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Prefacio

Todos nosotros tenemos la tendencia a amar; nadie puede
vivir sin amar a alguien. Hasta un tigre tiene esa tendencia, como
podemos observar viendo el modo en que la hembra del tigre
transporta, alimenta y protege a sus crias. El problema es dénde
depositar nuestro amor para que todos se sientan felices.

Al comienzo de la vida amamos a nuestros padres, luego a
nuestros hermanos, luego a toda nuestra familia, a las personas
queridas, a nuestra comunidad, a nuestra nacién e incluso a toda
la humanidad. Pero a pesar de dar tanto amor, nos sentimos
frustrados. Y asf seguir4 siendo hasta que conozcamos la identidad
de nuestro Amado Supremo.

Nuestra tendencia a amar incondicionalmente se asemeja a las
particulas de la luz o del aire, que se expanden sin saber dénde
acabardn. Segun los eternos libros de sabiduria de la India
conocidos como los Vedas, nuestro amor solo se verd plenamente
satisfecho cuando descanse en Sri Krsna, la Verdad Absoluta.
El es el manantial y el fundamento de todo el placer, todos los
mundos y todas las relaciones.

Basado en el antiguo conocimiento mistico de los Vedas, el
presente libro nos ensefia a amar a todos los seres vivos —a los
humanos, a los animales, e incluso a las plantas y los 4rboles— por
el sencillo método de amar a Krsna. Regar la raiz del drbol es la
manera universal y prictica de que el agua llegue a sus hojas y a
sus ramas. Los Vedas dicen que Krsna, la Persona Suprema, es la
rafz de todo. Todos los seres son parte de El y, por consiguiente,

cuando se Le ama a El, todo el mundo se vuelve feliz.
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Le agradard comprobar que en este libro se exponen todos
estos conceptos tan elevados en un lenguaje sencillo y facil
de comprender. Si le surgiera la duda sobre si debe o no seguir
leyéndolo cuando vea los versos, las frases y las palabras en
sdnscrito que aparecen de cuando en cuando, le rogamos que no
se detenga por eso. Aunque no entienda el idioma, la poderosa
naturaleza trascendental de los versos (que son como mantras para
meditar) es tal, que nos libera del falso amor material —que es
siempre frustrante—y nos brinda la oportunidad de adentrarnos
en la realidad supremamente amorosa y feliz.

Al final del libro encontrard un glosario completo con la
traduccién de las palabras en sdnscrito que aparecen a lo largo del
texto. El sdnscrito es la lengua principal de los antiguos Vedas y el
idioma original del mundo, y es también el idioma que se habla en
los planetas celestiales y en el mundo trascendental.

La palabra veda significa “la totalidad del conocimiento”.
Cuando el conocimiento alcanza su méximo nivel, se convierte en
amor espiritual y radiante. La quintaesencia de los Vedas es una
antigua escritura llamada Sr7 Chaitanya-charitamrta, y este libro
explica la esencia de esa escritura. Mediante su lectura, usted
podré entrar en contacto con ese amor supremamente hermoso que

es el fin tltimo de la vida y el fundamento de la felicidad sin limites.

Los editores



Introduccién

En febrero de 1997, Sri Srimad Bhaktivedanta Narayana
Gosvam1 Maharaja otorgé sus divinas ensefianzas a los devotos
de Australia, pafs en el que permanecié durante tres semanas
como parte de su gira de prédica por Occidente. Allf él hablé
de los principales motivos del advenimiento de Sri Chaitanya
Mahaprabhu a este mundo, y revelé cuél era el regalo especial
—el logro més elevado que puede alcanzar la entidad viviente—
que Sriman Mahaprabhu habfa venido a entregar a las afortunadas
almas de esta era de Kali-yuga.

Con objeto de dar a sus oyentes una plataforma para entender
asuntos tan sublimes, Srila Narayana Gosvami Maharaja impartié
en primer lugar cuatro clases basadas en el Capitulo Uno del
Sri Chaitanya-charitamrta. En dichas clases explicé el principio
esencial del maestro espiritual (guru-tattva), que es una
manifestacién de Sri Krsna, la personificacién de la Realidad
Absoluta, e hizo especial hincapié en laimportancia de la asociacién
con devotos puros (sadhu-sanga). También hablé de los principales
motivos del advenimiento de Sri Chaitanya Mahaprabhu y
describié con todo detalle el modo de capacitarse para obtener Su
misericordia.

Srila Narayana Gosvami Maharaja querfa que sus oyentes
occidentales entendieran que la misién de su maestro espiritual
instructor (siksa-guru) e intimo amigo Sri Srimad Bhaktivedanta
Svami Prabhupada, el Acarya fundador de la Sociedad

Internacional para la Conciencia de Krsna, era satisfacer el

iii



principal motivo de la aparicién de Sri Chaitanya Mahaprabhu.
Para ello, €l cité exhaustivamente los capitulos Tres y Cuatro del
Adi-lila del Srt Chaitanya-charitamrta de Srila Bhaktidevanta Svami
Maharaja. Para ampliar algunos de los puntos tratados en las
clases de Srila Narayana Gosvami Maharaja, hemos afiadido en
pies de pdgina citas procedentes de libros y grabaciones de clases
de Srila Bhaktivedanta Svam1 Maharaja.

Antes de que Srila Prabhupada comenzara su movimiento
de prédica mundial, la devocién por Krsna (krsna-bhakti) era
practicamente desconocida fuera de la India. Caemos a sus pies
de loto y le manifestamos nuestra gratitud eterna por transmitir
la conciencia de Krsna de forma tan extensiva, y por despertar un
interés general por la literatura relacionada con el bhakti, como es
el caso de este Bhakti-yoga.

Nos sentimos felices de presentar esta edicién revisada de
las clases de Srila Narayana Gosvimi Mahardja en Australia,
y pedimos humildemente a nuestros respetados lectores que
disculpen los fallos que hayamos cometido en la presentacién de

sus divinas palabras.

El equipo editorial
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Primera Parte






Las Glorias del Maestro EsPiritual

engan conmigo a Vrndavana. Aqui, en la solitaria
atmésfera del templo de Radha-Damodara en Seva-
kufja, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami escribié el
Sri Chaitanya-charitamrta. Seva-kufija es uno de los lugares donde
el Sefior realizé Sus pasatiempos amorosos. Aquf se encuentra
el polvo de los pies de las gopis 'y el polvo de los pies de Srimati
Radhika, y aqui es donde Sri Krsna sirve a Srimati Radhika.
Sri Krsna también sirvié a Srimati Radhika en Vamsivata y
en Nidhuvana. En esos lugares, Krsna, Radhika y las gopis son
controlados por prema, el amor personificado. La aspiracién de
Sus devotos no es obtener a Krsna, sino krsna-prema, amor por El.
Karhsa, Jarasandha, Sisupala y otros demonios querfan a Krsna,

pero no tenfan esa clase de prema por El.

krsna, guru, bhakta, Sakti, avatara, prakasa
krsna ei chaya-ripe karena vildsa

Srz Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.32)

El Sefior Krsna goza manifestdndose en la forma de
los maestros espirituales (diksa y siksa), los devotos, las
diversas energfas, las encarnaciones y las porciones

plenarias. Todos ellos son seis en uno.



Srila Krsnadasa Kaviraja explica aqui que Sri Krsna se
manifiesta en este mundo de seis maneras: como el propio Krsna,
como dos clases de maestro espiritual, como Su devoto (bhakta),
como Su energia (Sakti), como Su encarnacién o avatar y como
Su manifestacién (prakdasa). Intentaré explicar esto brevemente
para completar los capitulos tercero y cuarto del Sri Chaitanya-
charitamrta. Dichos capitulos explican el motivo por el que
Sri Chaitanya Mahaprabhu y los dcharyas de nuestra linea
discipular de maestros espirituales (parampara) vinieron a este
mundo. Pero para entender este importante tema es preciso tener
claros algunos conceptos sobre las manifestaciones de Krsna.

Srila Krsnadasa Kaviraja comienza su descripcién de las

manifestaciones del Sefior explicando el principio del guru:

mantra-guru dra yata Siksa-guru-gana
tanhdra carana dge kariye vandana

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.35)

Ofrezco ante todo mis respetuosas reverencias a los pies
de loto de mi maestro espiritual iniciador y de todos mis

maestros espirituales instructores.

Mantra-guru significa maestro espiritual iniciador. El maestro
espiritual instructor ($iksa-guru) nos ensefia quiénes somos, en qué
consiste el servicio devocional al Sefior Supremo (bhakti), cudl es
la realidad acerca de la entidad viviente (jiva-tattva), y cémo puede
el alma condicionada obtener bhava-bhakti (emociones espirituales)
y mds adelante amor puro por Krsna (prema-bhakti), el servicio
directo del alma eterna

El verdadero bhakti es prema-bhakti, el servicio lleno de amor a
Sri Krsna. En el Bhakti-rasamrta-sindhu [1.11], Srila Rapa Gosvam1

declara:

anyabbilasita-sanyam jiidna-karmady-anavrtam
anukilyena krspanu-silanar bhaktir-uttama
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Uttama-bhakti, el servicio devocional puro, es el cultivo
de actividades orientadas exclusivamente a dar placer a
Sri Krsna o, en otras palabras, el flujo ininterrumpido
de servicio a Sri Krsna realizado mediante el cuerpo, la
mente y las palabras, y a través de la expresién de diversos
sentimientos espirituales (bhavas). No estd cubierto
por el conocimiento que busca la liberacién impersonal
(jiana), las actividades que buscan recompensa (karma),
ni el yoga o las austeridades, y estd completamente libre

de cualquier deseo que no sea la aspiracién de dar

felicidad a Sr1 Krsna.

La persona que desee tener devocién debe recordar este verso,
repetirlo diariamente e intentar profundizar en la comprensién de
su significado. Esta préctica recibe el nombre de sadhana-bhakti.!
Mediante la practica del sadhana-bhakti a través de los sentidos se
manifiesta un sentimiento espiritual. Este sentimiento se denomina
bhava-bhakti, y muy pronto florece y se convierte en prema-bhakti.
Dependiendo de su nivel, el devoto podra ejecutar sadhana-bhakti,
bhava-bhakti o prema-bhakti.

Se dice de alguien que es un sadhaka o practicante de sadhana-
bhakti cuando su préctica estd enfocada en la obtencién de bhava-
bhakti y, finalmente, de prema-bhakti.

Un maestro espiritual que no experimenta el sadhana-bhakti, el
bhava-bhakti y el prema-bhakti no puede dar devocién, por mucho
que externamente acttie como un guru. Esto lo corroboran no solo
el Srimad-Bhagavatam, los Upanisads y el resto de las escrituras,
sino también Sri Chaitanya Mahaprabhu y el propio Sri Krsna.

Debemos entender el siguiente principio:

tasmad gurum prapadyeta
Jijiidsub Sreya uttamam

1 “Hay dos clases de sadhana-bhakti: vaidhi y raganuga. El bhaksi al que se llega
mediante la funcién de los sentidos y a través del cual se obtiene bhava-bhakti
se denomina sadhana-bhakti” (Bhakti-rasamrta-sindhu-bindu, Verso 8, Sri Bindu-
vikasini-vrtti).



