ûêc ùePY PcZ c[Z 

iað P\Zh lcZøe 
iøk økêh  ^Zg mZ^-_ZeZaZe   Z1Z 

 

a¦^Z øeò RYZGñ _uR ùePY 
ak \ò@ ^ bêfòaò RUaP^ cePY 

akò P\aò PcZe c^ 
ae \ò@ cP^ ejê gâU_\ ]ô@Z^   Z2Z 

 

@ZMc ^òMc û©ß ùePY ûêce 
@Zøêk PiaPø ûêPc @Zgòh aòûe 

@Zi ]ô@Z^ ^dP^ 
@ZgZ aZYU bZhò ~Z@ ûêc _âòd RP^ Z3Z 

 

@ZgZ ^òeZgZe \ß¦ß  ^ ejê RUaP^ 
@Z^¦ N^ aòMâj ^Zùê [ZC _âZPY 

@Zi PùûP^ i_P^ 
@Zi P\a @Zi PcZe NêPc RZMePY Z4Z 

 

]eZ ]eòaZøê c^ ]ZGñ P~Pa PøPa 
]eò eL aZ§ò  PcZPû ûêc _\ VZPa 

]eò ùeY ûêce 
]eZ QZWò  ùZfò~òaò ^òû¥PfZø _êe  Z5Z 

 

cwê@Zk PjZA ûêPc aiò@Q PaZfò 
ba _ZeZaZe ø[Z  ~ZAQò cêñ bêfò 

c^ bRê[ZC ^òûò 
cjZcª “RdMêeê” QZWò iað bâZ«ò Z6Z 

 

AÁ ûêPc Mêeê ûêPc  ûêPc bMaZ^ 
Aj _e øZk PcZe ûêc gâUùeY 

AQZ Gûòøò VZøêe 
c^ cê^ fZLò ejê ûêc gâUùeY  Z7Z           

        
                                                                                                             gâUgâUVZøêe ùeYZgâòû 
                                                                                                             iõMâZc PøgeU cfòäø 

                                      Piaø, iû¨gòlZ c¦òe 
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LcàZÐ c_jÐ aÐQÐ 
 
hÍÑhÍÑWÐLÊe Ace `ec AeÐ^Ô NÊeÊ Ð [Ð* `eÞ j]çNÊeÊ SN[Òe aÞef Ð ÒLkÞ [Ð* `eÞ HÒ[ @ÁLÐf 

c^ÔÒe Q[ÊaÞà^ jÐ^_ÐÒe jÞwÞmÐb LeÞ_ÐkÐ«Þ Ð Òj Ac `ÐBÜ @bÞ_a jÐ^_`xÐ _ÞwàÐeZ LeÞdÐBR«Þ Ð jÕjÐe[ÔÐN _ 
LeÞ, jÕjÐeÑ ÒkÐB c^Ô, A]hà Nóky ÒkÐB SÑa_ dÐ`_ LÒm SÑa_ê Ê¦ ÒkÐB `ÐeÞa Ð jÕjÐe LeÞ d]Þ ÒjkÞ 
jÕjÐeLÊ [Ð* jkÞ[ ÒdÐNdÊ¦ LeÞ `ÐeÞaÐ, Ò[Òa jéeË`Òe AÒc [Ð*Ê kÞÜ `ÐB`ÐeÞaÐ Ð ÒLaf bÐae bÞ_ð[Ð; jÕjÐe 
ÒcÐe _ÊÒkÜ WÐLÊe*e, cÊÜ [Ð*e ÒjaL, ÒLaf HB bÐa VÞLL WÞLç ÒkÒm jaÊ Òka Ð  
 

HjaÊ LkÞaÐ ÒdÒ[ jkS, [ÐLÊ AQeZÒe Ò]MÐB _ÞSLÊ ÒjkÞ @_ÊjÐÒe QfÐBaÐ jkS _ÊÒkÜ Ð [Ð* aÐLÔ 
cÐ_Þ [Ð* _ÞÒ~àhÞ[ `\Òe N[Þ LeÞaÐLÊ `XÞa Ð jaà]Ð c_Òe QÞ«Ð LeÞa, cÊÜ bÊmç LÒm WÐLÊe* c_Òe L½ Òka Ð 
[Ð*e cdàÔÐ]ÐkÐ_Þ Òka Ð [Ð* `]Òe b¦Þ, [Ð* D`Òe aÞhéÐj J `ËÀà _Þbàe[Ð eMÞ jÐ^_`\Òe AcLÊ AÒNB dÞaÐLÊ 
`XÞa Ð Ò[Òa dÐB AÒc Ë̀Àà j$f[Ð mÐb LeÞ`ÐeÞaÊ Ð  
 

WÐLÊe* j«Ð_ Ò]ßa D`Òe _Þbàe[Ð eMÞÒa _ÐkÞÜ Ð NÊeÊ* L\Ð cÐ_Þ QfÞÒm, NÊeÊh¦Þ afÒe Lcà$f eÊw 
LeÞ`ÐeÞÒa Ð D]ÐkeZ ckÐj[Ñ jÐaÞ[ÍÑ- NÊeÊ* aÐLÔ cÐ_Þ HL aià aÍ[ AQeZ LeÞ, có[ jéÐcÑ*Ê dc$ÐheÊ cÊ¦ LeÞ 
_ÞSe Òaß^aÔ Ò]Ði ]Ëe LeÞ`ÐeÞ\ÞÒm Ð  
 

`Ëaà LÐfÒe L_ÔÐcÐÒ_ NókÒe ekÞ ÒjaÐ J _Ñ[ÞhÞlÐ LeÊ\ÞÒm Ð Ò[ZÊ [ÊfÑ[ÁhÐ Þ̄_Ñ jÊLÊcÐeÑ eÐSL_ÔÐ, 
d\Ð - jÑ[Ð, jÐaÞ[ÍÑ J Ò]ßÍÐ`]Ñ `Íbó[Þ `[ÞcÐ_* jk a_aÐj L½ kjÞ kjÞ jkÞ`ÐeÊ\ÞÒm J j[Ñ HaÕ `[ÞaÍ[Ðe ^cà 
elÐ LeÞ QfÊ\ÞÒm Ð aràcÐ_ H `Í\Ð DWÞNmÐZÞ Ð Ò[ZÊ HÒ[ ÒaßicÔ Ð HjaÊ ]ó½ÞÒLÐZLÊ aÞQÐe LeÞ Ac WÐLÊe 
FiÞdÊNe `Ê_Ó`Í[ÞºÐ `ÐBÜ `Í¯ÐjÑ ÒkÐB\ÞÒm Ð Òj LkÞ\ÞÒm, "A]hà Nóky kÊ@ Ð [Êc OÒe `ÊZÞ `Ð[&fÑ, ahÞº, 
`eÐhe A]Þ FiÞ*e AaÞbàÐa Òka Ð HcÐÒ_ ÒLkÞ A`ZÐ c_LÊ AjÞ_ÐkÐ«Þ, HcÐÒ_ Nóky FiÞcÐ_*e jÐ^_Ðe $f Ð' 
 

H\Þ`ÐBÜ cÐ'cÐ_*e bËcÞLÐ @^ÞL Ð A]hà S__Ñ, A]hà `_úÑ J A]hà NókÞZÑ _ ÒkÒm A]hà jÕjÐe yÐ`Þ[ 
ÒkÐB `ÐeÞa_ÐkÞÜ Ð Í̀Ð[ÓjêeZÑ¯Ð cÐ[Ð LÊ«Ñ*e jÐ^_Ð `ÍZÞ^Ð_ÒdÐNÔ Ð Òj LÐfe @_ÞtÔjÊteÑ, QÞe ÒdßÐa_Ð, 
]Þ©Þc¯Ñ, ckÑ¯jÑ ckÞfÐ \ÞÒm LÊ«Ñ Ð ajÊÒ]a*e Òj \ÞÒm bDZÑ, eÐSÐ LÊ«ÒbÐS*e `ÐfÞ[Ð L_ÔÐ `ó\Ð _ÐcÒe 
MÔÐ[Ð \ÞÒm Ð ÒjaÐ afÒe Òj @Ò_L j]çNÊZ ^ÐeZ LeÞaÐe lc[Ð @Sà_ LeÞ\ÞÒm Ð Þ̀[Ð* _ÞLVÒe @½c aiàÞ̄ Ð 
aÐfÞLÐ LÊ«Ñ*e ÒdÐNÔ[Ð @aÞ]Þ[ _ \ÞmÐ Ð ]ÞÒ_ FiÞ ]ÊaàÐjÐ, LÊ«ÒbÐS eÐSÐ* @[Þ\Þ ÒkÐB Q[ÊcàÐjÔÐ aÍ[ `Ðf_ 
_ÞcÒ« BoÐ `ÍLÐh LÒm Ð eÐSÐ jaà]Ð eÐSLÐdàÔÒe aÔª  ekÊ\ÞÒm Ð Ò[ZÊ LÊ«Ñ*Ê H bÐe Ò]aÐ`ÐBÜ c_y LÒm Ð 
jaàÒhÍº ÒLÐÍ^Ñ cÊ_Þ*e ÒjaÐ LeÞaÐ `ÐBÜ LÊ«Ñ _ÞdÊ¦Ð ÒkÒm Ð eÐSÐ LÊ«Ñ*Ê ÒQ[ÐB Ò]B LkÞÒm, "cÊ_Þ Ò[Ð ÒjaÐÒe 
j«Ê½ ÒkÒm H eÐSÔ ekÞa, _ÒQ[ç [Ð* ÒLÐ`Ð_fÒe jcª bjêÑbË[ ÒkÐBdÞa Ð Ò[ZÊ H eÐSÔe hÊbÐhÊb ]Ð¯Þ[é 
Ò[ÐÒ[ D`dÊ¦ ÒaÐmÞ bÐaÞ cÊÜ `Í]Ð_ LeÊRÞ Ð'  LÊcÐeÑ LÊ«Ñ @[Þ d_úÒe cÊ_Þ* ÒjaÐ LÒm Ð ]ÊaàÐjÐ "HB AjÊRÞ' LkÞ 
QÐmÞ dÐA«Þ Ð ÒdÒ[ÒaÒf Òj cÐN«Þ [[çlZÐ[ç [Ð*e j]Ô`Lé @_ð aÔ&_ ÒmÐXÐ Ð cÊ_Þ dÐkÐ BoÐ Le«Þ LÊ«Ñ [ÐkÐ 
jÒ= jÒ= ÒdÐNÐB ]Þ@«Þ Ð Q[ÊcàÐjÔÐ QÐeÞcÐj LÊ«Ñ HkÞ̀ eÞ c_`ÍÐZ Ò]B cÊ_Þ ]ÊaàÐjÐ*e ÒjaÐ LeÞ\ÞÒm Ð FiÞ [Ð* 
ÒjaÐÒe j«Ê½ ÒkÐB [Ð*Ê ]ÞaÔ ÒcÐkÞ_ÑcÐfÐ `Í]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð Òj [ÍÞLÐfs, Ò[ZÊ LÊ«Ñ* baÞiÔ[ aÞ̀ ] SÐZÞ [Ð*Ê HkÞ 
cÐfÐ `Í]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð cÊ_Þ LkÞNÒm, cÐfÐ ^eÞ ÒdDÜ Ò]a[Ð*Ê S` LeÞa, Òj AjÞÒa Ð LÐfLÍÒc BtÍ, ^cà, `a_ J 
jËdàÔ*Ê ^ÔÐ_ LeÞ Òj `Ê[Í mÐb LeÞ\ÞÒm Ð HL_Þº ÒjaÐ jÐ^_ ]éÐeÐ LÊ«Ñ Ò]acÐ[Ð ÒkÐB `ÐeÞ\ÞÒm Ð HkÞ`eÞ 
ÒjaÐ]éÐeÐ c_ÊiÔ Ò]a[é mÐb LeÞ`ÐÒe Ð 
 

@ÐD HL L\Ð aÞhéÐj - hÍÑhÍÑWÐLÊe* D`Òe @M¨ aÞhéÐj eMÞ j[ç`\Òe ekÞ jÕjÐe _ÞaàÐk LeÞaÐLÊ `XÞa Ð 
Ò[Òa dÐB AÒc D`dÊ¦ jÕjÐeÑ ÒkÐB `ÐeÞaÐ Ð HL]Ð SÒZ b¦eÐSÐ*e b¦ÞaÞhéÐjÒe [Ð* có[Ð`_úÑ SÑaÞ[Ð 
ÒkÐB`ÐeÞ\ÞÒm Ð eÐSÐ Òaß»a b¦ \ÞÒm Ð [²ecÐ_* Òaß»a Òah Ò]MÞ ÒjcÐ_*Ê Òaß»a bÐaÞ jLúÐe LeÞ eÐSÐ 
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ÒjcÐ_*Ê eÐS ỀeÒe yÐ_ Ò]Òm Ð ÒjkÞ Òaß»aÒahÑ ÒQÐecÐÒ_ eÐ[ÞÒe eÐZÑ*Ê cÐeÞ  [Ð*e ^_jÕ`rÞ jaÊ 
Ò_BNÒm Ð eÐSÐ LÞ«Ê LkÞÒm, "eÐZÑ*e LÞRÞ Ò]Ði\ÞaÐeÊ Òaß»acÐÒ_ ÒLÐ`LeÞ H`eÞ LÒm Ð Ò[ZÊ ÒjcÐÒ_ lcÐ _ 
LÒm eÐZÑ cÊ¦ ÒkÒa _ÐkÞÜ Ð' Òaß»aÒahÑ ÒQÐe ^eÐÒkÐB AjÞÒm Ð eÐSÐ ÒdÐXkª ÒkÐB ÒjcÐ_*Ê SZÐBÒm, eÐZÑ 
_ÞSÒ]ÐieÊ có[ÊÔaeZ LeÞR«Þ Ð HkÞ Ò]Ði lcÐLeÞaÐ `ÐBÜ Òaß»acÐÒ_ [Ð* `]^ËfÞ eÐZÑ* D`Òe `LÐBÒm, [Ð* 
ha jLúÐe Òka Ð R]êÒahÑ Òaß»acÐ_* `]^ËfÞ `XÞaÐ cÐ[ÍÒL eÐZÑ SÑaÞ[Ð ÒkÐB DWÞÒm Ð eÐSÐ ÒjcÐ_*Ê 
D`ÒYßÐL_ jkÞ[ jÐ½Ð= `ÍZÞ`Ð[ LeÞ eÐS`ÊeÊicÐ_* jkÞ[ jj®Ð_Òe Òaß»aÒahÑ ÒQÐecÐ_*Ê ÒjcÐ_* NókLÊ 
`WÐBÒm Ð HkÐ]éÐeÐ có[LÊ SÑa]Ð_ Ò]aÐe h¦Þ ÒjcÐ_*e @RÞ ÒaÐmÞ bÐaÞ ÒQÐecÐ_*e @bÞcÐ_ AjÞmÐ Ð OeLÊ dÐB 
ÒjcÐÒ_ _ÞS _ÞS `_úÑcÐ_*Ê k[ÔÐLÒm HaÕ _ÞSe `]^ËfÞ có[Ð `_úÑcÐ_* D`Òe `LÐBÒm Ð LÞ«Ê ÒQÐe* `_úÑcÐÒ_ 
SÑa]Ð_ `ÐB_\ÞÒm Ð eÐSÐ _ÞSe `ãZÔ$f J ÒQÐecÐÒ_ _ÞS _ÞSe `Ð`e $f ÒbÐN LeÞ\ÞÒm Ð  
 

b¦cÐÒ_ H\Þ`ÐBÜ jcª*e A]hà Ð b¦Þ J aÞhéÐjÒe NÊeÊ*Ê _ÞS S_ bÐaÞ ÒjaÐ LÒm NÊeÊh¦Þ hÞiÔ bÞ[Òe 
jqeÞ[ ÒkÐBDÒW Ð ÒdÒLßÐZjÞ @ayÐÒe \ÞÒm c^Ô d]Þ NÊeÊ`]Òe b¦Þ ekÞa Ò[Òa jaàÐ\à jÞw Òka Ð jaàÐ\à jÞwÞ 
cÐ_jÒe NÊeÊÒjaÐ LÒm LÞRÞ jÞwÞ Òka_ÐkÞÜ Ð LÐc_Ð kÞÜ jcª @_Þ½e cËf Ð Òj\Þ`ÐBÜ WÐLÊe* BoÐLÊ kÞÜ eË`Ò]aÐ `ÐBÜ 
AÒc jcÒª `Í¯ÐjÑ ÒkaÐ DQÞ[ç Ð ckÐ`ÊeÊicÐÒ_ dÐkÐjaÊ Lcà Le«Þ [ÐkÐ B\eç aÐ aÐ¯Êc¨fÒe A*Þ ÒkÐBdÐH Ð 
yÞe ÒkÐB QÞ«ÐLÒm ^ÔÐ_ afÒe [ÐkÐ `ÊZÞ $ÊVÞDÒW Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe dÐkÐ LeÞR«Þ [ÐkÐ aÐ¯Êc¨fÒe @*Þ[  ÒkÐB 
ekÞRÞ Ð HkÐ ^ÔÐ_ afÒe ]óhÔ ÒkÐB`ÐeÞa Ð H\Þ`ÐBÜ []çN[cÐ_j ÒkÐB NÐkàyÔ ^cà Í̀[Þ̀ Ðf_ LÒm AÒc [Ð*e 
cÒ_Ðc[ ÒkÐB`ÐeÞaÐ Ð Òj\Þ`ÐBÜ HÒ[ aÞ^Þ_ÞÒi^ J HÒ[ _Þ¯chóÕMfÐ elÐ LeÞaÐ`ÐBÜ Òj LkÞ dÐBR«Þ Ð  
 

`Ð[ÞaÍ[Ô ^cà `Ðf_ LeÞ `ËaàLÐfe mf_ÐcÐÒ_ aÞ`] A`]Òe _ÞSe j[Ñ[é @lÊÀà eMÞ `ÐeÊ\ÞÒm Ð HkÐe 
Séf« D]ÐkeZ ÒkDR«Þ `ãZÔÒhÐìLÐ j[Ñ eÐZÑ QÞ«Ð- Òj Í̀ÐNçÒSÔÐ[ÞÒihée eÐSÐ hÍÑajú*e jk^càÞZÑ \ÞÒm Ð bÐNÔ 
Ò]ÐieÊ eÐSÔ keÐB a_Òe aÐj LeÊ\ÞÒm Ð ÒjßÐ]ÐNe jÊ_ÐÒmÐbÒe eÐSÐ*Ê Òa`Ðe LeÞaÐe cÞR `ÍÒmÐb_ Ò]MÐB 
ÒaÐB[Òe Ò_BNmÐ J eÐSÐ hÍÑajú*Ê cTÞ ]eÞAÒe ÒaÐB[eÊ `ÐZÞLÊ ÒWmÞÒ]mÐ Ð eÐZÑ* ÒjßÐtdàÔÒe ALó½ ÒkÐB 
[Ð*Ê ALiÞà[ LeÞaÐ `ÐBÜ BoÐ `ÍLÐh LmÐ Ð eÐZÑ [Ð'e ct @bÞ`ÍÐ¯ aÊTÞ`ÐeÞ _ÞSe j[Ñ[é elÐ LeÞaÐ`ÐBÜ _ÞSLÊ 
NfÞ[ LÊº ÒeÐNÐLÍÐ«Ð LeÞÒ]Òm J `Ë[Þ Nuc¯ Ò]k ^ÐeZ LeÞ ÒaÐB[Òe `XÞ ekÞÒm Ð Ò]ßa afÒe eÐSÐ DwÐe 
`ÐB _ÞSe _Ë[_ eÐZÑ* jkÐ¯[ÐÒe QÞ«Ð*Ê ÒjßÐ]ÐNeWÐeÊ DwÐe LeÞ\ÞÒm HaÕ ÒjßÐ]ÐNe ]¨Þ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð QÞ«Ð 
jéÐcÑ*Ê Ò$eÞ`ÐB _ÞSe jéeË` Ò$eÐB AZÞ\ÞÒm Ð HkÐ ÒkDRÞ bÐe[Ñ¯ _ÐeÑe I[ÞkÔ Ð Òj jéckÞcÐÒe ckÞcÐ_Þé[Ð Ð 
Òj ]ÊaàfÐ _ÊÒkÜ, lcÐc¯Ñ jaàÕjkÐ ^eÞ[ÍÑ Ð Òj `ÊZÞ [ÍÞ`ÊejÕkÐeÞZÑ bÑcÐ Ð Òj cÐ[óeË`ÞZÑ, Òj Ò]aÑÒªÐ[Íe ckÐaÐLÔ 
"dÐ Ò]aÑ jaà bËÒ[iÊ' Ð 
 

WÐLÊe Ac bÞ[Òe ÒjkÞ S__Ñ[ée aÞLÐh AhÐ LeÞR«Þ Ð HB `Ð¾Ð[Ô, jÊ]Ëe AÒceÞLÐÒe @ÐÒc ekÞÒm c^Ô 
AÒc Òd`eÞ Ace A]hà J jÕ²ó[Þ bÊmÞ_dÐD Ð L\ÐÒe @RÞ- "kÐ[Ñ a_ªÒe \ÞÒm c^Ô eÐSÐ*e Ð' Òj`eÞ AÒc 
ÒdDÜWÞ \ÐD _Ð LÐkÞÜLÞ AÒc [Ð*eÞ _ÞS S_ Ð H[ÞLÞ @bÞcÐ_ Ò_B AcLÊ HB QÐLQLÔc¯, IhédàÔ`ËÀà AÒceÞLÐÒe 
SÑa_ @[ÞaÐkÞ[ LeÞaÐLÊ `XÞa Ð jaÊ bÞ[Òe AÒc [Ð*Ê @_Êba LeÞ ]Þ_ @[ÞaÐkÞ[ LeÞNÒm Ace LÞRÞ @jÊaÞ̂ Ð 
Òka_ÐkÞÜ LÞcéÐ @ÐÒc [Ð*WÐeÊ ]ËÒeB dÐB`ÐeÞaÐ _ÐkÞÜ Ð Òj aÞhéNÊeÊ - Ò[ZÊ aÞhée `Í[Þ ÒLÐZ @_ÊÒLÐZÒe [Ð* jrÐ 
@_Êba LeÞ [Ð* ckÞcÐ `ÍQÐeÒe aÍ[Ñ ekÞ _ÞS AQeZ cÐ^ÔcÒe [Ð*Ê aÞhé `ÍjÐeÞ[ LeÞaÐ Ace `ec LràaÔ 
ÒkaÐ DQÞ[ç Ð 
 

Ac jÕOe `Ëaà[_ `eÞQÐfL cÒkÐ]¯ ]ÊNàÐQeZ bÐB \Òe jÕOÒe aÊTÐB\ÞÒm- "eÞ`ÊNÊXÞLÊ Òd ahÑbË[ 
LeÞ̀ ÐeÞRÞ NÊeÊ [Ð'LÊ ^eÐ Ò]Òa Ð aÞi¯LÊ S&Ðf ÒaÐmÞ bÐa_Ð c_eÊ ]Ëe LeÞaÐLÊ `XÞa Ð aÞi¯ eË̀ L Sf D`Òe 
Ace jÐ^_ eË`L X=Ð QÐmÞRÞ Ð aÞi¯ _ ekÞÒm `ÐZÞ hÊMÞdÞa, X=Ð AD QÐmÞa _ÐkÞÜ Ð H LËf, Òj LËf LÊAÒX _ dÐB 
[f QXÐÒe mÐNÞdÞa Ð Ò[ZÊ H aÞi¯ Ace jÐkÐdÔLÐeÑ ÒaÐmÞ AcLÊ ^ÐeZÐ LeÞaÐLÊ Òka Ð aÞi¯ aÞ`] Sf D`Òe 
Ac X=Ð QÐmÞa Ð ÒjÒ[ÒaÒf NÊeÊ ÒkÒa LÀà^Ðe Ð [Ð*eÞ hÍÑ`Ð]`]êÒe c_^ÔÐ_ Ò]B ÒLßÐZjÞ AXLÊ bÍÊÒl` _ LeÞ 
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AÒc Ac jÐ^_ eË`L Ò_ßÐLÐ D`Òe ajÞ ekÞaÊ Ð Ò_ßÐLÐÒe `ÐZÞ `ËeÐBaÊ _ÐkÞÜ - @\àÐ[ç aÞi¯QÞ«Ð c_LÊ AZÞaÊ _ÐkÞÜ Ð 
aÞi¯QÞ«ÐÒe c_ aÊXÐBÒm _ÐA aÊXÞdÞa Ð'  
 

AÒc jÕjÐeLÊ AjÞRÊ [Ð*eÞ AÒ]h _ÞÒ~àhÒe Ð [Ð*eÞ Lcà jÊQÐeÊ eËÒ` LeÞNÒm Òj MÊjÞ ÒkÒa HaÕ 
ÒhiÒe AcLÊ ÒLÐfLÊ Ò[ÐfÞ Ò_Òa Ð HkÞ bÐa_Ð afare LeÞ LràaÔ Lcà LeÞdÞaÐ aÞÒ^¯ Ð ÒhiÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe*e 
eÐ[Êf, @[Êf QeZÒe H[ÞLÞ `ÍÐ\à_Ð, Òd`eÞ Òhi _ÞÓhéÐj `dàÔ« [Ð*eÞ ÒjaÐ J [Ð*eÞ _Ðc Ò_aÐ @aÔÐk[ ekÊ Ð Òk 
ckÞcÐc¯ ! cÊÜ [ÊcLÊ ÒMÐSÞ _ \ÞmÞ Ð LÞ«Ê LeÊZÐ LeÞ H ]Ñ_ÐkÑ_ÐLÊ [Êc @b¯ hÍÑQeZÒe yÐ_ Ò]BR Ð WÐLÊe ! H[ÞLÞ 
@fÞ, Òj LeÊZÐ LZÞLÐeÊ Òd`eÞ aqú[ _ Le Ð SÑa_e jÕ^ÔÐ `ÍÐ¯ Aj_ð Ð Òk SÑa_e ^õäa[ÐeÐ ! SÑa_e @«ÞcÒe 
Òd`eÞ aÐVaZÐ _ kÊH Ð 

 aÐV cZÐBa Ò]DfLÊ [Êc @uÐÒe ]Ñ` ^eÞ 
 auÐ Ò]aÞ jaÊ [Êc hÍÑ`¯Òe H[ÞLÞ ÒcÐe NÊkÐeÞ Ð 

        hÍÑhÍÑWÐLÊe hÍÑQeZÐhÍÞ[Ð 
       a_m[Ð ckÐ«Þ cÐ' 

     HLÐcÍ jÐejé[ ckÞfÐ jÕO 

[a `Ò] `ÍbÊ ]Þ@  heZ 
 

[a `Ò] `ÍbÊ ]Þ@ heZ  HkÐ RXÐ LÞRÞ ÒmÐÒX _Ð c_, 
`XÞ ekÞ\ÞaÞ `ÐÒM [Êce  RÐXÞaÞ _ÐkÞÜ cÊÜ [Êc QeZ Ð 
 
[_Ê c_ Ò]B `ËSÞaÞ [ÊcLÊ  jaàjé keÐB `ÐBaÞ [ÊcLÊ, 
_ ekÞa LÞRÞ AhÐ SÑaÒ_ jÐ\àL ÒkÐBa ÒcÐe SÑa_ Ð 
[a `Ò] `ÍbÊ ]Þ@ heZ  HkÐ RXÐ LÞRÞ ÒmÐÒX _Ð c_ ÐÐ 
 
_ ^ÐDÜ H c_ @_Ô ]ÞNÒe aÐSÊ\ÐD c_-aÑZÐ [ÊceÞ jéÒe, 
[Êc Ò`Ícc¯ eË`LÊ QÐkÞÜ  NÐD\ÞaÞ [Êc _Ðc LÑrà_ Ð 
[a `Ò] `ÍbÊ ]Þ@ heZ  HkÐ RXÐ LÞRÞ ÒmÐÒX _Ð c_ ÐÐ 
 
a_ÔÐ, TX, TÐ&Þ, MeÐ, aeiÐ H cÒ_ \ÐD [Êc bejÐ, 
_ mÞbÊ c_Ê [Êc `ÍÑ[Þ ]Ñ`ÐfÞ kD ]ÊÓM eÐ[Þ @aÐ jÊMe ]Þ_ Ð 
[a `Ò] `ÍbÊ ]Þ@ heZ  HkÐ RXÐ LÞRÞ ÒmÐÒX _Ð c_ ÐÐ 
 
[Êc AhÞi \ÐD ÒcÐe hÞe `Òe _ ekÊ LÞRÞ Ò]éi c_ bÞ[Òe, 
[Êc cÊM ÒcÐÒ[ ]ÞhÊ hË_ÔÒe aÐSÊ\ÐD LÐÒ_ [Êc c^Êe _Ðc Ð 
[a `Ò] `Íbã ]Þ@ heZ  HkÐ RXÐ LÞRÞ ÒmÐÒX _Ð c_ ÐÐ 
 
ÒdÒa Òka [Êc Ló`Ð `Íbã Òk ! VÐZÞ Ò_a [Êc `ÐMLÊ ÒcÐÒ[, 
NÐB NÐB "S¯NÊeÊ' _Ðc          aÐkÐeÞ dÐD H Ò]kÊ ÒcÐ `ÍÐZ Ð 
[a `Ò] `ÍbÊ ]Þ@ heZ  HkÐ RXÐ LÞRÞ ÒmÐÒX _Ð c_ ÐÐ 

       hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
         jÞcÐqf jÐkÊ 
                 amÐ=Þe VÐD_ç jÕO 



82 

eÐSÐ `eÑlÞ[ 
 

]éÐ`e dÊNÒe hÍÑLó»* ÒLßÐhfÒe `ó\úaÑeÊ @ÐjÊeÞL h¦Þ jcËÒf aÞ_½ ÒkÐBdÐB\ÞmÐ Ð ckÐbÐe[ dÊwÒe 
l[ÍÞ¯ _Þ^_ ÒkmÐ Ð dÊ^ÞºÞe ^càeÐSÔ `Í[ÞºÐ LeÞ\ÞÒm Ð [Ð* `Òe @bÞc_ÔÊ* `Ê[Í `eÑlÞ[ eÐSÐ ÒkÒm Ð `eÑlÞ[  
eÐSÐ ÒkÐB @[Ô« jÊhÐj_ LÒm Ð jÐcÔaÐ]e `Í[ÑL - ^af aÀà aÐ j[Ô, LÞ«Ê eÐSÐ `eÑlÞ[ hÍÑLó»* _Ðc `dàÔ« 
ÒmÐ` LeÞÒ]Òm Ð hÍÑLó» L`VÑ aÐ `e]ÐeÐj¦ ÒaÐmÞ [Ð*e ^ÐeZÐ ekÞ\ÞmÐ Ð `eÑlÞ[* hÐj_ H`eÞ j[Ô, ^càc¯ 
ÒkmÐ Òd aÍkêÐ [Ð* kÕjLÊ QÞkðÞ`ÐeÞÒm _ÐkÞÜ, LÐeZ [Ð* kÕj @_ÔcÐ_* kÕj [Êf_ÐÒe ^fÐ \ÞmÐ Ð BtÍ [Ð* 
IeÐa[LÊ QÞkðÞ`ÐeÞÒm _ÐkÞÜ Ð `ó\úaÑe jaÊ kÐ[Ñ @[Ô« ^fÐ ÒkÐBNÒm Ð hÞa [Ð* ÒLßfÐjLÊ QÞkðÞ`ÐeÞÒm _ÐkÞÜ, LÐeZ 
jaà[Í j[Ôc¯ aÐ ^af ÒkÐBNmÐ Ð Ò[ZÊ ÒjcÐÒ_ aÞQÐeLeÞ `ó\úaÑLÊ LfÞ*Ê `WÐBÒm Ð ÒNÐeÊ bNaÐ_*e hÐ« cËrÞà, 
`ÊZÞ MÐ]Ô]Ð_LÐeÑ `ÐfÞ_Ñ h¦Þ Ð aÍÐkêZ elÐLÐeÑ h¦Þ Ð `eÑlÞ[ ÒNÐ-aÍÐkêZ elÐ LeÊ\ÞaÐeÊ [Ð* eÐSÔ jÊSfÐ, jÊ$fÐ 
\ÐH Ð jcÒª hÐ«ÞÒe aÐj LeÊ\Ð«Þ Ð LfÞ akÊL½Òe ÒNÐVÞH yÐ_Òe Ò]MÞÒm, af] bm QÐmÊ_ÐkÞÜ ÒaÐmÞ SÒZ mÐL 
af]LÊ `ÞVÊRÞ Ð LfÞ ÒjBWÐÒe `hÞÒm Ð `eÑlÞ[ [Ð*Ê QÞkðÞ`ÐeÞ ^eÞÒm Ð LfÞ @Ò_L MÊjÐc[ LeÞ eÐSÐ* ÒNÐX^eÞ 
aÞ_¯ ÒkÐB LkÞÒm, ""QÐeÞ dÊNeÊ LfÞ ÒNÐVÞH dÊN, jaÊ dÊN [ ÒbÐN ÒkmÐ, LfÞLÊ [ VÞLÞH yÐ_ cÞfÞaÐ L\Ð Ð'' [Ð'`Òe 
eÐSÐ LkÞÒm, ""jÊ_Ð aÔajÐ¯Ñ, c]Ô, ÒahÔÐ J SÊA HkÞ QÐeÞVÞ yÐ_Òe [ÊÒc eÊk Ð HkÐWÐeÊ @^úL yÐ_ [ÊcLÊ ]ÞAdÞa 
_ÐkÞÜ Ð'' 

 

j[ÔdÊNÒe kSÐe aiàÒe j[ÔmÐb kÊH Ð LÞ«Ê LfÞdÊNÒe kSÐÒe ]Þ_Òe Òj j[ÔmÐb  ÒkÐB`ÐÒe Ð LÐeZ 
jcÒª @j[çNÐcÑ, ÒLkÞ d]Þ j[ÔmÐb LeÞaÐLÊ BoÐLeÞ QfÞmÐ [ÐkÐ aX ÒaÐmÞ ^eÐdÐH Ð LfÞ `eÑlÞ[* `ÐBÜ 
`ó\úaÑÒe VÞLÞH yÐ_ `ÐBmÐ Ð LfÞ eÐSÐ* ae `ÐB Ò]MÞmÐ Òd eÐSÐ* cÊLÊVÒe jÊ_Ð @RÞ Ð jÒ= jÒ= LfÞ ÒjWÐÒe 
ekÞNmÐ Ð @\àÐ[ç eÐSÐ* aÊwÞÒe LfÞ `hÞNmÐ Ð ÒNÐ, aÍÐkêZ, aól, FiÞ HkÞ QÐeÞVÞ ^càe yÐ_ Ð `eÑlÞ[* aÊwÞÒe LfÞ 
`hÞaÐeÊ Òj bÐaÞÒm FiÞcÊ_Þ jaÊ @LcàÐ, LÞRÞ LÐc _ LeÞ MÐmÞ ajÞ ajÞ jc¯ _½ LeÊR«Þ Ð \Òe eÐSÐ `eÑlÞ[ cóN¯Ð 
LeÞaÐLÊ a_LÊ dÐB SÒZ FiÞ* AhÍcLÊ NÒm Ð ÒjWÐÒe FiÞ* hÞiÔ ]éÐe SNÞ\ÞmÐ, LÞ«Ê ÒLßÐZjÞ D`]Íae b¯ _ \ÞaÐeÊ 
Òj LÞRÞ ]ËeÒe ÒMfÊ\ÞmÐ Ð ÒLkÞ ]éÐe `ÐMÒe _ \ÞaÐeÊ eÐSÐ @_Ð¯ÐjÒe @ÐhÍcÒe `ÍÒah LÒm J `ÐZÞ `ÞBaÐLÊ 
cÐNÞÒm Ð `ÐZÞ Ò]aÐLÊ ÒLkÞ ÒjWÐÒe _ \ÞÒm, LÐeZ FiÞ ^ÔÐ_cNð \ÞÒm Ð FiÞ AhÍcÒe ÒLkÞ @[Þ\ú ÒjaÐ LeÊ_ÐkÐ«Þ 
bÐaÞ eÐSÐ eÐNÞNÒm Ð LÞ«Ê aÍkêiàÞ ÒaÐmÞ LÞRÞ l[Þ _OVÐB [Ð* ÒaLÒe ÒNÐVÞH cmÐ jÐ` `LÐB QÐmÞ AjÞÒm Ð `Òe 
]éÐeelL FiÞ hó= AjÞ Ò]MÞÒm Òd [Ð* NÊeÊ* NfÐÒe cmÐ jÐ` `XÞRÞ Ð H @`Lcà Ò]MÞ Òj [[çlZÐ[ç @bÞhÐ` 
Ò]Òm, ""Òd H cmÐ jÐ` ÒcÐ NÊeÊ* NfÐÒe `LÐBRÞ, jÐ[ ]Þ_ bÞ[Òe [lL _ÐN ]Õh_Òe [Ð'e `ÍÐZ_Ðh Òka Ð'' 
HkÐ hÊZÞ cÊ_Þ* ^ÔÐ_ bÐÕNÞNmÐ Ð Òj hó=*Ê ""H`eÞ LÐkÞÜLÞ Lm'' ÒaÐmÞ LkÞ [Þe²Ðe LÒm Ð NÊeÊ ^ÔÐ_ afÒe SÐZÞ\ÞÒm 
Òd LfÞ eÐSÐ* bÞ[Òe `ÍÒah LeÞ\ÞaÐeÊ eÐSÐ H`eÞ @`Lcà LeÞR«Þ Ð AD c^Ô eÐSÐ Òd LfÞLÊ `ó\úaÑÒe yÐ_ 
Ò]BR«Þ [ÐkÐ c^Ô SÐZÞ\ÞÒm Ð NÊeÊ aÔª ÒkÐB eÐSÐ*Ê H jcª aÞi¯ @aN[ LeÐBaÐ `ÐBÜ hó=*Ê eÐSÐ `eÑlÞ[* 
`ÐMLÊ `WÐBÒm Ð LÞ«Ê eÐSÐ `ËaàeÊ [ÐkÐ SÐZÞ `ÐeÞ\ÞÒm Ð LÐeZ _ÞS cÊ̈ eÊ cÊLÊVVÞ LÐYÞ eMÞÒ]aÐ `Òe eÐSÐ*e 
sÐÒ_Ð]¯ ÒkÐB\ÞmÐ HaÕ _ÞS @`Lcà `ÐBÜ `¾ÐrÐ` LeÊ\ÞÒm Ð hó=*WÐeÊ j`à ]Õh_ L\Ð hÊZÞ eÐSÐ ccàÐk[ ÒkÐB 
H\ÞeÊ cÊ¦Þ `ÐBaÐ _ÞcÒ« D`Ð¯ `ÍÐ\àÑ ÒkÐB\ÞÒm Ð jÐ[ ]Þ_ bÞ[Òe ÒQ½ÐLeÞ cÊ¦Þ mÐb LeÞaÐ SÒZ c_ÊiÔ `lÒe 
jc÷a _ÊÒkÜ ÒaÐmÞ Òj aÞLf ÒkÐB cÊ_Þ*Ê LkÞÒm, ""FiÞae, A`Z* @bÞhÐ` [ aÞ$f Òka_ÐkÞÜ Ð H @bÞhÐ`eÊ cÊÜ LÞ`eÞ 
cÊ¦ ÒkaÞ [Ð'e D`Ð¯ a[ÐB ]Þ@«Ê Ð'' FiÞ hó= LkÞÒm, ""[ÊÒc NÊeÊ aeZ LeÞ [Ð*Ê `ÍÐ\à_Ð Le, NÊeÊ* Ló`ÐÒkÒm [ÊÒc 
HkÞ @bÞhÐ`eÊ cÊ¦Þ `ÐB `ÐeÞa Ð'' 

 

[]_«e eÐSÐ `eÑlÞ[ [Ð* `Ê[Í SÒ_êS¯*Ê eÐSNÐ]ÞÒe ajÐB NÊeÊ*Ê ^ÔÐ_ LeÞaÐ `ÐBÜ ajÞÒm HaÕ LÐ[e 
Í̀ÐZÒe NÊeÊ*Ê `ÐBaÐ `ÐBÜ Í̀Ð\à_Ð LÒm Ð [Ð* Í̀Ð\à_ÐÒe ckÐcúÐ hÊLÒ]a @ÐjÞÒm HaÕ [Ð* jkÞ[ @_Ô jcª 

FiÞcÊ_ÞcÐÒ_ c^Ô `eÑlÞ[*Ê Ò]MÞaÐLÊ @ÐjÞÒm Ð `eÑlÞ[ hÊLÒ]a*Ê NÊeÊ eË`Òe aeZ LeÞ ÒcÐl`ÍÐ©Þ `ÐBÜ `ÍÐ\à_Ð 
LÒm Ð hÊLcÊ_Þ LkÞÒm, ""[ÊÒc LÐ¯cÒ_ÐaÐLÔÒe hÍÑLó»*Ê jêeZ Le Ð Òj ba-jÐNeeÊ [ÊcLÊ DwÐe LeÞÒa Ð Òj kÞÜ 
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HLcÐ[Í [ÍÐZLràÐ Ð'' `eÑlÞ[ [ hÍÑLó»*Ê L`VÑ, `e]ÐeÐj¦ ÒaÐmÞ bÐaÞ Òk¯ sÐ_ LeÞ\ÞÒm, Ò[ZÊ Òj Òd [ÍÐZLràÐ 
HL\Ð NÊeÊ* cÊMeÊ hÊZÞ `ÍhðLÒm - ""dÐ _Ðc cÊL[Þ `heÐ, Òj LÞÕ`Ð LÒm `e ]ÐeÐ ?'' HkÐe DreÒe NÊeÊ hÊLÒ]a 
hÍÑLó» Òd bNaÐ_ç HL\Ð aÞh] bÐaÒe `eÑlÞ[*Ê aÊTÐB Ò]B\ÞÒm HaÕ [ÐkÐ bÐNa[ ÒkÐBRÞ Ð bNaÐ_ç hÍÑLó» NDX 
Þ̀mÐ ÒkÐB\ÞÒm, LÞ«Ê NDX Þ̀mÐVÐH hÍÑLó» _ÊÒkÜ Ð jó½ÞLÊ elÐLeÞaÐ `ÐBÜ bNaÐ_ç*Ê dÊÒN dÊÒN jó½ÞÒe @a[ÑÀà ÒkaÐLÊ 

`ÒX Ð  
 d]Ð d]ÐkÞ ^càjÔ NìÐ_Þbàa[Þ bÐe[ 
 @bÔÊ[ç\Ð_cç @^càjÔ []ÐcúÐ_Õ jóSÐcÔkcç 
 `eÞ[ÍÐZÐ¯ jÐ Ê̂_ÐÕ aÞ_ÐhÐ¯ Q ]Ế ó[Ðcç 
 ^cà jÕyÐ`_Ð\àÐ¯ jc÷aÐcÞ dÊÒN dÊÒN Ð 

 

HkÞ \ÞÒm Ló» @a[Ðe Ð Òj `ËaàeÊ Ò[Í[¯Ð dÊNÒe eÐc @a[Ðe ÒkÐB eÐaZ _Þ^_ LeÞ\ÞÒm Ð eÐc 
@a[ÐeÒe FiÞcÐÒ_ bNaÐ_*Ê ÒdÐNjÐ^ú ae cÐNÞ\ÞÒm J ]éÐ`e dÊNÒe FiÞcÐÒ_ ÒNÐ`Ñ ÒkÐB bNaÐ_* jkÞ[ 
_Þ[ÔmÑfÐ LeÞ jÕjÐee _Þ[ÔmÑfÐ @aN[ ÒkÐB\ÞÒm Ð `e]ÐeÐe @\àÒkmÐ `eÒchée* ]ÐeÐ, [Ð*e _Þ[Ôj=Ñ ÐÒ[ZÊ 
_Þ[Ô eÐj ÒjcÐÒ_ bNaÐ_* jkÞ[ LeÞ\ÞÒm Ð HcÐÒ_ LÐfÑ Ë̀SÐ ]Þ_ LÐ[ÔÐ¯_Ñ aÍ[ LeÞ LÐrÞàL Ë̀ÀàÞcÐÒe hÍÑLó»* 
jkÞ[ eÐj LeÞ\ÞÒm Ð a±keZe @\à cÐ¯Ð AaeZ @`jÐeZ LeÞaÐ Ð HcÐÒ_ hÍÑLó»* _Þ[Ô jMÑ `ÊZÞ a± `ÞuÞ - 
cÐÒ_ cÐ¯Ð @ÐaeZ `ÞuÞ jÕjÐe LeÞ\ÞÒm J @«eÒe hÍÑLó»* jkÞ[ _Þ[Ô ÒdÐNdÊ¦ \ÞÒm Ð  
 

hÍÑhÍÑWÐLÊe HkÞ hÞlÐ @ÐcLÊ Ò]B LkÞR«Þ, ""[ÊÒccÐÒ_ ÒcÐe _Þ[Ô jkQe Ð cÐ¯Ð AaeZ `ÞuÞ [ÊÒccÐÒ_ ÒcÐ 
LÐc LeÞaÐ `ÐBÜ HkÞ jÕjÐeLÊ @ÐjÞ@R Ð Ò]kÐ«Òe HkÞ cÐ¯Ð AaeZ DÒ_êÐQ_ LeÞ ÒcÐ jkÞ[ _Þ[ÔÒmÐLLÊ AjÞa Ð'' 
Ò[ZÊ HkÞ jéeË̀  sÐ_ _ bÊmÞ AcLÊ @_Ðj¦ bÐaÒe J _ÞbàÊm bÐaÒe jÕjÐe LeÞaÐLÊ `XÞa Ð `eÑlÞ[ cÊ_Þ 
hÊLÒ]a*WÐeÊ jÐ[]Þ_ bNaÐ_ hÍÑLó»* aÞi¯ hÊZÞ ÒcÐl`ÍÐ© ÒkÐB\ÞÒm Ð j`à]Õh_eÊ elÐ `ÐBaÐ `ÐBÜ eÐSÐ `eÑlÞ[ 
jÐ[]Þ_ `dàÔ« LÐQe OÒe mÊQÞ ekÞ bNaÐ_*Ê `ÍÐ\à_Ð LeÊ\ÞÒm Ð j©c]Þ_ [lL _ÐN ÒjaÐLÐeÑ cÐfÞe $ÊmXÐmÐÒe 
mÊQÞ ekÞ\ÞmÐ Ð eÐSÐ `eÑlÞ[ $ÊmXÐmÐeÊ $Êm Ò_mÐ jc¯Òe [Ð*Ê ]Õh_ LeÞ\ÞmÐ Ð 

 

@«ee IhédàÔh¦Þ ÒkDR«Þ [ÐeÐ - HkÐ NÊeÊ* jÊlêh¦Þ, cÐ¯Ðh¦Þ, AaeZÑh¦Þ Ð HB ÒkDR«Þ cÐ' SN³__Ñ Ð 
[Ð*Ê `Íj_ð LeÞ`ÐeÞÒm HkÞ LÐfÞcÐ AaeZ @`keZ LeÞ AcLÊ Òj NÊeÊ* `ÐMÒe `kqÐB Ò]B`ÐeÞÒa Ð cÐ' 
WÐLÊeÐZÑ WÐLÊe*Ê ae Ò]BR«Þ ÒaÐmÞ Ace jaÊ aÐ^ÐaÞOð ]Ëe ÒkDRÞ Ð @bÐae jÕjÐeLÊ AjÞ AÒc bÐaSN[e 
A_t AjéÐ]_ mÐb LeÞ `ÐeÊRÊ Ð h¦ÞmÐb LeÞ WÐLÊe* LÐc _ LÒm AjÊeÞL bÐa AjÞdÞa Ð 

 

LÐrÞàL `ËÀàÞcÐ ]Þ_ ÒNÐ`ÑcÐÒ_ cÞfÞ hÍÑLó»* jk _Þ[Ô eÐj LeÞ\ÞÒm Ð @LÍÊe jk c\ÊeÐ dÞaÐ jc¯Òe dcÊ_Ð 
`Ðe ÒkmÐ ÒaÒf ÒaßLÊ¶e aÞ»Ê [Ð* bÞ[Òe `ÍÒah LÒm Ð Òj\Þ`ÐBÜ hÍÑLó» LkÞ\ÞÒm, ""aótÐa_ `eÞ[ÔSÔ `Ð]ÒcLÕ _ 
NoÐcÞ Ð'' HZÊ _Þ[Ô mÑfÐ Òj aótÐa_Òe kÞÜ LeÞ\ÞÒm Ð 

 

WÐLÊe ÒkDR«Þ LfÞdÊNe dÊNNÊeÊ Ð Òj Òd ÒLÒ[ ckÐ_ç AÒc [ÐkÐ QÞ«Ð LeÞ`ÐeÞaÐ _ÐkÞÜ Ð Òj Òd Ace 
NÊeÊ [ÐkÐ Ace @[Ô« ÒjßÐbÐNÔ Ð Ò[ZÊ [Ð*e Lcà J [Ð*e QÞ«ÐÒe Ace SÑa_  DjúNàÑLó[ ÒkD, H[ÞLÞ [Ð* 
hÍÑQeZ LcfÒe `ÍÐ\à_Ð Ð 
 

aÞÒhi ]Í½aÔ- 
dÊ^úºÞe eÐSÐÒkaÐ jc¯Òe LfÞ [Ð* eÐSjbÐLÊ dÐB 3VÞ `Íhð LeÞ\ÞÒm Ð eÐSjbÐe `¨Þ[cÐÒ_ ÒLkÞ HkÐe Dre 
Ò]B `ÐeÞÒm _ÐkÞÜ Ð dÊ^Þºe LkÞÒm cÊÜ Dre Ò]aÞ Ð 
 
1) Í̀hð- ÒLDÜ jc¯Òe aÐRÊeÑ cÐLÊ `ÐfÞa ? 
 Dre- LfÞdÊNÒe ÒmÐLcÐÒ_ L_ÔÐ aÞLÍÞ LeÞ ÒjkÞ ^_Òe _ÞSe `Í[ÞÒ`ÐiZ LeÞÒa Ð 
 

2) Í̀hð- ÒLÒa aÐX Òl[ MÐBa ? 
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 Dre- LfÞdÊNÒe hÐjLcÐÒ_ Í̀SÐ ÒhÐiZ LeÞ aqÞÒa Ð 
 

3) `Íhð- ÒLÒa HL Ò`ÐMeÑ `ÐZÞÒe jÐ[ Ò`ÐMeÑ `ËeÞa, LÞ«Ê Ò`ÐMeÑ SfÒe Ò`ÐMeÑ `ËeÞa _ÐkÞÜ Ð 
Dre- LfÞdÊNÒe ÒNÐVÞH aÐ` jÐ[VÞ `ÞmÐ*Ê `ÐfÞa, LÞ«Ê jÐ[VÞ `ÞmÐ cÞhÞ ÒNÐVÞH aÐ`LÊ Ò`ÐiÞ `ÐeÞÒa _ÐkÞÜ Ð 

LfÞ dÊNÒe aó½Þ ÒkÒm c^Ô ÒLDÜWÐÒe akÊaó½Þ [ ÒLDÜWÐÒe @_Ðaó½Þ Òka Ð Ò[ZÊ ÒLDÜWÐÒe Sfe `ìÐa_ ÒkÐB 
$jm _½ Òka [ ÒLDÜWÐÒe Sf @bÐaÒe ]ÊbÞàl `XÞa Ð 
 

(cÒ_ÐecÐ ]Ðjç cÐ'* VÞ`ÐMÐ[ÐeÊ Dwó[) 
                                                                                 hÍÑhÍÑWÐLÊe hÍÑQeZÐhÍÞ[Ð 
                                                                                 hÍÑc[Ñ hÞaÐ_Ñ ckÐ«Þ 

   AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
 

hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Í]r H SÑa_ 
 

hÍÑhÍÑWÐLÊe SN[e HLcÐ[Í j[Ô Ð ]óhÔcÐ_ J D`m• jaÊLÞRÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê A^Ðe LeÞ aràcÐ_ Ð WÐLÊe 
A_tc¯ Ð [Ð* jó½ H SN[ @[Þ ÒjßÐtdàÔc¯ Ð AÒc jcÒª WÐLÊe* j«Ð_ Ð [Ð* BoÐÒe Ace HWÐÒe S_êNÍkZ 
J SÑa_^ÐeZ Ð LÞRÞ ck[ç DÒ~hÔÒe Òj AcLÊ HWÐLÊ Ò`ÍeZ LeÞR«Þ Ð Òj AcLÊ HL ÒjßÐtdàÔc¯ J cËmÔaÐ_ç 
(@cËmÔ jÊte) SÑa_ Ò]BR«Þ Ð hÊwQÞr _ ÒkÒm HkÐLÊ jaÊÒaÒf kó]¯=c LeÞ kÊH _ÐkÞÜ Ð ÒQ[_ÐLÊ DwéàcÊMÑ _ 
LÒm _ÞS SÑa_e HkÞ j[Ô j]Ð jêeZ eÒk _ÐkÞÜ Ð 
 

AÒc jaÊÒaÒf c_e ]Ðj ÒkÐB aqÊ Ð Ace H c_ @[Þ Qqf, @[Þ aÞlÞ© Ð HL jc¯Òe @[Þ D_ð[ 
QÞ«Ð^ÐeÐ Ò`ÐiZ LeÊ\ÞaÐ H c_ `e cÊkËràÒe [ÐkÐLÊ bÊmÞ dÐB\ÐH Ð HkÐ [ÐkÐe jébÐa Ð AkÊeÞ c^Ô HkÐ Ace 
`eÞ`Ðhéà ]éÐeÐ akÊ `eÞcÐZÒe `ÍbÐaÞ[ ÒkÐB\ÐH Ð ÒRÐVÒafÊ AÒc aÞbÞ_ð `eÞÒah `eÞ`Ðhàé c^ÔÒe aYÞ AjÞRÊ Ð H 
jcª ]éÐeÐ `ÍbÐaÞ[ ÒkÐB c_e @Ò_L bm J MeÐ` jÕ²Ðe c^Ô NWÞ[ ÒkÐBdÐBRÞ Ð AÒc aÞbÞ_ð jc¯Òe aÞbÞ_ð 
L\Ð Ò_B aÔª aÞaÍ[ ÒkD Ð @Ò_L jc¯Òe Òaßi¯ÞL `]Ð\àcÐ_* `Í[Þ ALiÞà[ ÒkD Ð @_ÔcÐ_* jk _ÞSLÊ [Êf_Ð 
LeÊ Ð H jaÊ ÒkDRÞ c_e LÐdàÔ Ð c_e aharàÑ ÒkÐB SÐZ[Òe aÐ @SÐZ[Òe AÒc ÒjéoÐQÐeÑ ÒkÐB aqÊ Ð c_e 
H`eÞ aÞbÞ_ð @ayÐ c^ÔÒe AÒc _ÞSe `ÍLó[ jéeË` bÊmÞdÐD; AÒc bÊmÞdÐD Òd AÒc WÐLÊe* j«Ð_ Ð 
 

AcLÊ H c_e aharàÑ _ ÒkÐB HkÐLÊ _ÞS _Þ̄ §ZÒe eMÞaÐLÊ Òka Ð HkÐLÊ WÐLÊe Ò]B\ÞaÐ SÑa_ 
aqÞaÐÒe _ÞÒ¯ÐSÞ[ LeÞaÐLÊ Òka Ð jLf LÐc_Ð J aÐj_ÐLÊ WÐLÊeÐbÞcÊMÑ LeÞ _Þ´Ðc Lcàe jÐ^_Ð LeÞaÐLÊ Òka; [Ð* 
^ÔÐ_, jêeZ, c__ ]éÐeÐ _ÞS Ò]k J c_LÊ cÐSÞà[ hÊQÞhÊw LeÞ LcàÒdÐNÑ ÒkaÐLÊ `XÞa Ð WÐLÊe Òd`eÞ AhÐ Ò`ÐiZ 
LeÞR«Þ, AcLÊ ÒjkÞ`eÞ aqÞaÐLÊ Òka Ð [Ð* `Í[Þ `ËÀà aÞhéÐj AcLÊ [Ð* L\Ð cÐ_ÞaÐe Ò`ÍeZÐ Ò]a Ð aÍÐkêcÊkËràÒe 
hdÔÐ[ÔÐN, [Ð* ^ÔÐ_ ^ÐÐeZÐ, ÒjaÐ, `ËSÐ, jéÐ^ÔÐ¯, jÕOjÐ^_Ð B[ÔÐ]Þ [Ð*e akÊaÞ̂  AÒ]h, _ÞÒ~àh J D`Ò]h 
^ÑÒe ^ÑÒe Ac ]éÐeÐ j$f[Ðe `ÍLó[ eË` NÍkZ LeÞa Ð Òj j]Ð Ac `ÐÒh `ÐÒh @R«Þ J AcLÊ [Ð* _ÞÒ~àhÞ[ 
`\Òe QÐmÞaÐ `ÐBÜ jÐkÐdÔ LeÊR«Þ Ð [Ð* D`Òe jaÊ bÐe RÐXÞÒ]B _Þ¾Þ« ÒkÐB ÒdÐNÔ `Þ[Ðe ÒdÐNÔ j«Ð_ bÐaÒe 
[Ð* SN[çkÞ[Le LÐdàÔÒe Acú_ÞÒ¯ÐN LeÞaÐLÊ Òka Ð Òj Ac ]éÐeÐ dÐkÐ LeÐBaÐ L\Ð, [ÐkÐ LeÐBÒ_Òa; AcLÊ 
ÒLaf [Ð* BoÐLÊ Ac bÞ[Òe @aÐ^Òe mÑfÐ¯Þ[ ÒkaÐLÊ RÐXÞÒ]aÐ DQÞ[ç Ð HkÞ\ÞÒe kÞÜ [Ð* `Í]r H SÑa_e `ÍLó[ 
cËmÔ elÐ Òka Ð SÑa_ jÐ\àL J ^_Ô ÒkÐBdÞa Ð 

 
hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[                       

jÊ]Þ© MÊÃÞA 
AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
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LÞ bÐiÐÒe Ló[s[Ð SZÐBaÞ ÒcÐe 
 

N[ 2008 cjÞkÐÒe S¯`ÊeÒe ÒkaÐLÊ \ÞaÐ b¦ j®Þf_Ñe `Í\c AÒ¯ÐS_ cÞVÞ=ç  S¯`ÊeWÐÒe kÜÞ 
ÒkÐB\úmÐ Ð H`ÍÞmç [Ð13-4-2007 eÞM `ZÐjÕLÍÐ«Þ ]Þ_ cÊÜ ÒjkÞ cÞVÞ=çÒe ÒdÐN Ò]B\úmÞ Ð Í̀\c Ë̀SÐ `Òe 
aÐmÔ`ÍjÐ] Òja_ LeÞ LcàLràÐcÐÒ_ j®Þf_Ñ Òl[Í `eÞ]hà_ LeÞaÐ `ÐBÜ NÒm Ð c&Ê cÐ' J cÊÜ yÐ_Ñ¯ cÐ'cÐ_* jÒ= 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* AjÞaÐ jÕ`LàÒe LÞRÞ AÒmÐQ_Ð LeÊ\úmÊ Ð cÊÜ ]Ðc_ÒdÐXÞ cÐ'cÐ_*Ê LkmÞ [ÊÒccÐÒ_ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê kÞmçV`ç 
D`eLÊ Ò_aÐ`ÐBÜ ÒdÐS_Ð `ÍªÊ[ LÒm bm kÊ@«Ð _ÐkÞÜ LÞ ? jcÒª @_ÊLËf c[ `ÍLÐh LÒm Ð  ÒjÒ[ÒaÒf HLÐcÍ 
jÐejé[ jÕOe jÒ«Ði bÐB ÒjkÞ aÐV Ò]B dÐD\úÒm Ð cÊÜ [Ð*Ê LkÞmÞ, ""bÐB A`Z cÞVÞ=çÒe `LÐ«Ê Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe 
Òd`eÞ ]Ðc_ÒdÐXÞe kÞmçV`ç D`eLÊ dÐB ÒjkÞWÐÒe  b¦cÐ_* @bÔ\à_Ð NÍkZ LeÞÒa Ð'' Òj LkÞÒm,  ""MÊaç bm 
Òka Ð A`ZcÐÒ_ ckÞfÐ jÕO [e$eÊ kÞmçV`ç D`Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê @bÔ\à_Ð LeÞÒa ÒaÐmÞ ÒNÐVÞH ]eMÐª ÒLtÍLÊ 
]Þ@«Ê Ð jcÒª mÐNÞ `XÞÒm _Þ¾¯  ÒkÐBdÞa Ð''  
 

cÊÜ ]Ðc_ÒdÐXÞ cÐ'cÐ_*Ê cÐ^Ôc LeÞ ÒNÐVÞH ]eMÐª ÒmMúmÞ Ð ]Ðc_ÒdÐXÞ hÐMÐjÕO jbÐ`[Þ*  cÐ^ÔcÒe 
]eMÐª ÒLtÍLÊ NmÐ ÒaÐmÞ SÐZÞmÞ Ð LÞ«Ê ÒLtÍÒe ÒjkÞ ]eMÐªVÞ c&Êe ÒkmÐ _ÐkÞÜ Ð ÒcÐ c_Òe ÒNÐVÞH ]ÊÓM ekÞNmÐ 
H\ú`ÐBÜ Òd, `ÍLó[ÞÒ`ÍcÑ WÐLÊe `ÐkÐX-`aà[ ÒOeÐ kÞmçV`ç D`eLÊ b¦ `eÞÒa½Þ[ ÒkÐBdÐB\úÒm akÊ[ MÊjÞ 
ÒkÐB\ÐÒ« Ð HB AhÐ LeÞaÐVÐ L'Z ÒcÐe @_ÊQÞ[ç \úmÐ LÞ ? LÐkÞÜLÞ Ò[Òa hÍÑhÍÑWÐLÊe [ÐLÊ LÐdàÔLÐeÑ LÒm_ÐkÞÜ ? 
jÐ^L @ayÐÒe cÒjßÐeÑ a]ÍÞ_ÐeÐ¯Z `\Òe Òj ÒNßÐeÑcÐ'* AhÍcLÊ 2 \e dÐBR«Þ Ð ÒdÐNÑNÊeÊ ÒMÐSÊ\úaÐ ÒaÒf 
ÒLÐVÐ eÐSÔe `ÐkÐX `aà[ ÒOeÐ @qfÒe `\keÐ ÒkÐB lÊ^Ð[óiÐÒe LÐ[e ÒkD\úaÐ @ayÐÒe ÒdÐNÞ_Ñ* jkÐ¯[Ð 
mÐb LeÞ\úÒm Ð `ÊZÞ `hàÊeÐc [Ñ\àÒe [Ð* heÑe @jÊy \úaÐ @ayÐÒe j=ÑcÐÒ_ [Ð*Ê RÐXÞ mÊQÞ QÐmÞNmÐ `Òe 
`ÐkÐXÞA A]ÞaÐjÑcÐ_* jkÐ¯[ÐÒe LÞRÞ]Þ_ ÒjcÐ_* aªÞÒe LÐfdÐ`_ LeÞ\úÒm Ð `ÐkÐX-`aà[Òe `ÍÐLó[ÞL ]óhÔ 
]hà_ LeÞ, ÒjkÞ jc¯Òe ]ÞÒ_ aÊmÊaÊmÊ `\keÐ ÒkÐB aólÒLÐVeÒe eÐ[ÍÞdÐ`_ LeÊ\úaÐÒaÒf ÒdÐNÑNÊeÊ jÊÒceÊ]Ðj*  
jÐlÐ[ mÐb LeÞ\úÒm J ÒjkÞ `ÐkÐX NÊ>ÐÒe 3 cÐj ekÞ ÒdÐNhÞlÐ c^Ô LeÞ\úÒm Ð _ÞaàÞLÁ jcÐ^ÞÒe jÞw ÒkÐB c^Ô 
LÐhÑÒe cÐ'@_ð`ËÀàÐ* Ò`ÍeZÐÒe @`ËÀàÒaÐ^ SÐNeZ ÒkaÐeÊ `ÊZÞ \Òe ÒNßÐeÑcÐ'* AhÍcLÊ bÐahÞlÐ LeÞaÐ cÐ_jÒe 
dÐB\úÒm Ð ÒjkÞ _ÞaÞX a_bËcÞ @«eÐfÒe ÒNßÐeÑcÐ' A`ZÐe ÒdÐNaÞbË[Þ afÒe ÒdDÜ A¾dàÔ ecÔ ctÞe jó½Þ LeÞ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ÒjkÞ ctÞeÒe @bÔ\à_Ð LeÞ\úÒm jcÒª [ÐkÐ @aN[ @R«Þ Ð `ÊZÞ NÐÒeÐkÞmç ÒdÐNÐhÍcÒe aÐDÜh cqÐ 
D`Òe ckÐbÐac¯Ñ* jÒ=  ÒdDÜ mÑfÐ LeÞ\úÒm, [ÐkÐ @aÞjêeZÑ¯ mÑfÐaÞfÐj \úmÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe* SÑa_Òe Ð cÊÜ 
QÐkÞÜ\úmÞ ÒjkÞ`eÞ HL `ÍÐLó[ÞL `eÞÒahÒe j=Ñ, ÒjaL, `Ðhéà]cÐ_* NkZÒe mÑfÐc¯ LÞRÞ mÑfÐ LeÞ\ÐÒ« Ð 
hÞiÔb¦cÐÒ_ ^_Ô kÊ@Ò« J Òj yÐ_ c^Ô ^_Ô ÒkÐBdÐ'«Ð, _Þ[ÔÒmÐLe _Þ[Ô`ÊeÊi*e `Ë[ `]^ËfÞ alÒe ^ÐeZ 
LeÞ Ð  