Sabde pare ca nisnatar
brabmany upasamasrayam

Toda persona que desee sinceramente la verdadera
felicidad, debe buscar un maestro espiritual genuino
y refugiarse en él mediante la iniciacién. El maestro
espiritual debe haber comprendido la conclusién de las
escrituras mediante la reflexién, y debe poder convencer
a otros de esas mismas conclusiones. Esas grandes
personalidades, que se han refugiado en el Sefior
Supremo y han abandonado toda consideracién material,
se dice que son maestros espirituales genuinos. [Srimad-
Bhagavatam 11.3.21]

Para alcanzar la verdadera devocién (bhakti) por Sri Krsna,
ser verdaderamente felices y comprender quiénes son ustedes
y cémo pueden avanzar en esta vida, deben dirigirse a un alma
autorrealizada y escucharle de un modo sumiso. Esa persona
ciertamente les ayudara.

En un maestro espiritual genuino se pueden distinguir tres
sintomas. El primero es sabde. Sabde significa que su conocimiento
de los Vedas, los Upanisads, el Srimad-Bhagavatam, etc., es perfecto.
No obstante, dicho conocimiento de las escrituras y la habilidad
de argumentar basdndose en él son insuficientes para acreditar
a alguien como maestro espiritual. Si esa persona no tiene
experiencia de Krsna, no estd absorta en el bhajana® y su bhakti
no estd muy desarrollado, entonces no es un guru. El segundo
sintoma es que est4 desapegado de los deseos mundanos.

Estos dos primeros sintomas son externos. El sintoma interno
del maestro espiritual genuino es pare ca nisnatar brahmany. La
palabra pare se refiere a Parabrahma, Sri Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios. El guru debe tener una comprensién

interna de Parabrahma, porque de otro modo puede caer de su

2 Bhajana es la completa absorcién interna y externa en las practicas espirituales
de adorar a Krsna —escuchar, cantar y recordar Sus glorias, etc.— con un
sentimiento de intenso afecto y apego.



Las Glorias del Maestro I‘L.sl)irilu;ll

posicién. El conocimiento de los argumentos de las escrituras
sin absorcién en el bhajana no es suficiente para salvar a uno de
caer del sendero del bhakti. Puede que alguien conozca todos los
argumentos para fundamentar los puntos de vista de las escrituras
y ejecute externamente alguna préictica devocional, pero si no
estd desapegado de sus deseos y de los objetos materiales, caera.
La cafda del maestro espiritual es algo muy serio que afecta al
discipulo durante toda su vida. Debemos, por tanto, ser muy
cuidadosos e iniciarnos con un devoto puro que no puede caer.
En el verso anterior, Srila Krsnadasa Kaviraja ha es-
crito:  “Mantra-guru  ara yata Siksa-guru-gana: Ofrezco mis
respetuosas reverencias’, refiriéndose tanto al maestro
espiritual iniciador como al instructor. ;Qué ha escrito
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja en su traduccién y signifi-

cado? Escuchen esto con atencién, porque es muy importante.

El devoto lee (Sri Chaitanya-charitamyta, Adi-lila 1.35):

Texto: Ofrezco ante todo mis respetuosas reverencias a los
pies de loto de mi maestro espiritual iniciador y de todos mis

maestros espirituales instructores.

Significado: En su tesis Sri Bhakti-sandarbha (202), Srila
Jiva Gosvami declara que el objetivo de los vaisnavas es
el servicio devocional puro, y que se debe ejecutar dicho
servicio en la asociacién de otros devotos. Por asociarse con
devotos del Sefior Krsna, la persona desarrolla un sentido
de conciencia de Krsna que le hace sentirse atraida hacia el
servicio amoroso al Sefior. Este es el proceso de acercarse
al Sefior Supremo por la apreciacién gradual del servicio
devocional. Si alguien desea servicio devocional puro, debe

asociarse con devotos.

Reflexionen profundamente sobre esto. Si desean servicio
devocional puro, deben asociarse con vaisnavas. De otro modo se
veradn forzados a asociarse con materialistas (asat-sarnga; ese serd

el resultado.



Sigamos la linea de pensamiento de Srila Bhaktivedanta Svamt
Maharaja. Si deseamos servicio devocional puro por Krsna,
debemos seguir resueltamente las directrices e instrucciones
que hemos mencionado. Si en lugar de ello preferimos ganar
dinero y pensamos que la asociacién con vaisnavas elevados va
a interferir con nuestros planes, no nos sentiremos inclinados a
seguir estas instrucciones. Pero si deseamos ser como Prahlada
Maharaja, intentemos entender el significado de los comentarios
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja. Lee de nuevo la tltima

frase y luego sigue adelante.

El devoto lee:

Si alguien desea servicio devocional puro, debe asociarse
con devotos de Sri Krsna. Solo a través de esa asociacién
podré el alma condicionada desarrollar un gusto por el amor
trascendental y reavivar asf su relacién eterna con Dios
con una manifestacién especifica y con la melosidad (rasa)
trascendental particular que cada uno tiene inherente en su

interior.

Si seguimos esta instruccién de asociarnos con devotos puros,
Sri K;‘$r_1a lo dispondré todo para nosotros. No debemos temer.
Krsna nos ha creado y El es el Controlador Supremo, de modo que
(qué podemos temer? Si seguimos esta instruccién, Krsna se hard
cargo de todo y todos sus problemas se solucionaran.

Si deseamos el servicio puro a Krsna, debemos ser fuertes.
Debemos ser valientes y hacer un esfuerzo por asociarnos con
vaisnavas elevados. En el siguiente verso se recalca la importancia
de esa asociacién no una, sino tres veces: sadhu-sanga, de nuevo

sadhu-sanga y de nuevo sadhu-sanga.

sadbu-sanga sadbu-sanga—sarva sastre baya
lava matra sadbu sanga sarva siddbi haya

Sri Chaitanya-charitamrta, (Madhya-lila 22.54)
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El veredicto de todas las escrituras reveladas es que por
asoclarse aunque sea un instante con un devoto puro, se

puede alcanzar el éxito espiritual completo.

(Qué quiere decir este verso? Que solo se puede obtener el
servicio puro a Krsna mediante la asociacién con devotos (sadhu-

sanga), y seguir esta instruccién es nuestro primer deber.

El devoto sigue leyendo :

El secreto es que se debe escuchar de un modo sumiso a
aquellos que conocen perfectamente la ciencia de Dios y se
debe realizar el servicio indicado por el preceptor o maestro.
El devoto que ya se siente atraido por el nombre, la forma,
las cualidades, etc. del Sefior Supremo puede ser dirigido a
practicar el servicio devocional segiin su humor especifico;
no es necesario que pierda tiempo intentando llegar a El a

través de la l6gica.

No se puede obtener conciencia de Krsna por medio de la l6gica
mundana. La légica solo es aceptable cuando se trata de la clase
de légica que presentan escrituras como el Srimad-Bhagavatam o el
Sri Chaitanya-Charitamrta y que estd predominada por la devocién;

de otro modo no es aceptable.

El devoto sigue leyendo:

El maestro espiritual es experto encauzando la energfa
de su discipulo hacia el amoroso servicio trascendental del
Sefior, y ocupa al devoto en un servicio especifico acorde

con su tendencia particular.

Los discipulos de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
Prabhupada nos contaban que todo el mundo, desde los nifios hasta
los mayores, pensaba: “Mi Guru Maharaja me ama muchisimo”.
Los discipulos experimentan ese sintoma en el guru genuino

porque este no espera obtener ninguna ganancia material de ellos.



Lo dnico que quiere es residir en sus corazones e inyectarles krsna-
prema. Y si él mismo no experimenta ese krsna-prema, es imposible
que lo transmita a otros.

El guru genuino nunca se apropia del corazén del discipulo,
sino que lo suaviza y lo vuelve dulce y fragante para ofrecerlo a
la Pareja Divina. Primero el discipulo ofrece su corazén a los pies
de loto de su amado guru, este se lo entrega a su propio guru, y asf
sucesivamente hasta que es colocado a los pies de Riipa Mafijari,
la lider de todas las sirvientas de Srimati Radhika. Rapa MafijarT
lo coloca en las manos de Lalita y Visakha, y estas a su vez lo
ofrecen a los pies de Srimati Radhika. Entonces Srimati Radhika
ocupa a esa persona en el servicio a Krsna y a Ella misma.

Siun maestro espiritual no posee esta caracterfstica, el discipulo
puede pedirle humildemente que le permita asociarse con un alma
elevada que sf la tenga. Sin envidia, y admitiendo que él no puede
satisfacer a su discipulo, ese maestro aconsejard a la persona
que se refugie en vaisnavas de la talla de Srﬂa Jiva Gosvami,
Srila Riipa Gosvami o Srila Narottama dasa Thakura; no le
importard que su discipulo se refugie en un vaisnava superior.

El guru autorrealizado (sad-guru) no desea ganancias
mundanas. De otro modo no es realmente un guru. Syamananda
Prabhu recibié la instruccién de su diksa-guru, Hrdaya Chaitanya
de Kuliya-grama, de ir a Seva-kufija, Vrndavana, y refugiarse
en los pies de loto de Srila Jiva Gosvami. “El te preparar4 para
servir a Sri Sr1 Radha y Krsna”. Srila Jiva Gosvami no tenfa
aparentemente discipulos, pero instruyé a todos los habitantes de

la tierra.

El dEVOtO Sigue 1eyendo:

Un devoto solo debe tener un maestro espiritual iniciador,
pues en las escrituras se prohibe aceptar a mas de uno. Sin
embargo, no hay limite en cuanto al nimero de maestros

instructores que se pueden aceptar. Por lo general, un
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maestro espiritual que est4d siempre instruyendo a un
discipulo en la ciencia espiritual, con el tiempo se vuelve su
maestro iniciador.

Se debe recordar siempre que quien se niega a aceptar a
un maestro espiritual y a ser iniciado, se ver4 frustrado en
sus esfuerzos por volver con Dios. Si alguien que no estd
debidamente iniciado se presenta como un gran devoto,
encontrard multitud de obst4culos en su camino hacia la
comprensién espiritual y, finalmente, deberd continuar su
existencia en la vida material sin alivio alguno. Esa clase de
personas son como barcos sin timén que no pueden llegar
a su destino. Si tienen algin deseo de ganarse el favor del
Sefior, es imperativo que acepten a un maestro espiritual.

Si un devoto no tiene la oportunidad de servir a su
maestro espiritual directamente, debe hacerlo recordando
sus ensefianzas. No hay ninguna diferencia entre sus
ensefianzas y su persona. Por lo tanto, en su ausencia, sus
palabras e instrucciones deben ser el orgullo del discipulo. Si
alguien piensa que no necesita consultar con nadie, incluido
el maestro espiritual, es un ofensor del Sefior y no podrd
nunca volver a Dios.

Un buscador serio debe aceptar a un maestro espiritual
siguiendo las normas de las escrituras. Srila Jiva Gosvami
aconsejaque nose acepte aun maestro espiritual baséndose en
criterios hereditarios, costumbristas, sociales o eclesi4sticos.
Para que haya un avance real en la comprensién espiritual,
se debe tan solo intentar encontrar a un maestro espiritual

que esté verdaderamente capacitado.