cÊÜ @^c AhÍÞ[ÐVÞH LÞ`eÞ aÐ @_ÊcÐ_ LeÞ `ÐeÞ\Ð«Þ, mÑfÐc¯ bÞ[Òe bÞ[Òe HÒ[ mÑfÐej AjéÐ]_ LeÞR«Þ 
J j=Ñ, ÒjaL, `Ðhéà]cÐ_*Ê LeÐBR«Þ ÒaÐmÞ Ð N[aià AÒceÞLÐ b¦ j®Þf_ÑÒe ÒdÒk[Ê jÒ«Ði ckÐ«Þ bÐB 
ÒdÐNÒ]B HWÞLÐe cÒ_Ðec `ÍÐLó[ÞL `eÞÒah c^ÔÒe b¦ bNaÐ_* mÑfÐaÞfÐj jéQlÊÒe ]hà_ LeÞ dÐB\úÒm, Òj 
_Þ¾¯ ]Ðc_ÒdÐXÞ kÞmçV`ç L\Ð c_eÊ `ÐÒjÐeÞ Ò]aÐVÐ jéÐbÐaÞL Ð LÐeZ hÞiÔb¦*  NkZÒe 2 OÃÐ LVÐBaÐ AD 
kÞmçV`çWÐeÊ jkjÍ NÊÒZ @^úL ÒNÐVÞH cÒ_Ðs `eÞÒahÒe 1 j©Ðk @ayÐ_ LeÞ j=Ñ, ÒjaL, `Ðhéà], AhÍÞ[, LcàÑ, 
jÐ^ÐeZ ]hàLcÐ_* NkZÒe b¦ j®Þf_Ñ bfÞ [Ð* `ÍÐZ Í̀Þ̄  @_ÊºÐ_VÞLÊ LÐdàÔLÐeÑ LeÐBaÐ L'Z HLÐ L\Ð ? 
AMÞÒe _ Ò]MÞÒm ÒLkÞ ÒLÒa ÒkÒm ÒdÒ[ aÊTÐBÒm c^Ô @_ÔcÐ_*Ê Í̀Ló[ ]óhÔVÐ @_Êba LeÐB `ÐeÞa_ÐkÞÜ Ð 
ÒcÐe cÒ_ ÒkmÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞÒS kÞÜ H SÐNÐVÞ _ÞeË`Z LeÞ HWÐÒe b¦cÐ_*Ê Ò`ÍeZÐ Ò]BR«Þ b¦ j®Þf_Ñ 
LeÐBaÐ `ÐBÜ Ð a_NÞeÞ `eÞÒa½Þ[ _Þbó[LÊ& LÊVÑeÒe AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe  b¦ j®Þf_Ñ  N[ 3 aià ^eÞ 
HkÞWÐÒe @_ÊºÞ[ ÒkÐB AjÊ@RÞ SÐZÞ HWÐLÐe HL_Þº b¦, ÒjaL, LcàÑ cÐ' J bÐBcÐ_*Ê ÒcÐe @«ee @«e[c 
`ÍÒ]heÊ aÐkÐeÊ\úaÐ Ló[s[Ð J ^_ÔaÐ] @`àZ LeÞaÐ jÒ= jÒ= `ÍÐZ`ÍÞ¯ ]¯Ðc¯ hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐS* hÍÑQeZÒe 
_ÞÒa]_ LeÞ LÞRÞ @«eÒe mÊQÞ ekÞ\úaÐ bÐaLÊ ÒMÐmÞ Ò]aÐ`ÐBÜ Ò`ÍeZÐ c^Ô @_Êba LeÊRÞ Ð d]Þ H\úÒe ÒcÐe Naà 
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@bÞcÐ_ `ÍLÐh `ÐD\úaÐe b¦ LÞcéÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe @_Êba LeÞÒa, Ò[Òa c^Ô cÊÜ jkS bÐaÒe aÔ¦ LeÊRÞ H Naà 
@bÞcÐ_ ÒjB hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê Ò_B [ ? jcÒª ÒcÐÒ[ j]¯ kó]¯Òe _Þ¾¯ lcÐ LeÞÒ]Òa ÒaÐmÞ ]óY AhÐ J aÞhéÐj 
c_Òe Ò`ÐiZ LeÞ c_L\Ð ÒMÐmÞ SZÐDRÞ Ð 
  

cÊÜ ÒdÒ[ÒaÒf 1997 cjÞkÐ _Òbcée cÐjÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* Ò Í̀eZÐ @_Ð\ bÐB* cÐ^ÔcÒe `ÐB ỀZÞ 
kó]¯Òe @Ò_L AhÐ Ò`ÐiZ LeÞ HWÐLÊ AjÞ\úmÞ J bÐaÞ\úmÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e  ckÐ_ç SN[kÞ[Le LcàdsÒe cÊÜ M¨ÞH 
jcÞ^ cÐ[Í ÒkÐB `ÐeÞÒm A`ZÐLÊ Ló[Ló[Ô cÒ_ LeÞaÞ, cÐ[Í ÒcÐ AhÐ AhÐÒe cÞfÐB dÐD\úaÐ jc¯Òe sÐ_bÐB 
ÒcÐÒ[ [Ð* "cÞ_ÞA`mÞjç' OeLÊ XÐLÞÒm Ð 1998 cjÞkÐ H`ÍÞmç 5 [ÐeÞM eaÞaÐe eÐc_acÑ [Þ\ÞÒe AÒc 3 SZ 
`eÞQ¯ `[Í ^ÐeÑ jÕOÒjaÑ [Ð* OÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ËSÐ LeÞ\úmÊ, MÐmÞ aÞNÍkLÊ ajÐB Ð LÐeZ `Ð]Ðj_ _ \úmÐ Ð cÊÜ 
ÒjÒ[ÒaÒf Í̀bÊ*Ê ALÊf kó]¯Òe SZÐB\úmÞ, ""[Êc `Ð] [ aÍkêÐ, aÞ»Ê J hÞa*Ê c^Ô ÒNÐQe _ÊÒkÜ, AÒc RÐe Ò]MÞaÊ 
LÞ`eÞ ? [\Ð`Þ ÒcÐ _¯_e jcª @höä YÐfÞ [Êce @]óhÔ `Ð] Ò^ÐBÒ]BRÞ Ð c_e bÐa-LÊjÊcÒe cÐfÐVÞH NÊxÞ [Êc 
NfÐÒe `ÞuÐB Ò]BRÞ Ð ÒcÐ @«ee hÍwÐLÊ Ò_ßÒa]Ô eËÒ` aÐYÞ Ò]BRÞ Ð Òk   @«dàÔÐcÑ bÐaNÍÐkÑ WÐLÊe, [ÊÒc j]¯ 
cÐ_jÒe Ace H `ËSÐ NÍkZ Le Ð [Þ_Þ SZ ÒkÒm jÕO kÊH ÒaÐmÞ [ÊÒc LkÞR Ð ASÞ AÒc 3 SZ HL c_ HL`ÍÐZ 
ÒkÐB [ÊcLÊ AaÐk_ LeÊRÊ, H `ËSÐ Òd`eÞ at _ Òka ÒjkÞ aÔayÐ [ÊÒc LeÞa Ð cÊÜ Òd AÒceÞLÐ Ò]MÞaÐ `ÐBÜ 
AjÞ_ÐkÞÜ, ÒLkÞ _ SÐZÞÒm [ÊÒc [ SÐZÞR WÐLÊe Ð cÊÜ AjÞRÞ AÒceÞLÐÒe [ÊcLÊ Ò]MÞaÐ `ÐBÜ Ð [ÊÒc [ aÞhéNÊeÊ, H 
aÞhéeÊ L'Z AÒceÞLÐ aÐ] dÞa LÞ ? ÒLÒa _ÊÒkÜ Ð'' 
 

ÒjkÞ]Þ_ D`eÒafÐ cÊÜ ÒcÐ TÞ@ Oe LÐ_çjÐjçLÊ Ò$eÞ AjÞ\ÞmÞ Ð cÊÜ TÞ@ OÒe ÒNÐVÞH `âÐ½ÞLç ÒQ¯ÐeÒe 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* Aj_ LeÞ `ËSÐLÒe, `Ð]ÊLÐ cÊÜ jÐ=Òe AZÞ\úmÞ Ð QeÒZÐ]L `ÍjÐ] Ò_B aÊmÞaÐ aÐkÐ_ÐÒe aól NÊfê 
`lÑcÐ_*Ê @`àZ LeÞÒ]B ÒjcÐ_*Ê `ÍbÊ* ckÐ_Ðc hÊZÐB LÒk, ""[ÊÒccÐÒ_ b¦ ÒkÐB eË` `eÞNÍk LeÞ aÞhéNÊeÊ*Ê 
AaÐk_ Le Ð Òj AjÞaÐLÊ `ÍªÊ[ ÒkÒmZÞ Ð'' cÊÜ jaÊ]Þ_ ÒdDÜWÐLÊ dÐD\úmÞ ÒcÐ jÐcðÐÒe dÑhÊMÍÑ½* NÑSàÐe `R`ÐM 
LÐx Ð ÒjB LÐxÒe  3VÞ LÍjç QÞkð ÒRÐVeÊ aX LÍcÒe Ð dÑhÊ*Ê SZÐBmÞ, ""Òk `ec Ò Í̀cc¯ ! [ÊÒc [ aw SÑaLÊ 
DwÐe LeÞaÐ `ÐBÜ  @a[ÑÀà ÒkÐB ÒLÒ[ ]ÊÓM L½LÊ _ÞS heÑeÒe aeZ LeÞ@R Ð cÊÜ ASÞ [ÊcLÊ @«ee `ÍÐ\à_Ð 
_ÞÒa]_ LeÊRÞ [ÊÒc c^Ô aÞhéNÊeÊ*Ê AaÐk_ LeÞaÐ `ÐBÜ [Êc jcª b¦cÐ_* kó]¯Òe Ò Í̀eZÐ eËÒ` $ÊVÞDW Ð'' 
 

ÒjÒ[ÒaÒf hÑ[]Þ_ \úmÐ Ð `XÞANÊXÞLÒe ae$ `XÞ ÒNÐVÞH ^fÐ Q]e aÞRÐÒkÐB\úaÐe bÍc jó½Þ LeÊ\úmÐ Ð 
ÒcÐ cÐ_j-Ò_[ÍÒe ÒjÒ[ÒaÒf bÐjÞDÒW b¦ j®Þf_Ñ `XÞAe ]óhÔ Ð b¦bNaÐ_* A_tc¯ mÑfÐaÞfÐj Ð ÒjB 2 
cÐj cÊÜ dÊAÒX dÐBRÞ ckÐ_Ðc ""S¯NÊeÊ'' c§LÊ aÊZÞ aÊZÞ dÐBRÞ Ð  _Ðc _ÐcÑ @Òb] Ð b¦ÞLÊ cÐ^Ôc LeÞ b¦ bNaÐ_ 
c^Ô @Òb] Ð Ò[Òa HWÐÒe `ÍbÊ _Þ¾Þ[bÐÒa @R«Þ, ÒLaf `ÍLV ÒkÐB _ÐkÐ«Þ Ð [Ð*Ê AaÐk_ LÒm _Þ¾¯ Í̀LV 
ÒkÒa Ð Í̀LV ÒkÒm c^Ô Ð dÐkÐ jé̀ ðÒe \úmÐ [ÐkÐ ASÞ j[ ÒkÐBRÞ Ð 10 aià [fe jÕLÁ ASÞ Òj $fa[Ñ 
LeÐDR«Þ, HWÐÒe b¦ j®Þf_Ñ cÐ^ÔcÒe Ð 
 

N[ 2008 aiàÒe  ÒcÐe AÒceÞLÐ AjÞaÐe ÒLßÐZjÞ Òaßi¯ÞL LÐeZ _ \úmÐ Ð `Í[Þ\e cÊÜ ÒLaf Òaßi¯ÞL 
LÐeZLÊ cÐ^Ôc LeÞ AÒceÞLÐ AjÞRÞ Ð ÒcÐ c_Òe AÒceÞLÐ Ò]MÞúaÐe ÒmÐb _ \úmÐ Ð Òj\ú`ÐBÜ TÞ@ ÒdÒ[ÒaÒf 
`Í\Òc `ÍªÐa Ò]mÐ cÊÜ c_Ð LeÞÒ]B\úmÞ Ð @_Ð\bÐB H L\Ð hÊZÞ MÊaç eÐNÞÒm Ð LkÞÒm Ace b¦cÐ_*Ê ÒjWÐÒe 
HL[ÍÞ[ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e LÞRÞ ÒjaÐÒe mNÐB\Ð«, LÐkÞÜLÞ c_Ð Lm Ð HkÐ ÒaÐÒ^ `ÍbÊ* Ò`ÍeZÐ \úmÐ Ð cÊÜ `ÊZÞ TÞ@LÊ 
LkÞmÞ, ""cÊÜ AjÞaÞ [Êc `ÐMLÊ'' J AjÞmÞ c^Ô Ð ÒjB `eWÐeÊ ÒdÒ[ÒaÒf TÞ@ J cÞVÊ (ÒSÐBÜ) ÒcÐÒ[ XÐL«Þ cÊÜ AD 
ÒLÒa c_Ð LeÞ _ÐkÞÜ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê  SZÐB]ÞH, [Êce LÞRÞ LÐcÒe mÐNÞaÞ d]Þ _Þ@ Ð LÐcÒe `Í[Þ\e mNÐBR«Þ c^Ô Ð 
2002Òe `Í\c j®Þf_Ñ cÞ_ÞA`mÞjçLÊ Òj Ò_B\úÒm J 2004Òe [ó[Ñ¯ j®Þf_Ñ jÐÒmàÐVLÊ Ò_B\úÒm Ð 2009Òe 
ÒdÒk[Ê ÒcÐe j®Þf_Ñ dÞaÐe _ \úmÐ, ÒcÐÒ[ Ò]ÒatÍbÐB* cÐ^ÔcÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe Ò`ÍeZÐ Ò]Òm, ""jc¯ _½ 
LeÞÒa_Þ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* jÕNÑ[ ÒmMÐÒe c_ mNÐBÒa Ð'' c_ mNÐB\úmÞ c^Ô Ð H\e TÞ@ J cÞVÊ cÐnà cÐjÒe 
dÐB\úÒm, ÒdÒk[Ê ÒcÐe AjÞaÐe ÒLßÐZjÞ LÐeZ _ \úmÐ jÕjÐe ]ÞNeÊ Ð `ÊZÞ `ÍªÐa AjÞaÐeÊ `ÍbÊ*Ê SZÐBmÞ c_e 
ÒNÐ`_ L\Ð, [Êce LÞRÞ ÒjaÐÒe mÐNÞaÞ d]Þ _Þ@ Ð H\e _ÑfÐQf jÐejé[ ckÞfÐ jÕOe D`jbÐÒ_[ÍÑ aÞ»Ê`ÍÞ¯Ð cÐ' 
LkÞÒm, ""cÐ' hÍÑhÍÑWÐLÊe*  aÞi¯ dÐkÐ c_LÊ AjÞa ÒmMúdÞa Ð jc¯ _½ LeÞa_Þ Ð'' [Ð* bÞ[e Ò]B hÍÑhÍÑWÐLÊe*e 
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Ò`ÍeZÐ ak_ LeÞ HWÐLÊ AjÞmÞ Ð jc¯LÊ `ÍbÊ* LÐcÒe mNÐDRÞ c^Ô Ð LÞ«Ê j®Þf_Ñ ]hà_e AhÐ c_Òe _ \úmÐ Ð 
LÐeZ TÞ@ J cÞVÊ H`dàÔ« b¦ j®Þf_Ñe A_tLÊ @_Êba LeÞ_ÐkÐÜ«Þ Ð d]Þ LeÞ\ÐÒ«, cÊÜ _\úmÐÒaÒf c^Ô j®Þf_ÑLÊ 
dÐD\ÐÒ« Ð ÒcÐÒ[ mÐÒN, ÒcÐÒ[ MÊjÞ LeÞaÐLÊ ÒjcÐÒ_ ÒcÐÒ[ Ò_B j®Þf_Ñ dÐDR«Þ, HkÐ aÞ ÒNÐVÞH ÒjaÐ Ð ÒcÐÒ[ 
LÞ«Ê cÐXÞ `XÞmÐ `eÞ mÐÒN, [Ð* c_ ÒdÒk[Ê `ËeÐ`ËeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* AXLÊ YfÞ `ÐeÞ_ÐkÞÜ Ð `ÊZÞ TÞ@ Oe, LÐ_çjÐjçeÊ 
j®Þf_Ñ Òl[Í akÊ[ ]Ëe - `ÍÐ¯ 1500 LÞÒmÐcÞVe, 17-18 OÃÐ XÍÐBbÞÕ Ð [\Ð`Þ H\e TÞ@ J cÞVÊ ÒcÐÒ[ J 
`ÞmÐcÐ_*Ê Ò_B j®Þf_Ñ AjÞÒm Ð  
 

j®Þf_Ñ Òl[ÍLÊ AjÞ cÊÜ @_Êba LmÞ 2VÞ LÐeZ Ò_B ÒcÐÒ[ j®Þf_Ñ Òl[ÍLÊ @ZÐdÐBRÞ TÞ@ cÞVÊLÊ Ò Í̀eZÐ 
Ò]B Ð `Í\c LÐeZ ÒkmÐ cÊÜ Òd ]Ðc_ÒdÐXÞ kÞmçV`ç D`eLÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe dÐB`ÐeÞÒm_Þ ÒaÐmÞ c_ ]ÊÓM LeÞ\úmÞ Ð 
hÍÑhÍÑWÐLÊe ÒcÐÒ[ `Í[Ôl bÐÒa Ò]MÐB Ò]aÐLÊ QÐkÞÜ\úÒm AÒceÞLÐe HkÞ j®Þf_Ñ Òl[Í ]Ðc_ÒdÐXÞe kÞmçV ç̀WÐeÊ  
akÊ NÊZÒe @^úL kó]¯NÍÐkÑ `ÍÐLó[ÞL ]óhÔÒe `eÞ`ËÀà J ÒjkÞWÐÒe b¦cÐ_* NkZÒe LÞRÞ]Þ_ LVÐB Òj @`Ðe 
A_t mÑfÐ AjéÐ]_ LeÊR«Þ J LeÐDR«Þ c^Ô Ð ÒcÐÒ[ [ @_Êba ÒkmÐ HkÐ cÒjßÐeÑe _Þbó[ LÊ& LÊVÑe; ÒdDÜWÐÒe  
ckÐbÐac¯Ñ ÒNßÐeÑ cÐ' hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê baÔ @bÔ\à_Ð SZÐB\úÒm Ð ]éÞ[Ñ¯ LÐeZ ÒkmÐ, 1997-98Òe cÊÜ `ÍbÊ 
dÑhÊMÍÑ½*Ê ÒdDÜ `ÍÐ\à_Ð SZÐB\úmÞ Òd aÞhéNÊeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê AÒc jcÒª cÞhÞ AaÐk_ LeÞaÐ, Òj HkÞ AÒceÞLÐ 
cÐVÞÒe jéjéeË`Òe AjÞ aÞeÐScÐ_ Le«Ê ÒaÐmÞ Ð `ÍbÊ dÑhÊMÍÑ½ c^Ô ÒcÐe Í̀Ð\à_Ð NÍkZ LeÞR«Þ Ð HkÞ aÞhéÐjÒe 
ÒcÐÒ[ @_Ề ÍÐZÞ[ LeÐBaÐ `ÐBÜ [Ð*e c^Ô kÐ[ @RÞ ÒcÐe j®Þf_Ñ ÒdÐNÒ]aÐ LÐeZÒe Ð LÐkÞÜLÞ _Ð ÒdDÜ SÐNÐVÞÒe 
N[ 3 aià ^eÞ j®Þf_Ñ ÒkÐB AjÊRÞ ÒjBVÐ MÍÑ½^càÑ bÐBcÐ_*e `ËSÐ D`Ðj_Ð `ÑW, Ac b¦cÐ_*WÐeÊ cÊÜ HL\Ð 
hÊZÞmÞ Ð ÒjkÞ D`Ðj_Ð D`mÒlÔ ÒLÒ[NÊXÞH Oe c^Ô ÒjWÐÒe _ÞcÞà[ ÒkÐBRÞ Ð b¦cÐÒ_  AjÞ LÞRÞ]Þ_ ÒjWÐÒe 
ekÞÒa J ÒLaf ^cà[rée AÒmÐQ_Ð, D`Ðj_Ð A]Þ LeÞÒa Ð `ÊZÞ _ÞS _ÞS OejÕjÐeLÊ Ò$eÞdÞÒa Ð  
 

hÑ[]ÞÒ_ ÒjkÞ SÐNÐÒe ÒLkÞ ek«Þ _ÐkÞÜ ÒaÐmÞ hÊZÞmÞ Ð ÒdDÜWÐÒe Ace j®Þf_Ñ ÒkD\úmÐ ÒjWÐÒe ÒLÒ[ÐVÞ 
AmcÞeÐÒe ÒjcÐ_* ^càNÍx c^Ô jÕelÞ[ ÒkÐB ekÞ\úaÐe cÊÜ Ò]MÞmÞ Ð AÒc ÒdDÜ OeVÞ bXÐ jË[ÍÒe `ÐB\úmÊ 
ÒjWÐÒe dÑhÊMÍÑ½*e 2VÞ aÞbÞ_ð b=Ñe aÞNÍk c^Ô \úmÐ Ð ÒNÐVÞH LÐxÒe BÕeÐSÞÒe ÒmMÐ\úmÐ Ò`Íc, aÞhéÐj, AhÐ Ð 
`ËeÐ ÒNÐVÞH LÐx bràÞ ÒkÐB\úmÐ HkÞ ÒmMÐÒe Ð dÑhÊ*e aÞNÍkLÊ cÊÜ LÞRÞ jc¯ _ÞeÑlZ LeÞ ÒcÐe @_Êba ÒkmÐ - 
jÐaàÒbßÐc NÊeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞNcÐ_t jejé[ÑÒ]a Ò]h-SÐ[Þ-^càe jÑcÐ V`Þ ASÞ HL MÍÑ½ÞÞ¯Ð_akÊf Ò]h jÊ]Ëe 
AÒceÞLÐÒe c^Ô Ë̀SÐ `ÐDR«Þ, [ÐkÐ ỀZÞ HL NÑSàÐOÒe j®Þf_Ñ Òl[Í Í̀ªÊ[ LeÞ ! Ð ÒLaf AhÐ, aÞhéÐj J Ò Í̀c 
]éÐeÐ HkÐ jc÷a ÒkÐB `ÐeÞRÞ Ð AÒceÞLÐe Òd ÒLßÐZjÞ yÐ_Òe c^Ô hÍÑhÍÑWÐLÊe `ËSÐ `ÐDR«Þ J `ÐBÒa c^Ô Ð LÞ«Ê 
aÞhéNÊeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe Òd AÒceÞLÐÒe HkÞ NÑSàÐOÒe HkÞbÐaÒe `ËSÐ `ÐBÒa, [ÐkÐ HkÞ j®Þf_Ñ Òl[ÍLÊ _ AjÞ\ÞÒm cÊÜ 
LÞ`eÞ @_Êba LeÞ\Ð«Þ! Aeaià  kÊH[ hÍÑhÍÑWÐLÊe* j®Þf_Ñ @_Ô ÒLDÜWÐÒe Òka Ð [ÐkÐ ÒkÒm  cÊÜ H ]óhÔ Ò]Mú 
`ÐeÞ _ \Ð«Þ Ð HkÞ @_Êba bÞ[Òe cÊÜ bÐa aÞÒbÐe ÒkÐB `XÞmÞ Ð ÒdÒ[ bÐaÞÒkmÞ Ló[s[Ðe @höä ÒjÒ[ ÒcÐ _¯_eÊ 
TeÞaÐLÊ mÐNÞmÐ Ð j[Òe Ac bÞ[Òe jÞ_Ð ^càaÞÒeÐ^ bÐa_Ð ekÞRÞ, D`e ªeÒe [ jaÊ HL Ð d]Þ dÑhÊ [Ð* 
@_ÊNÐcÑcÐ_*Ê  Ò`ÍeZÐ Ò]B _ \ÐÒ« ÒjcÐÒ_ LZ [Ð* D`Ðj_ÐyfÑLÊ Ac D`Ðj_Ð `ÐBÜ Ò]B\ÐÒ« LÞ ? Ac 
WÐLÊe d]Þ Ò`ÍeZÐ Ò]B _ \ÐÒ« AÒc aÞ L'Z [Ð* D`Ðj_ÐyfÑLÊ Ac D`Ðj_ÐyfÑ eËÒ` NÍkZ LeÞ\ÐÒ« LÞ? 
`ËSÐÒe ajÞaÐe LcéfVÞH c^Ô @_ÔLÊ aÔakÐe LeÞaÐ`ÐBÜ Ò]aÐ ÒdDÜWÞ c_Ð Ð HjaÊ QÞ«ÐÒe HÒ[ c³ÞNmÞ Òd ÒcÐe 
jÐ^L LaÞ*e ÒjkÞ `ÍÐ\à_ÐVÞe 2 ^ÐXÞ c_ bÞ[eÊ L¶ Ò]B aÐkÐeÞ `XÞmÐ - ""LÞ bÐiÐÒe Ló[s[Ð SZÐBaÞ ÒcÐe, 
jkÒS cÊÜ _ÞeÞcÐMú @sÐ_ cÐ[e Ð'' 
 

akÊ[ A_tÒe 2 ]Þ_ LVÞNmÐ Ð AÒceÞLÐe b¦c¨fÑ*Ê @«ee Ló[s[Ð beÐ ^_ÔaÐ] @`àZ LeÊRÞ H\ú`ÐBÜ 
Òd ÒjcÐÒ_ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e c_ aÊTÞ ÒjaÐ [[ç`e @R«Þ Ð `Í[ÞVÞ LÐdàÔLÍcÒe ÒjcÐ_* HL_Þº Ò`Íc`ÍÑ[Þ bÐa 
`eÞmlÞ[ ÒkÐB`ÐeÊRÞ Ð cÐ'cÐ_*Ê ÒcÐe @«ebeÐ jÒjðk hÊÒboÐ sÐ`_ LeÊRÞ Ð ÒjcÐÒ_ ÒNÐVÞH LÞRÞ _ \úaÐ SÐNÐLÊ 
MmÞWÐeÊ MXÞLÐ `dàÔ« L'Z ÒmÐXÐ cÒ_ `LÐB jÕNÍk LeÞ AZÞ ÒeÐÒiBe jcª ]Ð¯Þ[é [ÊmÐB `ÐeÊR«Þ Ð cÊÜ bÊ¦ 
ÒbÐNÑ Ð Aj_ ctÞeWÐeÊ ]ËeÒe j®Þf_Ñ ÒkÒm LÞ`eÞ jaÊ ]ÍaÔ Ò_aÐLÊ `ÒX J ÒjWÐÒe jSÐB eMÞaÐLÊ `ÒX, ỀZÞ 
j®Þf_Ñ ÒhiÒe Aj_ ctÞeÒe AZÞ jSÐXÞ eMÐdÐH [ÐkÐ ÒcÐe @Ò= mÞbÐBaÐ L\Ð Ð ÒcÐÒ[ LÞH `QÐeÞÒm cÊÜ LkÞaÞ, 
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""AÒceÞLÐ j®Þf_Ñ h[LXÐ hÒk WÞLç eË̀  `eÞNÍk LeÞ̀ ÐeÞRÞ b¦cÐ_* _ÞºÐ, hÍwÐ, _Þbàe[Ð J AcúaÞhéÐj afeÊ Ð 
bÐac¯ `ÍbÊ* `ÍÐZÒe `ÍÐZ cÞhÐB Ò]B`ÐeÞÒm AD @bÐa AjÞ`ÐÒe LÞ? HkÐ kÞÜ [Ð'e D]ÐkeZ Ð'' j®Þf_Ñe [ó[Ñ¯ 
]Þ_ bÐaaÞ_Þc¯ LÐdàÔLÍc \úmÐ Ð cÐ[Í TÞ@ J cÞVÊ*e ÒdÒk[Ê RÊVÞ _ \úmÐ HaÕ AcLÊ 17-18 OÃÐ XÍÐBbÞÕ LeÞ OeLÊ 
Ò$eÞaÐe \ÞmÐ, Ò[ZÊ AÒc Ae[Þ ]hà_ `Òe Ò$eÞ AjÞmÊ Ð  
                                                                      hÍÑhÍÑWÐLÊe hÍÑQeZÐhÍÞ[Ð  

        LÐq_aÐfÐ ]Ðh cÐ' 
                                                                       HLÐcÍ jÐejé[ ckÞfÐ jÕO 

AhÐ J AyÐ 
`aà`aàÐZÑ, Ò]aÒ]aÑ*Ê `ËSÐ `ÍÐ\à_Ð Ac jcÐSÒe akÊ ]Þ_eÊ `Ðf_ ÒkÐBAjÊRÞ Ð LÐeZ SÐZÞaÐ `ËaàeÊ cÐ' 

aÐ`Ð* hÞlÐ ]éÐeÐ J jÐkÞ`XÞhÐÒe Ò]MÞaÐ ]éÐeÐ, cÊÜ H jaÊ LeÞaÐ DQÞ[ç ÒaÐmÞ ÒcÐe ^ÐeZÐ ÒkÐB\ÞmÐ Ð jaÊ `ËSÐ 
`ÍÐ\à_Ðe LÞRÞ ck[ç DÒ~hÔ \ÞÒm c^Ô AÒc Òj jaÊ `ÍÐ¯ _ÞSe J `eÞS_*e LmÔÐZ _ÞcÞr D~Þ½ LeÞ\ÐD Ð `ËSÐ 
cÐ_jÞL B[ÔÐ]Þ LÒm c_²Ðc_Ð `ËÀà ÒkaÐe L\Ð ÒmÐLcÐ_*WÐeÊ J LÞcé]«Ñ ALÐeÒe hÊZÞaÐLÊ cÞÒf Ð 
NÍÐcÒ]aÑ*WÐeÊ Aec÷ LeÞ hÍÑÒl[Í `dàÔ« c_²Ðc_Ð Ë̀eZ LeÞaÐ _ÞcÞr aÞbÞ_ð Í̀LÐe aÞ^Þ J D`Ð¯cÐ_ ekÞRÞ Ð LÞ«Ê 
`ÍLó[ L\Ð SÐZÞaÐ J aÊTÞaÐ `ËaàeÊ aÐmÔ Q`f[ÐÒe H jaÊ L\Ð ÒcÐ c_ bÞ[Òe HL aÞLó[ eË` ^ÐeZ LeÞjÐeÞ\ÞmÐ 
Òd Ò]aÒ]aÑ*Ê `ËSÐ, `ÍÐ\à_Ð, AeÐ^_Ðe @\à aÞi¯ aªÊ bÞlÐ LeÞaÐ Ð ²ÊmÒe `YÞaÐ jc¯Òe LÞRÞ SÞ_Þi kSÞNÒm cÐ' 
aÊYÑ WÐLÊeÐZÑ* `ÐMÒe ÒbÐN _ÞÒa]_e cÐ_jÞL LeÞ ÒLÒ[\e j$f ÒkÐBRÞ Ð 

 

hÍÑhÍÑWÐLÊe* AhÍÞ[ ÒkaÐ `Òe H ^ÐeZÐÒe aÞÒhi LÞRÞ `eÞarà_ ÒkÐB _ \ÞmÐ Ð jÕO`ËSÐ, AÒmÐQ_Ð J 
jéÐ^ÔÐ¯ cÐ^ÔcÒe WÐLÊe* aÞi¯Òe LÞRÞ hÞlÐ LeÞaÐLÊ mÐNÞmÞ Ð jaÊ LÐc LeÞaÐ Ë̀aàeÊ WÐLÊe*Ê SZÐB LeÞaÐ ÒcÐ `ÐBÜ 
_ËA \ÞmÐ Ð ^ÑÒe ^ÑÒe H jaÊ @bÔÐjÒe `eÞZ[ ÒkmÐ Ð WÐLÊe* Í̀[Þ J WÐLÊe* Ë̀SÐ Í̀[Þ hÍwÐ c^Ô aYÞmÐ Ð jaÊ 
LÐc LeÞaÐ `ËaàeÊ WÐLÊe*Ê SZÐBaÐ `RÒe $f `Í[Þ AhÐ c^Ô ekÞ\ÐH, ÒkÒm ÒLÒa jÑéLÐe LÒe _ÐkÞÜ Ð  Òj 
jc¯Òe AhÐ, `ÐW`YÐe $f RXÐ AD LÞRÞ _ \ÐH Ð aX ÒkaÐ `Òe WÐLÊe* Ló`ÐeÊ jÐ^ÐeZ SÑa_ @[ÞaÐkÞ[ 
LeÞaÐÒe LÞRÞ @jÊaÞ^Ð ÒkÐB_Þ Ð WÐLÊe* `Í[Þ aÞhÐéj J [Ð* LeÊZÐ D`Òe AyÐÒe ÒLßÐZjÞ ]été _ \ÞmÐ Ð WÐLÊe* 
aÐZÑ "[Êc WÐLÊe j]çNÊeÊ, ÒLaf H[ÞLÞ aÞhÐéj \úaÐ AahÔL' D`Òe ÒcÐe c_Òe `Íhð AjÞmÐ Òd jcÐ_ L\Ð cÊÜ 
jaÊ]Þ_ hÊZÞ AjÊRÞ, jaÊ]Þ_ `YÞaÐe DÒ~hÔ L'Z ? aÞhéÐj @RÞ ÒaÐmÞ [ Ë̀SÐ ^ÔÐ_ LeÞ `ÐeÊRÞ ? aÐªaÒe SÑa_ 
S_êÒe jcjÔÐ HÒ[ @^ÞL Òd WÐLÊe* aÐZÑ AcLÊ ÒLÒ[ jÐkÐdÔ LeÊRÞ, [ÐkÐ @_ÊhÑf_ _ LÒm aÊTÞaÐ L½jÐ^Ô Ð 
AÒc @[Ô« bÐNÔaÐ_ Òd, AÒc WÐLÊe* bfÞ j]çNÊeÊ* AhÍÞ[ Ð 
 

SÑa_Òe jaÊ jc¯ jcÐ_ dÐH_ÐkÞÜ Ð HL aÞÒhi @jÊaÞ^Ðe j®ÊMÑ_ ÒkÐB jcjÔÐe jcÐ^Ð_ `ÐBÜ WÐLÊe*Ê  
SZÐBmÞ Ð akÊ]Þ_ LVÞNÒm c^Ô @ayÐÒe ÒLßÐZjÞ `eÞarà_ ÒkmÐ _ÐkÞÜ Ð `ÍÐ\à_Ð LmÞ, WÐLÊe*Ê cÊÜ ÒLÒa LÞRÞ cÐNÞ_ÐkÞÜ, 
WÐLÊe [ aÐ}ÐLÁ[eÊ, HkÐ ÒcÐe `Í\c bÞlÐ, Ò[ZÊ ÒcÐe HkÞ AhÐ _Þ¾¯ `ËeZ Òka Ð akÊ]Þ_e ct @bÔÐj, 
LÊjÕ²Ðe, c_e aÔª[Ð Òk[Ê WÐLÊe*e ÒLßÐZjÞ aÐZÑ ÒcÐ c_LÊ ÒjÒ[ÒaÒf aÊTÐB `ÐeÊ _ \ÞmÐ Ð ÒLcÞ[Þ HL j©Ðk 
bÞ[Òe jcjÔÐe jcÐ^Ð_ ÒkÐBdÐD ÒaÐmÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Ð]`]êÒe `Ê_aàÐe `ÍÐ\à_Ð LmÞ Ð jcjÔÐe jc÷ÐaÔ jcÐ^Ð_e 
QÞ«Ð LeÞaÐ jÒ= jÒ=, d]Þ _ kÊH Ò[Òa L'Z LeÐdÞa [ÐkÐe D`Ð¯ c^Ô QÞ«Ð LeÞaÐLÊ mÐNÞmÞ Ð bÊmÞ dÐD\ÞmÞ _ÞÒS 
LeÊ\ÞaÐ bÊmNÊXÞLÊ; `Í\c[Ó, _ÞSe LràaÔ _ LeÞ WÐLÊe* `ÐMÒe @aÐ«e `ÍÐ\à_Ð, ]Þé[Ñ¯Òe _ÞSe `ÍÐ\à_Ð @_ÊjÐÒe 
WÐLÊe* D`Òe _Þbàe LeÞ`ÐeÊ _ÐkÞÜ Ð  
 

`e]Þ_ jLÐfÊ QÞ«Ð LmÞ d]Þ H jcjÔÐ ÒcÐ `ÍÐe•e $f ÒkÐB\ÐH AD j−ËÀà ]Ëe _ kÊH LÞcéÐ $f ÒcÐe 
AhÐS_L _ kÊH B[ÔÐ]Þ Ð ÒcÐ jéÐ\à `ËeZ _ ÒkÒm L'Z WÐLÊe ÒcÐe _ÊkÜ«Þ ? jaÊ ]Þ_e `ÍÐ\à_Ð ""[éÒca cÐ[Ð Q 
`Þ[Ð [éÒca'' LeÞaÐe cËmÔ L'Z ? c_Òe @_Ê[Ð` AjÞmÐ, ÒdDÜ SÞ_Þi `ÐBaÐ `ÐBÜ SÑa_e HÒ[ a¯j aÞ[Þ dÐBRÞ, 
LÞRÞ AhÐ `ÐBÜ L'Z [ÐkÐ keÐB Ò]B `ÐeÞaÞ ? WÐLÊe* `ÐMÒe lcÐbÞlÐ LmÞ, `ÍÐ\à_Ð LmÞ, "`ÍbÊ Òk ! ÒcÐe LÞRÞ 
]eLÐe _ÐkÞÜ, c_Òe b¦Þ AD Ò]kÒe h¦Þ ]Þ@ Òd`eÞ _ÞSe LràaÔ jÊQÐeÊeËÒ` jÕ`Ð]_ LeÞ`ÐeÞaÞ Ð' 
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LÞRÞ ]Þ_ aÞ[Þ dÐB\ÞmÐ, @ayÐÒe ÒLßÐZjÞ `eÞarà_ OVÞ _ \ÞmÐ Ð c_e @ayÐ bm ekÊ _ \ÞmÐ, WÐLÊe* RXÐ 
AD ÒLkÞ aÞ _ \ÞÒm hÊZÞaÐ `ÐBÜ Ð hÑ[ ]Þ_, aÐkÐÒe bÐeÞ \¨Ð, -10Õ ÒjÃÞÒNÍX Ð juÔÐ `ËSÐ `Òe WÐLÊe*Ê aÞhÍÐc 
Ò]B Lcéf ÒOÐXÐB Ò]mÞ, Oe VÞÒL \¨Ð mÐNÊ\ÞmÐ Ð HkÞ jc¯Òe bÐaÊ\ÞmÞ, WÐLÊe*Ê cÊÜ WÞLç `ËSÐ LeÞ`ÐeÊ_Þ AD WÐLÊe 
ÒcÐWÐeÊ `ËSÐ NÍkZ LeÊ_ÐkÐ«ÞÞ, _ ÒkÒm Òj ÒcÐ `ÍÐ\à_Ð hÊZÞ\ÐÒ« Ð WÐLÊe* aÞRZÐ J aÞNÍkLÊ VÞÒL c_ ]ÊÓMÒe 
@_ÐB `ÍZÐc LeÞ WÐLÊe Oe at LmÞ Ð `e]Þ_ LVLeÊ cÐ' `ÐMeÊ Ò$Ð_ç AjÞmÐ Ð jaÊ\e cÐ'e `Í\c `Íhð \ÐH, cÊÜ 
ÒLcÞ[Þ @RÞ J OÒe jcÒª ÒLcÞ[Þ @R«Þ ? Òj ]Þ_ LÞ«Ê cÐ' `QÐeÞÒm, ""aÐaÐ [Ê WÐLÊe*Ê bmÒe ÒOÐXÐB ]D_Ê LÞ ?'' 
""jaÊ Oe [ [Ð` _Þ¯§Þ[, ÒahÑ ÒOÐXÐBaÐ AahÔL[Ð _ÐkÞÜ'', cÊÜ Dre Ò]mÞ Ð cÐ' ÒcÐ L\ÐÒe eÐSÞ ÒkÐB Òj 
Ò]MÞ\úaÐ jé`ð aÞi¯Òe LkÞÒm Òd hÑ[ ÒkD\ÞaÐeÊ WÐLÊe jÞ^Ð ÒhÐB`ÐeÊ _ÐkÐ«Þ, `Ð]LÊ [LÞA bÞ[Òe NÊ&ÊR«Þ Ð 
hÑ[[Ð`e Òd LràÐ [Ð* D`Òe [Ð`e `ÍbÐa _ÐkÞÜ, @RÞ Ac c_e J bÐae `ËSÐÒe, Ac hÍwÐÒe, cÐ' aÊTÐB Ò]Òm Ð 
aÊTÞ `ÐeÞmÞ ÒcÐe bÊmç; Òj bÐaNÍÐkÑ, jaÊ aÊTÊR«Þ, jaÊ Ò]MÊR«Þ Ð lcÐbÞlÐ LeÞ jcª AÒ¯ÐS_ J aÔayÐ LmÞ Ð  
 

B[Þc^ÔÒe @Ò_L ]Þ_ aÞ[Þ dÐBRÞ, ÒjcÞ[Þ LÞRÞ @ÒmßÐLÞL OVZÐ OVÞ_Þ ÒcÐ `ÐBÜ, jÐcÐSÞL SÑa_Òe ÒcÐe 
ÒLßÐZjÞ `Ð\àLÔ AjÞ_Þ Ð ÒkÒm c_Òe Òj `Ëaàe aÔª[Ð _ÐkÞÜ Ð WÐLÊÒe ÒcÐ `ÐMÒe @R«Þ Ð Lcà @_ÊjÐÒe $f cÞÒf Ð 
`ÍÐe•e $f ÒbÐNÞaÐLÊ `ÒX Ð WÐLÊe* aÐZÑ HcÞ[Þ jaÊ]Þ_ `YÞ hÊZÞ ÒLÒa kó]¯y LeÞ LÐdàÔÒe `eÞZ[ LeÞaÐLÊ 
ÒQ½Ð LeÞ_Þ Ð ÒkÒm kó]çÒaÐ^ ÒkÐBRÞ - WÐLÊe* LeÊZÐ jaÊÒaÒf Ac D`Òe ekÞRÞ, ÒLaf Ace @_ÊeË` `ÍÐ\à_Ð 
ÒkaÐ ]eLÐe [ÐkÐ NÍkZ LeÞaÐ`ÐBÜ Ð D`dÊ¦ `ÍÐ\à_Ð LÒm AcLÊ LÞRÞ cÐNÞaÐLÊ `XÞa _ÐkÞÜ Ð AhÐ, Ace LÞRÞ aÞ 
ÒkÒm c^Ô [Ð* LeÊZÐ D`Òe AyÐ ekÞaÐ DQÞ[ç Ð  _Þbà¯Òe ÒLcÞ[Þ _Þbàe LeÞ`ÐeÞaÞ, `ÍbÊ Òk ! ÒjkÞbfÞ AhÑaàÐ] 
Le«Ê Ð 

       hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[ 
        Ò]aÑ `ÍjÐ] jÐcm 

AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 

 
Some Chronological Events of Shri Shri Thakur’s Life 

 

(Continued from 2009 Saraswata Madhuri edition) 

Year  Events
1922  For the first time Sarbabhauma Sammilani held at Bhawal Saraswata Ashram, 

Dhaka, was open to public. 
  

1923  Shri  Shri  Thakur  comes  to Puri.  Initially,  Shri  Shri  Thakur  stayed  at Goenka 
Dharmasala  and  then  in  a  rented  house  named  Kamalakamini  Mandira 
around the Chakratirtha locality of Puri. Subsequently he shifted to Number 3 
Giri Kutira  in  the Mochisahi  area of Puri. A number of  sebaka  and  sebikas 
accompanied  Shri  Shri  Thakur  at  various  points  of  time  but  some  stayed 
permanently with him in Puri. 
 

1924  On the first day of the month of Baisakha, “Griha Prabesha” was performed 
at the Nilachala Kutira in Puri. 
 

In  the  same year, on  the day of Akshyaya Trutiya,  the  seat of Gurubrahma 
was established at Purba Bangla Saraswata Ashram in Maynamati, Kumilla. 
 

1925  The  construction  of  Dakhin  Bangla  Saraswata  Ashram  commences  at 
Halisahar, West Bengal under the supervision and hard work of Ganga Gopala 
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Saha  of  Balighati.  In  the  same  year,  the  construction  of  Paschima  Bangla 
Saraswata  Ashram  started  at  Khadakusuma  in  Medinapur  district,  West 
Bengal. 
 

In  the  month  of  Ashadha,  Suresh  Chandra  Chattopadhyay,  a  disciple  of 
Thakur from East Bengal, after the death of his wife,  left his  infant daughter 
in  the  trust  of  Shri  Shri  Thakur  and  sought  sannyasa.  Shri  Shri  Thakur 
accepted her and named  the girl Narayani, who  is  lovingly  remembered as 
Narayani Maa to Thakur’s disciples/devotees. 
 

1926  In the month of Kartika, “Gurudham” was established in Kutabpur.  
 

On the 1st day of Bhakta Sammilani at Paschima Bangla Saraswata Ashram in 
Khadakusuma, the seat of Jagatguru was established there. 
 

Shri Shri Thakur attended the Kumbhamela at Haridwar. 
 

1927  The  Bhakta  Sammilani was  organized  at  Assam  Bangiya  Saraswata Matha, 
where Shri Shri Thakur  read his hand written  “Arpananama”  in  front of all 
bhaktas.  
For the first time in Sarbabhauma Sammilani, ‘Ananda Sabha’ was introduced 
by Shri Shri Thakur. 
 

On the 22nd night of the month of Baisakha, Shri Shri Thakur was sleeping on 
roof  top of Nilachala Kutira when he heard someone coughing and saw  the 
astral image of one of his favorite disciples, Ashwini Dasgupta. Ashwini Babu 
had  been  suffering  from  a  prolonged  illness.  The  next morning,  Shri  Shri 
Thakur received a telegram with the message that Ashwini Babu had passed 
away the night before. 
 

In  the month  of  Chaitra,  the  King  of  Bastar,  Prafulla  Chandra  Bhanja  Deo 
received dikshya from Shri Shri Thakur. 
 

1928  During  the month  of  Ashwin,  Shri  Shri  Thakur  visited  the  native  State  of 
Bastar  at  the  request  of  Shri  Prafulla  Chandra  Bhanja  Deo,  Rajasaheb  of 
Bastar. He was accompanied by Haren Bhai, Pragyananda Maharaj and Phani 
Mitra Bhai. 
 

Ishwar  Sahu  Bhai  came  to  know  Shri  Shri  Thakur  after  reading GyaniGuru 
book on 13th of November. 
Three  bhaktas  from Orissa,  Ishwar  Sahu,  Balaji  Raju  and  Dinabandhu  Deo 
received  dikshya  from  Shri  Shri  Thakur  at  Nilachala  Kutira  on  the  12th  of 
December. 
 

1929  Shri Shri Thakur traveled to Darjeeling with the King and Queen of Bastar.  
 

Upon  his  return  to  Calcutta  from  Darjeeling,  Shri  Shri  Thakur  visited 
Gurudham in Kutabpur during the month of Ashwin. 
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1930  Shri Shri Thakur’s youngest aunt Gobindamohini Devi  (a.k.a. Golapasundari) 
visited him at Nilachala Kutira. 
 

At Nilachala Kutira on March 20th, Durgacharan Bhai met Shri Shri Thakur for 
the first time. 
 

On  March  23rd,  Durgacharan  Bhai  got  his  first  instruction  on  Asana  and 
Mudra from Thakurdas Brahmachari (Haren Bhai). 
 

Shri Shri Thakur established the seat of Gurubrahma at Jalapaigudi Saraswata 
Ashram on the auspicious day of Akshaya Trutiya.  
 

The “Arpananama” (Trust Deed) written by Shri Shri Thakur was registered at 
Jorhat,  Assam.  Apart  from  Shri  Shri  Thakur,  other  trustees  included  five 
household disciples and five sannyasis of Saraswata Matha. 
 

Shri Shri Thakur became sick with influenza during a visit to Shillong and was 
treated by Dr. Bidhan Chandra Ray of Calcutta. 
 

Shri Shri Thakur returned to Puri and took rest  for a month and half before 
embarking  on  a  trip  to  Gurudham  in  Kutabpur.  His  maternal  home  in 
Radhakantapur was also on the itinerary. He was accompanied by a number 
of people including Maa’s from Nilachala Kutira. 
 

For  the  first  time ever,  in  the Sarbabhauma  Sammilani held at Maynamati, 
‘Mahila  Sabha’  was  introduced  by  Shri  Shri  Thakur  at  the  request  of  His 
female disciples and devotees. 
 

1931  On the 27th of January, Durgacharan Bhai met Nrupa (Nrupal Jee) Bhai for the 
first time and discussed about Shri Shri Thakur with him. 
 

On the 24th of February, Shri Shri Thakur  is welcomed back on his return at 
the  Puri  railway  station  by  bhaktas  including Durgacharan  Bhai  and Nrupa 
Bhai. 
 

On the 12th of March, Gobinda Patnaik Bhai met Shri Shri Thakur for the first 
time. 
 

On April 2nd, which was the auspicious day of Akshaya Trutiya, a number of 
bhaktas met Shri Shri Thakur at Nilachala Kutira and accepted prasad. Later 
that  day,  Shri  Shri  Thakur  departed  for  Assam  Bangiya  Saraswata Matha 
where he spent the next three months. 
 

On  July  5th,  A  number  of  bhaktas  met  Shri  Shri  Thakur  on  his  return  to 
Nilachala Kutira. Shri Shri Thakur answered their questions.  In the course of 
the discussion, Gobinda Bhai asked Shri Shri Thakur about  the process and 
significance of  identifying one’s Sadguru. Shri Shri Thakur then continued to 
explain Shri Krishna’s words to Arjuna from the Bhagabat Gita namely “Sarba 
Dharman Parityajya Mamekam Saranam Braja”. 
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During  the  rest of  the  summer, Durgacharan Bhai and a  limited number of 
bhaktas  got  the  opportunity  of  meeting  Shri  Shri  Thakur  nearly  every 
afternoon and discussed a wide range of spiritual topics. 
 

Prafulla  Chandra  Bhanja  Deo  stayed  at  Nilachala  Kutira  for  eight  days  for 
important discussions regarding his Tantrik sadhana. 
 

At Nilachala Kutira on October 11th, Shri Shri Thakur talked about controlling 
the mind and the state after death. 
 

At the earnest prayer of the disciples and devotees, Shri Shri Thakur presided 
over the Sarbabhauma Sammilani at Halisahar in place of Shri Sankaracharya 
and Shri Gourang Dev, which continued thereafter.   
 

1932  Shri Shri Thakur returned to Puri on January 7th. 
 

On the 26th of February, Shri Shri Thakur went on a trip to Chilka Lake along 
with a number of bhaktas  including Durgacharan Bhai, Satchidananda Saha, 
Jayakrushna Mohanty Bhai, Thakurdas Brahmachari and Ekadasi Harichandan 
Bhai. He visited the Kalijaai Temple. 
 

Shri Shri Thakur left for Kokilamukha Matha on the 22nd of April. 
 

In November, Shri Shri Thakur  started on a pilgrimage  tour and  stopped at 
Puri for a day in between. 
 

1933  On  the  7th  of March,  Shri  Shri  Thakur  discussed  his meeting with  Sir  John 
George  Woodroffe.  Later  that  day,  a  few  of  school  students  including 
Durgacharan  Bhai  expressed  their  desire  to  accept  dikshya  from  Shri  Shri 
Thakur. Shri Shri Thakur talked about the special relationship between a guru 
and a disciple. 
 

On the 30th of April, Shri Shri Thakur explained the purpose of dikshya. Due to 
rain, instead of his usual visit to the beach, Shri Shri Thakur stayed inside and 
continued to talk about creation, Brahma and Sanskara, etc. 
 

Shri  Shri  Thakur  appointed  Swami  Pragyananda  Saraswati  as  caretaker/ 
mahanta  of  Saraswata  Matha,  Head  Trustee  and  in‐charge  of  all  branch 
ashrams. Then Shri Shri Thakur retired from active management. 

   

1934  On the 3rd of March, Chaitanya Charan Das Bhai and his wife Suruchi Sundari 
Maa  received dikshya  from Shri Shri Thakur. Subsequently, Shri Shri Thakur 
solicited questions  from bhaktas  that were present  then and elaborated on 
topics namely, the duties of a widow, the grace of guru and prarabdha. 
 

Later that day, Banamali Dash Bhai visited Shri Shri Thakur for the first time. 
The next day, Banamali Bhai met Shri Shri Thakur and expressed his desire to 
pursue a spiritual path. On the 20th of March, Banamali Bhai received dikshya 
from Shri Shri Thakur. 
 

On the 23rd of March, Durgacharan Bhai, Banamali Bhai and Ekadasi Bhai met 
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Shri  Shri  Thakur  before  he  departed  for  Calcutta.  Prior  to  leaving,  he 
mentioned that upon his return he would address their issues. 
 

Shri Shri Thakur returned  to Puri on April 11th. The next day, Banamali Bhai 
and  Durgacharan  Bhai met  Shri  Shri  Thakur.  Banamali  Bhai  expressed  his 
interest in spreading Shri Shri Thakur’s teachings in Orissa. 
 

A rickshaw, acquired for Shri Shri Thakur’s late afternoon visits to the beach, 
arrived  from  Calcutta  on  the  19th  of  April.  Annada  Brahmachari  took  the 
responsibility of pulling the rickshaw. A number of bhaktas accompanied Shri 
Shri Thakur during these late afternoon strolls on the beach.  
On the 5th of June, Durgacharan Bhai and Nrupa Bhai received dikshya from 
Shri Shri Thakur. 
 

Shri Shri Thakur went to see the Ratha Jatra on July 13th. 
 

August 24, 
1934  
(Inception  
of  
Nilachala 
Saraswata 
Sangha) 

On  the  occasion  of  Shri  Shri  Thakur’s  birthday,  a  number  of  bhaktas 
performed Shri Shri Thakur’s puja. None of the bhaktas had any idea of how 
to  perform  puja,  aarati  and  stotra  bandana  correctly;  the  aarati  was 
performed by Annada Brahmachari. Shri Shri Thakur got concerned over this. 
With seriousness, Shri Shri Thakur rose and spoke the following golden words 
of advice: 
“My  1st  commandment  is:  I  left  Saraswata Matha  and Ashrams,  and  have 
been living a solitary life at Puri for about 12 years. Here I was staying almost 
inactive  for  these  years.  Ultimately,  all  of  you  came  and  your  number 
gradually increased. On seeing you after so many years I experience and feel 
a divine urge and inspiration inside. It is my desire that you should practise to 
live a life of order and discipline. Do not treat it as a child’s play. If you have 
taken  shelter under me do  it  seriously  in  the best possible manner.  See!  I 
have  given  opportunity  of  doing  Arati  only  to  my  household  devotees. 
Sannyasis and Brahmacharis are not given  this privilege. Before offering me 
Arati and worship, you should learn sincerely how to perform these correctly. 
If  one wants  to  deliver  a  lecture  or  enact  a  role  on  the  stage,  he  has  to 
practice it first and then perform it in the real field. It is called rehearsal. 
Each  of  you  should  set  up  the  image  of  Shri  Gurudev  in  your  house  and 
worship  it  according  to  the  practices  prevalent  in  your  State.  Chant  the 
hymns  in  front  of  the  image  and  try  to  understand  their meaning.  On  a 
specific day in a week, all of you assemble in a place and offer Arati, prayers, 
read  Aryadarpan  and  other  holy  books.  You  should  discuss  together  my 
teachings  and  ideas.  At  the  end  of  each  session,  decide  the  place  of  next 
session …. 
Then my 2nd commandment  is: Lead an  ideal household  life. My household 
devotees have attained more spiritual progress  than others. They are more 
cautious about religion than those who have renounced the world.….  If you 
lead an ideal household life, your children will develop good moral character. 
Again, the great sages like, Vyasa, Vasistha, Jaimini and Patanjali will be born 
in your families.  
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My 3rd commandment is: You should exchange your spiritual feelings among 
yourselves which  is  called  ‘Bhava  Binimaya’.  Each  guru‐brother  should  not 
conceal  anything  from  one  another.  Those  who  want  to  speak  to  me 
something secretly,  I think, they have some selfish motive. They may either 
beg for wealth or pray to cure their disease. You should disclose everything 
before  me  innocently  without  a  pinch  of  hypocrisy.  You  should  observe 
simplicity and truthfulness…  
Hope you will not forget whatever I have told you today ” 
 

This event was the inception of Nilachala Saraswata Sangha. 
 

1934  
(August 24th 
onwards) 

On the 29th of September, Shri Shri Thakur went on a boat ride in the river on 
Mangalaghata with a number of bhaktas. 
 

The first official session of Nilachala Saraswata Sangha was conducted at the 
residence of Banamali Bhanja Bhai on the 4th of October. 
 

On  the  14th  of  October,  Shri  Shri  Thakur  discussed  regarding  hosting  the 
Bhakta Sammilani in Puri. 
Shri Shri Thakur attended His last Sarbabhauma Sammilani (20th session) held 
at  Saraswata Matha,  Kokilamukh. Chaitanya Charan Das Bhai was  the  only 
disciple  who  attended  from  Orissa.  During  Sammilani,  Shri  Shri  Thakur 
assumed the role of ‘Kalpataru’ and asked devotees and disciples to tell their 
wishes.  

   

1935  Shri Shri Thakur  left Kokilamukha Matha for the  last time on 13th day of the 
month of Asadha.  
 

On  the 31st of August, Shri Shri Thakur  returned back  to Nilachala Kutira. A 
number of his disciples met him and had the golden opportunity to listen to 
his words of advice.  
 

On  the  holy  day  of  Dussherra,  Banamali  Dash  Bhai  and  Durgacharan  Bhai 
performed puja and aarati of Shri Shri Thakur. 
 

On the 13th of November, as a result of Shri Shri Thakur’s illness, a few of his 
disciples proposed to take him to Calcutta and get him treated by a doctor, to 
which he  replied  that “I know what  I am going  to have. Still  if you want  to 
show me to Doctor you can”. The very same day Shri Shri Thakur left Puri for 
Calcutta by train. 

   

November 
29, 1935 
(Mahasama
‐dhi of Shri 
Shri Thakur) 

An hour prior  to his Mahasamadhi, Shri Shri Thakur appeared  in his  subtle 
form before one of his  favorite disciples, Prafulla Chandra Bhanja Deo,  the 
King of Bastar, when he was in London. 
 

At a rented house in Beadon Street in Calcutta on the 13th day of Margashira, 
a  Friday,  Shri  Shri  Thakur  took  his  Mahasamadhi  around  1:15PM  in  the 
afternoon.  His  physical  body  was  lowered  into  ground  at  Dakshin  Bangla 
Saraswata Ashram at Halisahar, West Bengal. 

� �  
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@_ÊbË[Þ (1) - hÍÑhÍÑWÐLÊe* ÒcÐ `Í[Þ Ló`Ð 
ÒcÐe TÞ@ J SéÐBÜ (jÕOcÞ[ÍÐ J @hÞé_Ñ _Ð¯L) AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe jbÔ Ð 2009 cjÞkÐ Òj ç̀ÒVcée 

cÐjÒe cÊÜ J ÒcÐ jéÐcÑ hÍÑ `Íj_ð `Í^Ð_ eÐqÞeÊ TÞ@e AÒceÞLÐy jÐeÒmÐVç aÐjba_LÊ dÐB\ÐD Ð ÒjWÐÒe 
hÍÑhÍÑWÐLÊe*e aÞNÍk Ò]MÞ ÒcÐÒ[ akÊ[ bm mÐNÞmÐ Ð ]ÞÒ_ juÔÐÒe `ËSÐ OÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÞNÍk j®ÊMÒe ajÞ 
`ÍZÐc LeÞ LkÞmÞ, "WÐLÊÒe ! ÒcÐ TÞ@ SéÐBÜ [ÊcLÊ `ËSÐ LeÊR«Þ Ð [ÊÒc d]Þ j[Òe @R, cÊÜ ÒLcÞ[Þ SÐZÞaÞ ? ÒcÐÒ[ ]hà_ 
]Þ@ Ð LÞRÞ eË` Ò_B AjÞa LÞ ? cÊÜ Ò]MÞaÞ Ð [ÊÒc ÒdDÜ eË`Òe AjÞa, cÊÜ SÐZÞaÞ, WÐLÊe [ÊÒc AjÞR Ð'  

 
Òj ]Þ_ eÐ[ÞÒe cÊÜ ÒhÐBRÞ, jé`ðÒe Ò]MÞmÞ ÒNÐVÞH _ÞRÐVÞA SÐNÐ Ð `ÐMÒe _]ÑVÞH akÞ dÐDRÞ Ð ÒLkÞ LÊAÒX 

_ÐkÐ«Þ Ð cÊÜ HLÐ Ð ÒcÐÒ[ VÞLÞH Xe mÐNÊ\ÐH Ð HkÞ jc¯Òe ÒLDÜAXÊ SÒZ  AjÞ ÒcÐ kÐ[ ^eÞÒ]Òm Ð Òj Ò^Ð[Þ `ÞuÞ 
\Ð«Þ J LÐuÒe Q]e `LÐB\Ð«Þ Ð cÊÜ `QÐeÞmÞ, "[ÊÒc LÞH ?' Òj LkÞÒm, "[Ê dÐkÐLÊ ÒMÐSÊ\ÞmÊ, Ò]MÞaÐLÊ QÐkÊÜ\ÞmÊ, cÊÜ 
ÒjB' Ð cÊÜ LkÞmÞ, "cÊÜ H _C ÒLcÞ[Þ `Ðe ÒkaÞÞ' Ð  Òj ÒcÐ kÐ[ ^eÞ cÊkËràL c^ÔÒe _C `Ðe LeÞÒ]Òm Ð cÊÜ _C 
bÞ[ÒÒe QÐmÊ\ÐH, LÞ«Ê `Ð]Òe LÞRÞ `ÐZÞ mÐNÊ _ \ÐH Ð cÊÜ SÐZÞ`ÐeÊ _ \ÐH ÒLcÞ[Þ QÐmÊRÞ Ð ÒdcÞ[Þ _C `Ðe ÒkÐBNmÞ, 
AD [Ð*Ê Ò]MÞ `ÐeÞmÞ _ÐkÞÜ Ð ÒcÐ _Þ] bÐ=ÞNmÐ Ð jéÐcÑ*Ê DWÐB jé`ð L\Ð LkÞmÞ Ð Òj LkÞÒm, "WÐLÊe AjÞ\ÞÒm Ð [Ê 
juÔÐÒe [Ð*Ê ]hà_ Ò]aÐ `ÐBÜ LkÞ\ÞmÊ, Ò[ZÊ Òj AjÞ ]hà_ Ò]BNÒm Ð ÒNÐXkÐ[ Ò^ÐB WÐLÊe*Ê Í̀ZÐc LeÞAj Ð' cÊÜ 
ÒNÐXkÐ[ Ò^ÐB WÐLÊe*Ê @höäbeÐ _¯_Òe Í̀ZÐc LmÞ Ð A_tÒe ÒcÐ kó]¯ Ë̀Àà ÒkÐBNmÐ Ð  

 
HkÐ`Òe AD ÒNÐVÞH OVZÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* @ªÞ[éÒe ÒcÐe aÞhéÐj AkÊeÞ ]óY ÒkÐBNmÐ Ð ÒcÐe ÒNÐX 

]ÊBVÞ ]eS ÒkÐB bÑiZ L½ ÒkD\ÐH Ð QmÐaÊmÐ LeÞaÐLÊ L½ ÒkD\ÐH Ð  jaÊaià cÊÜ LÐJéÐ (aÐkÊ=Ñ) ^eÞ acçacç 
dÐH  Ð Haià ÒLcÞ[Þ dÞaÞ QÞ«Ð mÐNÊ\ÐH Ð ]ÞÒ_ WÐLÊe*Ê SZÐBmÞ, "WÐLÊÒe ÒcÐ ÒNÐX bm LeÞ]Þ@ Ð ÒNÐX bm _ ÒkÒm 
cÊÜ acçacç ÒLcÞ[Þ QÐmÞLÞ dÞaÞ ?'  [Ð'`eWÐeÊ A¾dàÔS_L bÐÒa ÒcÐ ÒNÐX bm ÒkÐBNmÐ Ð  cÊÜ LÞRÞ Ki^ Òja_ 
LeÞ_Þ Ð HkÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe* ÒcÐ `Í[Þ Ló`Ð Ð 

 
HWÞ AÒceÞLÐÒe cÐ'bÐBcÐ_* j=Òe cÞhÞ akÊ[ bm mÐNÊRÞ Ð jcÒª HÒ[ jÊte cÞfÞcÞhÞ WÐLÊe*Ê Ò_B 

A_tÒe QfÊR«Þ Ð WÐLÊe* hÍÑQeZÒe `ÍÐ\à_Ð, AÒceÞLÐe cÐ' bÐBcÐ_* `Í[Þ [Ð*e AhÑaàÐ] QÞe]Þ_ ekÞ\ÐD Ð 
 

                                         hÍÑc[Ñ Òjðkm[Ð `Í^Ð_ 
C/O @hÞé_Ñ LÊcÐe _Ð¯L 

@_ÊbË[Þ (2) - ÒcÐe HL @bÊmÐ jê ó[Þ 
 Ac OÒe NmÐaià 2009 cjÞkÐ _Òbcée cÐjÒe NókÐj_Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ËSÐe A_t @_ÊbË[Þ ÒcÐe HL 
@bÊmÐ jê ó[Þ ÒkÐB ekÞa Ð akÊ[ ]Þ_e c_e AhÐ LeÊZÐc¯ hÍÑhÍÑWÐLÊe `ËeZ LeÞÒ]Òm Ð 2003 cjÞkÐ SÊ_ç cÐjÒe 
aÞhéSÞ[ç bÐB* OÒe Charlotte  Òe Í̀\c North Carolina `ÐWQLÍÒe Ac `eÞaÐee jcÒª ÒdÐN Ò]B\úmÊ Ð 
ÒjWÐÒe hÍÑ aÞS¯ jÐkÊ bÐB (ÒcÐ aXbÐB) ANeÊ ekÊ\úÒm Ð AÒc [Ð* OeLÊ aÊmÞaÐLÊ dÞaÐ @ajeÒe aÞhéSÞ[ç bÐB* 
OÒe `ËSÐÒe ÒdÐN Ò]B akÊ[ A_t @_Êba LeÞ\ÞmÊ Ð 

 
ÒjWÐÒe ÒdÒ[ bÐB, cÐ' AjÞ\úÒm cÊÜ jcª*Ê Ac Atlanta OeLÊ _Þc§Z LeÞ\úmÞ Ð ÒjkÞ aià _Òbcée 

cÐje Thanksgiving holidays Òe jêÞ[Ð aÐB cÐ' J `ÍbÐLe bÐB, aÞhéSÞ[ç bÐB J jêÞ[Ð jÊteeÐ¯ cÐ' `ÞmÐcÐ_* 
jk Ac OeLÊ aÊmÞ AjÞ\úÒm Ð ÒjÒ[ÒaÒf AcOÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê Office room e closet Òe ÒNÐÒV ÒRÐV 
ÒQAeçÒe eMú `ËSÐ LeÊ\úmÊ Ð ÒNÐVÞH ]Þ_ jLÐÒf AÒc jcÒª bÐB J cÐ'cÐÒ_ cÞhÞ Ë̀SÐ LeÞ\úmÊ Ð [Ð'`Òe jcÒª 
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aÞ]Ð¯ Ò_mÐÒaÒf aÞhéSÞ[ç bÐB LkÞ\úÒm, "cÐ' A`Z OÒe NókÐj_ `ËSÐ LÒm, AÒccÐÒ_ AD\Òe AjÞaÊ Ð' Ace 
Oe \ÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê  ÒNÐVÞH eÊcç Ò]B`ÐeÞ _ \úaÐeÊ c_Òe akÊ[ @hÐ«Þ J ]ÊÓM ekÊ\ÐH Ð HkÞ 6 aià c^ÔÒe 
sÐ_ bÐB J hÞaÐ_Ñ cÐ', `ó\éÑeÐS bÐB J B`çjÞ[Ð cÐ' Ac OeLÊ aÊmÞ AjÞR«Þ, LÞ«Ê NÊeÊbÐBcÐÒ_ AjÞÒm 
hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê `ÍZÐc LeÞaÐLÊ Office room e closet LÊ Ò_mÐÒaÒf bm mÐÒN_Þ Ð `Òe ÒdÒ[ ÒQ½Ð LÒm c^Ô 
SÞ_Þi`[Í aYÞdÞaÐ ]éÐeÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÐBÜ @mNÐ eÊcçe jÊaÞ^Ð LeÞÒkÐB `ÐeÞ_\úmÐ Ð HWÞ AÒceÞLÐÒe Oe LÞZÐ aÞLÐ 
akÊ[ kÊH Ð AÒccÐÒ_ bÐe[eÊ AjÞRÊ Ð ÒjkÞbfÞ `eÞyÞ[Þ _ AjÞÒm, Ac `lÒe Oe LÞZÐaÞLÐ ÒNÐÒV jkS L\Ð 
_ÊÒkÜ Ð 

akÊ[ \e Oe NókÐj_Òe `ËSÐ XÐLÞaÐ `ÐBÜ bÐaÞRÞ Ð LÞ«Ê bÐBcÐÒ_ Atlanta LÊ AjÞÒm ]Ëe[Ð ]ó½ÞeÊ ÒjkÞ 
]Þ_Òe Ò$eÞ dÐB `ÐeÞÒa _ÐkÞÜ Ð ÒLcÞ[Þ bÐB, cÐ'cÐÒ_ AjÞÒm ÒjcÐ_*e ekÞaÐ jÊaÞ^Ð Òka J hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê `Í\Òc 
ÒNÐÒV @mNÐ eÊcç Ò]aÞ [ÐkÐ jaÊÒaÒf c_Òe \ÐH Ð 