Es evidente que Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja es un
seguidor genuino de Srila Jiva Gosvami. Es muy dificil tener un
guru tan elevado. Sumamente excepcional. Si por haber realizado

alguna actividad piadosa (sukrti) hemos aceptado aunque sea a un
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maestro espiritual neéfito, en nuestro corazén se creardn algunas
impresiones y tal vez en nuestro préximo nacimiento podremos
elegir a un maestro espiritual genuino.

(Cémo lo vamos a elegir? Rindiéndonos a los pies de loto del
caitya-guru (Krsna en el corazén) y ordndole. El reside en nuestro
corazén y escuchar4 nuestra stiplica. El nos va a escuchar siempre.
Si alguien le ora diciendo: “{Oh, Krsna! Deseo de todo corazén
ser Tu sirviente. Por favor, condiceme a los pies de loto de un guru
genuino”, Ello har4 sin ninguna duda. Y quien no ora de este modo
porque confia en su propia capacidad para elegir y examinar a su
guru, tendré problemas en su vida espiritual.

Krsna dice en el Bhagavad-gita:

sarva-dbarman parityajya
mam ekar Saranam vraja
abarin tvam sarva-papebhyo
moksayisyami ma Sucah
Bbagavad-gita (18.66)

Abandona todas las variedades de religiones y tan
solo entrégate a Mi. Yo te liberaré de toda reaccién

pecaminosa. No temas.

Cuando una persona se rinde sinceramente sin deseos de
ganancias materiales, Krsna lo dispone todo para que encuentre
a un maestro espiritual genuino y reciba la misericordia especial
que otorga ese guru excepcional. Todo depende de Krsna.

Aunque en este mundo es muy dificil encontrar a un maestro
espiritual genuino, las escrituras dicen que es mds dificil atn
encontrar a un discipulo auténtico capaz de entregarse totalmente,
como hicieron Arjuna o Sudama Vipra con Sri Krsna. Los Vedas,
los Upanisads y los Puranas citan numerosos ejemplos del guru
ideal y del discipulo ideal, y el ejemplo de Srila Jiva Gosvamiy su
rendicién absoluta de a los pies de loto de Srila Ripa Gosvami y

Srila Sanatana Gosvami es uno de los mds destacados.
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/Quién es el maestro espiritual de Srila Sanatana Gosvami y
de Srila Ripa Gosvami? Srila Ripa Gosvami ora a Sri Chaitanya
Mahaprabhu en la invocacién auspiciosa (marigaldcharana) de cada
uno de sus libros, pero jcuando inicié Sri Chaitanya Mahaprabhu
a Srila Ripa y a Srila Sanatana? ;Tenemos constancia de que se
celebrara algtin sacrificio de fuego para su iniciacién o de que se
les diera algtin mantra?

Sri Chaitanya Mahaprabhu lo deposité todo en sus corazones y
ellos Le aceptaron también como su guru en sus corazones. Esto es
sumamente importante —seguir a gurudevainternay externamente.
Si entregamos nuestro corazén de forma natural a los pies de loto
de un vaisnava, significa que él es nuestro guru —tanto si nos da
mantras y ejecuta un sacrificio de fuego como si no. Esas cosas
son externas y no tan importantes como la rendicién de corazén.

Hay dos clases de discipulos y, por consiguiente, dos clases de
diksa (iniciacidn): anusthanikiy vidvat-riidhi. La primera tiene que
ver con la formalidad externa de hacer el fuego de sacrificio y dar
los mantras diksa (gayatri). Pero no se debe pensar: “He sacrificado
mucho. Me he rapado la cabeza y he recibido mis mantras, luego
ya estoy iniciado”. Esto puede ser solo un aspecto externo.
La iniciacién formal es sin duda esencial, pero no es completa sin
la iniciacién interna (vidvat-riidhi) en la que el discipulo entrega
completamente su corazén a los pies de loto de su guru sabiendo
que este lo capacitar4 para servir a Sri Sr1 Radha y Krsna.

El maestro espiritual da al discipulo todo el conocimiento
trascendental (divya-jiiana) referente a la verdad absoluta sobre
Krsna (krsna-tattva), el maestro espiritual (guru-tattva) o el amor
puro por Krsna (prema-tattva)®. Y también ensefia lo que es la
energfa ilusoria (maya), bajo el hechizo de la cual vemos al hombre
y a la mujer como objetos para disfrutar de los sentidos. Esta
visién ha causado infinidad de problemas en los matrimonios,
sobre todo en los pafses occidentales. La gente se casa y se

divorcia varias veces sin pensar en ningtin momento en los hijos.

3 Tattva significa ‘verdad filoséfica establecida’ o ‘verdad espiritual’.
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Matrimonio significa que el hombre y la mujer deben permanecer
juntos toda la vida; los pequefios problemas no deben ser nunca
causa de divorcio. El maestro espiritual ensefia a sus seguidores
a no estar ni apegados ni desapegados, sino a ejecutar su deber
y verse a s{ mismos y a sus esposas e hijos como sirvientes de
Krsna. Instruye a sus discipulos acerca de su deber de tal modo
que desarrollen su conciencia de Krsna.

El guru nos dice cémo debemos practicar el bhakti y desarrollar
nuestro respeto, nuestro afecto y nuestro servicio a Krsna
mediante divya-jiiagna o conocimiento trascendental. Y, por otro

lado, él destruye todas nuestras reacciones pecaminosas:

divyar jianam yato dadydt
kuryat papasya sariksayam

tasmat dikseti sa prokta
deSikais tattva-kovidaib

Bbhakti-sandarbha (283)

Mediante el diksa, gradualmente la persona va perdiendo
interés por el disfrute material y se interesa mis y més

por la vida espiritual.

En este verso, ‘disfrute material’ se refiere a todos los problemas
que surgen del apego a las cosas mundanas. En la vida material
la persona se considera la disfrutadora, y est4 llena de lujuria, ira,
codicia, locura, ilusién y envidia.

Gurudeva destruye las cuatro etapas del pecado: (1) prarabdha
—el karma que ha dado fruto o las reacciones a los actos previos
que son la causa de que suframos o gocemos en la actualidad; (2)
aprarabdha —las reacciones que dardn fruto en nuestro préximo
cuerpo; (3) kiita bija —los pecados que no se han cometido atin, pero
en el corazén estd la tendencia a cometerlos; avidya —la ignorancia
que hace que uno olvide a Krsna y se considere el disfrutador.

Esta es la raiz de todos los problemas.
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Si nuestro diksa-guru no tiene el nivel suficiente y no estd por
tanto capacitado para eximirnos de estas reacciones, debemos
aceptar a un Siksa-guru méas avanzado. Debemos orar a Krsna y
a gurudeva para que nos ayude a resolver nuestras dificultades en
relacién con esto. Un guru genuino nos aconseja que nos refugiemos
en vaispavas avanzados de la talla de Srila Ripa Gosvami,
Srila Jiva Gosvami y Srila Narottama dasa Thakura. Si el guru
siente envida de que sus discipulos se asocien con esa clase de siksa-
guru, o se opone a los vaisnavas y a sus ensefianzas, el discipulo

debe abandonarlo.

Sri-riipa, sandtana, bhatta-raghunatha

§ri jiva, gopala-bbatta, dasa-raghunatha
ei chaya guru—siksa-guru ye amara

tan’ sabara pada-padme koti namaskdra

Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila (1.36-37)

Los maestros espirituales instructores son Srila Ripa
Gosvami, Srila Sanatana Gosvami, Srila Bhatta
Raghunatha, Srila Jiva Gosvami, Srila Gopala Bhatta
Gosvami y Srila Raghunatha dasa Gosvami. Estos
son mis sels maestros espirituales instructores y, por
consiguiente, ofrezco millones de respetuosas reverencias

a sus pies de loto.

En esta seccién del Sri Chaitanya-Charitamrta, Srila Krsnadasa
Kaviraja Gosvami ora en primer lugar a sus Siksa-gurus y luego
explica muchas cosas acerca del guru. ;Quiénes son sus Siksa-
gurus? Srila Ripa Gosvami, Srila Saniatana Gosvami, Srila
Jiva Gosvami, Srila Gopala Bhatta Gosvami, Srila Raghunatha
Bhatta Gosvamiy Srila Raghunatha dasa Gosvami.

Hay algo que debemos considerar en relacién con esto.
Srila Krsnadasa Kavirdja no menciona el nombre de su
diksa-guru. El tomé siksa directamente de Srila Ripa Gosvami

y de Srﬂa Raghunétha dasa Gosvami, y al final de cada capitulo
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les ofrece reverencias. Algunos dicen que su diksa-guru es
Srila Raghunatha Bhatta Gosvami, pero en ninguna escritura
he visto pruebas de ello. Mi opinién es que tomé diksa estando
casado, antes de dejar a su familia e irse a vivir a Vrndavana, y
fue entonces cuando recibié el nombre de Krsnadasa Kaviraja.
Sin la iniciacién diksa no habria podido recibir el nombre de
Krsnadasa.

Por el motivo que sea, él no revelé el nombre de su diksa-
guru, sino que solo nombré a los seis Gosvamis asociados de
Mahaprabhu como sus siksa-gurus. En sus formas en el Vraja-lila,
Srila Ripa Gosvami es Riipa mafijari, Srila Sanatana Gosvami
es Labanga mafjari, Srila Raghunatha Bhatta Gosvamies Raga
mafijari, Srila Jiva Gosvami es Vilasa mafjari, Srila Gopala
Bhatta es Guna mafjariy Srila Raghunatha dasa es Rati mafjari.
Cada uno de ellos tiene dos formas eternas, una como asociado de
Krsna y otra como asociado de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

El discipulo que tiene una asociacién directa con un Siksa-
guru genuino se vuelve sin ninguna duda un discipulo genuino.
Srila Krsnadasa Kavirdja se siente orgulloso de ser discipulo
de los Seis Gosvamis. El escribe, ‘tan’ sabara pada-padme koti
namaskara’. Ofrece innumerables reverencias a sus pies de loto y
luego ora a devotos como Srivasa Pandita, que es Narada Muni

en los pasatiempos de Krsna.

bbagavanera bhakta yate Srivasadi pradhana
tan sabara pada-padme sabasra pranama

Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila (1.38)

Entre los innumerables devotos del Sefior, Srivasa
Thakura es el principal. Ofrezco mis respetuosas reve-

rencias miles de veces a sus pies de loto.

Hay dos clases de devotos: las almas autorrealizadas y aquellos
que hacen sadhana (sadhakas). En suvidaanterior, Narada habiasido

un sadhaka-bhakta, y luego se convirtié en un bhakta autorrealizado



Las Glorias del Maestro I‘L.sl)irilu;ll

o premi-bhakta. En este verso, Srila Krsnadasa Kaviraja se refiere
a todos los bhaktas autorrealizados: Sri Svariipa Damodara,
Sri Raya Ramananda, Sikhi Mahiti, Madhavi-devi, Sarvabhauma
Bhattacharya, etc. Hay seis siksa-gurus prominentes (los Seis
Gosvamis), y todos ellos son también bhaktas autorrealizados.