 
HkÐ bÞ[Òe 6 aià aÞ[ÞdÐBRÞ Ð AÒc aÞbÞ_ð `eÞyÞ[Þ c^Ô Ò]B N[Þ LeÞRÊ Ð Ac Oe bÐB cTÞÒe @_Ô 

eÐSÔÒe LÐc LeÊ\úÒm Ð Ò[ZÊ ÒjÒ[ÒaÒf 6 cÐj HLÊVÞA `ÞmÐ*Ê Ò_B ekÞ\úmÞ Ð bÐB cTÞÒe cTÞÒe dÞaÐ AjÞaÐ 
LeÊ\úÒm Ð 2007 MeÐRÊVÞÒe AÒccÐÒ_ jcÒª ÒjkÞ eÐSÔLÊ dÐB ekÞaÊ ÒaÐmÞ ÒdÐS_Ð ÒkÐB\úmÐ Ð Atlanta e 
OeVÞLÊ [Ð`Òe aÞLÍÞ LeÞÒ]B\úmÊ Ð OVZÐQLÍÒe Ace LÞRÞ]Þ_ `Òe `ÊZÞ Atlanta LÊ Ò$eÞAjÞaÐLÊ ÒkmÐ Ð 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* @Òhi Ló`ÐeÊ `Ëaà OeWÐeÊ akÊ[ aX OeVÞH LÞZÐ ÒkmÐ Ð HkÞ OeVÞÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* BoÐÒe [Ð* `ÐBÜ 
jé[§ eÊcçVÞH ]ÞA ÒkÐB`ÐeÞRÞ Ð OeLÊ move LeÞaÐ `Òe WÐLÊe* Oe jSÐXÞ ÒLcÞ[Þ NÊeÊbÐBcÐ_*Ê _Þc§Z LeÞ `ËSÐ 
XÐLÞaÞ ÒaÐmÞ c_Òe WÞLç LmÞ J AcOe bÐB*Ê c_L\Ð SZÐBmÞ Ð 2009 j®Þf_ÑÒe bÐa aÞ_Þc¯ LmÐÒaÒf 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÐMÒe OÒe `ËSÐ XÐLÞaÐLÊ BoÐ aÞi¯Òe SZÐB\ÞmÞ Ð aÐ}ÐLÁ[eÊ BoÐ `ËeZ LÒm Ð  Ac OÒe `ËSÐ 
LeÐdÞa ÒaÐmÞ yÞe ÒkmÐ Ð `ËSÐ ÒkaÐ `ËaàeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÐBÜ MV, ÒhS, aÞRZÐ, ÒeÒSB jaÊ ÒdÐNÐX LeÞ\ÞmÞ Ð 
LeÊZÐc¯ WÐLÊe* @Òhi Ló`ÐeÊ 6 aià `Òe 2009 November cÐjÒe ÒjkÞ Thanksgiving holidays Òe kÞÜ 
Nók Aj_Òe `ËSÐ ÒkmÐ Ð jaÊ OÐ[ `Í[ÞOÐ[ @jÊaÞ^Ð c^ÔÒe BoÐ LÞ`eÞ `ËeZ kÊH, HkÐ ÒkDRÞ [Ðe Séf« `ÍcÐZ Ð    

 
OÒe `ËSÐ Òka ÒaÐmÞ ÒcÐe ÒNÐX [Òf mÐNÊ_\ÐH Ð Virginia J North Carolina eÊ sÐ_ bÐB* `eÞaÐe, 

`ÍbÐLe bÐB* `eÞaÐe, aÞhéSÞ[ç bÐB* `eÞaÐe J HWÞ Ac Oe `ÐMÐ`ÐMú ekÊ\úaÐ cÒkh ÒQßÐ Ê̂eÑ bÐB* `eÞaÐe J 
`ÒXÐhÑ @[Þ\Þ jÊbÐhÞi bÐB* `eÞaÐe AjÞ `ËSÐÒe ÒdÐN Ò]B\úÒm Ð Ace ÒLÒ[aX ÒjßÐbÐNÔ, NÊeÊbÐBcÐÒ_ AjÞ 
`ËSÐVÞLÊ jÐ$mÔc¨Þ[ LeÞ `ÐeÞ\úÒm Ð HWÞ cÒkh ÒQßÐ^ÊeÑ bÐB c^Ô [Ð* NókÒe `Ëaà]Þ_ juÔÐÒe `ËSÐ eMú\úÒm Ð 
]Þé[Ñ¯ ]Þ_ juÔÐÒe @Ðc NókÐj_Òe `ËSÐ ÒkÐB\úmÐ Ð ÒVmÞÒ$Ð_ç cÐ^ÔcÒe c^Ô AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe AD [Þ_Þ 
QÐeÞSZ bÐB ÒdÐN]Ð_ LeÞ\úÒm Ð aÞhéSÞ[ç bÐB j®Þf_ÑÒe aÔakÐe ÒkÐB\úaÐ ÒNÐVÞH jÊte aÞNÍk @Ðc NókÐj_ `ÐBÜ 
AZÞ\úÒm Ð cÐ' J bÐB ]ÊB SZ hÍÑhÍÑWÐLÊe* aX aÞNÍkVÞLÊ yÐ`_ LeÞÒ]B dÐB\úÒm Ð jaÊ bÐB J cÐ'cÐ_* jÐkÐdÔ 
J ÒjaÐ AccÐ_*Ê hÍÑhÍÑWÐLÊe* cÐNàÒe AÒNB dÞaÐLÊ MÊaç jÐkÐdÔ LeÞ\úmÐ Ð ÒjkÞ hÊb ]Þ_e @_ÊbË[ÞLÊ aÀà_Ð 
LeÞaÐ`ÐBÜ ÒcÐe kó]¯Òe bÐiÐ _ÐkÞÜ LÞ ÒmMúaÐe h¦Þ _ÐkÞÜ Ð 

 

ÒjkÞ]Þ_ juÔÐ ÒcÐe kó]¯Òe ÒNÐVÞH @bÊmÐ jê ó[Þ ÒkÐB ekÞdÐBRÞ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÐÒM Í̀Ð\à_Ð, ÒdÒ[ 
aÐ^ÐaÞOð c^ÔÒe \ÞÒm aÞ [Êc QeZeÊ ]ËÒeB Ò]a_Þ Ð 
                   

 AZÞm ÒdÒa ÒNÐ ÒcÐÒ[ [ÊceÞ `ÐÒh 
                              aÐuÞ eM H c_LÊ [ÊceÞ aÒh  Ð 

                                                         hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
                                                       hÍÑc[Ñ ]Þ©Þ ckÐ`Ð[Í 

        AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
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@_ÊbË[Þ (3) - jËlê @_ÊbË[Þ   
 

mÑfÐc¯ hÍÑhÍÑWÐLÊe* ]hà_ `ÐBaÐ ckÐÒjßÐbÐNÔe aÞi¯, [Ð* jkÞ[ L\ÐaÐràÐ @\aÐ LÐeaÐe LeÞaÐ ]Êmàb 
@_ÊbË[Þ Ð Ò[Òa yËfÒe _ÒkD `RÒL, jé`ðÒe [Ð*e ]hà_ ¸hà_ c^Ô `ÍÐZÒe @$Êe« A_t AZÞ]ÞH, kó]¯Òe 
bÐae ÒYD ÒMfÐB ]ÞH, c_Òe AhÐe Djú aÊkÐB ]ÞH Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ Òd - jé̀ ð jÐ^ÐeZ[Ó cÞ\ÔÐ ÒkÒm 
c^Ô, jé ð̀Òe NÊeÊ ]hà_ j[Ô Ð ÒjkÞ A_t, ÒjkÞ AhÐ, ÒjkÞ bÐaLÊ cÊÜ LÞbfÞ D`m•Þ LeÞRÞ, [ÐkÐe D]ÐkeZ jéeË` 
_ÞcðÒe cÊÜ ÒcÐe ]ÊBVÞ jé`ð @_ÊbË[Þ aÀà_Ð LeÊRÞ Ð  
 

N[ aià hÑ[]Þ_e L\Ð Ð  Ac Oe bÐB bÐe[LÊ dÐB\Ð«Þ Ð OÒe AÒc ]ÊB SZ \ÐD, Ề@ J cÊÜ Ð eÐ[ÞÒe 
ÒhÐBRÞ, aÐkÐÒe Mjç Mjç hv hÊbÊ\ÐH Ð hÑ[]Þ_ Òk[Ê NReÊ hÊMÞmÐ `[Í jaÊ MjÞ QÐeÞAÒX `XÞ\ÐH Ð ÒjjaÊ ÒaÐ^kÊH 
`a_Òe DXÞ hv ÒkD\ÐH Ð  ÒcÐÒ[ LÞ«Ê mÐNÊ\ÐH Òd`eÞLÞ LÞH aÐkÐÒe QÐmÊRÞ Ð Òj\Þ`ÐBÜ bÑiZ Xe mÐNÊ\ÐH  Ð 
LÞRÞ jc¯ `Òe bÐaÞmÞ, ""WÐLÊe [ OÒe @R«Þ, cÊÜ LÐkÞÜLÞ HÒ[ QÞ«Ð LeÊRÞ'' Ð HcÞ[Þ bÐaÊ bÐaÊ _Þ] ÒkÐB dÐBRÞ Ð 
jé`ðÒe Ò]MÊRÞ WÐLÊe - ÒNÐeÐ [Lç [Lç aÞhÐf heÑe, MÊaç ÒX=Ð, J mcéÐ mcéÐ ÒLh J ]ÐYÞ - ÒcÐ j®ÊMÒe WÞA 
ÒkÐB ÒcÐÒ[ LkÊR«Þ, ""[Ê OÊq, cÊÜ ÒhÐBaÞ'' Ð cÊÜ aX A¾dàÔ ÒkÐB LkÊRÞ, ""[c MV [ D`Òe [c eÊcçÒe `XÞRÞ, [Òc 
ÒjWÐÒe _ ÒhÐB HWÞ LÐkÞÜLÞ NÊ&Þ ÒkÐB ÒhÐBa ?'' Òj [\Ð`Þ ÒcÐÒ[ ÒWmÞ QÐmÞ\Ð«Þ MVe Ae `VLÊ OÊqÞdÞaÐ `ÐBÜ Ð 
ÒjÒ[ÒaÒf cÒ_ cÒ_ bÐaÊ\ÐH, ""L'Z [Ð* MV [Ð*Ê @ÃÊ_Þ Òd Òj HWÞ NÊ&Þ ÒkÐB ÒhÐBÒa !'' Òj ÒdÒ[ÒaÒf 
ÒcÐÒ[ OÊqÐB Ò]B [Ð* SÐNÐ LeÞÒ]Òm ÒhÐBaÐ `ÐBÜ, ÒjÒ[ÒaÒf ÒcÐ _Þ] kWÐ[ç bÐ=ÞNmÐ Ð cÊÜ aX @_Ê[Ð` LmÞ, 
hÍÑhÍÑWÐLÊe AjÞ\ÞÒm, ÒkÒm ÒcÐe ScÐ cÒ_ `XÞmÐ_Þ `ÍZÐc LeÞaÐ `ÐBÜ Ð cÒ_ cÒ_ WÐLÊe*Ê `ÍZÐc SZÐBmÞ Ð ÒcÐe 
aÞhéÐj aYÞmÐ, Òj `ÐMÒe `ÐMÒe @R«Þ, b¯ LeÞaÐe LÞRÞ_ÐkÞÜ Ð ÒjkÞ]Þ_WÐeÊ OÒe HLÊVÞA \ÞÒm c^Ô ÒcÐÒ[ AD 
Xe mÐÒN_Þ Ð  
 

AD ]Þ_Le OVZÐ Ð eÐ[ÞÒe cÊÜ Ac Oe ÒjÐ$Ð D`Òe ÒhÐB\ÐH Ð jé`ð Ò]MÊRÞ ÒNÐÒV LfÐ LfÐ L'Z ÒcÐ 
AXLÊ cÐXÞ AjÊRÞ Ð bÑiZ Xe mÐNÊ\ÐH Ð ÒcÐe kWÐ[ç WÐLÊe* Oe AXLÊ _Se `XÞNmÐ Ð Ò]MÊRÞ Òj Oee LaÐV 
ÒMÐmÐ @RÞ J Òj Oe AÒmÐLÞ[ ÒkÐB dÐBRÞ Ð SÒZ Òj OÒe H`V Òj`V ÒkDR«Þ Ð ÒkÒm cÊÜ [Ð*Ê Ò]MÞ `ÐeÊ_ÐkÞÜ Ð 
c_Òe @bÞcÐ_ AjÊRÞ Òd WÐLÊe Òj OÒe @R«Þ, cÊkÜ VÞÒL Ò]MÐBÒ]Òm aÐ [fLÊ AjÞÒm [ H LfÐ LfÐ SÞ_Þi 
@«wàÐ_ ÒkÐBdÐA«Ð Ð cÊÜ c^Ô AD Xe«Þ_Þ Ð ÒkÒm WÐLÊe Òj OeÊ aÐkÐeÊ _ \Ð«Þ Ð LÞ«Ê cÊÜ SÐZÞ`ÐeÊ \ÐH Òj Òd`eÞ 
akÊ[ aÔª ÒkÐB H`V Òj`V QÐmÊR«Þ Ð ÒcÐe c^Ô H`ÒV @bÞcÐ_ aYÞ aYÞ QÐmÞ\ÐH Ð LÐeZ Òj LfÐ LfÐ SÞ_ÞiVÐ 
ÒcÐ `ÐMLÊ QÐmÞ AjÞmÐZÞ Ð b¯Òe cÊÜ hÞkeÞ DWÊ\ÐH Ð Òj ÒdÒ[ ÒcÐ _ÞLV ÒkÐB AjÊ\ÐH, ÒcÐe ÒjÒ[ WÐLÊe* `Í[Þ 
@bÞcÐ_ aYÞQÐmÞ\ÐH Ð ÒkÒm \Òe c^Ô ÒcÐ `ÐVÞeÊ "S¯NÊeÊ' ckÐc§ aÐkÐeÊ _ \ÐH Ð ÒcÐ c_Òe AjÊ\ÐH, ""ÒjBVÐ 
WÐLÊe* LÐc, ÒcÐe _ÊÒkÜ'' Ð WÐLÊe c^Ô Òj OÒe @Ò_L QÞ«Þ[ mÐNÊ\Ð«Þ Ð kWÐ[ç Ò]MÊRÞ Òj LfÐ SÞ_ÞiVÞ ÒcÐ cÊ̈  
`ÐMÒe `kqÞNmÐZÞ Ð cÊÜ b¯Òe SXjX ÒkÐBNmÞ J jÒ= jÒ= ÒcÐ `ÐVÞeÊ "S¯NÊeÊ' aÐkÐeÞ `XÞmÐ Ð jÒ= jÒ= Òj 
LfÐ `]Ð\à ÒLDÜAÒX @«wàÐ_ ÒkÐBNmÐ J WÐLÊe* Oe c^Ô jéÐbÐaÞL bfÞ Ò]MÐNmÐ Ð ÒjÒ[ÒaÒf ÒcÐe _Þ] c^Ô 
bÐ=ÞNmÐ Ð Ò]MÞmÞ WÐLÊe* Oe ÒcÐÒ[ Ò]MÐ dÐD_Þ, @uÐe ÒkÐBRÞ Ð HkÐ`Òe cÒ_ÒkmÐ, ""WÐLÊe [ _Þ¾¯ `ÐMÒe 
`ÐMÒe @R«Þ, LÞ«Ê "[Ð* _Ðce Òd HÒ[ cÐkÐcúÔ @RÞ, [Ð*e `Í[Ôl jÐkÐdÔ _ ÒmÐXÞ, MÐmÞ [Ð* _Ðc ]éÐeÐ Òd eÞ½ 
M¨_ ÒkÐBdÐH', Òj [ÐkÐ AcLÊ ÒQÒ[B Ò]DR«Þ Ð'' 

Ò[ZÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÍÑ`Ð]`]êÒe H[ÞLÞ `ÐÍ\à_Ð, Òd`eÞ ÒLßÐZjÞ @ayÐÒe c^Ô [Ð* _Ðc bÊmÞ _dÐH Ð Òj 
jaÊÒaÒf `ÐMÒe \ÐB ÒcÐÒ[ AÒ]h J D`Ò]h Ò]D\Ð«Ê Ð [Ð* `Í[Þ \ÞaÐ aÞhéÐj AkÊeÞ ]óYÑbË[ ÒkD Ð [Ð* _ÞÒ~àh 
@_ÊjÐÒe QfÞ [Ð* `eÞaÐeLÊ Òd`eÞ A]hà `eÞaÐe bÐÒa NYÞ Ò[ÐfÞaÐÒe jlc kÊH Ð 

                                     hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÍÞ[Ð 
                                   hÍÑc[Ñ ehêÞÒeMÐ `¨Ð 
                     AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 
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AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe @½c b¦ j®Þf_Ñ - 2009 
yÐ_ - aÀàjçbÞmç (Burnsville), _\à LÐÒeÐmÞ_Ð (North Carolina) 

 

dÊ¦eÐ½Í AÒceÞLÐÒe "AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO'e @½c aÐiÞàL b¦ j®Þf_Ñ aÞN[ SÊmÐB cÐj 24, 25 J 26 
[ÐeÞM hÊLÍaÐe WÐeÊ eaÞaÐe `dàÔ« _\à LÐÒeÐmÞ_Ð eÐSÔe aÀàjçbÞmçWÐÒe @[Ô« A_t J D~Ñ`_Ð jkLÐÒe @_ÊºÞ[ 
ÒkÐB\ÞmÐ Ð "_ÑfÐQf jÐejé[ jÕO' `eÞQÐf_Ð c¨fÑe j]jÔ hÍÑ `ÍÒcÐ] LÊcÐe ckÐ«Þ bÐB D¦ b¦ j®Þf_ÑÒe 
ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^Þ bÐÒa ÒdÐN]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð 

 

SÊmÐB 20 2009 ÒjÐcaÐe @^ÞaÐj jLÐf O11.00 jc¯Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐSç hÍÑ aÞhéSÞ[ç jÊteeÐ¯ 
bÐB* jÐeÒmÐVç aÐjba_eÊ j®Þf_Ñ Òl[Í aÀàjçbÞmçe kÐB`Ð¾jà @bÞcÊÒM hÊbdÐ[ÍÐ LeÞ\úÒm Ð dÐ[ÍÐ`\Òe hÍÑ @hÞé_Ñ 
LÊcÐe _Ð¯L bÐB [Ð* aÐjba_Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê @bÔ\à_Ð LeÞ NókLÊ `ÐÒRÐVÞ Ò_B\ÞÒm Ð ÒjWÐÒe Ae[Þ J 
ÒªÐ[Íat_Ð `Òe c^ÔÐkð ÒbÐN NÍkZ `ËaàL hÍÑhÍÑWÐLÊe LÞRÞ jc¯ aÞhÍÐc LeÞ O2.00 jc¯Òe `Ê_eÐ¯ dÐ[ÍÐ @Ðec÷ 
LeÞ @`eÐkð `ÍÐ¯ O4.30cÞ. jc¯Òe j®Þf_Ñ Òl[ÍÒe `kqÞ\ÞÒm Ð ÒjWÐÒe AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe jbÐ`[Þ     
hÍÑ aÞS¯ jÐkÊ bÐB, D`yÞ[ bÐB J cÐ'cÐÒ_ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê @bÔ\à_Ð LeÞ `ÐÒRÐVÞ Ò_B\ÞÒm Ð `ËSÐ, Ae[Þ, 
ÒªÐ[Íat_Ð, `e`ËSÐ _Þc§Z, [ÍÊVÞ aÞQÔÊ[Þ `ÐBÜ lcÐ`ÍÐ\à_Ð, "S¯NÊeÊ' _Ðc LÑrà_ J hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê `ÍZÐc LeÞaÐ `Òe 
Aj_ at LeÐdÐB\ÞmÐ Ð  aÀàjçbÞmçWÐÒe hÍÑS¯Ò]a ÒjaÐ hÞlÐ\àÑ c¨fe @^ÞaÐj @^ÞÒah_ [Ð20Ð7Ð2009 
ÒjÐcaÐe juÔÐ O6.30cÞ. jc¯Òe j®Þf_Ñ Òl[ÍÒe ÒkÐB\ÞmÐ J SÊmÐB 21, 22 J 23 [ÐeÞM c=faÐeWÐeÊ 
NÊeÊaÐe c^ÔÐkð `dàÔ« HkÞ hÞlÐ\àÑ c¨fe Q[Ê\à aÐiÞàL @^ÞÒah_ hÍÑ `ÍÒcÐ] ckÐ«Þ bÐB* [réÐa^Ð_Òe @_ÊºÞ[ 
ÒkÐB\ÞmÐ Ð NÊeÊaÐe @`eÐkðÒe bÐB J cÐ'cÐÒ_ j®Þf_Ñ AÒ¯ÐS_Òe aÔª ekÞ\ÞÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe juÔÐ `ÍÐ¯ 
O5.15cÞ. jc¯Òe j®Þf_Ñ Òl[Íe aÞbÞ_ð aÞbÐN `eÞ]hà_ LeÞ\ÞÒm Ð HkÐ`Òe juÔÐ D`Ðj_Ð LeÐdÐB @^ÞaÐj jbÐ 
@_ÊºÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð @^úaÐj jbÐÒe ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^ú hÍÑ `ÍÒcÐ] LÊcÐe ckÐ«Þ bÐB Aj_ NÍkZ LeÞ jbÐ `eÞQÐf_Ð 
LeÞ\úÒm Ð Í̀Ð\à_Ð jÕNÑ[ " Í̀Z[Þ ÒO_, Òk Ò]a _ÞNcÐ_t' NÐ_ `Òe Í̀ÒcÐ] bÐB AÒmÐQ_Ð LeÞ LkÞ\úÒm- 
"hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ, hÞiÔb¦cÐ_*WÐeÊ Òj V*Ð `BjÐ QÐkÐ«Þ _ÐkÞÜ, ÒjcÐ_*Ê DjúaÒe Ò]MÞÒm A_tÞ[ kÊ@«Þ Ð 
_óÒ`tÍ QtÍ eÐ¯ bÐB*e DjúaÒe ÒdÐN _ Ò]B V*Ð `WÐBaÐ OVZÐVÞ aÀà_Ð LeÞ\ÞÒm Ð' [`úÒe sÐ_eÕS_ ]ÞéÒa]Ñ 
bÐB j®Þf_Ñe LÐdàÔjËQÑ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê `Í]Ð_ LeÞ\úÒm J D`yÞ[ b¦cÐ_*Ê j®Þf_ÑÒe QfZÞ jcéuÒe ÒLÒ[L jËQ_Ð 
`Í]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð sÐ_bÐB LkÞÒm "AÒc jaÊÒaÒf cÒ_ eMúaÐ J bÐaÞaÐ dÐkÐ LeÊRÊ jaÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e ÒjaÐ Ð jaÊ 
bÐB, cÐ' J `ÞmÐcÐ_* c^ÔÒe WÐLÊe*Ê Ò]MÞaÐ Ð AÒc jcÒª WÞLç jc¯Òe jbÐÒe D`yÞ[ ekÞaÐLÊ ÒQ½Ð LeÞaÐ Ð' 
[]_«e "[ÊceÞ `ËSÐe NÊeÊbÐe ÒcÐÒ[ Ò]B@R ]¯ÐakÞ' `ÍÐ\à_Ð jÕNÑ[ NÐ_ J "S¯NÊeÊ' LÑrà_ LeÐdÐB @^úaÐj 
jbÐ jcÐ© ÒkÐB\úmÐ Ð 

 

24 SÊmÐB 2009, hÊLÍaÐe, `Í\c ]Þaj 
@]Ô `ÍbÐ[Òe bÐB J cÐ'cÐÒ_ j®Þf_Ñ Aj_ _ÞLVÒe jcÒa[ ÒkÐB SÐNeZ, `Í[ÑlÐ J AaÐk_ 

jÕNÑ[cÐ_ NÐ_ LeÞ\úÒm Ð sÐ_ bÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe* ÒiÐXÒhÐ`QÐe `ËSÐ J Ae[Þ LeÞ\úÒm Ð H\úÒe [Ð*Ê eaÞ_ÐeÐ¯Z 
[ÍÞ`ÐWÑ bÐB J aÍÒStÍ `¨Ð bÐB jkÐ¯[Ð LeÞ\úÒm Ð [`úÒe jcÒa[ bÐaÒe NÊeÊ at_Ð "aÒt hÍÑNÊeÊ Ò`Íc LÁ[eÊ' 
NÐ_ `ËaàL ÒªÐ[Íat_Ð LeÐdÐB\úmÐ Ð jbÐ`[Þ aÞS¯ bÐB ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^ú `ÍÒcÐ] bÐB*Ê jbÐ `eÞQÐf_Ð LeÞaÐ `ÐBÜ 
@_ÊÒeÐ^ LeÞ\úÒm Ð `ÍÒcÐ] bÐB `eÞQ¯ `[Í `ÐW LeÐBaÐ `Òe HkÐe ckré aÞi¯Òe aÊTÐB\ÞÒm Ð [`úÒe "jÕO-
ÒjaL' 45/4eÊ at_Ð, `ÍÐ\à_Ð J "`ÍÐ\à_ÐLÐeÑ* `Í[Þ' `Íau `ÐW LeÞ AÒmÐQ_Ð LeÞ\úÒm Ð HkÐ`Òe aÞS¯ bÐB 
`ËaàÐkð @^úÒah_ `ÐBÜ jLÐf O9:30cÞ. ÒafLÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐS J b¦cÐ_*Ê _Þc§Z LeÞ\úÒm Ð [`úÒe "S¯NÊeÊ' 
LÑrà_ LeÐdÐB Aj_ at LeÐdÐB\úmÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ÒbÐN _ÞÒa]_ `Òe b¦cÐÒ_ `ÍjÐ] Òja_ LeÞ\úÒm Ð 

  

`ËaàÐkð @^úÒah_ Aec÷ `ËaàeÊ AaÐk_ jÕNÑ[cÐ_ NÐ_ LeÐdÐB\úmÐ Ð [ ú̀Òe "ba au_ ÒcÐQ_' `ÍZÐc NÐ_ 
LeÐdÐB Ë̀aàÐkð @ ú̂Òah_ Aec÷ ÒkÐB\úmÐ Ð Í̀\Òc "Ò]a at_ ÒO_ÐLe' at_Ð NÐ_ LeÐdÞaÐ `Òe @héÞ_Ñ bÐB 
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jéÐN[ @bÞbÐiZ SZÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê J b¦cÐ_*Ê jéÐN[ LeÞ\úÒm Ð HkÐ`Òe _ÑfÐQf jÐejé[ jÕOe jbÐ`[Þ J 
`eÞQÐfL hÍÑdÊ¦ hÔÐcjÊte ]Ðh bÐB ÒVmÞÒ$Ð_ç cÐ^ÔcÒe D]çÒaÐ^_Ñ bÐiZ Ò]B jcª*Ê D]çÒaÐ^ú[ LeÞ\úÒm Ð 
Òj LkÞÒm hÍÑhÍÑWÐLÊe LkÞR«Þ, "cÊÜ d]Þ AD LÞRÞ LeÞ_\Ð«Þ, Ò[Òa HkÞ j®Þf_Ñ ÒcÐe jê ó[ÞelÐ LeÞ\Ð«Ð’Ð b¦ 
j®Þf_Ñ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e `ÍÐZ`ÍÞ¯ @_ÊºÐ_ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe 1322 jÐm @\àÐ[ç 1915 cjÞkÐ XÞÒjcée 22 [ÐeÞM, 
ÒjÐcaÐe ]Þ_ 4 SZ NókÑ J 7 SZ j_ðÔÐjÑ*Ê Ò_B ÒLÐLÞfÐcÊMWÐÒe j®Þf_Ñe jË[Í`Ð[ LeÐB\úÒm Ð ÒdDÜ hÞiÔ 
b¦cÐÒ_ LÐ¯cÒ_ÐaÐLÔÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê A`ZÐe cÒ_ Le«Þ, ÒjcÐ_* _ÞLVÒe HkÞ b¦ j®Þf_Ñ A_te ^Ðc Ð 
`Í\c DLúf `ÍÐÒ]hÞL b¦ j®Þf_Ñ 1947 cjÞkÐÒe N&Ðc SÞmâÐe AÒ*ÐmÞWÐÒe @_ÊºÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ, a_cÐfÑ bÐB 
HkÐe jbÐ`[Þ[é LeÞ\ÞÒm Ð H\ÞÒe 60 SZ bÐB J cÐ' ÒdÐN Ò]B\ÞÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe AccÐ_*Ê h*e* c[ J 
ÒNßÐeÐ=* `\ @_ÊjeZ LeÞ QfÞaÐLÊ _ÞÒ~àh Ò]BR«Þ Ð AÒceÞLÐÒe HkÞ b¦ j®Þf_Ñ jaàÐ=jÊte ÒkD ÒaÐmÞ Òj hÊb 
LÐc_Ð SZÐB\úÒm Ð' []_«e aÞS¯ bÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê "jÐejé[ cÐ Ê̂eÑ-2009' Í̀]Ð_ LeÞ\úÒm Ð 
 

          jbÐ`[Þ J `eÞQÐfL hÍÑdÊ¦ hÔÐcjÊte ]Ðh bÐB, D`-jbÐ`[Þ hÍÑ jÕNÍÐc ÒLheÑ jÞÕk bÐB, jk-jÕ`Ð]L 
hÍÑ he[QtÍ jÞÕkÒ]J bÐB*e AÒceÞLÐ b¦ j®Þf_Ñ DÒ~ÔhÒe AjÞ\ÞaÐ hÊÒboÐ aÐràÐ `ÐW LeÐdÐB\ÞmÐ Ð HkÐ`Òe 
"A_t^ÐeÐ aÊkÐB ]Þ@' `ÍÐ\à_Ð jÕNÑ[VÞ NÐ_ LeÐdÐB\úmÐ Ð  
 

`ÍÒcÐ] bÐB "A]hà Nóky SÑa_ NW_' aÞi¯Òe AÒmÐQ_Ð LeÞ\ÞÒm Ð [Ð`Òe aÞhéSÞ[ç bÐB "Nókye `qds', 
`ÍbÐLe bÐB "`ÍaÐjÑ jÐ^L*e `Þ[óds `Ðf_' J aÍS bÐB "A]hà NókyÐhÍc `Í[ÞºÐÒe NókÐj_e bËcÞLÐ' aÞi¯ D`Òe 
_ÞSe @bÞc[ `ÍLÐh LeÞ\úÒm Ð "NókÐj_ `ËSÐ J NÍxÞÒb]' `Íau `ó\ÑéeÐS bÐB "jéÐN[ÞLÐ-2009' `[ÍÞLÐeÊ `ÐW 
LeÞ\úÒm Ð HkÐ`Òe "S¯NÊeÊ' LÑrà_ jk `ËaàÐkð @^úÒah_e `eÞjcÐ©Þ OVÞ\úmÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê ÒbÐN _ÞÒa]_ 
LeÐdÞaÐ `Òe b¦cÐÒ_ Í̀jÐ] Òja_ LeÞ\úÒm Ð 

 

@`eÐkðÒe ckÞfÐ @^ÞÒah_ O2:30cÞ.Òe Aec÷ ÒkÐB\ÞmÐ Ð AaÐk_ jÕNÑ[cÐ_ NÐ_ LmÐ `Òe `ÍZÐc NÐ_ 
LeÐdÐB hÍÑhÍÑWÐLÊe*e `e]Ð DÒ_êÐQ_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð HkÐ`Òe "S¯ aÞhé`[Þ hÞa jéeË` Òk' NÐ_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð 
[`úÒe "HLÐcÍ jÐejé[ ckÞfÐ jÕO'e LÐq_aÐfÐ ]Ðh cÐ' ckÞfÐ b¦cÐ_*Ê `eÞQ¯ `[Í `ÐW LeÐB\ÞÒm Ð jbÐ`[Þ J 
ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^Þ Aj_ NÍkZ LmÐ`Òe "at_ ÒO_ Òk SN[atÔ' at_Ð NÐ_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð [Ð`Òe Í̀ÒcÐ] bÐB 
AÒmÐQ_Ð LeÞ LkÞ\úÒm- "aÍÞVÞhç @cfÒe elZhÑf bÐe[Ñ¯ jcÐSÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÞfÐjbÐe `Íarà_ LeÐBaÐ 
cÐ'cÐ_* `ÐBÜ HL @_a]Ô ]Ð_ Ð b¦ÞhÐ± @_ÊjÐÒe jÐ^_SN[Òe cÐ'cÐÒ_ bÐBcÐ_*WÐeÊ ANÊA Ð AcúÞL yÞ[ÞÒe 
mÞ=Òb] _ÐkÞÜ, ÒLaf `ÍÐe• @_ÊjÐÒe _ÐeÑ, `ÊeÊi jó½Þ ÒkÐBR«Þ Ð _ÐeÑcÐÒ_ ]Ê_ÞàaÐe afe J @Òhi ^dàÔe 
@^ÞLÐeÞZÑ Ð' 

 

HkÐ`Òe "bÐe[Ñ¯ jÕ²ó[ÞÒe `Ê[Ía^Ëe bËcÞLÐ' aÞi¯ D`Òe jêÞ[ÐeÐZÑ jÊteeÐ¯ cÐ' [Ð*e AÒmÐQ_Ð LeÞ 
jÊ]Ëe AÒceÞLÐÒe ekÞ SÒZ `Ê[Ía^Ë LÞ`eÞ hÐhÊhéhÊe* hÐeÑeÞL, cÐ_jÞL jÊMjÊaÞ^Ð `Í[Þ ]ó½Þ Ò]B`ÐeÞa Òj jcéuÒe 
AÒmÐL`Ð[ LeÞ\ÞÒm Ð hÞaÐ_Ñ ]ÞéÒa]Ñ cÐ' "A]hà S__Ñe j«Ð_`Ðf_ - L_ÔÐ j«Ð_`Ðf_Òe aÞÒhi bËcÞLÐ' 
`Íj=Òe L_ÔÐ j«Ð_cÐ_*Ê LÞ`eÞ hÞlÐ Ò]B A]hà bÐÒa NYÐdÐB`ÐeÞa, Òj j−LàÒe AÒmÐQ_Ð LeÞ\ÞÒm Ð 

 

`Í[ÑlÐ jÕNÑ[ NÐ_ LeÐdÞaÐ `Òe juÔÐ 6 OVÞLÐ jc¯Òe j®Þf_Ñe jÕ^ÔÐ @^úÒah_ Aec÷ ÒkÐB\úmÐ Ð 
jÕ^ÔÐ Ae[Þ `Òe "NÊeÊ_ÐeÐ¯Z LeÞ _ÞÒa]_' `ÍÐ\à_Ð NÐ_ LeÐdÐB\úmÐ Ð [`úÒe jcÒa[ bÐÒa ÒªÐ[Íat_Ð LeÐdÞaÐ 
`Òe jbÐ`[Þ J ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^ú Aj_ NÍkZ LeÞ\úÒm Ð HkÞ jÕ^ÔÐ @^úÒah_Òe `ÞmÐcÐ_*e @^úÒah_ aÐ Young 
Aspirants’ Session @_ÊºÞ[ ÒkÐB\úmÐ Ð aÞS¯ bÐB J `ÍÒcÐ] bÐB `ÞmÐcÐ_*Ê hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÞÒhi[é, _ÞeÐcÞiÐhÑ 
MÐ]Ôe D`ÒdÐNÞ[Ð j−LàÒe `ÍÒhðÐre cÐ^ÔcÒe aÊTÐB\ÞÒm Ð b¦Þ J ÒhÍ¯Ð `ÍÐ\à_Ð jÕNÑ[ NÐ_ LeÞ\ÞÒm Ð `eÞQÐf_Ð 
c¨fÑ j]jÔ hÍÑ he[QtÍ jÞÕkÒ]J bÐB*e Young Aspirants’ `ÞmÐcÐ_* DÒ~hÔÒe AjÞ\ÞaÐ hÊÒboÐ aÐràÐ 
`YÐdÐB\ÞmÐ Ð aÍÞSçÒNÐ`Ðm, jéÐ[Ñ J jÐ\àL bÐa aÞ_Þc¯ LeÞaÐ`Òe ]Þé[Ñ¯ ]Þaje jLÐf @^úÒah_ `ÐBÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê 
_Þc§Z LeÐdÐB\úmÐ Ð `eÞÒhiÒe "S¯NÊeÊ' _Ðc LÑrà_ LeÐdÞaÐ `Òe b¦cÐÒ_ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê `ÍZÐc LeÞ\úÒm J 
Aj_ at LeÐdÐB\úmÐ Ð 
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[`úÒe AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe General Body Meeting @_ÊºÞ[ ÒkÐB\úmÐ Ð AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe 
jÐ[SZÞA `eÞQÐf_Ð c¨fÑe j]jÔcÐ_*Ê `Ê_Ó _ÞaàÐQÞ[ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð AÒceÞLÐÒe Aj_ ctÞe _ÞcàÐZ J hÍÑhÍÑ 
WÐLÊe* bÐa^ÐeÐe `ÍQÐe B[ÔÐ]Þ aÞi¯ D`Òe AÒmÐQ_Ð LeÐdÐB\úmÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê eÐ[ÍÞÒbÐN _ÞÒa]_ LeÐdÐB 
aÞhÍÐc ]ÞAdÐB\úmÐ Ð [`úÒe b¦cÐÒ_ `ÍjÐ] Òja_ LeÞ\úÒm Ð 
 

25 SÊmÐB 2009, h_ÞaÐe, ]Þé[Ñ¯ ]Þaj  
@]Ô `ÍbÐ[Òe SÐNeZ, `Í[ÑlÐ, `ÍbÐ[Ñ Ae[Þ J at_Ð NÐ_ LeÐdÐB jcÒa[ bÐÒa ÒªÐ[Íat_Ð 

LeÐdÐB\úmÐ Ð ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^ú `ÍÒcÐ] bÐB Aj_ NÍkZ LeÞaÐ `Òe `eÞQ¯ `[Í `ÐW LeÐB\úÒm Ð "_ÑeÐS_Ð'eÊ Òaß]ÞL 
`ÍÐ\à_Ð 44 AaórÞ LeÐdÞaÐ `Òe `ÍÒcÐ] bÐB "jÕO-ÒjaL'eÊ "`ÍÐ\à_ÐLÐeÑ* `Í[Þ' `Íau `ÐW LeÞ AÒmÐQ_Ð LkÞ\ÞÒm 
- jÊMÒbÐN LeÞaÐe BoÐeÊ LÐc_Ðe SÐ[ kÊH Ð jcNÍ aÞhéaÍkêÐ¨Òe jcÒª jÊM BoÐ Le«Þ Ð BtÞ̄ ÒbÐNÔ jcª jÊM 
lZyÐ¯Ñ Ð bNaÐ_ç*Ê SÐZÞÒm aÐ jÊMjÐNe jk connect ÒkÒm jaÊÒaÒf jÊMjÐNeÒe aÊXÞekÞaÐ Ð HkÐ`Òe `e`ËSÐ 
_Þc§Z LeÐdÐB, "S¯NÊeÊ' _Ðc LÑrà_ jk `ÍZÐc J Aj_ at LeÐdÐB\úmÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê aÐmÔÒbÐN _ÞÒa]_ LmÐ 
`Òe b¦cÐÒ_ Í̀jÐ] Òja_ LeÞ\úÒm Ð 

 
 AaÐk_ j=Ñ[ NÐ_ LeÐdÞaÐ `Òe "ba au_ ÒcÐQ_' NÐ_ LeÞ 9 OVÞLÐ jc¯Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe* `e]Ð 
DÒ_êÐQ_ LeÐdÐB\úmÐ Ð at_Ð "Òk ckÐckÞc bÊa_ÒcÐk_' NÐ_ LeÐdÞaÐ `Òe jbÐ`[Þ J ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^ú Aj_ NÍkZ 
LeÞ\úÒm Ð ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^ú "j+h¦Þe `Í[ÞºÐ' aÞi¯Òe AÒmÐQ_Ð LeÞ LkÞÒm - ÒNÐVÞH DÒ~hÔ jÞwÞ _ÞcÞr ÒLÒ[SZ 
jc`ÍÐZ jkó]¯  aÔ¦Þ HLÐWÞ ÒkÐBdÞaÐ kÞÜ jÕO Ð akÊ cÞfÞ HL ÒkaÐ jÕOjÐ^_Ð Ð c_, aÊwÞ J `ÍÐZ cÞfÞÒm AÒc HL 
ÒkÐB`ÐeÞaÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ ÒkDRÞ AÒc jcª*Ê bm`ÐB @kÕ[ée `ÍjÐe LeÞaÐ Ð  jÕOÒe ÒdÐNÒ]Òm 
_a^Ð b¦Þe @_ÊhÑf_ kÊH Ð LfÞdÊNÒe jÕOh¦Þ ]éÐeÐ @jc÷a jc÷a kÊH Ð  

 

 ae]ÐLÐ« _Ð¯L bÐB "_ÑfÐQf jÐejé[ jÕOe ÒaßhÞ½Ô' D`Òe AÒmÐL`Ð[ LeÞaÐ `Òe sÐ_ bÐB  
"j+h¦Þe aÞLÐh J WÐLÊe*e SN[çkÞ[Le Lcà [\Ð bÐa^ÐeÐ `ÍjÐeÒe Aj_ ctÞee bËcÞLÐ' `Íj=Òe AÒmÐQ_Ð 
LeÞ\ÞÒm Ð aótÐa_ bÐB "jÐ^Êj=e ckré' aÞi¯Òe aÞbÞ_ð D]ÐkeZ Ò]B a¦aÔ `Í]Ð_ LeÞaÐ `Òe `ËaàÐkð @^úÒah_  
jcÐ© ÒkÐB\ÞmÐ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê c^ÔÐkð ÒbÐN _ÞÒa]_ LeÞ b¦cÐÒ_ `ÍjÐ] Òja_ LeÞ\úÒm Ð 
 

AaÐk_ NÐ_ `Òe O2:30cÞ.Òe `e]Ð DÒ_êÐQ_ LeÐdÐB jÐ^ÐeZ jbÐ Aec÷ ÒkÐB\ÞmÐ J jÐ^ÐeZ jbÐe 
jbÐ`[Þ HaÕ @[Þ\úcÐÒ_ Aj_ NÍkZ LeÞ\úÒm Ð @[Þ\úcÐ_*Ê `Ê¹cÐmÔ J Qt_ @`àZ LeÐdÞaÐ `Òe jÕlÞ© ÒªÐ[Íat_Ð 
LeÐdÐB\úmÐ Ð [`úÒe `ÍÐ\à_Ð jÕNÑ[ "Òk SN[NÊeÊ Òk ckÞcÐ ÒceÊ' NÐ_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð jbÐ`[Þ aÞS¯ bÐB _Þc§Þ[ 
@[Þ\úcÐ_*e `eÞQ¯ `Í]Ð_ LeÞ\úÒm Ð HkÞ jÐ^ÐeZ jbÐe jbÐ`[Þ \úÒm ISKONe hÍÑ jÊaÞwÞ LÍÞiðÐ Ð sÐ_ bÐB 
"jÐ^ÐeZ jbÐe DÒ~hÔ', aÞS¯ bÐB "hÍÑhÍÑWÐLÊe* SÑa_Ñ J bÐa^ÐeÐ', DiÐ @NÍJéÐm cÐ' "hÍÑhÍÑWÐLÊe*e aÞÒhi[é' 
J eaÞ bÐB "NÊeÊ J NÊeÊ`ËSÐ' aÞi¯Òe a¦aÔ `Í]Ð_ LeÞ\úÒm Ð HkÐ`Òe jÐ^ÐeZ jbÐe jbÐ`[Þ "NÊeÊ[ré' aÞi¯Òe 
a¦aÔ `Í]Ð_ LeÞ\úÒm Ð `ÍÒcÐ] bÐB "NÊeỀ ËSÐ J NÊeÊ* aÞÒhi[é' D`Òe AÒmÐL`Ð[ LeÞaÐ `Òe aÞS¯ bÐB @[Þ\Þ*Ê 
^_ÔaÐ] @`àZ `ËaàL jÐ^ÐeZ jbÐ jcÐ© ÒkÐB\ÞmÐ Ð 

 

jÕ^ÔÐ `Í[ÑlÐ jÕNÑ[cÐ_ NÐ_ LeÐdÞaÐ `Òe `e]Ð DÒ_êÐQ_ LeÐdÐB juÔÐe[Þ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð `ÍÐ\à_Ð "NÊeÊ 
_ÐeÐ¯Z LeÞ _ÞÒa]_' NÐ_ LeÐdÞaÐ `Òe jcÒa[ bÐÒa ÒªÐ[Í at_Ð LeÐdÐB\ÞmÐ Ð [ ú̀Òe jbÐ`[Þ*' @_ÊÒeÐ^ 
LÍÒc ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^Þ Aj_ NÍkZ LmÐ `Òe "QÞe aÐ}Þ[ [ÊÒc `ÍÞ¯[c' at_Ð NÐ_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð `ÍÒcÐ] bÐB "_ÞNc 
D`Ò]h'eÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÐZÑ `ÐW LeÞ AÒmÐQ_Ð LeÞaÐ `Òe HkÞ @^ÞÒah_ jcÐ© ÒkÐB A_tjbÐ @_ÊºÞ[ 
ÒkÐB\ÞmÐ Ð Òj\ÞÒe jÕOe bÐB J Þ̀mÐcÐÒ_ kÐjÔejÐcúL @bÞ_¯ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê J D`yÞ[ b¦aót*Ê A_t 
`eÞÒaiZ LeÞ\ÞÒm Ð A_t jbÐ ÒhiÒkaÐ `Òe hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê eÐ[ÍÞÒbÐN _ÞÒa]_ LeÞ aÞhÍÐc ]ÞAdÐB\ÞmÐ J 
b¦cÐÒ_ Í̀jÐ] Òja_ LeÞ\ÞÒm Ð 
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26 SÊmÐB 2009, eaÞaÐe, Òhi ]Þaj  
SÐNeZ, Í̀[ÑlÐ NÐ_ `Òe O6:50cÞ.Òe Í̀bÐ[Ñ Ae[Þ j−_ð LeÐdÐB\ÞmÐ Ð [ ú̀Òe NÊeÊat_Ð, ÒªÐ[Íat_Ð 

jcÐ`_ÐÒ« ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^Þ `ÍÒcÐ] bÐB D`yÞ[ bÐB J cÐ'cÐ_*Ê `eÞQ¯ `[Í `ÐW LeÐB\ÞÒm Ð [Ð'`Òe "_ÑeÐS_Ð'eÊ 
Òaß]ÞL `ÍÐ\à_Ð 29 AaórÞ LeÐdÞaÐ `Òe `ÍÒcÐ] bÐB jÕO-ÒjaLeÊ "`ÍÐ\à_ÐLÐeÑ* `Í[Þ' `Íau `ÐW LeÞ AÒmÐQ_Ð 
LeÞ\ÞÒm Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê aÐmÔÒbÐN _ÞÒa]_ LeÞ b¦cÐÒ_ `ÍjÐ] Òja_ LeÞaÐ `Òe `Í[ÑlÐ NÐ_ LeÐdÐB 9 OVÞLÐ 
jc¯Òe aÞ]Ð¯ jbÐ @^ÞÒah_ Aec÷ ÒkÐB\ÞmÐ Ð D¦ jbÐÒe `ÍÒcÐ] bÐB H j®Þf_Ñe aÞ]Ð¯ jbÐ Aj«Ð aià 
j®Þf_Ñ `eÞÒdÐS_Ðe @¯cÐec÷ ÒaÐmÞ @bÞc[ `Í]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð Òj hÍÑhÍÑWÐLÊe* AhÑaàÐ] aÐZÑ `YÞ hÊZÐB\ÞÒm Ð 
HkÐ`Òe D`yÞ[ jcª bÐB J cÐ'cÐÒ_ bÐaaÞ_Þc¯ LeÞ\ÞÒm Ð bÐaaÞ_Þc¯ jcÐ© ÒkaÐ `Òe ÒjaÐ jc à̀Z 
LeÐdÐB\ÞmÐ Ð @_«e Aj«Ð aiàe _ac aÐiÞàL b¦ j®Þf_Ñ `ÐBÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐS* jk b¦cÐ_*Ê _Þc§Z 
LeÐdÐB\ÞmÐ Ð [õãVÞaÞQÊÔ[Þ `ÐBÜ lcÐ `ÍÐ\à_ÐÒ« bÐaaÞkéf b¦aót*e @höä`ËÀà Ò_[Í J ÒLÐkbeÐ L¶Òe "aÞ]Ð¯ ÒafÐÒe 
ASÞ `ÞÍ¯ `][Òf' hÑiàL aÞ]Ð¯ `ÍÐ\à_Ð J "S¯NÊeÊ ckÐ_Ðc' LÑrà_ jkÞ[ "AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO'e 2009 cjÞkÐ 
b¦ j®Þf_Ñ D]çdÐ`Þ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð HkÞ b¦ j®Þf_ÑÒe jaàÒcÐV 56 SZ bÐB, cÐ' J `ÞmÐcÐÒ_ ÒdÐN]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð 

 

ÒdÐN]Ð_ LeÞ\úaÐ b¦cÐ_*e [ÐmÞLÐ - 
(1) `ÍÒcÐ] LÊcÐe ckÐ«Þ, ÒLtÍ `eÞQÐf_Ð c¨fÑ j]jÔ 

         (2) LÐq_aÐfÐ ]Ðh, HLÐcÍ jÐejé[ ckÞfÐ jÕO  
         (3) aÞS¯ LÊcÐe jÐkÊ     
 (4) sÐ_e&_ ]éÞÒa]Ñ, hÞaÐ_Ñ ]éÞÒa]Ñ, jéÐ[Ñ J ÒhÍ¯Ð  
 (5) aÍÒStÍ `¨Ð, ehêÑÒeMÐ `¨Ð J aÍÞSç ÒNÐ`Ðf  
         (6) aÞhéSÞ[ç jÊteeÐ¯, jêÞ[ÐeÐZÑ jÊteeÐ¯, ÒjßÐcÔÐhÍÑ J Òa] Í̀LÐh 
         (7) Ò]aÑ `ÍjÐ] jÐcm, jðÞ‘Ð jÐkÊ, Ò]aÐ=Ñ J jÞwÐ\à 
 (8) @hÞé_Ñ LÊcÐe _Ð¯L, jÕOcÞ[ÍÐ _Ð¯L J @jêÞ[Ð 
         (9) `ÍbÐLe aÐB, jêÞ[ÐeÐZÑ aÐB, ÒhÍ̄ Ð J hÐhé[ç 
       (10) jÊ̂ ÐÕhÊaÐfÐ ÒS_Ð J AeÔ_ç 
       (11) cÒkh Í̀jÐ] ÒQßÐ^ÊeÑ, ehêÞ _Ð¯L J @bÞ¿Ð 
       (12) `ó\éÑeÐS jÐkÊ, B¿Þ[Ð jÐkÊ J eÞhbç  
       (13) ae]ÐLÐ« _Ð¯L J ÒjÐ_ÞA ckÐ«Þ 
       (14) jÐ_ÊSÞ[ç Òj_Ð`[Þ, A_ÐmÞhÐ Òj_Ð`[Þ, D]¯_ç, AeÞA_Ð, cÐ¯Ð J jÊcÞ[ÍÐ 
       (15) ecÐamâb ckÐ`Ð[Í, LÁ_Ð ]Ðh, AhÊÒ[Ði J Òjé[Ð 
       (16) hÞaÐ_Ñ ckÐ«Þ 
       (17) eaÞ_ÐeÐ¯Z [ÍÞ`ÐWÑ  
       (18) Ò]aÐhÞi ]Ðh  
       (19) aÞ_¯ LÊcÐe jÐkÊ   
       (20) aótÐa_ jÐkÊ  
       (21) aÞhée&_ ]Ðj 
       (22) jÊaÍ[ LÊcÐe _Ð¯L  
       (23) jÊ]Þ© MÊÃÞA 
       (24) jtÞ` `Í^Ð_ 
       (25) DiÐ @NÍJéÐm  
       (26) jỀ ÍÞ̄ Ð jéÐBÜ 
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AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe iº aÐiÞàL aÞaeZÑ 
 

hÍÑhÍÑWÐLÊe ckÐeÐS* @`Ðe LeÊZÐeÊ AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe iº aÐiÞàL Djúa `ÐfÞ[ ÒkÐBdÐBRÞ Ð 2001 
cjÞkÐ @N½ 4 [ÐeÞM ]Þ_ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÊb S_ê]Þ_Òe cÐ[Í jÐ[ÒNÐVÞ b¦ `eÞaÐeLÊ Ò_B Aec÷ ÒkÐB\ÞaÐ 
AÒceÞLÐ jÐejé[ `ÐWQLÍVÞ _ÑfÐQf jÐejé[ jÕOe jbÐ`[Þ J (`Ëaà[_) `eÞQÐfL hÍÑdÊ¦ hÔÐc jÊte ]Ðh bÐB* 
@_Êc[Þ Í̀Ð© ÒkÐB 2003 cjÞkÐÒe jÕOÒe `eÞZ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð 2001 cjÞkÐWÐeÊ Í̀Ò[ÔL cÐje `Í\c eaÞaÐe ]Þ_ 
ÒVmÞÒ$Ð_ç cÐ^ÔcÒe HkÞ `ÐWQLÍe @^ÞÒah_NÊXÞL @_ÊºÞ[ ÒkÐBAjÊ\ÞmÐ Ð 2004 cjÞkÐ SÐ_Ê̄ ÐeÑ 7 [ÐeÞM Ò ß̀Ði 
`ËÀàÞcÐ juÔÐÒe AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe Í̀\c Í̀[ÞºÐ ]Þaj `Ðf_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð HkÞ DjúaÒe jaàÒcÐV 27 SZ 
b¦ ÒdÐN]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð ÒjkÞ aiàWÐeÊ `Í[Þaià aÐiÞàL Djúa `ÐfÞ[ ÒkÐBAjÊ@RÞ J HkÞ DjúaÒe ÒLtÍ`Í[Þ_Þ^ÞcÐÒ_ 
ÒdÐN]Ð_ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* A]hà J jÕO`Í[ÞºÐe DÒ~hÔÐ]ÞÞ aÞi¯Òe AÒmÐQ_Ð LeÞAjÊ@R«Þ Ð 
 

AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe `Í[ÞºÐ `eWÐeÊ jÕOÒjaÑ bÐB J cÐ'cÐÒ_ _Þ¯cÞ[ bÐaÒe jÕO`ËSÐ @^ÞÒah_Òe 
ÒdÐN]Ð_ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐÒe @_Ê`ÍÐZÞ[ ÒkaÐ `ÐBÜ ÒQ½Ð LeÊR«Þ Ð `ÍÒ[ÔL eaÞaÐe ]Þ_ jÕO`ËSÐ 
@^ÞÒah_ @_ÊºÞ[ ÒkÐBAjÊRÞ Ð `Í[ÞcÐje Òhi eaÞaÐe ]Þ_ _ÑfÐQf jÐejé[ jÕOe `eÞQÐf_Ð c¨fÑe SÒZ j]jÔ 
ÒLtÍ `Í[Þ_Þ^Þ bÐaÒe Ò$Ð_ç cÐ^ÔcÒe ÒdÐN]Ð_ LeÞ hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐ aÞi¯Òe AÒmÐQ_Ð LeÞ\Ð«Þ Ð _Þ¯cÞ[ 
jÕO @^ÞÒah_ aÔ[Ñ[ cÐje `Í\c eaÞaÐe ]Þ_ ckÞfÐ jÕO @^ÞÒah_ @_ÊºÞ[ ÒkÐB AjÊ@RÞ Ð 2004 cjÞkÐ 
S_Ê¯ÐeÑ cÐjeÊ Aec÷ ÒkÐB `ÍÒ[ÔL cÐje Òhi eaÞaÐe ]Þ_ `ÞmÐcÐ_*e @^ÞÒah_ ÒkÐB AjÊ\ÞmÐ Ð N[ 2005 
cjÞkÐ XÞÒjcée cÐjeÊ HkÞ cÐjÞL @ Þ̂Òah_ `ÞmÐcÐ_*e ANÍk LÍÒc cÐjÒe ]ÊB\e @_ÊºÞ[ ÒkD@RÞ Ð HkÞ 
@^ÞÒah_Òe aÞbÞ_ð `ÊªLeÊ jÕNókÑ[ hÍÑhÍÑWÐLÊe* mÑfÐ J _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO ]éÐeÐ `ÍLÐhÞ[ NÍxÐafÑeÊ Dwó[ 
aÞbÞ_ð [ré jcéuÑ¯ ÒmMÐe BÕeÐSÑ @_ÊaÐ] LeÐdÐB Þ̀mÐcÐ_* ]éÐeÐ `ÐW LeÐdÐD@RÞ Ð H[]çaÔ[Ñ[ `ÞmÐcÐ_*e 
ANÍk LÍÒc dc _Þ¯c, ÒªÐ[Íat_Ðe @\à, _a QLÍ, Aj_ J hÍÑhÍÑWÐLÊe* Í̀ZÑ[ "sÐ_ÑNÊeÊ' `ÊªLeÊ j_Ð[_ ^cà A]Þ 
aÞi¯Òe AÒmÐQ_Ð ÒkÐBAjÊ@RÞ Ð aÞN[ aiàe jÕO @^ÞÒah_NÊXÞLÒe 53 SZ jÕOÒjaÑ J 5 SZ ]hàL b¦ 
ÒdÐN]Ð_ LeÞR«Þ Ð 
 

AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe @½c aÐiÞàL j®Þf_Ñ 2009 cjÞkÐ SÊmÐB cÐj 24, 25 J 26 [ÐeÞM ]Þ_ 
_ÑfÐQf jÐejé[ jÕOe `eÞQÐf_Ð c¨fÑe @_Ô[c j]jÔ hÍÑ `ÍÒcÐ] LÊcÐe ckÐ«Þ bÐB* Í̀[Þ_Þ̂ Þ[éÒe _\à 
LÐÒeÐmÞ_Ð eSÔe aÀàjçbÞmç jkeÒe \ÞaÐ kÐB`Ð¾jàÒe @_ÊºÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð H\ÞÒe `ÞmÐcÐ_* jkÞ[ jcÊ]Ð¯ 59 SZ 
b¦ ÒdÐN]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð aÞN[ aiàcÐ_* `eÞ H aià c^Ô b¦ j®Þf_Ñ jc¯Òe "jÐejé[ cÐ^ÊeÑ' `[ÞÍLÐ `ÍLÐhÞ[ 
ÒkÐB\ÞmÐ Ð 2009 cjÞkÐ @N½ 5 [ÐeÞM ]Þ_ Ac jÕO ]éÐeÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe* hÊb SÒ_Ðêjúa `Ðf_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð 
SÒ_Ðêjúa ]Þ_ jLÐÒf hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê Ae[Þ J ÒªÐ[Íat_Ð LeÐdÐB D`Ò]h, aÐZÑ A]Þ `ÐW LeÐdÐB\ÞmÐ HaÕ 
hÍÑhÍÑWÐLÊe* `Ë[ SÑa_Ñ `ÐW, `ÍÐ\à_Ð jÕNÑ[ NÐ_ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð N[aià `Í\c \e `ÐBÜ H`ÍÞmç cÐj 27 [ÐeÞM 
@l¯ [ó[Ñ¯Ð ]Þ_ J _Òbcée 2 [ÐeÞM eÐj`ËÀàÞcÐ ]Þ_ aÞÒhi @^ÞÒah_ @_ÊºÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð 
 

H[]çaÔ[Ñ[ _\àLÐÒeÐmÞ_Ð J _ÞLVaràÑ eÐSÔÒe ekÊ\ÞaÐ b¦ `eÞaÐee j]jÔcÐÒ_ R@ aià ÒkmÐ @_Êc[Þ 
Ò_B `Í[ÞcÐjÒe ÒNÐVÞH h_ÞaÐe ]Þ_ HL[Í ÒkÐB `ÐWQLÍ LeÞAjÊR«Þ Ð HkÞ _\àLÐÒeÐmÞ_Ð jÐejé[ `ÐWQLÍÒe `ÍÐ¯ 
12 SZ `eÞQ¯`[Í^ÐeÑ b¦ ÒdÐN ]Þ@«Þ Ð `ÐWQLÍ `ÐBÜ hÍÑhÍÑWÐLÊe*Ê J b¦cÐ_*Ê `ËaàeÊ _Þc§Z LeÐdÐB\ÐH Ð 
h_ÞaÐe @`eÐkðÒe `ÐfÞA* NókÐj_Òe ÒªÐ[Í at_Ð, `eÞQ¯`[Í `ÐW, j®Þf_Ñ `ÍÐ\à_Ð  J AÒceÞLÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe 
ckÐeÐS*e HL Aj_ ctÞe _ÞcàÐZ `ÐBÜ `ÍÐ\à_Ð `Òe _Ë[_ "jÕO-ÒjaL', "hÍÑhÍÑNÊeÊNÑ[Ð', "_ÞNc D`Ò]h', 
"hÍÑhÍÑWÐLÊe _ÞNcÐ_t mÑfÐ Í̀j= ', "_ÞNc [ré', "jÕO _Ñ[Þ' `ÊªL A]Þ `ÐW LeÐdÐH Ð H[]ç aÔ[Ñ[ `ÞmÐcÐÒ_ "What 
I Expect' `ÊªLeÊ hÍÑhÍÑWÐLÊe* aÐZÑ `ÐW Le«Þ J `ÍÐ\à_Ð jÕNÑ[ NÐ_ Le«Þ Ð D`yÞ[ `ÍÐ¯ jcª b¦ bÐa aÞ_Þc¯ 
Le«Þ Ð 
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2006 cjÞkÐÒe ÒLtÍ @_Êc[Þ LÍÒc hÍÑS¯Ò]a ÒjaÐhÞlÐ\àÑ c¨f _ÐcÒe HL ÒjaÐhÞlÐ\àÑ c¨f NW_ 
LeÐdÐB\ÞmÐ Ð hÍÑS¯Ò]a ÒjaÐhÞlÐ\àÑ c¨fe ÒjaLcÐÒ_ ÒkÒm - jaàhÍÑ aÞS¯ LÊcÐe jÐkÊ, sÐ_eU_ ]ÞéÒa]Ñ, 
aÍÒStÍ _Ð\ `¨Ð, aÞhéSÞ[ç jÊteeÐ¯, `ÍbÐLe aÐB, aótÐa_ jÐkÊ, `ó\ÑeÐS jÐkÊ, ae]ÐLÐ« _Ð¯L, @hÞé_Ñ LÊcÐe 
_Ð¯L J jÊaÍ[ LÊcÐe _Ð¯L Ð aÞN[ aià jÐ_ÊSÞ[ç Òj_Ð`[Þ J Ò]aÑ`ÍjÐ] jÐcm bÐBcÐÒ_ HkÞ ÒjaÐhÞlÐ\àÑ c¨fÒe 
_Ë[_ bÐÒa ÒdÐN]Ð_ LeÞ\ÞÒm Ð N[aià SÊmÐB cÐje 21, 22, 23 [ÐeÞM ]Þ_ ÒLtÍ `eÞQÐf_Ð c¨fÑ j]jÔ hÍÑ 
`ÍÒcÐ] ckÐ«Þ bÐB* [réa^Ð_Òe HkÞ ÒjaÐhÞlÐ\àÑ c¨fe Q[Ê\à @^ÞÒah_ @_ÊºÞ[ ÒkÐBdÐBRÞ Ð N[aià jÐÒ[ÐVÞ 
NókÐj_e aÐiÞàL Djúa c^Ô `ÐfÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð cÐnà cÐjÒe sÐ_ ]ÞéÒa]Ñ bÐB J hÞaÐ_Ñ cÐ'*e NókÐj_e, SÊmÐB 
cÐjÒe ae]Ð bÐB J ÒjÐ_ÞA cÐ'*e NókÐj_e, @N½ cÐjÒe d\ÐLÍÒc  aÞhéSÞ[ç jÊteeÐ¯ bÐB J jêÞ[Ð cÐ' *e 
NókÐj_e HaÕ `ÍbÐLe aÐB bÐB J jêÞ[Ð cÐ'*e NókÐj_e, J Òj ç̀ÒVcée cÐjÒe d\ÐLÍÒc aótÐa_ jÐkÊ bÐB J 
`]êÐ cÐ'*e NókÐj_e, @hÞé_Ñ bÐB J jÕOcÞ[ÍÐ cÐ'*e NókÐj_e HaÕ Ò]a bÐB J mÑ_Ð cÐ'*e NókÐj_e aÐiÞàL 
Djúa @_ÊºÞ[ ÒkÐB\ÞmÐ Ð H[]çaÔ[Ñ[ Òj`çÒVcée cÐjÒe Ò]aÑ jÐcm J jðÞ‘Ð cÐ'*e LÐ_çjÐjçyÞ[ aÐjba_Òe 
hÍÑhÍÑWÐLÊe*e Aj_ `Í[ÞºÐ LeÐdÐB\ÞmÐ Ð 
 

N[aià hÍÑhÍÑWÐLÊe* @`Ðe LeÊZÐeÊ AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe b¦cÐÒ_ AÒceÞLÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe* 
bÐa^ÐeÐe `ÍQÐe J SN[çkÞ[Le LcàÒe jÐkÐdÔ LeÞaÐ `ÐBÜ [Ð*e  HL Aj_ ctÞe _ÞcàÐZ LeÞaÐ `ÐBÜ BoÐ Í̀LÐh 
LeÞ  ÒLtÍjÕOe @_Êc[Þ Ò_B\ÞÒm Ð ÒjkÞ D`mlÒe `eÞQÐfL (`Ëaà[_) J jbÐ`[Þ hÔÐc bÐB HL `ÍÐZ¸hàÑ `ÍÐ\à_Ð 
ÒmMÞÒ]B\ÞÒm Ð ÒLaf ÒjkÞ Í̀Ð\à_Ð @amcé_Òe jcª b¦cÐÒ_ HkÞ ]ÊÓjÐ^Ô LÐdàÔÒe `Í¯ÐjÑ ÒkÐB 2008 cjÞkÐeÊ 
jÕOÒe `ÍZÐcÑ Ò]aÐ Aec÷ LeÞR«Þ Ð N[aià "`ÞmÐ* _ÞNcÐ_t' `ÊªLe BÕeÐSÑ @_ÊaÐ] jÕÒhÐ^_ LeÐdÐB _ÑfÐQf 
jÐejé[ jÕO]éÐeÐ Í̀LÐhÞ[ ÒkaÐ`ÐBÜ JXÞhÐLÊ `WÐdÐB\ÞmÐ Ð AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe  j[Ñ\à bÐB J cÐ'cÐÒ_ HkÞ 
`ÍLÐh_e aÔ¯bÐe ak_ LeÞR«Þ Ð _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO ]éÐeÐ `ÍLÐhÞ[ @_ÔÐ_Ô `ÊªLNÊXÞLe BÕeÐSÑ @_ÊaÐ] LeÞaÐ 
@bÞ`ÍÐ¯Òe _ÞLV @[Ñ[Òe HL jÕ`Ð]_Ð c¨fÑ NW_ LeÐ dÐBRÞ J `ÍÐ¯ ]ÊB cÐj Òka HkÞ jÕ`Ð]_Ð c¨fÑ 
ÒjaL-ÒjaÞLÐcÐ_* ]éÐeÐ hÍÑhÍÑWÐLÊe* QÞWÞ `Í\c M¨e @_ÊaÐ] Aec÷ LeÐdÐBRÞ Ð AhÐLeÊRÊ, hÍÑhÍÑWÐLÊe* 
@Òk[ÊLÑ AhÑaàÐ]eÊ Aj«Ð aià c^ÔÒe D¦ @_ÊaÐ] ÒjaÐ jcÐ© LeÞ AÒc HkÐLÊ `ÍLÐh_ _ÞcÒ« ÒLtÍ jÕOLÊ 
`WÐB `ÐeÞaÊ Ð 