Hemos hablado de las manifestaciones de Krsna como guru y
como bhakta, pero El se expande también de otras tres formas:
Sri Advaita Acharya es la encarnacién plenaria de Maha-Visnu
y Sri Nityananda Prabhu es svaripa prakasa, una manifestacién
personal eterna de Krsna. Sri Gadadhara Pandita (que es Srimati
Radhika) y Sri Jagadananda Pandita (que es una sirvienta de
Radhika) son sakti (la potencia trascendental de Krsna).

/Por qué mostraba Sri Gadadhara Pandita una actitud
servicial tan humilde hacia Sri Chaitanya? Después de todo El
era Srimati Radhika, la principal de las gopis ‘izquierdistas’ que
expresan libremente su mana (ira trascendental) hacia Sr1 Krsna.
La respuesta es que Krsna, en la forma de Sri Chaitanya, robé los
sentimientosy el colorde SrimatiRadhika,y SriGadadhara Pandita
simplemente observaba en calidad de maestro para asegurarse de
que desempefiaba el papel de Srimati Radhika correctamente.
Si Krsna, en la forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu, cometia
algtn error, Sri Gadadhara Pandita Le corregfa. Por ejemplo,
cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu se encontré por primera vez
con Sri Nityananda Prabhu en la casa de Nandanacharya, Sriman
Mahaprabhu lloré y recité el siguiente verso del Décimo Canto del
Srimad-Bhagavatam (10.21.5):

barhapidarin nata-vara-vapub karnakayob karnikarar
bibbrad vasah kanaka-kapisarn vaijayantim ca malam

randhran venor adbara-sudhayapirayan gopa-vrndair
vrndaranyam sva-pada-ramanam pravisad gita-kirtib

Las gopis comenzaron a ver a Krsna en la mente.
Acompafiado de Sus amigos pastorcillos, Krsna entré en

el encantador bosque de Vrndavana. Su cabeza estaba
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decorada con una pluma de pavo real, llevaba flores
karnikara amarillas sobre Sus orejas, ropas amarillas
cubrfan Su cuerpo, y alrededor de Su cuello colgaba
una hermosa y fragante guirna]da vaijayanti. Sri Krsna
mostraba Su aspecto supremamente cautivador como
el mejor bailarin en un escenario. Con el néctar de Sus
labios, llené los agujeros de Su flauta. Los pastorcillos
Le segufan cantando Sus glorias, las cuales purifican al
mundo entero. Debido a las hermosas huellas de los pies
de loto de Sr1 Krsna, el bosque de Vrndavana manifesté

un esplendor atin mayor que Vaikuntha.

Sri Chaitanya Mahaprabhu describié la hermosa forma de
Krsna sollozando, pero no supo expresarlo totalmente del modo en
que lo hizo Sri Radhika cuando recité ese mismo verso. Fue por lo
tanto Sr1 Gadadhara Pandita quien recité el verso detras de una
cortina. Con los ojos anegados en ldgrimas, él interpreté el papel
de Srimatt Radhika de tal forma, que derritié los corazones de
todos. Sr1 Chaitanya Mahaprabhu, que hacfa el papel de Srimatt
Radhika, comprendié entonces que no habfa interpretado su parte
correctamente.

Después de hablar de las otras manifestaciones de Krsna, Srila
Krsnadasa Kaviraja explica que Sri Chaitanya es Krsna mismo,

Svayam Bhagavan, la Suprema Personalidad de Dios original:

Sri-krsna-caitanya prabbu svayam-bbagavin
tanhara padaravinde ananta pranama
savarane prabbure kariya namaskara
ei chaya tenho yaiche—kariye vicara
Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila (1.42-43)

Sr1 Chaitanya Mahaprabhu es la Personalidad de Dios;
por lo tanto, yo me postro ilimitadas veces a Sus pies
de loto. Tras ofrecer reverencias al Sefior y a todos
Sus asociados, trataré ahora de explicar estas sels

diversidades en una.
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Asi fue como Srila Krsnadasa Kaviraja describié las seis

manifestaciones de Krsna.

Y

saksad-dbaritvena samasta-$astrair
uktas tatha bbavyata eva sadbhib

kintu prabbor yab priya eva tasya
vande gurob $ri-carandravindam

Sri Gurvastakam, Verso 7

Todas las escrituras proclaman que $r7 gurudeva es saksta-
hari-tva, est4 dotado con la potencia de Sri Hari y, segtin
todos los grandes santos, es también Su representante
directo. Sr7 gurudeva Le es muy querido al Sefior por ser
Su sirviente confidencial (acintya-bhedabheda prakasa-
vigraha, la manifestacién inconcebiblemente diferente y
no diferente del Sefior). Yo ofrezco reverencias a sus pies
de loto.

Elsignificado profundo de hari-tvena es que el maestro espiritual
posee la cualidad de Sri Krsna, pero no es Krsna visaya-krsna,’
sino krsna-dasa. Gurudeva es la personificacién de la misericordia

4 . . .
de Sr1 Krsna, pero es incorrecto considerar que es visaya-krsna.

yadyapi amdra guru—caitanyera ddsa
tathapi janiye ami tanhdra prakasa
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.44)

Aunque sé que mi maestro espiritual es un sirviente
de Sri Chaitanya, también sé que es la manifestacién

directa del Sefior.

4 El devoto es asraya, siempre subordinado, la morada del amor por Krsna, y la
Suprema Personalidad de Dios es visaya, el objetivo supremo del amor, la meta de
la vida. (Srimad-Bhagavatam 7.10.6, significado)
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Incluso los trabajadores fruitivos (karmis), los que buscan
el conocimiento de un Dios impersonal (jianis) y los que se
someten a severas austeridades (tapasvis) consideran que el guru
no es diferente de Sri Krsna; pero no debemos superponer nuestra
concepcidén errénea en el guru y pensar que es Dios. En sdnscrito,
dicha superposicién se denomina aropa. Suponer que lo irreal es
real es incorrecto. No es correcto, por ejemplo, decir que un drbol
de mango recién plantado da frutos dulces, pero sf lo es decir que
los dar4 a su debido tiempo.

Cuando se trata del desarrollo de nuestro bhakti, es esencial
practicar aropa, o mds bien aropa-siddha-bhakti. La Deidad no
es diferente de Krsna; es Krsna mismo. En nuestro estado
condicionado vemos a la Deidad como una estatua de piedra,
pero superponemos la concepcién correcta de que esa Deidad
es Krsna. No podemos servirla como si se tratara del propio
Krsna, pero a medida que nuestro amor por El aumente,
percibiremos a la Deidad igual que lo hacfa Sri Chaitanya
Mahaprabhu: saksad vrajendra-nandana vigraha (la forma personal
directa de Vrajendra-nandana). La Deidad nos revelard Su

verdadera naturaleza.

o

krsna, guru, bhakta, sakti, avatara, prakasa
krsna ei chaya-ripe karena vildsa

Sri Chaitanya-charitamyta (Adi-lila 1.32)

El Sefior Krsna disfruta manifestdindose como los
maestros espirituales, los devotos, las diversas energfas,
las encarnaciones y las porciones plenarias. Todos ellos

son sels en uno.

Srila Krsnadasa Kaviraja explicé que, aunque es uno, Sri Krsna

se manifiesta en seis aspectos, y esta verdad establecida se conoce
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como achintya-bhedabheda-tattva, inconcebible y simultdneamente
uno y diferente.

También explicé que sus Siksa-gurus son los Seis Gosvamis:
Srila Ripa, Srila Sanatana, Srila Raghunatha Bhatta,
Srila Jiva, Srila Gopala Bhatta y Srila Raghunatha dasa. Revels
que Sri Advaita Acharya es una encarnacién de Maha-Visnu y,
por ende, una encarnacién parcial de Krsna, y que Nityananda
Prabhu es una manifestacién eterna tanto de Krsna como de
Chaitanya Mahaprabhu. Krsna y Chaitanya Mahaprabhu se
manifiestan en este mundo por la misericordia de Nityananda
Prabhu; es decir, sin Su misericordia no se puede comprender
ni a Chaitanya Mahaprabhu ni a Krsna. El es la personificacién
absoluta del guru-tattva.

Srila Krsnadasa Kavirdja Gosvami describié asf su fortuna
espiritual: “He recibido la misericordia de los Seis Gosvamis y de
otros vaisnavas elevados; he recibido la misericordia de Govinda,
Gopinatha y Madana-Mohana, y he tenido la visién (darsana) de
Ellos, y también he visto y comprendido las glorias de Vrndavana-
dhama. Y todo por la misericordia de Nityananda Prabhu. Por lo
tanto, soy Su sirviente y El es mi guru”.

Luego, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami explica que la sakti
(potencia o energfa) de Krsna se manifiesta como Sri Gadadhara.
Krsnachandra es el propio Krsna, y Chaitanya Mahaprabhu es ese
mismo Krsna, Vrajendra-nandana Syamasundara, con la belleza

dorada y los sentimientos de Srimati Radhika. Por consiguiente,

El es Krsna y Radha unidos.

guru krsna—rﬂpa bana Sastrera pramane
guru-riipe krsna krpd karena bbakta-gane
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.45)

Segtin el dictamen de todas las escrituras reveladas, el
maestro espiritual no es diferente de Krsna. El Sefior
Krsna en la forma del maestro espiritual libera a Sus

devotos.
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El diksa-guru y el Siksa-guru no son diferentes; se encuentran
en el mismo nivel. Srila Ripa Gosvami representa al Siksa-guru y
Srila Sanatana Gosvami representa al diksa-guru, pero no hay
diferencia entre ellos. Ambos pueden actuar como gurus siksay diksa.

Mi  venerado Gurudeva, nitya-lila-pravista o visnupada
Srila Bhakti Prajfiana Kesava Maharaja, es mi guru diksa y Siksa.
Pajyapada Sridhara Maharija y Pajyapada Bhaktivedanta
Svami Maharaja son también mis Siksa-gurus. Srila Bhakti
Prajiana Kesava Gosvami Maharaja es el sannyasa-guru de
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja. Srila Svami Maharaja
sentfa un profundo respeto por mi Gurudeva como guru y

como amigo.

Siksa-guruke ta’ jani krsnera svariipa
antaryami, bhakta-srestha,—ei dui ritpa

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.47)

Se debe saber que el maestro espiritual instructor es la
Personalidad de Krsna. El Sefior Krsna se manifiesta
como el Alma Suprema y como el devoto mds grande del

Sefior.

El diksa-guru es la manifestacién de la forma (ripa) de Krsna
y el Siksa-guru es la manifestacién de la naturaleza personal
(svaripa) de Krsna. ;Cudl es superior, la riipa o la svariipa? No hay
diferencia entre ellas. Sva significa ‘mfo’ y, por tanto, la svaripa
puede ser incluso mds querida que la rijpa, aunque en esencia son
la misma cosa.