 

H[]çaÔ[Ñ[ hÍÑhÍÑWÐLÊe*e bÐa^ÐeÐe aÞhéaÔÐ`Ñ `ÍQÐe J `ÍjÐeÒe jÐkÐdÔ LeÞaÐ DÒ~hÔÒe N[aià Ac 
jÕOe HL website _ÞcàÐZ LeÐdÐBRÞ Ð  jÕOe aÞbÞ_ð b¦cÐ_* `ÍÒQ½ÐÒe `ÍªÊ[ LeÐ dÐB\ÞaÐ HkÞ website VÞ aÞÒhi 
QÞrÐLiàL ÒkÐBRÞ  HaÕ Aj«Ð aià HkÐLÊ AkÊeÞ D_ð[ LeÞaÐe `eÞLÁ_Ð ekÞRÞ Ð jÕOe aÞbÞ_ð LÐdàÔLÍce jËQ_Ð 
b¦cÐÒ_  HkÞ website  cÐ^ÔcÒe `ÐB\Ð«Þ Ð 
 

aÞN[ aiàÒe AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe `eÞQÐf_Ð c¨fÑ `eÞaràÞ[ ÒkÐB@RÞ Ð _Ë[_ `eÞQÐf_Ð c¨fÑe 
LcàLràÐcÐÒ_ ÒkÒm jaàhÍÑ aÞS¯ jÐkÊ (jbÐ`[Þ), sÐ_eU_ ]ÞéÒa]Ñ (jÕ`Ð]L), aÍÒStÍ_Ð\ `¨Ð (ÒLÐiÐ^l), aÞhéSÞ[ç 
jÊteeÐ¯, aÞhée&_ ]Ðj, aótÐa_ jÐkÊ J ó̀\ÑeÐS jÐkÊ Ð _Ë[_ j]jÔcÐÒ_ LcàbÐe NÍkZ LeÞaÐ`Òe jÕOe by-
lawÒe \ÞaÐ `eÞQÐf_Ð c¨fÑ NW_ J HkÐe LcàLràÐ _ÞaàÐQ_ jÕLÍÐ«Ñ¯ ^ÐeÐ dÐq LeÐdÐB jÕÒhÐ^_ LeÐdÞaÐe 
`ÍÒQ½Ð QÐmÞRÞ Ð MÊaç hÑOÍ jÕÒhÐ^Þ[ by-law jÕOe j]jÔcÐ_* @_ÊÒcÐ]_ _ÞcÒ« D`yÐ`_ LeÐdÞa Ð  

  
QfÞ[ aià `ÐBÜ AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕOe b¦cÐÒ_ aÞN[ aiàe mlÔ jkÞ[ @_Ô ÒLÒ[ÐVÞ @[ÞeÞ¦ mlÔ 

_ÞwàÐeZ LeÞR«Þ Ð HkÞ mlÔNÊXÞL ÒkmÐ - 
1.  hÍÑhÍÑWÐLÊe*e ÒjaÐ WÞLç bÐaÒe LeÞ`ÐeÞaÊ Ð 
2.  jÕO`ËSÐÒe _Þ¯cÞ[ bÐaÒe ÒdÐN Ò]B`ÐeÞaÊ Ð 
3.  _ÑfÐQf jÐejé[ jÕOe _ÞÒ~àhÒe `eÞQÐfÞ[ ÒkaÊ Ð 
4.  AÒceÞLÐÒe hÍÑhÍÑWÐLÊe*e Aj_ ctÞe _ÞcàÐZ `ÐBÜ jaÞÒhi `ÍªÐa [ÞAeÞ LeÞ jÕO ]éÐeÐ cÕUÊe LeÐdÞa Ð 
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5.  `ÞmÐcÐ_*e @ Þ̂Òah_Òe `ÐW LeÐdÐD\ÞaÐ BÕeÐSÑ NÁjcËk _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO @_Êc[Þ LÍÒc _ÑfÐQf 
jÐejé[ jÕO ]éÐeÐ `ÍLÐhÞ[ LeÞaÊ Ð 

6.  hÍÑhÍÑWÐLÊe* bÐa^ÐeÐÒe `ÍLÐhÞ[ BÕeÐSÑ `ÊªLcÐ_*Ê AÒceÞLÐe yÐ_Ñ¯ mÐBÒaÍeÑNÊXÞLÊ ]Ð_ LeÞaÊ Ð 
7.  _ÑfÐQf jÐejé[ jÕO ]éÐeÐ `ÍLÐhÞ[ `ÊªLNÊXÞLeÊ ÒLßÐZjÞ HL `ÊªLe BÕeÐSÑ @_ÊaÐ] LeÞaÐLÊ Aec÷ LeÞaÊ Ð 
8.  jÐejé[ cÐ^ÊeÑ `ÍLÐh_ LeÐdÞa Ð 

 

AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO `Í[ÞºÐ ÒkaÐe R@ aià @[Ñ[ ÒkmZÞ Ð HkÞ R@ aià c^ÔÒe Ace jÕOÒjaÑ* 
jÕMÔÐ 20eÊ aówÞ`ÍÐ© ÒkÐB HÒa 53Òe `kqÞRÞ Ð hÍÑhÍÑWÐLÊe* `ÐMÒe H[ÞLÞ `ÍÐ\à_Ð Òd, ""HkÞ hÞhÊ `ÍaÐjÑ jÕOVÞ 
[ÊceÞ bÐa^ÐeÐÒe NYÞDWÊ HaÕ [ÊceÞ ckÐ_ A]hàe aÞhéaÔÐ`Ñ `ÍQÐeÒe jkÐ¯L ÒkD Ð jcª jÕOÒjaÑ [ÊceÞ 
bÐaÒe @_Ê`ÍÐZÞ[ ÒkÐB jÕOaw ÒkÐB HLc_ HL`ÍÐZÒe [ÊceÞ ÒjaÐ Le«Ê J [ÊceÞ SN[çkÞ[Le LÐdàÔÒe SÑa_ 
DjúNà Le«Ê Ð'' 

                            hÍÑhÍÑWÐLÊe QeZÐhÞÍ[ 
                  sÐ_e&_ ]ÞéÒa]Ñ 

                j−Ð]L 
AÒceÞLÐ jÐejé[ jÕO 

www.jayaguru.net 
 

By the grace of Shri Shri Thakur Maharaj, on the auspicious occasion of His birthday, the 
4th of August 2001, seven USA based families living hundreds of miles apart formed the America 
Saraswata Pathachakra. The constituents continued the Pathachakra with their dedication and 
devotion for Shri Shri Thakur. In the year 2003, this Pathachakra was recognized as a Sangha by 
the President and  the  then Parichalaka Shri Shyama Sundar Dash Bhai and granted affiliation 
with Nilachala Saraswata Sangha, Puri. America Saraswata Sangha (AMSAS) has since been the 
one and only Sangha outside India. 
 

This Sangha has since been performing regular Sangha Puja as per the direction and the 
principles of Nilachala Saraswata Sangha, Puri. Although devotees and members of this Sangha 
are geographically spread out over this vast country, they congregate every Sunday morning for 
the  Sangha  Puja  and,  other  special  Pujas  held  during major  festivals,  via  teleconferencing. 
Everyone realizes that they are assembled  in a single closed compass. All members of Sangha 
are determined to serve the Sangha by contributing their skills, knowledge, time and resources 
at  their  disposal.  In  spite  of  limited  resources,  members  have  consistently  demonstrated 
Sangha‐Shakti through their motivation to continue their Sangha directed work, Sadhana. 
 

All electronic versions of the puja programs and minutes have been maintained for the 
use and  reference of all devotees and  the general public  from around  the world.  In  the year 
2004, Gyanaranjan Dwibedi Bhai created  the  first website  that published  the  ideology of Shri 
Shri Thakur Maharaj and  shared  information among all members and devotees. Over  time,  it 
became apparent  that  the website needed  to be upgraded  to  support growth  in our Sangha 
related  activities  and  accommodate  new  requirements.  It  was  imperative  to  revamp  the 
presentation  and  organize  the website  content  for  usability.  The  governing  body  of  AMSAS 
appointed a  Sebaka Mandali  that  included  the  following  sebakas: Barada Bhai, Biswajit Bhai, 
Biswaranjan Bhai, Devi Bhai, Prabhakar Bhai, Sanujit Bhai, and Subrat Bhai. 
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The  Sebaka Mandali met  for  the  first  time on  the 4th of October 2009  to discuss  and 

prioritize key objectives of the effort and evaluate the objectives to constraints and resources 
available at hand. The list was prioritized as: 

• Reorganize the current content in more logical manner 
• Add audio/video where applicable 
• Support auto loading of fonts for non‐English content 
• Introduce a secured section for members  
• Modify the current page related to Shri Shri Thakur on wikipedia.org 

 
Over  the  span  of  two  months,  the  sebakas  coordinated  their  work  and  monitored 

progress  via  discussions  over  the  telephone  and  reviewed  the  test  site  over  the  internet. 
Although the resources (time and money) were limited, the sebakas, with their motivation and 
dedication combined with  their prayers, overcame  the constraints. All sebakas contributed  to 
best  of  their  abilities.  A  revised www.jayaguru.net was  finally  launched  successfully  on  20th 
January 2010, the day of Saraswati Puja.  A snapshot of the home page appears below.  The site 
is  organized  into  various  areas,  as  discussed  below,  which  can  be  accessed  via  a  global 
navigation menu using multi‐level drop downs: 

 
A ‐ About Shri Shri Thakur 
¾ A brief biography of Shri Shri Thakur 

that  discusses  His  Early  Life,  The 
Turning  point  in  His  life,  His  Quest 
for Truth and finally His life after the 
Attainment of Truth. 

¾ The Philosophy and teachings of Shri 
Shri Thakur 

¾ A  listing  of  His  key  teachings  or 
Gospel in Odiya and His Abhaya Bani 

¾ A  gallery  of  Shri  Shri  Thakur’s 
bigraha (pictures) 

B  ‐  Public  information  about  our 
organization 
¾ America  Saraswata  Sangha  – 

contains  key  details  about  our 
organization’s  registration  as  a  non‐
profit  religious  organization  in  the 
USA and the current governing body. 
 

¾ Nilachala  Saraswata  Sangha  –  provides  a  brief  history  of  our  parent  organization,  its 
objectives and current activities. 

¾ Saraswata Matha – provides a brief history of  the  first monastery established by Shri Shri 
Thakur. 
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C  ‐ Publications 
¾ Electronic  versions  of  Saraswata  Madhuri,  our  organization’s  annual  publication  or 

souvenir  released during the annual convention 
¾ Saraswata Granthabali, a listing of books published by Nilachala Saraswata Sangha 

 
D – References 
¾ A brief introduction to Sanatana Dharma 
¾ A brief biography of Adi Shankaracharya 

 
E – Events 
¾ A  short  history  of  and  a  listing  of  the  various  Bhakta  Sammilanis:  Sarbabhouma, 

Pradeshika, and America Bhakta Sammilani 
¾ An  introduction of  important  festivals  such as  Janmotsava, Raasa, Akshya Trutiya and 

Barsika Utsava, and their relevance to the Sangha  
¾ An  introduction  to  the  format  of  Sangha  Puja  as  conducted  by  America  Saraswata 

Sangha 
 
F – Members Only Reference Section 
¾ Sangha Puja programs and bibarani (minutes) 
¾ Young Aspirants’ Puja programs 
¾ Archived versions of programs starting from year 2001 sessions 
¾ Forms and application templates 

o Parichaya Patra applications 
o Dinalipi 
o Daily Puja 
o Sangha Puja Program 
o Puja Bibarani 
o Sangha Puja Seba 
o Sammilani Seba 

¾ Master song book (Pratiksha and Prarthana)   
¾ Current year’s seba assignments 
¾ List of related sites  

 
One of our goals was to deploy the website in such a manner that it can be found by any 

internet search engine. Currently, www.jayaguru.net shows up at  the  top of  the  results when 
searched for the following terms: ‘Jayaguru’ or ‘America Saraswata’. 
 

We are yet to implement multimedia that would incorporate frequently searched terms 
to help communicate and share information about our Sangha, the ideology of Shri Shri Thakur 
and become a tool for his ideals to reach the world.     

 
Website Development Sebaka Mandali  

America Saraswata Sangha  
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Jayaguru 

Young Aspirants’ Section 
A Prelude YA Session 

 

Some nine years ago, the first America Saraswata Bhakta Sammilani, the annual spiritual 
conference of AMSAS (America Saraswata Sangha), was held in Savage, Minnesota in the United 
States of America. It is during this Sammilani that we gathered and talked with a few children, in 
a small playground behind Gyana Ranjan Dwibedy Bhai’s Savage (in Minneapolis) residence, to 
start  what  now  is,  and  has  evolved  to  become,  the  Young  Aspirants  group.  These  Young 
Aspirants  (which now  legitimately  includes  a  few not‐so  young Bhaktas, but  aspirants  all  the 
same) were  all  kids. Thus,  the  session  then was  labeled Kids  Session. That day,  in  that  small 
playground  in Minnesota, we  talked  about  Thakur’s  life,  His  love  for  little  children,  and  His 
desire  that  all His  children  ‐  both  young  and  not‐so‐young  ‐  grow  and  become  good  human 
beings. 

 

The Kid’s Session became somewhat formal and was then appended to the  last Sangha 
Puja during the month and lasted fifteen to twenty minutes. When the “kids” haltingly began to 
chant the beginning Stotra Bandana and Prarthana (Prayer) we were all overjoyed.   The same 
kids  are  now  adept  at  delving  into  the  basics  of  “Brahma  Tattwa”,  accepting  into  their 
vocabulary phrases like “Nirguna Brahma” and “Saguna Brahma” and bring into the discussion 
concepts  that  dwell  in  the  realm  of metaphysics.    They,  in  their  own way,  attempt  to  both 
understand and identify the uniqueness and the separateness of, and capture the importance of 
the orchestration of  complementary  forces of matter and non‐matter.   We  see  that  through 
their  intellect  they seem  to analyze and  through  their  faith  they are  trying  to synthesize.  It  is 
such  joy to see and  feel the  future of AMSAS taking shape!! One bud at a time!! Each season 
brings more fragrance and becomes more colorful than the previous one. 

 

The  Young  Aspirants  figuratively,  and  literally,  are  the  future  of  our  Sangha  in  the 
Western world.  The joyous rendition of the closing prayer from Jeni Maa (Ragini) in the United 
Kingdom, to the soulful Bandana sung by Shreya Maa or Bhakti Maa in North Carolina is not just 
“balm”  to  the  listening ears of displaced parents  searching  for a home away  from home, but 
also  the  certain  bridge  that  brings  together,  harmonizes,  and  let  mingle  two  different 
approaches practiced in two separate cultures.  It is Alok Bhai and little Gyan Bhai and Sarthak 
Bhai or Brij Bhai, who with their expanded understanding of both the western work‐ethic and 
the  eastern  moral  offer  to  people  a  new  language  of  devotion  (Bhakti)  that  is  universally 
appropriate for all people, of all color, shape, and nationality.   Swati Maa and Brij Bhai are the 
future of  this Sangha as  they are able  to, and will  likely express  their prayers  through Rap or 
through  Hip‐Hop.    They  are  the  future  because  they  will  grow  to  see  some  life  issue  as 
interesting – and not good or bad or eastern or western  ‐ before  jumping  into conclusions, or 
pre‐judge,  based  on  stagnant  and  sometimes  rigid  self‐serving  interpretations  of  Thakur’s 
universal love for all things created, animate and inanimate. 

 

Hinduism  is a way of  life.   Thus,  it  is not static.   Ways of  life constantly evolve.   Leela – 
the dance of creation in the stage called the universe ‐ did not happen only during the times of 
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Lord Krishna nor was  it confined to Brundaban.    It  is  likely only for our convenience or  just to 
serve our limited understanding of the teachings of Thakur that we are frozen in time.  Thus, it 
is our faith that it will be one, or a few of the Young Aspirants, who while teaching the history 
and theories that inform international relations, at a venerable institution in Europe or in North 
America,  will  also  help  the  multitudes  understand  the  essence  of  Thakur’s  Bani  (Direct 
Teachings)  and  bring  the  people  living  in  Palestine  and  in  Israel  to  assemble  in  Peace,  help 
warring groups pray – recognize and celebrate their common bond of humanity.  That day is not 
far away.  It is very likely that a young Bhai in Charlottesville, Virginia will help millions improve 
the  quality  of  their  life,  live  a  more  healthy  life  –  both  physically  and  spiritually  –  by 
acknowledging the simple truths that to date remain the basis of all religions spread across the 
continents and serve as expressions of human wants and need  for self‐actualization.    It  is my 
hope that the prayers of the spent and the jaded will mingle with the energy of youth and guide 
humankind to both accept and understand the universal  love of being,  love for the being that 
our beloved Thakur so carefully and yet effortlessly expressed in his writings and in his sayings. 
Jayaguru!! Jayaguru!! 

Shri Shri Thakur Charanashrita 
Bijoy Kumar Sahoo 

President, America Saraswata Sangha 
 

During each of  the Young Aspirants’ sessions, which are held on  the  first and  the  third 
Sundays  of  each month  after  the  Sangha  Puja,  an  article  based  on  either  the  ideologies  or 
activities of Shri Shri Thakur  is  read and discussed.   The Young Aspirants  take  turn  in  reading 
these  articles,  which  are  translated  into  English  by  a  few  members  of  America  Saraswata 
Sangha.   The recent readings  include sections from GyaniGuru and also some activities of Shri 
Shri  Thakur,  titled  as  Acts  of  Thakur  Nigamananda,  in  alternate  sessions,  one  depicting  the 
tatwik (theoretical) aspect and the other describing the leela (activities) of Shri Shri Thakur.  The 
following two articles, which were read in the recent past, are provided as two examples. 

 
Editorial Board 

Saraswata Madhuri 
 

With 330 Million Gods, How can a Hindu be Monotheist? 
 

The word  “monotheism”  is  derived  from  two  Greek words:  “theos” means  God  and 
“mono” means one.  In  theology, monotheism  is defined as  the doctrine or belief  in one and 
only  one  God.  When  we  analyze  the  concept  of  a  unitary  entity  that  is  all  powerful,  all 
pervading, existing in all matter and non‐matter and yet has no shape, and is full of qualities and 
yet devoid of any qualities, we call him Brahman. 

 
This universe or creation is completely and absolutely pervaded by Brahman. All material 

and  immaterial beings  such  as Devas, demons, humans,  ghosts,  trees, mountains, water,  air, 
fire,  etc.  are  nothing  but Brahman. Before  the  creation  of  the  universe,  there was  only  one 
entity, which  had  no  name,  shape  or  form,  and  yet  pervaded  everywhere.  The  same  entity, 
Brahman, is also in existence now and all pervading. 
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The  significance  of  the  statements  above  is  that,  at  the  time  of  total  and  absolute 
dissolution, the existence of the universe becomes devoid of all qualities and gets absorbed and 
lost  in the Brahman. That entity or existence (satta) only becomes adorned with qualities and 
become  the material  for  the  universe  at  the  start  of  its  creation.  Thus  only  a  part  of  the 
Brahman transforms itself from being devoid of qualities to full of qualities and is expressed in 
the form of the universe. 

 
Quoting  from  the  “Shruti”,  the  universe  is  only  one  portion  of  Brahman;  other  three 

portions are “Amrita”, “Nityamukta” or eternally  free of any bondage, and situated  in a place 
called “Dwiloka”. 

 
Why  is  this place  called  “Amrita”?  It  is because  its existence  is beyond  the domain of 

birth and death. Why is this place called “Nityamukta” or eternally free from any bondage? As it 
is beyond any qualities and  infinite,  it  is eternally  liberated and without any fault and  is full of 
divine bliss and peace. Therefore, the writer of Panchadashi has said, “He exist exactly the same 
as existed before the creation.” Brahman had the desire to create the universe and thus He said, 
“I  shall become many.” As  soon as  the Brahman had  the desire  to be many, He became  the 
“Prakata Chaitanya” or  the Brahman  that  is expressed. His desire became  “Mula Prakriti” or 
Primordial  Nature.  This Mula  Prakriti  or  Primordial  Nature  is  known  by  different  names  by 
various belief systems. The Primordial Nature  is the origin of all creations. The three qualities, 
Sattwa,  Raja  and  Tama  were  evolved  from  the  Primordial  Nature.  The  trinity  of  Devas  or 
Devatas, Brahma, Vishnu and Siva are embodied  in these three qualities. In order to know the 
expressed parts of Brahman, we need to know the trinity because they are the fully expressed 
form of  those  three qualities. Brahma with complete expression of Raja quality  is engaged  in 
creation activities; Vishnu with complete expression of Sattwa quality is engaged in sustenance 
of  the  universe;  and  Siva  with  complete  expression  of  Tama  quality  is  engaged  in  the 
destruction (attainment of full and complete knowledge or knowledge of the self) activities. 

 
Brahma is behind all the creation. His power in the creation is seen in a subtle way. The 

gross expression that we see in the form of this universe has a subtle form, which is the seed of 
the gross form. This subtle world is the ingredient, constituent, and component part of the gross 
world. Similar to the subtle world or universe, every primordial element has subtle powers in it. 
These subtle powers are called Devas or Devatas. The gross forms are created by evolution of 
subtle powers. These evolutions also create unseen powers, which  in the subtle form are also 
Devas. All the gross forms that you see in the universe have subtle Devas as the root. 

 
The  western  scientists  say  that  the  visible  gross  universe  is  created  by  only  the 

combination and subtraction of the atoms and molecules. In their opinion the gross matters are 
at the root of the created universe. The elements are gross; hence they have forms and figures. 
Gross  science  has  not  been  able  to  rise  above  the  gross matter.  In  opinion  of  science,  the 
elements  are  void of  the power of  consciousness  and  intellect. Only  the  combination of  this 
gross matter has created the gross universe, which has consciousness and  intellect.  It  is shear 
madness  to determine  the essence or  root of  the universe  from  this gross matter. When  the 
modern science does not know where the ether ends, what is the matter that forms ether, how 
can  science understand  the  subtle existence of  the matter which  is behind what  is known as 
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ether? Then we understand this much that there is some subtle matter behind ether. How else 
it can become  lively? Without the meditations of the yogis these theories cannot be very well 
understood. 

 
These intricate subtle inner secret meanings were discovered by the Aryan Rishis by their 

unique power of Yoga. They could know by  their  inner vision acquired  through  the power of 
Yoga  that  these are  really Adhidaibikas  (Transcendental and Godly). They could visualize  that 
every gross matter in this gross universe is pervaded by the subtle spiritual influence of intellect 
and transcendental power of Devas. These Devas administer the gross world from the fine and 
subtle world with total discipline, decorum and harmony. There are probably 330 million gross 
objects in this gross world with unique existence. The subtle power at the root of each of these 
objects is ascribed as a Deva, which has been mistakenly portrayed as God in the western world. 

 
A question may arise  that  if  the Devas are  subtle power  then why do  they have gross 

images? The writers of Hindu epics have portrayed Devas  in various  images. These  images are 
depicted to make people easily understand their specialties. These Devas sometimes take gross 
form and shape to make people understand and realize their power and greatness, just like an 
actor in the stage who dresses himself up as Vishnu to show people and make them understand 
who Lord Vishnu is. 

 
Brahman is expressed as three qualities and three powers; the power to create, sustain 

and destroy. The 330 million Devas are small parts of these three powers. Thus, some of the 330 
million Devas perform various creation activities while others have sustenance responsibilities, 
and lastly, some have destruction responsibilities. If one tries to understand the Devas who help 
in  creation,  then  one  can  understand  Brahma;  and  similarly  understand  Vishnu  and  Siva  by 
understanding  the  Devas  that  perform  sustenance  and  destruction  respectively.  The 
individualistic expression of the trinity is the 330 million Devas and the collective entities of the 
330 million  Devas  are  the  trinity.  These  Devas  are  not  different  from  each  other;  they  are 
different parts of Brahma, Vishnu and Siva. 

 
Again, Brahma, Vishnu and Siva are not different  from each other. They are  the  three‐

way  division  of  the  expressed  form  of  Brahman.  Just  like  100  pennies makes  a  dollar,  the 
collection  of  all  powers  and  all  qualities  is  called  Brahman. When we  try  to  understand  the 
subtle  qualities  of  creation,  sustenance  and  destruction  separately,  the  existence  of  Devas 
becomes evident. And when we try to understand and realize the subtle qualities and powers in 
a combined form, then he becomes Ishwara or the expressed portion of Brahman. To make us 
understand this concept, let’s look at the following example: 

 
Mr.  Nayak  is  a  lawyer,  landlord  and  a  business man.  He  practices  law,  owns  rental 

properties and has other businesses. A lot of people go to his house. If you ask a question “who 
did you go  to meet?”  to anyone who went  to his house  to meet him, you may get different 
answers based on  the  relationship  that person had with Mr. Nayak. His  tenant would  say he 
went to meet his landlord. If Mr. Nayak is representing the person in court, that person would 
say he went to see his lawyer. If the person is his customer then he would say that he went to 
see his vendor. All  these  three  types of people may say  that  they went  to see  three different 
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people; however they all went to see Mr. Nayak. Just as Mr. Nayak is known as three different 
people based on his  three different professions,  Ishwara  is known as Brahma, Vishnu or Siva 
based on His quality and work. To know everything about  Ishwara  is  to know  the 330 million 
Devas. 

 
Now, a question may arise that  if Brahman  is all powerful and He creates, sustains and 

destroys everyone, then why won’t we worship only Brahman instead of some of these Devas? 
The answer  is that  Ishwara  is  infinite and human are finite. The finite cannot comprehend the 
infinite.  Until we  are  refined,  purified  and  eligible,  how  can we  be  able  to  understand  the 
essence of Brahman? Moreover, Shri Krishna has said in Bhagavat‐Gita “Those who worship any 
Devas with devotion, they worship me unknowingly. They do not understand that  in essence  I 
am the lord.” 

 
To  summarize,  the  Devas  in  our  religion  are  not  different,  they  are  just  subtle 

expressions of all matter. When we worship any of  the Devas, we  indirectly worship  Ishwara. 
The Hindus  are monotheist whether  they worship Brahman or  any of  the  330 million Devas 
since these Devas are not separate entities, they are special expressions of Brahman. 
 
Sources: 1. GyaniGuru – Shrusthi Tattwa and Devata Rahashya  

   2. Tattwamala - Devata Tattwa  
 

Two Drunk Sailors at the Princep Ghat1 in Kolkata2 
 

Shri Shri Thakur was once staying at the house of one of his most sincere disciples, Fani 
Bhusan Mitra, in Howrah, West Bengal3. At that time, Shri Shri Thakur’s other famous devotee, 
Shri Prafulla Chandra Bhanjdeo, the king of Bastar, Madhya Pradesh, was visiting Kolkata. Every 
evening, Prafulla Bhai used to send his car with his driver to take Shri Shri Thakur for a ride. 

 
One evening, Shri Shri Thakur, after a long ride in Prafulla Bhai’s car, asked the driver to 

stop near  the Princep Ghat on river Ganges. Fani Bhai was with Shri Shri Thakur at  that  time. 
Thakur got off the car, walked down the steps of the ghat and sat on a step close to the river. 
The  sun was  setting down.  Fani Bhai  sat  a  few  steps  above.  Suddenly he heard  a noise  and 
turned around. He saw two white sailors rambling on the other side of the road screaming on 
the top of their voices. Both were drunk. Not only were they scolding people, but they were also 
assaulting  anyone  around  them.  Since  India  was  under  British  rule,  people  were  afraid  to 
confront white people. Fani Bhai noticed that the two sailors were coming toward the ghat. He 
became anxious and called Thakur, “Thakur! Two drunken white sailors have started a brawl on 
the road. They are coming our way. So, let us go back to the car. Hurry up!” 

 
Thakur did not respond. Fani Bhai was a bit irritated at his indifference. Then he realized 

that Thakur was engrossed in his own thoughts and debated whether to disturb Thakur’s peace. 

                                                 
1 Ghat means a jetty for small boats and  used by public for taking bath 
2  Kolkata was then known as Calcutta 
3  West Bengal, a state in India now, was part of the Bengal presidency during pre-independence India 
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He waited  for  few minutes.  The  screaming  and  shouting was  becoming  louder  as  they  got 
closer. Finding no other alternative, he yelled, “Thakur! Do you hear me?” 

 
“What?” came an annoyed reply. 
 
Fani Bhai realized that Thakur was still absent‐minded. So, he came forward and pleaded, 

“Thakur! Two drunken white men have been assaulting people. They are coming our way.” 
 
Before  he  could  finish  his  suggestion,  Thakur  responded,  “Let  them  come. Why  do  I 

care?” 
 
An angry Fani Bhai answered, “Let us go back to the car. Don’t think that because you are 

a saint they will leave you alone. And, I cannot stop them on my own.” 
 
Still  there was  no  reaction  from  Shri  Shri  Thakur;  it was  like  Fani  Bhai was  talking  to 

someone else. He  continued  to  sit  there without budging a bit. By  then both  the  sailors had 
come closer. Finding a coolie in front of them, they punched him in his stomach and the coolie 
collapsed  on  the  side  of  the  road.  The  sailors were well‐built;  they  looked  like  two  giants. 
Although Fani Bhai was very tall and big, he was nowhere nearly as big as them. Besides, they 
were  drunk  and  out  of  control.  Fani Bhai  could  find  no way  out. He was  not worried  about 
getting  beaten  up  in  order  to  protect  Thakur.  But,  he was  unsure  if  he  could  truly  protect 
Thakur. 

 
By  then,  the  sailors had gotten closer. Fani Bhai,  seeing no other way, got  ready  for a 

fight. At the same time, he turned around to take a look at Thakur. Thakur was still sitting at this 
position like a statue. Fani Bhai was equally worried and surprised by Shri Shri Thakur’s lack of 
reaction to the event. 

 
The sailors went down the steps of the ghat. By the noise of their shoes and their yelling, 

Fani Bhai noticed that Thakur had become aware of the surroundings. The sailors had reached 
the step where Fani Bhai was standing. Fani Bhai saw Thakur turned his face towards them. The 
look on his face was like that of a sleeping lion, which, after being disturbed, had raised his head 
to assess the situation. His attitude was like as if he did not care for anyone in the world. All of a 
sudden,  both  the  sailors  stopped  as  though  they  got  a  surprising  shock  –  coming  to  an 
absolutely dead stop. They bent forward a bit to look at Thakur. One of them reacted, “Oh!” 

 
Thakur immediately turned his head toward the river Ganges and kept sitting as before. 

The  sailors  stood  there motionlessly  for  a  few  seconds  as  if  they  saw  something  frightening. 
Then  they  said  something  incoherent  to  each  other  and  slowly  walked  back  up  the  steps. 
Reaching the road, they again started yelling and went away in a different direction. 
 
 (Source: Nilachale Thakur Nigamananda, Part one, Page 147) 
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Shri Shri Thakur’s Mother Jogendramohini 
 

Jayaguru! Recently  I had the opportunity to  learn about Shri Shri Thakur’s  ideal mother 
Jogendramohini, who was also  known as Manika  Sundari.  She was  the daughter of  Lokanath 
Chakrabarty. She had a kind and helping nature. She was very caring.  She took care of the poor 
and downtrodden by never  letting  them  return  from her house empty handed.  Motherhood 
was  fully developed  in her even before she was a mother.  The villagers  liked Jogendramohini 
because of her grace,  loving, caring and  serving nature. The poor and needy came  to her  for 
food and sometimes she went hungry by giving her own food to a poor person.  Jogendramohini 
was very important in Shri Shri Thakur’s early life. 
 

The  Bhattacharya  family  of  Kutabpur  had  a  chandi mandap.  In  the  evenings,  during 
sunset, a member of the family always went to the chandi mandap to put a dipa there, so it is 
not dark  inside. When Nalinikanta was 9  years old, he went  there  to offer  a dipa. When he 
entered  inside,  to his  surprise,  there was already a dipa  there. He  saw  the  flame  in  the dipa 
grow  larger,  and  suddenly  a  girl with  10  hands  appeared  in  the  halo.  Nalinikanta was  very 
confused and frightened upon seeing this, so he ran to his mother. He repeated the wondrous 
incident  to  his mother.  Jogendramohini  explained  to  Nalinikanta  that whom  he  saw  in  the 
chandi mandap was the Mother of the Universe or ‘Jaganmata’ in the form of Goddess Durga. 
She  explained  to  him  that  just  like  she,  Jogendramohini, was  his mother,  ‘Jaganmata’ was 
everyone’s mother. She also told him that he was very lucky and fortunate to see Her at a very 
young age. This  incident had a  lasting effect on him well after his mother died and when he 
desperately sought his mother. 
 