Nuestro diksa-guru es nuestro superior y sentimos veneracién
por él, le oramos y tomamos el polvo de sus pies de loto. Pero el siksa-
guru es como un hermano; un amigo. A veces podemos abrazarlo
y hablar con él con total franqueza. Podemos revelarle nuestros
pensamientos més intimos y decirle que deseamos asociarnos
con Krsna como hacfan las gopis. Esta asociacién es muy secreta

y sagrada. Tal vez dudemos a la hora de expresar estas cosas a
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nuestro diksa-guru, y por eso necesitamos un siksa-guru. El es como
un amigo fntimo. Con el Siksd-guru hay un sentimiento fraternal;
no de temor reverencial.

Del mismo modo, en las etapas m4s avanzadas del bhakti la
persona no ve a Sri Krsna como la Suprema Personalidad de
Dios, sino como su amigo intimo, su hijo o su amado. El siente que
Krsna es suyo y al mismo tiempo que él mismo pertenece a Krsna.

Srila Ripa Gosvami explica que el discipulo debe servir
también a su diks@-guru con un sentimiento de intimidad (visrambha-
sevd), pero como estd constantemente ofreciendo reverencias, ese
sentimiento no puede manifestarse siempre. Al Siksa-guru le puedes
confesar que te sientes atraido por una joven y puedes pedirle
consejo, mientras que hablar con el diksa-guru de estos asuntos
quizd resulte m4s dificil. Puesto que es como un padre digno de
veneracién, tal vez su respuesta sea dura, mientras que siksa-guru
abrazar4 al discipulo y le dir4: “Querido hijo, es mejor que no te
enredes en esas cosas. Intenta amar a Krsna y ofrecer tu corazén
al servicio de los pies de loto de Srimati Radhika. No corras
detrds de las j6venes de este mundo. La mujer de este mundo no es
realmente una mujer, sino un fuego ardiente o un océano venenoso.
No vayas en esa direccién.”

Debido a la naturaleza afectuosa de esa relacién, es necesario
tener un Siksa-guru. A él podemos revelarle todo. Nuestros Siksa-
gurus, Sr1 Krsna, Sri Chaitanya Mahaprabhu, Srila Krsnadasa
Kaviraja Gosvami, Srila Riipa Gosvami y todos los dacharyas que
nos precedieron conocen nuestros pensamientos y nuestros actos.
No han muerto; estdn dentro de nuestro corazén y todos son
omnipotentes.

S'iksd-guruke ta’jani krsnera svaripa. Bl Siksa-guru es la
manifestacién de la svaripa (naturaleza interna) de Krsna y el
diksa-guru es la manifestacién de Su forma. No hay diferencia
entre la naturaleza fntima de Krsna y Su cuerpo externo; son
iguales. Quien piense lo contrario es un mayavadi impersonalista y

no debemos asociarnos con él
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Antaryami, bhakta-srestha—ei dui ripa. Hay dos clases de siksa-
guru. Antaryami es el Alma Suprema, el siksa-guru dentro del
corazén (chaitya-guru) que inspira desde el interior. Si alguien ora
diciendo: “;Oh, Krsna! Tt eres mi chaitya-guru y Te he entregado
mi corazdn; por favor, haz que me refugie en un maestro espiritual
genuino”, Krsna dispondr4 todo lo necesario. Si nos acercamos a
Krsna con el deseo sincero de tener un guru, no tendremos que

sufrir el resultado de hacer una eleccién errénea.

tesanm satata-yuktandm
bhajatar priti-pirvakam

dadami buddhi-yogarm tam
yena mam upayanti te

Bbagavad-gita (10.10)

A aquellos que estdn constantemente dedicados a
servirme con amor, Yo les doy la inteligencia mediante la

cual pueden venir a Mi.

A alguien que est4 siempre conectado con Sri Krsna y Le sirve
con amor y devocién, El le da la inteligencia mediante la cual puede
ir a El. ;Qué inteligencia es esa? La inteligencia trascendental que
nos conecta con Krsna. Y Krsna nos dice en el Bhagavad-gita lo
que ocurre una vez que nos ha otorgado esa inteligencia: “Ellos
vienen a M{ y Yo los ocupo en Mi servicio.” Esta es una de las

formas en las que Krsna actta como chaitya-guru.

o

Hace algtin tiempo, vivié en el sur de la India una hermosa
prostituta llamada Chintamani. Cuando tenfa 16 afios, bailaba
y cantaba kirtanas de forma tan dulce, que todo el que la vefa y
la escuchaba se quedaba prendado de ella. A pesar de ser una
prostituta, Chintamani tenfa la cualidad de disfrutar cantando

canciones en glorificacién de Sri Krsna.
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Bilvamangala Thakura, un brahmin piadoso casado con
una mujer hermosa y casta, se sintié cautivado por Chintamani.
Como resultado de ello, dejé de trabajar y de servir a sus padres,
olvidé a su esposa y a sus hijos, y quedé totalmente controlado por
Chintamani. Solfa ir a verla por las noches y le llevaba regalos
que consegufa vendiendo sus tierras o las joyas de su esposa, y
robando dinero o telas de valor. Esperaba que, a cambio de esas
cosas, ella le amarfa.

Al cabo de un tiempo, el padre de Bilvamangala murié y sus
familiares organizaron los rituales funebres correspondientes. El
decimotercero y tltimo dia de la celebracién, cientos de brahmanes
se sentaron en el patio para honrar el maha-prasadam. Bilvamangala
Thakura aproveché la ocasién para meterse en la cocina y esconder
dentro de una tela algunas preparaciones y diversos objetos. Al
caer la noche fue a ver una vez mds a la prostituta sin preocuparse
de sus invitados y sin pensar tampoco en su esposa o en su afligida
madre.

Aquella noche no paré de llover. Para llegar a la casa de la
prostituta, Bilvamangala Thakura tuvo que cruzar un rfo que
se habfa desbordado debido a la fuerte corriente. Cuando se
preguntaba cémo iba a llegar hasta la otra orilla, vio algo que
flotaba delante de él. Sin comprender que se trataba del cuerpo
medio descompuesto de una nifia, se senté encima de él y cruzé
el rfo. Luego tuvo que caminar por senderos embarrados y
resbaladizos, y cuando finalmente llegé a casa de la prostituta, se
encontrd con que la puerta estaba cerrada.

Durante largo rato se quedé allf gritando y esperando a que le
abrieran, pero nadie parecia ofrle. Buscando otra manera de entrar
en el recinto, se encaminé hacia la parte trasera de la casa y allf
vio lo que parecfa una cuerda colgando de una viga. Bilvamangala
agarré aquello para intentar escalar el muro, y al llegar arriba
se dio cuenta de que no se trataba de una cuerda, sino de una
serpiente. Entonces la solté y cayd al suelo y, como resultado del
golpe, perdié el conocimiento. Chintamani oyé un ruido extrafio y

mandé a su sirvienta a averiguar lo que sucedfa.
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—1Es Bilvamangala, que se ha caido! ;Cémo es que ha llegado
hasta aqui{?

Chintamaniy su sirvienta transportaron el cuerpo inconsciente
de Bilvamangala hasta la casa. Cuando el brahman recobré el
conocimiento y conté a Chintamani lo ocurrido, ella le dijo:

—Has pasado muchos apuros para llegar hastamf{, y amas a este
cuerpo que est lleno de sangre, orina, heces, bilis y mucosidad.
Si tuvieras un poco de amor y de afecto por Krsna, tu vida serfa
un éxito. Eres demasiado lujurioso y ya no siento aprecio por ti.
Vete de aqui.

Gracias a las impresiones de bhakti que habia acumulado
con anterioridad, aquellas palabras atravesaron el corazén de
Bilvamangala como flechas y le hicieron comprender que debia
cambiar y desarrollar su amor por Krsna. De no haber tenido
esas impresiones, la advertencia no habria calado tan hondo en
su interior y habrfa caido a los pies de la joven babeando como un
perro y suplicdndole que lo aceptara.

Ya no queria estar con Chintamani ni con su familia, sino
que sintié un vivo deseo de viajar a Vrndavana. Los cinco dias
siguientes los pasé sin tomar alimento alguno, tan solo cantando
el santo nombre. Después de un tiempo se acercé a un pozo para
calmar su sed y pidié agua a una hermosa joven que se encontraba
alli con un cdntaro. Bilvamangala se arrodillé para que ella
pudiera verter el agua directamente en su boca y, mientras bebfa,
contemplaba la belleza de la joven. Luego la siguié hasta su casa
y, cuando desaparecié en su interior, vio al que debia ser su esposo
junto a la puerta.

—Por favor, llama a la joven que acaba de entrar— le dijo al
hombre. El llamé a su esposa y esta salié enseguida.

—¢En qué puedo servirle?

Bilvamangala le pregunté si podia darle dos horquillas. Ella no
entendfa para qué podfa querer aquello, pero se las dio de todas

formas.
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—Estos ojos me hacen prisionero de la lujuria y, por lo tanto,
son mis enemigos —dijo—. Si no hay bambti, tampoco hay flauta.
Si me quito los ojos, mi lujuria se ird. Sacaré esta lujuria de rafz.
Si estoy clego, mis ojos no se sentirdn atraidos por mujeres
hermosas y en mi corazén surgird amor por Krsna.

Entonces se pinché los ojos con las horquillas. Primero broté de
ellos sangre y, poco después, el hombre dejé de ver por completo.

Cantando Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare,
Bilvamangala se alejé de alli. Cuando habfa caminado un corto
trecho, un nifio se le acercé y le pregunté:

—(Qué haces, baba? —su voz era muy dulce. Se trataba de ese
pastorcillo negro que no se parece a ningin otro.

—Voy a Vrndavana, querido nifio. ;Quién eres Tid? —pregunté
a su vez Bilvamangala.

—Soy pastor y también voy a Vrndavana. Si lo deseas, puedes
agarrar esta vara y venir conmigo. Yo te ayudaré.

Vrndavana se encontraba a casi seis meses de distancia
viajando a pie, pero a los pocos dfas el nifio anuncié que habian
llegado. Mientras caminaban, Bilvamangala iba componiendo
unos poemas muy hermosos sobre la misericordia de Krsna. Como
resultaban tan agradables para los oidos de Krsna, dichos poemas
se recopilaron en forma de libro bajo el titulo Krsna-karanamrta,
que significa “néctar para el oido de Krsna”. Pasado el tiempo,
Sri Chaitanya Mahaprabhu encontré ese mismo libro, el Krsna-
karnamrta en el sur de la India y se lo llevé a Sus devotos.

El primer poema, dentro del mangalacharanam del libro,

dice asf:

cintamanir jayati somagirir gurur me
Siksa-gurus ca bhagavan Sikhi-piiicha-maulib

yat-pada-kalpataru-pallava-sekbaresu
lila-svayamvara-rasam labbate jayasrib

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.57)
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Toda gloria a Chintamani y a Somagiri, mi maestro
espiritual iniciador. Toda gloria a mi maestro espiritual
instructor, la Suprema Personalidad de Dios, que lleva
plumas de pavo real en Su corona. Bajo la sombra de Sus
pies de loto, que son como 4rboles de los deseos, Jayasri
(Radharani) disfruta de la melosidad trascendental

de una consorte eterna.

Bilvamangala Thakura ofrece reverencias a Chintamani
porque ella le habfa inspirado a refugiarse en Sri Krsna. ;Qué
clase de guru era ella? Un vartma-pradarsaka-guru, el guru que dice:
“Ven a conocer a un vaisnava autorrealizado”. El vartma-pradarsaka-
guru muestra el camino. El puede ser kanistha-adhikari (un devoto
neéfito) pero el guru iniciador no debe ser menos que madhyama-
adhikari (un devoto intermedio).

;Cudles son los sintomas del madhyama-adhikari? Deben saber
esto antes de aceptar a un guru diksa o Siksa. No deben aceptar a
un guru si no ven en él esos sintomas. De otro modo, encontraran
muchos obstdculos en su vida devocional. Si ese guru cae, sus vidas
se verdn arruinadas y llorardn amargamente.

El primer sintoma es:

tasmad gurum prapadyeta
Jjijiidsub Sreya uttamam
Sabde pare ca nisnatar
brabmany upasamasrayam
§rimad—Bbdgavamm (11.3.21)

Si alguien desea seriamente verdadera felicidad, debe
buscar a un maestro espiritual genuino y rendirse a él
por medio de la iniciacién. El maestro espiritual debe
haber comprendido profundamente la conclusién de
las escrituras mediante deliberacién y razonamientos,
y debe poder convencer a otros de esas conclusiones.

Esas grandes personalidades que se han refugiado
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completamente en el Sefior Supremo y han dejado
atras todas las consideraciones materiales son maestros

espirituales genuinos.

En un guru genuino deben estar presentes todos esos sintomas
en su maxima expresién. El guru tiene un conocimiento completo
de las escrituras, carece de deseos materiales y solo se siente feliz
sirviendo a Sr1 Krsna. Si es infeliz y siente que su vida est4 llena
de problemas, no est4 capacitado para ser guru.

Cuando Haridasa Thakura fue azotado en veintidés plazas
hasta el punto de casi perder la vida, él no consideré que aquello
fuera un problema. Tan solo siguié cantando Hare Krsna, Hare
Krsna. Prahlada Maharaja fue torturado por su padre, pero
nunca sintié que tuviera ningtn problema. El colocaba sus ples
sobre la cabeza de todos los problemas.

Cuando alguien que ha adoptado el papel de guru se lamenta
de que tiene muchos problemas —su esposa le engafié, sus hijos
no estdn con él, no consigue hacer dinero, o no tiene suficientes
facilidades materiales—, aunque haya tomado diksa, cante y siga
los nueve procesos del bhakti, debe ser rechazado de inmediato.

El tercer sintoma del guru es que experimenta krsna-bhakti.
Si no tiene esa experiencia debido a que en su corazén todavia hay
deseos materiales, es seguro que caerd.

El uttama-adhikari es superior al madhyama-adhikart y ofrece un
resultado superior en el bhakti, pero es dificil encontrar a esa clase
de guru en este mundo. En ausencia de un uttama-guru se puede
aceptar a un madhyama-adhikart como guru Siksa y diksa. En dicho
guru deberdn estar presentes los tres sintomas mencionados, pero

es preciso que posea adem4s las siguientes cuatro cualidades:

1. prema —Tiene amor y afecto por Krsna.’

5 Srila Vigvanatha Cakravarti Thakura escribe en su comentario al Srmad-
Bhagavatam que un madhyama-adhikari no puede tener verdadero prema, pero por
pensar en el amor de las gopis por Krsna puede que reciba una sombra de ese prema.
De ese modo, él alcanza el nivel de asakti o apego por Krsna.
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2. mailri — Es amistoso con todos los vaimavas y les presta
servicio. Mantiene tres tipos de relaciones con las tres
clases de vaimnavas: respeta y obedece con sentimientos de
amistad a los que estdn mds avanzados que él en el bhakts, se
relaciona como amigo con sus iguales, y se muestra también
amistoso con aquellos cuyo bhakti estd menos desarrollado.
Asf, tiene maitri (amistad) con respeto por sus superiores,
mattri con los amigos en el mismo nivel (mtra), y madtri con
krpa (compasién) por los subordinados.

5. krpa —Es misericordioso con los que respetan a los
vatsnavas y creen en ellos. Puede que esas personas tengan
una fe mundana y sentimientos materiales en relacién con
el guru y la Deidad; puede también que sientan m4s afecto
por las Deidades que por los devotos y que, por tanto, no
quieran relacionarse con estos ni escuchar su hari-katha; y
puede que entiendan que se deben acatar los preceptos de
las escrituras pero sean incapaces de actuar como lo hace
un madhyama-adhikari. Aunque 1gnorantes, esas personas
desean saber cé6mo avanzar en el servicio devocional.

4. upeksa —Evita a los ofensores y a las personas que estédn
en contra de los vaisnavas o no los respetan. Es consciente
de que relacionarse o asociarse con esas personas destruye

cualquier sintoma de bhakti.

Hemos hablado de las tres cualidades principales y también de
las cuatro adicionales que se encuentran en un madhyama-adhikari
(o un uttama-adhkart en el papel de madhyama-adhikari) capacitado
para ser guru. Srila Jiva Gosvami nos advierte en su Bhakti-
sandarbha que si alguien acepta a un guru para conseguir fama y
ganancias mundanas y un guru acepta a discipulos por el mismo
motivo, ambos caerdn. Su destino es el infierno.

Srila Sanatana Gosvami escribe:

avaisnava-mukhodgirnar
pitarin hari-kathamytam
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Sravanam naiva kartavyar
sarpocchistarin yatha prayah
(Padma-purana)

No se debe escuchar nada relacionado con Krspa de
alguien que no sea un vaisnava. Aligual que laleche tocada
por la boca de una serpiente tiene efectos venenosos,
cuando alguien que no es un vaisnava habla de Krsna, sus

palabras son también venenosas.

Si alguien hace alarde de ser vaisnava pero no respeta a los
vaispavas y da m&s importancia a la famay las ganancias materiales,
debe ser abandonado de inmediato, incluso si el discipulo ha
tomado harinama y diksa de él. Ese supuesto guru lo es solo en
apariencia.

Esto se ha explicado en el Mahabharata y en otras escrituras.
Si la persona no rechaza a ese guru, tendrd que ir al infierno;
debe prepararse para ello. No se debe faltar al respeto a ningtn
vaisnava, aunque se trate de un kanistha-adhikari, y mucho menos
a un madhyama- adhikari o a un uttama. No debe uno asociarse con
alguien que no respeta o que critica a los vaisnavas. Si alguien
dice de sf mismo que es un vaisnava genuino y el dnico discipulo
genuino de su guru pero comete esta ofensa, su propio guru, si es
auténtico, lo rechazard.

Srila Jiva Gosvami nos da a todos una ensefianza muy
importante. No debemos criticar a nadie. No debemos pensar que
porque haya rifias en el mundo trascendental —como las que se
dan entre las seguidoras de Srimati Candravali— y las de Srimati
Radhika, nosotros podemos pelearnos también. No debemos
nunca tomar partido ni pelear.

Como se dijo anteriormente, todos los gurus auténticos son
manifestaciones de Sr1 Krsna. Por lo tanto, no hay diferencia entre
Srila Bhakti Prajiiana Kesava Maharaja y Srila Bhaktivedanta
Svami Maharaja. Ambos son almas autorrealizadas dentro de

la misma linea discipular. Srila Bhaktivedanta Svam1 Maharaja
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predicé en Occidente y mi Gurudevaen la India, pero transmitieron
el mismo mensaje. Su amor por Sri Krsna es el mismo, sus
ensefianzas son las mismas y su servicio a Sri Mahaprabhu es el
mismo. Uno estaba en la Sociedad Internacional parala Conciencia
de Krsna y el otro en la Gaudiya Vedanta Samiti, pero ambos
forman parte de la familia de Sri Chaitanya Mahaprabhu. A
nosotros nos corresponde seguir las instrucciones de los acharyas e

intentar desarrollar nuestra conciencia de Krsna.

o

[A peticién de Srila Narayana Gosvami Maharaja, los devotos

cantan Nanda-nandandstakam y Rddhd-krpd-katdksa-stava-rdja.]6

Debemos cantar estas dos canciones cada dfa como parte de
nuestro sddhana-bhajana. Es muy beneficioso que conozcamos su
significado y oremos con sinceridad. Y aunque no entendamos el
significado, Sr1 Krsna y Srimati Radhika nos escucharén. Por
cantar el Nanda-nandanastakam, que glorifica a Krsna, Srimati
Radhika se siente tan feliz que, lo queramos o no, nos llena de
bendiciones. Y cuando cantamos el Radha-krpa-kataksa, Krsna
se siente tan contento, que nos concede todo lo que deseemos. Si
queremos que Krsna escriba nuestros nombres en el registro de las
dasis o sirvientas de Srimati Radhika, lo hars enseguida. El est4
‘en la puerta’ escribiendo la lista de las dasis de Srimati Radhika.
Si afiadimos estos dos kirtanas a nuestras pricticas diarias de
bhajana, seguidos del sri-krsna-chaitanya v el maha-mantra, nuestro

bhakti se volvera fuerte.

6 Ver al final del libro las letras de estas canciones.
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a empecé a explicar el importante verso margala-charanam

del Krsna-karnamrta de Srila Bilvamangala Thakura:

cintamanir jayati somagiriv gurur me
Siksa-gurus ca bhagavan Sikbi-pificha-maulib

yat-pada-kalpataru-pallava-sekbaresu
lila-svayamvara-rasam labbate jayasrib

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.57)

Toda gloria a Chintamani y a Somagiri, mi maestro
espiritual iniciador. Toda gloria a mi maestro espiritual
instructor, la Suprema Personalidad de Dios, que lleva
plumas de pavo real en Su corona. A la sombra de Sus
pies de loto, que son como &rboles de los deseos, Jayasri
(Radharani) disfruta de la dulzura trascendental de una

consorte eterna.

Srila Bilvamangala Thakura ofrece en primer lugar reverencias
a Chintamani, que le condujo hacia Sri Krsna, y luego a Somagiri,

su maestro espiritual iniciador (diksa-guru). Aqui la palabra
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Bhakti Yoqu

chintamani significa también que el guru es como una chintamani
(piedra de toque), porque nos da a Krsna.

Y chintamani se refiere también al propio Sri Krsna, que es el
maestro espiritual instructor (Siksa-guru) de Srila Bilvamangala
Thakura. Este Siksa-guru tiene un aspecto hermosisimo con las
plumas de pavo real en Su corona, tres lineas en Su cuello, tres
pliegues en Su cintura y la postura curvada en tres lugares. Krsna
canta de una forma muy dulce. Sus pies de loto, que son kalpa-
vrksa, 4rboles de los deseos, parecen hojas tiernas; las ufias de Sus
pies brillan de un modo muy bello; las puntas de Sus pies son més
bellas que los rayos de la luna, y los rayos de las ufias de Sus pies
son muy fragantes.

El nombre de Jayasri en el verso se refiere a Srimati Radhika.
Ella entrega a Sri Krsna Su corazén, Su viday Su alma. Ofreciendo
Su vida miles y miles de veces, Ella hace arati a los rayos que
emanan de las ufias de los pies de Krsna, y al hacerlo siente la
misma felicidad que si fuera Su svayamvara.