One  night  Jogendramohini  had  to  go  outside  of  the  house.  As  she was walking,  she 
accidentally stepped on a snake. Jogendramohini quickly came to the conclusion that her foot 
was on a snake’s head, because if her foot had stepped somewhere else, the snake would try to 
bite her. Then she put more pressure on the snake’s head to stop it from moving. Quickly, she 
called for help, and the people were astonished to see her in that situation. Then she told them 
to  quickly  cut  the  snake. After  that was  done,  Jogendramohini  finally  lifted  her  foot  on  the 
snake. All of a sudden, she fainted because the poisonous fumes from the snake were affecting 
her nerves  in her foot. All the spectators were amazed by her quick actions, presence of mind 
and bravery. 
 

When Nalinikanta was  born,  an  astrologer had  predicted  that  he might  renounce  the 
world  and  become  a  sannyasi  in  future.  Nalinikanta’s  parents  Bhubanmohan  and 
Jogendramohini  started  looking  for  a  bride  for Nalinikanta when  he was  12  years  old.  They 
looked for a very attractive girl. They thought that  if they found an attractive and fair girl and 
got Nalinikanta married early, he would not be able to become a sannyasi. Jogendramohini was 
determined to find the best girl for Nalinikanta. Finally, after a lot of searching, Jogendramohini 
found a girl who seemed perfect to her. She enquired about  the girl and  then, she requested 
Bhubanmohan  to  arrange  the marriage  of  Nalinikanta  with  that  girl.    The  girl’s  name  was 
Sudhansubala. Shortly after  she died, Bhubanmohan  remembered his  late wife’s  request and 
got Nalinikanta married to Sudhansubala.  



114 

After  Nalinikanta  finished  his  early  education,  he  was  admitted  to  Dariyapur Middle 
English  School  near  Radhakantapur.  At  that  time,  the  disease  of  cholera  had  broken  out  in 
Kutabpur.  In  one  night  at  Radhakantapur, when Nalinikanta was  asleep,  he  dreamt  that  his 
mother was dying and  looking  for him. Nalinikanta woke up  suddenly and wondered why he 
dreamt  that.  He  decided  to  visit  his  mother  after  school  was  over,  but  he  was  too  late. 
Jogendramohini had died of Asiatic cholera and Nalinikanta could not see her on her deathbed. 
He  came  to  know  from  his  aunts  that  just  before  his mother  took  her  last  breath,  she  had 
surrendered  him  to  the  'Cosmic Mother'  ('Jaganmata'). He  took  the words  of  his mother  to 
heart. This was the first time he had the experience of losing a loved one. He was thirteen when 
his mother passed away. After Jogendramohini died, Nalinikanta’s attitude changed from being 
playful to serious and grave. Since Nalinikanta  loved his mother very much, he greatly missed 
her  and was  in  sorrow  after  his mother’s  death.  He  felt  he was  desperately  in  need  of  his 
mother, and he single‐heartedly prayed to the  'Jaganmata' to appear before him. However,  it 
did not happen. Slowly Nalinikanta stopped believing in life after death and became an atheist. 
Jogendramohini had been an important figure in Shri Shri Thakur’s early life.  

 
               Shri Shri Thakur Charanashritaa 

         Saumyashree Ray (Bhakti) 
             

                 Our Thakur 
With His radiant glow encircling Him,   
He has seen Bramha, Param Atma and Bhagaban,  
He loves us all very much,   
Who else is greater than   
Our Shri Shri Thakur!  
 
He has taught us to….. 
Wash out the bad with good,   
Love everyone  
As our own brothers and sisters,     
To become ideal human beings,   
And to always remember Thakur,   
When we are doing anything.   
 

And to chant Jayaguru,   
To not be the cause of any trouble to others,   
To help others before you help yourself,   
 And to surrender to Thakur.   
 

There is truly no better lesson to learn than this. 
 

Shri Shri Thakur Charanashritaa 
Shreya Prabhakar 
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Leading an Ideal Life of a Youth Following Shri 
Shri Thakur’s Teachings 

 
As a family, we regularly read ‘Sangha Sebaka’ after our evening puja and prayers. A few 

weeks ago, we were reading an article on  ideal  life for a young girl  (see reference), and  I was 
impressed  by  the  discussion.  That  is  why  I  thought  of  analysing  the  topic  and  sharing my 
experiences. 
 

Leading an ideal life in youth, works as a foundation for life ahead. Modern education is 
efficient  in  teaching  various material  subjects,  but  it  fails  to  address  the  spiritual  and moral 
issues.  
 

 Life will  not  always  be  comfortable,  so  it  is  necessary  to  have  knowledge  about  its 
temporary existence. Young people  should be productive and develop  faith  in God. For girls, 
their main  responsibility  is  to  start  a  family.  For  that,  training  begins  in  childhood  till  their 
marriage. For boys, they need to develop a strong personality to lead a family as an adult. 
 

‘Kumari’ means killing the bad  (ku=bad + mari=kill). Shri Shri Thakur has stressed upon 
various aspects of learning for young people.  
 

Rising up from the bed at Bramhamuhurta 
   Bramhamuhurta is approximately two hours before the sunrise and corresponds to 3:30 
to 4am. At this point of the day, rishis are travelling across the globe, willing to impart wisdom 
for those who are ready to seek it. Early morning time is the best time in the day for meditation, 
japa and contemplation. Also, we get our personal time to reflect or be creative.  
 

I normally wake up at 6:30am on school days, but on Saturday, I wake up late. I wake up at 
7:30 or 8am. On Sundays, I am able to wake up earlier; around 7am. I am trying to wake up at a 
constant earlier time everyday.  
 

Respecting our elders 
Respecting our elders  is an age old tradition of  India. We are supposed to start our day by 

doing pranam to Thakur and our elders. This gives us blessings.  
I respect my elders and know that they always wish me well. 

 

Eating Sattwika food  
Sattwika food is pure, devoid of onions, garlic, extreme tastes i.e. too sweet or too sour and 

stale leftovers. It is the food that has been offered to God. The amount of food should also be in 
right proportion. In addition to food, what we see, hear or think should also be Sattwika. 

 I have not achieved this yet, but I am trying to work towards it. I observe Sunday as a pure 
vegetarian day. 
 

Good behaviour 
  Shri Shri Thakur has laid several guidelines to build a good personality and hence become 
a real human being. The basic rules tell us to follow good manners in order to achieve a sacred 
life. 
 



116 

Speak the truth 
God sees all, so He will know what the truth  is and what  is not. Lies will only degrade our 

character and will affect everything  in our  life. People who  speak  the  truth become  fearless, 
courageous and simple. Although lies are never encouraged, the only time when lying is allowed 
is when there is a life threatening situation or telling the truth may hurt someone.  

I  find  speaking  the  truth  far  easier  than  lying.  On  occasions,  I  have  found  it  difficult 
distinguishing between hiding truths behind a small lie and confessing my problem. May Thakur 
give me the strength and courage in the future to always speak the truth even if it may cost my 
life. 

 

Sanctity 
Purity of the mind, body and soul needs to be kept. Needless to say, whoever  is  leading a 

morally strong life will remain a bright example to others in all situations. 
 
Helping with household chores 

 Young people should  try  to help  in  the household chores as much as possible, along with 
their academic responsibilities. This prepares them well for independent life in the future. It also 
teaches them to give respect to any work. 

 I am now helping with various small jobs in my family, which I enjoy. 
 

Physical fitness 
Keeping ourselves physically fit is necessary, as we need to be fit for many challenges seen in 

day to day life. This includes regular exercise and yoga.  
Our school curriculum covers different types of physical exercises and games. I am keen on 

learning yoga in future. 
 
Cleanliness 

We must be externally clean,  i.e. clean skin and teeth etc. However, great effort should be 
given for internal cleanliness, i.e. purity of thoughts and words. We should try to get rid of lies, 
deception, greed, jealousy, intolerance, gossiping, pride etc. As we know, a pure heart is God’s 
temple. 
 

Inhibit materialism 
It  is  important to  learn self‐control for material objects early  in  life. During youth,  it  is very 

easy to be attracted to numerous material objects, like clothes, gadgets and current trends.  
I try not to give in to the peer pressure and keep my desires to a minimum. 

 

Obedience to seniors  
Our elders are  like God, as they are much wiser.  It will benefit us to obey them.  It’s worth 

saying that to learn about an ideal life is easier than actually practising these teachings in your 
life.  

I listen to my parents always. 
 

Gossip and speaking ill of others to be avoided 
Among all the teachings of Shri Shri Thakur, this is the most important advice given by him. 

He has seriously recommended seeing the good side of everyone and  ignoring their mistakes. 
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However, if we need to highlight someone’s mistake, we can do it in private and delicately. This 
also avoids complicated family fights.  

I don’t usually humiliate people, but I do criticize sometimes. I will try my best to improve in 
future.  
 

Shun laziness  
Tamasika people are lazy. There is so much to do in a day, so there is no point being lazy. It 

slows  the brain down. Shri Shri Thakur has brought us  to  this world  to do His  job. Therefore, 
there  is  no  room  for  laziness.  If  someone  has  spare  time,  it  would  be  better  spent  taking 
Thakur’s Nama. 
 

Be simple 
If we  think  in  simple  terms,  the whole world will become  simple  to us. People will  find  it 

easier to talk to us, as we don’t complicate things. Our speech should reflect our thoughts. 
 I try to think of things simply, because it helps me see the world differently. 

 

Think about others 
     When we  think  good  of  others,  it  drives  off  any  selfishness  inside  you. One  should  help 
family, friends, neighbours, guests and strangers, remembering that image of Shri Shri Thakur is 
present in each one of them. 
      I do strive to help. 
 

Read religious books  
Religious  books  give  us  knowledge  about  God  and  an  ideal  life.  They  carry  good 

messages, so we will learn good things.  
I have read the English biography of Shri Shri Thakur. I also regularly read the Bhagavat 

Gita after the evening prayers. 
 

Hear no evil; see no evil; speak no evil 
The entertainment programmes  in television and various media discuss about negative 

aspects of several  issues. This pollutes the mind of youth and  it also compels them to  imitate. 
Therefore, the advice of hear no evil; see no evil; and speak no evil is golden.  
 

Wear decent clothes 
Originally, the tradition is to wear a sari for girls and dhoti‐kurta for boys. Modern times 

have  seen  a  radical  change  in  the  attire of  youth.  Following  Shri  Shri Thakur’s  teachings, we 
should always try to be decently clothed. 
 

Regular meditation and worship 
Meditation and worship brings us closer to God. They will also calm our mind and  increase 

concentration so we can face life’s challenges better. 
I regularly do prayers. I have never done meditation, although I am keen to learn. 

 

Be self reflective 
Self‐reflective people are generally stable  in adverse situations and progress  towards  their 

goals. We  should  constantly  think  about  the  following questions – Who  am  I? Where have  I 
come from? What am I here for? Where will I go after death? What is the goal of life? etc. As all 
these questions can only be answered by Shri Gurudev, we should absolutely surrender to Him. 
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Maintain a daily diary 
This is a very useful method of self‐assessment of our spiritual progress. It also helps us 

to rectify any mistakes that might have been made. 
 

The  time  to  train  us  is  right  now.  People  used  to  live  in  ashrams,  and  practise  these 
guidelines. It gives appropriate training to face the challenges of life. Shri Shri Thakur wanted to 
bring this back to everyday life. He stresses the importance of building up a youth’s life on ideal 
foundation.  Parents’  house  is  the  best  place  to  begin  to  learn. When,  in  later  life,  youths 
become  adults  and  start  his/her  own  family,  they  have  adequate  training  for  an  ideal 
household’s life (adarsha gruhastha jibana).  
 

The life of a youth comes with high goals, thinking, lots of practice and penance to make 
the adult  life more successful and religious.  I pray that Shri Shri Thakur to give me strength to 
walk on that path. 

Reference: Sangha Sebaka, Vol.44, No.2; pages. 273‐288 
 

                                                                                                      Shri Shri Thakur Charanashritaa 
 Ragini Mohanty 

         Bolton, England, UK 
 

     Wisps of the Shadow World 
 

Damnant quod non intellegunt.  
"People fear what they do not understand." (Latin Proverb)                                                                   

Overture 
The Afterlife! What  is  it? Does  it actually exist? Is  it simply stuff of myth and  legend, 

the product of an overzealous mind? Questions ubiquitous but answers prominently absent. 
After  ten millennium of human existence,  it continues  to be shrouded  in hazy mist.  In  the 
enigmatic universe of religion, it is a dark hole. 
 

The  afterlife,  naturally, means  different  things  to  different  cultures  and  religions. 
Some religions believe  in  infinite rebirth, others believe that man  is born  just once and the 
spirit  goes  straight  to  heaven  after  death.  Other  beliefs  coalesce  the  two  theories  – 
attainment  of  heaven  after  numerous  resurrections.  Still,  the  dictionary  definition  of  the 
afterlife  is crisply worded as “the  idea  that  the consciousness of mind of a being continues 
after physical death occurs“. 
 

Myth 
The afterlife was quite a popular subject among the ancients. These primordial people 

drew up a  large volume of  folklore  to gratify  themselves. As hypothesized on  the basis of 
hieroglyphics,  rock‐carvings,  paintings  etc.,  the  afterlife  was  an  important  part  of  olden 
religion and culture. Although most of these myths sound bizarre, not actually knowing the 
truth we cannot mock these fantasies. You never know. 
 

According to the Nile Egyptians, achieving one's reward (concept of “heaven”) in the 
afterlife was  a  demanding  ordeal,  requiring  a  sin‐free  heart  and  the  ability  to  recite  the 
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spells,  passwords,  and  formulae  of  the Book  of  the Dead.  In  the  Hall  of  Two  Truths,  the 
deceased's heart was weighed against the Shu feather of truth and  justice.  If the heart was 
lighter than the feather (indicating purity), it could pass on to an afterlife of eternal bliss; but 
if it were heavier‐ the soul would be devoured by the demon Ammit.  
 

Greek mythologies are relatively well‐known, thanks to Rick Riordan and his pseudo‐
modern Greek demigod series. The Greek god Hades  is the king of the underworld, a bleak 
place underneath  “the place of  torment”  (Earth) where most  souls  live after death. Some 
heroes of Greek  legend are allowed to visit the underworld. These heroes were considered 
to have conquered death.  In the ancient Greek myth about Hercules, he needs to travel to 
the underworld to capture Cerberus as one of his tasks, and retrieves Admetus' wife, Alcetis.  
The Romans had a similar belief system about the afterlife, with Hades becoming Pluto.  
 

Christian Stance 
Christians do not have a traditional belief of the afterlife as such, rather they chose to 

believe that on a given magnificent day, all the departed will arise from their graves to  join 
Jesus  in heaven.  In  simple context, Christians believe  that  the  soul does not go  to heaven 
directly, but rather wait in the lifeless remains of the body for the “Judgment Day”. 

Jesus  compared  the  kingdom  of  heaven,  over which He  rules,  to  a  net which was 
thrown  into  the sea and gathered  fish of every kind. When  it was  full, men drew  it ashore 
and sat down and sorted the good  into vessels but threw away the bad. So  it will be at the 
close of the era‐known as the “Last Day” or “Judgment Day”, the angels will separate the evil 
from the righteous and throw them into the furnace of fire. Then the righteous will shine like 
the sun in the kingdom of their Father. 
 

Hinduism 
No other religion deals with  this concept  to  the extent of Hinduism. Hindu religious 

literature  is  prolific  in  terms  of  references  to  life  after  death.  Upanishads describe 
reincarnation,  or punarjanma.  In  the  Bhagavad‐Gita,  Lord Krishna says  that  just  as  a man 
discards his old  clothes and wears new ones;  similarly  the  soul discards  the old body and 
takes on a new one. The belief is that the body is but a shell, the soul inside is immutable and 
indestructible and takes on different lives in a cycle of birth and death. The end of this cycle 
is called "Moksha" or salvation. 

Garuda Purana  is an ancient  religious  text  that solely deals with what happens  to a 
person after bodily demise. The God of Death Yama sends his representatives to collect the 
soul  from a person's body whenever  she or he  is due  for death and  they  take  the  soul  to 
Yama. A record of each person's misdeeds performed is kept in a ledger by Yama's assistant 
"Chitragupta". 

Karma  is an  important concept here.  'Karma' is the accumulated sums of one's good 
or bad deeds. The basic concept of Karma is 'Thou shalt sow, as thou shalt reap '. If you have 
been impeccable in this life, you will be duly rewarded. In similar fashion, the misdemeanors 
committed by one in this life will ominously haunt the same spirit in his next incarnation.  

The soul, called "Atma" leaves the body and reincarnates itself according to the deeds 
or Karma performed by one in last birth. Re‐birth would be in form of animals or other lower 
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creatures  if one performed bad Karmas  and  in human  form  in  a  good  family with  joyous 
lifetime if the person was good. The Atma is never vanquished. 

A person is merged with the God or ultimate power when he discharges only and only 
good  Karmas  in  last  birth  and  the  same  is  called  as  "Moksha"  or  "Nirvana", which  is  the 
ultimate goal of a Hindu. Atma (Soul) merges into "Paramatma" or the greatest soul. 
 

Shri Shri Thakur 
Shri Shri Thakur too was greatly intrigued by this baffling concept. His interest in the 

age‐old question of “Is there life after death?” reached a zenith after the death of his much‐
loved wife,  Sudhansubala. He  began  to  see  visions  of  his wife’s  ghostly  apparition.  These 
visuals haunted Thakur but at the same time aroused an inquisitive spark of curiosity within 
him. He wanted to know whether these hallucinations were for real, if it was really his wife 
materializing  before  him. He  paid  a  visit  to  the  illustrious  Theosophical  Society  in  Adyar, 
Chennai  but  was  unconvinced  with  the  views  offered  by  the  in‐house  “experts”  on  the 
subject. He began his epic quest for answers, a quest which culminated with him becoming 
our Sadguru. Along the course of his marathon journey he literally became a grandmaster on 
the subject. Shri Shri Thakur gained control over the afterlife through rigorous practice and 
sadhanas.   He could  talk with  the departed souls. He could even summon a soul  from  the 
underworld.  Despite  his  astonishing  ability,  Thakur  refrained  from  showman  tactics  and 
exhibitions of his supernatural prowess.  
 

Thakur preached that one should always maintain the notion ‘I shall die’ at the top of 
the mind.  Keeping in mind this ominous fact would refrain us from embracing sin. However, 
at the same time he asks us not fear death. Death is a natural phenomenon. Thakur felt most 
of  the  trepidation  surrounding death  stemmed  from  the  ignorance of man. Man does not 
know what will happen, post‐death, so he  fears  it.   Shri Shri Thakur  tenderly promised his 
dearly  loved disciples  that he would  reveal himself  to  them at  the  time death. This would 
calm the mind and ensure serene passage into the spiritual dimension. 
 

Shri Shri Thakur, had attained supreme mastery on the subject of death, and shared 
with us his insight through his teachings. Furthermore, He wrote a treatise, Parakala Pathe, 
on this mystic topic.  
 

Finale 
The Afterlife continues to be mysterious and perplexing. Those who pause to ponder 

the  subject quickly become overwhelmed.  It  appears only  the divine,  such  as  Thakur,  are 
blessed  with  complete  understanding  of  life  after  death.  Nevertheless,  we  continue  the 
quest.    So  far, we  have  only  scratched  the  surface  of  this  topic.  There  are multitudes  of 
dimensions  left  to explore  vis‐à‐vis  the  spirit world, not  to mention  the  curious beliefs of 
other cultures‐ The Neetha of the Congo, The tribesman of forsaken Easter Island, The dark 
Kamikaze views of the Japanese Ainu clan. There is so much yet to discover, to behold. 
 

                                                                                          Shri Shri Thakur Charanashrita 
      Abhishek Swain (Sikan) 
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My Experience in Young Aspirants’ Session  

 
Every alternate Sundays all the young aspirants meet together on the telephone for the 

Young  Aspirants  Session.  Lot  of  times  we  read  translated  stories  about  Shri  Shri  Thakur 
Nigamananda’s  acts.  Every  session  has  a  palia  and  he/she will  get  the  chance  to  do  bhaba 
binimaya. Recently, we have been  talking  about  the  8  limbs of  yoga  (Yama, Niyama, Asana, 
Pranayama, Pratyahara, Dharana, Dhyana, and Samadhi).  I am  still  trying  to practice Ahimsa 
and Satya in Yama. We also have been talking about a person’s dharma. 

 

Whenever there is North Carolina Pathachakra at someone’s house, we normally stay at 
their house overnight to attend sangha puja on the next day. Sometimes the young aspirant’s 
session  is on  the next day;  so  it  is better  for us when we are  in a group  in  front of Shri Shri 
Thakur and it is also much easier to communicate. 

 

I am looking forward to go to sammilani this year. We will have the sammilani this year 
at the YMCA Blue Ridge Assembly in Black Mountain, North Carolina. We are still trying to find a 
piece of land to buy for our Asana Mandir. 

Shri Shri Thakur Charanashrita 
Bedaprakash Ray (Gyan) 

 

Shri Shri Thakura 
 

Sadguru 
Helping us in times of need 
Remembering Him brings peace in mind 
In our heart 
 

Sincere devotees are His favorite 
He is the one who knows Ultimate Truth 
Revered Guru 
Is omniscient and omnipotent 
 

The best friend in the world that we have 
He is the one who gives us ultimate happiness 
Always with us  
Knowledgeable in the four sadhanas: Tantra, Jnana, Yoga, and 
Prema  
Universal Guru 
Reaching to help all  
Almighty, kind, and merciful 
  
            Shri Shri Thakur Charanashritaa 
                                           Saumyashree Ray (Bhakti) 
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2009 Fiscal Report 

Income   * Sammilani Expense   
Annual Pranami from Sangha Members $1,250.00 High Pastures Retreat Center $3,517.50
Sammilani Delegate Fee $1,480.00 Food $714.60
Sammilani Lodging Fee $3,660.00 Decoration $105.17
Sammilani Padasana Pranami $248.00 Miscellaneous (Puja Items etc.) $315.02
2008 Sammilani DVD Sale $170.00 NSS Representative's Visit $1,267.05
2009 Sammilani DVD Sale $170.00 Sadharana Sabha Guest $100.00
Magazine Sale $462.00 Van Rental (with Gas) $329.06
Pledge for Aasana Mandira Construction $54,635.19 Total $6,348.40 
2010 Sammilani Aabahaka Pranami $1,581.00
Parichaya Patra Application Pranami $5,740.00
Mailing Cost Reimbursement Collection $22.32 # SJSSM Class Expense   
SJSSM Annual Pranami for NSS $600.00 High Pastures Retreat Center $2,010.00
SJSSM Class Puja Delegate Fee $360.00 Food $268.15
SJSSM Class Puja Lodging Fee $2,016.00 Total $2,278.15
SJSSM Class Puja Padasana Pranami $52.10
SJSSM Misc. Collection $50.00
NC Pathachakra Padasana Pranami $287.25
Contribution for Book Publication $816.00
Contribution for Web Development $250.00
Interest - CD Account in Bank $901.03
Music CD Pranami $70.00
Donation received toward Van Rental $270.00
Resale of Leftover Items (grocery items) $127.97
Sale of Items (books etc.) $113.00
Other Pranami $147.54
Misc. Income from Credit Union $0.45
Total $75,479.85

Expense   
Pranami to NSS with Parichaya Patra $5,740.00
Sammilani Padasana Pranami to NSS $248.00
SJSSM Class Padasana Pranami to NSS $52.10
Aid to NSS for Book Publication $500.00
NC Pathachakra Pada Pranami to NSS $287.25
Pradeshika Sammilani Abhyarthana $6.00
Sammilani Expense * $6,348.40
Magazine Production $414.00
Mailing Expense - 2008 DVDs $12.25
Mailing Expense - 2009 DVDs  $17.67
Mailing Expense - Magazines $22.32
Digital Recorder Purchase $48.88
Misc. Expense: Credit Union Account $0.37
SJSSM's Misc. Expense $40.00
SJSSM Annual Pranami to NSS $600.00
SJSSM Class Puja Expense  # $2,278.15
Total $16,615.39
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2009 Sammilani Photos 
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Directory of Bhaktas in ‘America Saraswata Sangha’ and their Family Members 
Sl 
No 

Name 
 

Introduction 

1 Aditya Narayan Tripathy 
Sasmita Mishra 
Child:  
       Arushi (4) 

I came to know Shri Shri Thakur through my parents Late Gobinda Ch. Tripathy and Mrs. Urmila Tripathy of Sunabeda Sangha. 

2 Ashwini Kumar Nayak 
Sanghmitra Nayak 
Child: 
       Ashmita (5) 
       Ansh (7 months) 

I came to know Shri Shri Thakur from my parents.  They are the members of Balasore Saraswata Sangha. 

3 Bani Prasanna Mohanty  
Debashree Mohanty  
Children:  
       Minakshee (23)  
       Amrita (13) 

I knew Shri Shri Thakur through my parents: Braja Kishore Mohanty and Kalyani Mohanty, who are from Cuttack Sangha. 

4 Barada Kanta Nayak 
Sonia Mohanty 

I started accompanying my parents, Rasa Bihari Nayak and Meena Kumari Nayak to Puri Smruti Mandir from my early childhood. I am a member 
of America Saraswata Sangha.  

5 Bibhuti Kumar Sahoo        
Sangeeta Sahu  
 

I came to know Shri Shri Thakur from my parents Bairagi charan Sahoo and Shantilata Sahoo of Nayagarh Sangha. 

6 Bijoy Kumar Sahoo                
Ratna Jena                  
Children: 
        Mohit  (19)   
        Lara (14) 

Through my mother Ketaki Maa. I started accompanying my mother as a child to the Cuttack Jobra Sangha. 

7 Binaya Kumar Sahoo        
Shibani Sahu ( Aru ) 
Child:  
      Arush (5) 
      Aron (2 yr 6 months) 

I came to know Shri Shri Thakur from my parents Bairagi charan Sahoo and Shantilata Sahoo of Nayagarh Sangha. 

8 Biswajit Sundar Ray  
Smitarani Sundar Ray    
Children:  
      Saumyashree (13) 
      Bedaprakash  (9) 

I knew Shri Shri Thakur from my grandfather Late Balabhadra Sundar Ray and father Basanta Kumar Sundar Ray of Begunia Saraswata Sangha. 

9 Biswaranjan Das 
Lipika Das 
Child:  
       Yukta (7 months) 

I came to know Shri Shri Thakur  from my parents, specifically from my father as he is the first to explore Thakur. I used to go to Cuttack Jobra 
asan mandir. 
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10 Brajendra Panda             
Rashmi Rekha Panda           
Child:  
      Brij Gopal (17) 

I know Shri Shri Thakur Maharaj since childhood; my grandfather, late Biswanath Panda was a member of Kendupatna Shakha Sangh.  

11 Brundaban Sahoo 
Padmagandha Sahoo 
Child:  
      Aditi (2) 
 

I came to know Shri Shri Thakur from my mother Sobharani Sahoo (Gelha maa) of Cuttack Saraswata Sangha. – Padma maa 

12 Devi Prasad Samal 
Snigdha Sahu 
Children:  
       Devangi (11) 
       Siddharth (9) 

I came to know more about and got influenced with Shri Shri Thakur through my mother Mrs. Abanti Samal’s involvement with Saraswata Sangha, 
though my Father Mr. Krishna Chandra Samal followed her later. 

13 Debashis Dash 
Prachi Shrivastava 

My grandparents (both maternal, Mrs. Sashikala Rath and Mr. Satyabadi Rath and paternal, Late Mrs. Kamala Dash and Mr. Manamohan Dash) 
are Shri Shri Thakur Maharaj’s bhaktas. I came to know about Shri Shri Thakur Maharaj through my parents Mrs. Sudhanjali Dash and Dr. 
Jagannath Dash who are from Bhubaneswar Sangha. 

14 Debaranjan Swain 
Suchitra Swain (Leena)          
Children:  
     Abhishek (16) 
     Ankit (10) 

I knew Shri Shri Thakur from my father Late Basanta Kumar Nayak of Asureswar Sangh, Asureswar, Cuttack – Leena maa 

15 Gyan Ranjan Dwibedy         
Sibani Dwibedy        
Children:  
        Swati (15) 
        Shreya (10) 

We know Shri Shri Thakur from our parents, Dola Govinda and Malati Dwibedy, and Nrushinha and Bidyabati Panda from Rourkela Saraswata 
Sangha. 

16 Iswar Chandra Biswal 
Pranjya Paramita Nayak 
Child:   
     Prashid (2) 

We came to know Shri Shri Thakur through my parents Mr Sridhar Biswal and Mrs Manasi Biswal who are member of Sambalpur and Pattamundia 
Sangha respectively. 

17 Mahesh Prasad Choudhury 
Rasmi Nayak 
Child: 
       Avipsa (6) 

I came to know Shri Shri Thakur from my father Sisir Kumar Choudhury of Berhampur Sangha.  

18 Mahesh Vallamsetty 
Chinmayee Patnaik  
Child:   
      Tanvi (1) 
 

I know Thakur from my parents, Dr. Samiran Patnaik and Dr. Surekha Devi, who are members of Cuttack Saraswata Sangha at Cuttack. 
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19 Mitali Madhusmita 
 

With the extreme grace of Shri Shri Thakur I was born into Nigam family and was introduced to Shri Shri Thakur by my parents, Gaurang Chandra 
Mohanty and Jayashree Mohanty of Cuttack Sangha. 

20 Monalisa Jena I came to know Shri Shri Thakur Maharaj through my parents, Bhagaban Chandra Jena and Manorama Jena, and my maternal grandparents, 
Balaram Bhadra and Bhanu Prava Bhadra. My parents belong to Kendra Sangha, Satsikhya Mandir, Bhubaneswar. 
 

21 Prabhakar Bai 
Smitarani Bai                               
Children:  
     Shreya (12) 
     Shashwat  (5) 

I’m grateful to know about Shri Shri Thakur from my parents Shri Shyamabandhu Pagada and Smt. Bijaylaxmi Pagada of Nayagarh Sangha.   – 
Smita maa 

22 Priyadarshi Sahoo I came to know Shri Shri Thakur from my mother Sobharani Sahoo (Gelha maa) of Cuttack Saraswata Sangha. 

23 Pruthwiraj Sahoo             
Ipseeta Sahoo 
Child: 
       Rishabh  (3)           

I came to know Shri Shri Thakur from my mother Sobharani Sahoo (Gelha maa) of Cuttack Saraswata Sangha. 

24 Rabi Narayan Tripathy        
Geeta Dash                        
Children:  
      Alok  (13)  
      Anshul (6) 

I came to know Shri Shri Thakur through my parents Late Gobinda Ch. Tripathy and Mrs. Urmila Tripathy of Sunabeda Sangh 

25 Rabin Mohanty 
Lipsita Patnaik 
Child:  
     Ragini (14) 
      

I know Thakur from my parents, Dr. Samiran Patnaik and Dr. Surekha Devi, who are members of Cuttack Saraswata Sangha at Cuttack.    – 
Lipsita maa 

26 Rambollabha Mohapatra 
Kalpana Dash 
Children:  
      Ashutosh   
      Sweta   

I came to know Shri Shri Thakur Maharaj from my parents-in-law. My mother-in-law and late father-in-law belong to the Bhubaneswar Sangha. 

27 Sambit Mohanty I started accompanying my parents, (Nilotpala Mohanty and Madhusudan Mohanty) and my grand parents (Subhadra Mohanty and Chakradhara 
Mohanty) to Ekamra Saraswata Sangha  from my early childhood. I am a member of Kendra Sevaka Sangha. 
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28 Sandip Mohapatra     
Dipti Mohapatra                         
Children:  
       Sarthak (14) 
       Sanat    (12) 

I came to know Shri Shri Thakur from my mother Ketaki maa.  
– Dipti maa 

29 Sanujit Senapati  
Annalisa Senapati 
Children:  
      Udayan (10) 
      Ariana (9) 
      Maya   (5) 
      Sumitra (2) 

I came to know Shri Shri Thakur briefly in my childhood and youth years from Nrupal Ji Bhai, who was like a grandfather to me. In my adult life, I 
came in close touch with Shri Shri Thakur through Pallabita Maa. However, my true introduction to Shri Shri Thakur was through my participation 
and membership of America Saraswata Sangha. 

30 Shiba Prasad Jena 
Sudhansubala Jena 
Child: 
     Aryaan (5) 

I came to know Shri Shri Thakur from my grandmother late Srimati Sachhi Devi of Asureswara Sakha Sangha. – Sudhansubala maa 

31 Simanchal Sahu I came to know SriSriThakur Maharaj by birth. My father late  Basant Kumar Sahu, my mother Jayanti Sahu and our family are member of Balangir  
Town Sangha. 

32 Sitakanta Mohanty 
Sibani Mohanty          
Child: 
     Sarthak (5)     

I knew Shri Shri Thakur from my uncle Sudhanshu Sekhar Das and aunt Manorama Das of Ekamra Saraswata Sangha, Bhubaneswar.  – Sibani 
maa 

33 Subrat Kumar Nayak 
Sushri Sangita Subudhiray 
Child: 
Shriyans  (2yr 6 months) 

I came to know about Shri Shri Thakur, while I was roaming in book stalls at Cuttack Book Fair during year 1992. Then I joined Cuttack Saraswata 
Sangha as a visitor for 1 Year, after that I am continuing as a Member of Cuttack Sangha.  
 

34 Sudeepta Khuntia (Pinku) I came to know Shri Shri Thakur from my parents Late Kshirod ch Khuntia and Mrs. Santilata Khuntia of Jaraka Sakha Sangha. 

35 Usha Agarwal I came to Shri Thakur through my mausi Shakuntala Maa and her family. Her house was a second home to me as I was very close to her children, 
my cousins. I attended the Sangha Puja at Ekamra Sangha and the Morning and Evening Puja sessions at Aasan Mandir at her home. Later, I 
requested Pati Bhai to accept me as a Sangha member. 

36 Vedamati Upadhyay 
Subhasish Nanda 
Child: 
Shreyasee Nanda(10 months) 

I came to know about Shri Shri Thakur from my parents Santanu Kumar Upadhyay and Tapasi Upadhyay.They are the members of Baripada 
Sakha Sangha, Orissa.  
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