;Qué quiere decir swayamvara? Para ayudarles a entenderlo, les
hablaré¢ del swayamvara de Sri Krsna. En una ocasién, Draupadt
se encontré con las reinas de Krsna —Satyabhama, Rukmin;i,
Lak§mané y otras— en Kuruk§etra y les pidié que relataran el
modo en que habfan llegado a casarse con Krsna. Laksmana
describié entonces su historia. Era la hija amada de un poderoso
rey que, consciente de lo hermosisima que era y de los muchos
talentos que tenfa, quiso buscarle un €Sposo igual de perfecto.

El rey dispuso para ella una ceremonia de vwayarmvara. Primero
aposté un pilar muy alto en la tierra, luego colocé en su punta
un chakra giratorio y encima de este un pez artificial. Entonces
prometié lamano de Laksmana a quien pudiera disparar una flecha
en el ojo del pez mirando solo su reflejo en un pequefio recipiente
con agua. A la competicién acudieron los mejores arqueros del
mundo: Krsna, Baladeva, Karna, Duryodhana, Jarasandha,
Sigupala, Bhima, Nakula, Sahadeva, Arjuna y otros, confiando

en que la hermosa Laksmana se convertiria en su esposa. También
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se presentd allf Bhisma, que decfa para sus adentros: “Si acierto
el disparo y le doy al pez en la pupila, la joven se casard con
Duryodhana”. Pero excepto Krsna, todos los arqueros fallaron.
La mayoria dejaron sus arcos porque apenas podian ver el reflejo
del pez en el agua. Karna vio el pez, pero fue incapaz de apuntar
hacia él. Arjuna disparé resueltamente, pero su flecha solo tocé la
cola del pez.

Entonces se adelanté Krsna e hizo unos movimientos tan
rapidos, que nadie pudo ver siquiera el momento en que levanté Su
arco. Cuando dispard, la flecha volé directamente hasta la pupila
del ojo derecho del pez. Laksmana dijo a Draupadi: “Me sent{
sumamente dichosa. Luego mis amigas me dieron una guirnalda
para que se la colocara a mi esposo”.

Svayamvara, una antigua tradicién india, significa seleccionar al
novio entre miles de pretendientes. En el wwayanmvara de Laksmana
habfa cientos de miles de jévenes y apuestos principes llenos de
cualidades, pero ella habfa escuchado las glorias de Sri Krsnay ya
Le habfa entregado a El su corazén.

Cuando Krsna disparé la flecha en el ojo del pez, el rostro
de Laksmana se iluminé, sus vellos se erizaron y a duras penas
pudo mantenerse en pie. Embargada por una dicha sin limite,
lanzé a Sri Krsna una mirada de soslayo y Krsna, que siempre
estd buscando a jévenes hermosas, la miré a Su vez secretamente.
El éxtasis tan grande que sintié ella entonces le hizo perder la
conciencia externa e, incapaz de levantar los brazos, necesité la
ayuda de sus amigas para ponerle la guirnalda a Su amado. Esa es
la dicha del svayamvara.

Srila Bilvamangala Thakura explicé que Srimati Radhika
experimenta también una felicidad sin limite cuando sirve los
rayos que emanan de las ufias de los pies de loto de Krsna.

Sin embargo, a Srila Prabodhananda Sarasvati, a Srila Riipa
Gosvami y a los vaisnpavas de nuestra linea discipular no les gusta

ofr que Srimati Radhika sirve a Krsna; prefieren que Sri Krsna
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sea feliz sirviendo los pies de loto de Srimati Radhika. Quieren
ver a Krsna orando para tener esa oportunidad.

Srila Prabodhananda Sarasvati escribe:

vamsi karan-nipatitab skhalitam Sikbandam
brastam ca pita-vasanari vraja-raja-sunob
yasyab kataksa-Sara-phata vimircchitasya
tam radhikam paricarami kada rasena
Radba-rasa-sudha-nidhi 39

Herido por las flechas de las miradas de soslayo de Srimati
Radhika, el hijo del rey de Vraja pierde el conocimiento.
La flauta se Le cae de las manos, y Su pluma de pavo
real queda ladeada y Sus ropas amarillas desordenadas.

(Cudndo, rebosante de devocién, podré servir a Srimati

Radhika?

Un dfa, cuando iba a pastorear a las vacas, al pasar junto a una
bella arboleda Krsna vio a Srimati Radhika que Le miraba con el
rabillo del ojo. Los ojos de Srimati, como arcos lanzando flechas
de prema, hicieron que Krsna perdiera el control de Si mismo.
Se Le cayé la flauta de las manos y las plumas de pavo real de la
cabeza, perdié el conocimiento y Su cuerpo comenzé a temblar. Al
verlo, Madhumangala Le dio un codazo.

—Amigo, ;qué estds haciendo? Nanda Baba, Yasoda Maiya y
muchos mayores estdn aqui. No te puedes comportar asf delante
de ellos.

Krsna se rehizo enseguida.

En este verso, Srila Prabodhananda Sarasvati ora: “Deseo
servir a esa Srimati Radhika. Perfumado por el contacto con Su
cuerpo, Su velo transporta una dulce fragancia hasta la nariz de
Krsnay, al inhalarla, Krsna pierde el control”.

El amor y el afecto de Srimati Radhika es mayor que el
de Sr1 Krsna. Aunque Srila Bilvamangala Thakura indica

que Krsna es superior a Radhika, los que estdn en la linea
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de Srila Ripa Gosvami, Srila Raghunatha dasa Gosvami y
Srila Prabhodhananda Sarasvati desean que Radhika supere
siempre a Krsna —como de hecho ocurre.

Bilvamangala Thakura ora a Sri Krsna como su Siksa-guru.
(;Qué clase de Siksa-guru? Kygr_la es chaitya-guru, el guru que mora
en el corazén de todos los seres. En Sus pasatiempos, Krsna
desciende como siksa-guru. El se volvié un guru para Arjunay para
las gopts, por ejemplo. Es tan misericordioso, que las oraciones que
se Le ofrecen nunca son desatendidas. Por tanto, el primer deber
de los devotos es tener una fe inquebrantable en El.

Srila Bilvamangala Thakura y Srila Ripa Gosvami son
ejemplos de devotos que poseen esa clase de fe. Riipa Gosvami
y Sanatana Gosvami solfan hablar a menudo sobre las glorias de
Sri Sri Radha y Krsna. En una ocasién, Srimati Radhika advirtié
que era mediodia y atin no habfan comido, y entonces se presenté
ante ellos como una nifia (kisori) y dijo:

—No han preparado nada para comer hoy. ;Es que estdn
ayunando? Mi madre me ha dado los ingredientes para que
preparen un arroz con leche (ksira).

Pero ninguno de los dos tenfa tiempo para cocinar porque
estaban totalmente absortos hablando de las glorias de Srimati
Radhika. Asf, Srimati Radharani se ofrecié a hacerlo Ella misma.
Recogié estiérecol de vaca y, solo por desearlo, se manifesté un
fuego. En un momento, Ella preparé un delicioso ksira y se lo llevé
a Srila Ripa Gosvami.

—Por favor, ofrece este ksira a tu Deidad, y luego dale una
parte a tu hermano y toma td la otra —djjo.

Al cabo del rato, Sanatana Gosvami empezé a sospechar de
aquella nifia.

—Riipa, ;has orado ti a Radhika pidiéndole que viniera?

—No.

—Pues ha venido y ha cocinado para nosotros. Prueba este
prasadam. Solo puede haberlo preparado Ella.

Mientras tomaban el prasddam no pararon de llorar.
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—Ahora Te has ido y también nuestra oportunidad de ofrecerte
reverencias y servirte —dijeron a Srimati Radhika—. En lugar de
ello, Te hemos molestado haciendo que cocinaras para nosotros.

Srila Sanatana Gosvami dijo a su hermano: “Ripa, en lo
sucesivo no vuelvas a hacerlo”.

{Qué grande es su devocién! Debemos intentar seguir sus pasos
y servir a la Pareja Divina, Sri Sri Radha y Krsna, recordando

pasatiempos como estos.

o

Como dijimos anteriormente, Srila Krsnadasa Kaviraja explica
que el maestro iniciador (diksa-guru) es la forma (ripa) de Krsna
y el guru instructor (Siksa-guru) Su identidad eterna (svaripa).
Aunque ambos son maestros espirituales liberados, puede que
unas veces sea superior el siksa-guru y otras el diksa-guru.

Ahora explicard algo mds sobre la manifestacién de Krsna

como bhakta:

iSvara-svariipa bhakta tarra adbisthana
bhaktera brdaye krsnera satata visrama

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.61)

Un devoto puro constantemente dedicado al amoroso
servicio al Sefior es idéntico al Sefior, el cual estd siempre

en su corazon.

Los gurus diksa y Siksa —como todos los devotos puros de
Krsna— son manifestaciones no-diferentes de Sri Krsna. Sus
corazones son la morada de Krsna. Krsna puede descansar en sus
corazones porque son puros y estdn libres de deseos mundanos.
En sus corazones no hay sufrimientos ni problemas. Srila Riipa y
Srila Sanatana no desean nada de Krsna y, por consiguiente, El

puede descansar en sus corazones y dormir allf tranquilamente.
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Los corazones de los jianis, los karmis y los yogis estédn llenos
de deseos materiales. “{Oh, Krsna! Dame una esposa muy bella.
{Oh, Krsna! No tengo ningtin hijo. {Oh, Krsna! Deseo laliberacién
(mukti).” Pero los devotos puros de Krsna no desean nada para sf
mismos. Lo tinico que desean es que su bhakti aumente para servir
a Krsna més y més.!

Estas seis manifestaciones —Krsna, el diksa-guruy el siksa-guru,
los devotos, las diversas energfas, las encarnaciones y las porciones
plenarias— son Krsna mismo, pero aparecen separadamente
para la ejecucién de Sus pasatiempos. Son diferentes y no-
diferentes de El (bheda y abheda). Esta verdad se conoce como
acintya-bhedabheda-tattva.

vadanti tat tattva-vidas

tattvam yaj jiianam advayam
brabmeti paramatmeti

bbagavan iti Sabdyate

Srila Krsnadasa Kavirdja explica mediante esta cita del
Srimad-Bhagavatam (1.2.11) la identidad de Sri Krsna. Lee por

favor la traduccién y el significado de Srila Svami Maharaja.

El devoto lee del Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-Iila 2.1:

Traduccién: Los trascendentalistas sabios que conocen
la Verdad Absoluta dicen que es conocimiento no dual, y
se manifiesta como el Brahman impersonal, Paramatma

localizado y la Personalidad de Dios.

Significado: Este verso en sdnscrito aparece como el
undécimo verso del Primer Canto, Segundo Capitulo del
S'rl'mad—Bhdgavatam, donde Sata Gosvami responde a las

preguntas de los sabios encabezados por Saunaka Rsi sobre

1 El $r7 Chaitanya-charitamrta (Adi 5.123) explica que Baladeva se expande como el
asiento (@sana), la ropa (vasana), el vehiculo o carro (jara), los zapatos de madera o
las sandalias (paduka), el paraguas (chatra), el abanico (chamara), el cordén sagrado
(upavit), la cama (Sayya ) y los ornamentos (busana) de Krsna o Visnu. Y como los bhaktas son
manifestaciones de Baladeva Prabhu, ellos también pueden servir a Krsna con estas formas.

37



Bhakti Yoqu

la esencia de todas las instrucciones de las escrituras. Tattva-
vidah se refiere a las personas que conocen a la Verdad

Absoluta. Ellas tienen una perfecta comprensién....

Narada, Vedavyasa, Brahma, Sankara (Siva) y Sukadeva
Gosvami son fattva-vit; es decir, conocen la esencia de las escrituras

védicas.

El devoto sigue le_yendoz

Ellos pueden entender el conocimiento sin dualidad
porque estdn situados en la plataforma espiritual. La Verdad
Absoluta es conocida unas veces como Brahman, otras como
Paramatma y otras como Bhagavan. Los conocedores de
la verdad saben que quien intenta acercarse al Absoluto
por medio de la especulacién mental acaba percibiendo al
Brahman impersonal, y quien lo hace mediante la practica
del yoga experimenta a Paramatma, pero la persona que
tiene un conocimiento espiritual completo experimenta la
forma espiritual de Bhagavan, la Personalidad de Dios.

Los devotos de la Personalidad de Dios saben que
Sri Krsna, el hijo del rey de Vraja, es la Verdad Absoluta.
Ellos no hacen distincién entre el nombre, la forma, las
cualidades y los pasatiempos de Sri Krsna. La persona
que quiere separar el nombre, la forma y las cualidades del
Sefior no posee un conocimiento absoluto. Un devoto puro
sabe que cuando canta el nombre trascendental de Krsna, El

estd presente en forma de sonido trascendental.

Hay una cosa muy importante que se debe recordar en relacién

con esto:

yaha, bhagavata pada vaisnavera sthane
ekanta asraya kara caitanya-carane

Sri Chaitanya-charitamrta (Antya-lila 5.131)
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Si deseas entender el Srimad-Bhagavatam, debes acercarte
a un vaisnava autorrealizado y escucharlo. Podréds hacer

esto cuando te hayas refugiado Completamente en los pies

de loto de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

Es imposible comprender todo sobre la vida espiritual solo
leyendo libros. Si bien es cierto que los Vedas, el Vedanta,
el Srimad-Bhagavatam, el Sri Chaitanya-charitamrta y los libros
de Srila Bhaktivedianta Svami Maharaja contienen todo el
conocimiento, ese conocimiento estd bajo llave; una llave muy
poderosa. La persona que no posee el nivel adecuado, por
la mera lectura de esos textos no puede comprender su
significado. Yaha, bhagavata pada vaisnavera sthane. Hay dos clases
de bhagavata: el grantha-bhagavata (las escrituras) y el bhakta-
bhagavata (los vaisnavas). El grantha-bhagavata estd cerrado con
llave y tnicamente el alma autorrealizada, el bhakta-bhagavata,
puede revelar sus significados.

Solo si leemos el Sri Chaitanya-charitamrta, el Srimad-Bhagavatam
y los libros de Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja en la
asociacién de devotos superiores, podremos conocer su significado
y experimentar el océano de rasa’ que contienen. Sin la ayuda de
un vaisnava avanzado, uno puede leer esos libros muchas veces y,
aun asf, caer. jPor qué? Por que no se puede comprender la esencia
de esos libros trascendentales sin la asociacién adecuada.

Es necesario que nos asociemos con los bhakta-bhagavatas. Ellos
son més misericordiosos que el Srimad-Bhagavatam, y bajo su tutela
podemos comprender la misericordia del Srimad-Bhagavatam y de

Sri Krsna. De otro modo es imposible.

vadanti tat tattva-vidas
tattvam yaj jianam advayam
brabmeti paramatmeti
bhagavan iti sabdyate
§rimad—Bhdgavamm (1.2.11)

2 Rasa significa “la dulzura de la relacién personal de cada uno con Krsna”.
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Quien conoce la Verdad Absoluta entiende dicha Verdad
en tres fases de comprensién, todas ellas indénticas.
Esas fases de la Verdad Absoluta son expresadas como

Brahman, Paramatma y Bhagavan.

Es esencial que escuchemos atentamente y pongamos estas
ensefianzas en nuestros corazones. Los que conocen esta verdad
establecida (tattva), como Narada, Vyasa, Sankara, Sanaka,
Sanandana, Sanatana y Srila Riipa Gosvami, han llegado a la
conclusién de que no existe nada separado o independiente de
Krsna. Esta verdad establecida se denomina advaya-jiana-tattva,
el principio fundamental esencial de que Sr1 Krsna es la Verdad
Absoluta tinica e incomparable.

Todo el mundo est4 subordinado a Krsna, incluidos Baladeva
y las dem4s encarnaciones, los semidioses, y todas las entidades
vivientes, hasta las hormigas y la hierba. La naturaleza material
ilusoria, maya, también estd subordinada a El. La tnica verdad
fundamental es Sri Krsna, y todos los demds estdn subordinados a
El. Ninguna entidad viviente de este o de cualquier otro universo,
o incluso de Vaikuntha y de Goloka Vrndavana, es independiente.
Solo Krsna es independiente. Todo cuanto vemos a nuestro
alrededor es una manifestacién de Su potencia. Srimati Radhika
es la potencia de Sr1 Krsna, y Laksmi-devi es la manifestacién
de Srimati Radhika. Todas las entidades vivientes (jivas) de este
mundo material también estdn en Krsna. Este principio se conoce
como ‘unidad en la diversidad’. Quienes conocen la realidad
entienden esta verdad fundamental de que la Verdad Absoluta es
Krsna.

Srila Krsnadasa Kavirdja cita el verso anterior del Srimad-
Bhagavatam (1.2.11). Las personas que poseen un conocimiento
impersonal ven que esa Verdad Absoluta es el Brahman. ;Qué es
ese Brahman? Es el reflejo desvirtuado de los rayos de las ufias
de los pies de Krsna. No tiene forma, cualidades ni pasatiempos.

Paramatma, el Alma Suprema que mora en el interior de todos
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los seres, es una parte de las potencias de eternidad (sar) y
conocimiento trascendental (ci)) de Krsna. El es una pequefia

fraccién de Krsna; no es independiente.

ete carsa-kalab pumsab
krsnas tu bbagavan svayam
indrari-vyakulam lokar
mrdayanti yuge yuge
§rimad—Bhdgavamm (1.3.28)

Todas las encarnaciones anteriormente mencionadas son
o bien porciones plenarias, o porciones de las porciones
plenarias del Sefior, pero el Sefior Sri Krsna es la
Personalidad de Dios original. Todas ellas aparecen en
los planetas cuando surgen disturbios provocado por los

ateos. El Sefior se encarna para proteger a los tefstas.

Sri Krsna es la Suprema Personalidad de Dios, la Suprema
Personalidad de la Verdad Absoluta. El Srimad-Bhagavatam y otras

escrituras confirman este verso del Brahma-Sarhita (5.1):

iSvarab paramab krsnab
sac-cid-ananda-vigrabab

anddir adir govindah
sarva-karana-karanam

Muchas personalidades poseen las cualidades de
Bhagavan, pero Krsna es supremo porque nadie puede
superarlo. El es la Persona Suprema, y Su cuerpo es
eterno y estd lleno de conocimiento y de bienaventuranza.
El es el Sefior Govinda original y la causa de todas las

causas.

La primera manifestacién de Krsna es Baladeva Prabhu en
Vraja, que no es diferente de Krsna. Solo Su color es distinto

—uno es blanco y el otro posee un hermoso color negro.
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De Baladeva Prabhu en Vrndavana se han manifestado Mila
Sankarsana (Baladeva en Dvarakay Mathura), Maha Sankarsana
(el Sefior Narayana), Maha-Visnu (también conocido como
Karanodakasay1 Visnu), Garbhodakasayi Visnu, Kéirodakasayi
Visnu, Sesa y este mundo material.

Krsna, la Personalidad Suprema de la Verdad Absoluta,
adviene como Sri Chaitanya Mahaprabhu, y Su potencia
suprema, Srimati Radhika, como Sri Gadadhara Pandita.
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Un Verso lleno de
Profundos Significa(los

| final de Dvapara-yuga, una vez que Sri Krsna hubo

completado Sus pasatiempos, regresé a Su Goloka

Vrndavana en el mundo espiritual. Alli, El se puso a
meditar en la devocién pura que queria distribuir al mundo entero,
incluso a los 4rboles y a las plantas. Solo El podfa dar eso. Maha-
Visnu (que aparecié en Kali-yuga como Advaita Acarya) puede
dar los principios religiosos para cada era —esa es su funcién—,
pero krsna-prema solo lo puede dar El mismo.

Ese mismo Krsna que puede dar amor y devocién a todas
las entidades vivientes, tomé los sentimientos y el color de
Srimati Radhika y se transformé en Sri  Gaurachandra.
(Por qué lo hizo? Porque Su misericordia es incomparable
e inmotivada. Al ser el océano del rasa, quiso satisfacer los tres
deseos que no puede satisfacer en Su forma como Krsna, y
también quiso entregar el krsna-prema que no se habia distribuido

a las jivas desde el dia anterior del Sefior Brahma.

anarpita-carin cirdt karunaydvatirnab kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
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harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada brdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)

Que el Sefior conocido como el hijo de Srimati Sachidevi
se sitie trascendentalmente en lo mds intimo de sus
corazones. Resplandeciente con el brillo del oro fundido,
ha descendido en la era de Kali por Su misericordia
inmotivada para otorgar lo que ninguna encarnacién ha
ofrecido jam&s: la mds sublime y radiante dulzura del

servicio devocional, la dulzura del amor conyugal.

El significado de este verso es muy profundo, pues contiene
toda la misericordia inmotivada de Sri Chaitanya Mahaprabhu.
Es necesario entender la esencia de este verso para que podamos
volvernos devotos buenos y capacitados. El canto de Hare Krsna
por sf solo no es suficiente para recibir la misericordia completa
del Sefior. La calidad de nuestro canto incrementard cuando
entendamos bien el significado de este verso. Con una comprensién
clara del mismo y de sus sentimientos podremos dirigir la mirada
hacia el interior mientras cantamos.

Los mayavadis cantan Hare Krsna, pero debido a sus grandes
ofensas al santo nombre su destino es el infierno. Los karmis
también cantan, pero con el deseo de obtener dinero, renombre
y fama, por lo que se ven privados del verdero fruto del canto. El
santo nombre satisface sus deseos materiales, pero no les otorga
bhakti. Sin embargo, quienes practican bajo la tutela de un maestro
espiritual o vaisnava muy elevado desarrollardn una calidad de
canto superlativa. Por eso es sumamente importante entender la

esencia de las ensefianzas ocultas en este verso.
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eguimos leyendo del Sri Chaitanya-charitamrta. En el tercer
capitulo se explica quién es Sri Chaitanya Mahaprabhu y el
propésito de Su advenimiento a este mundo. Srila Krsnadasa
Kaviraja nos dice que Chaitanya Mahaprabhu, Sachinandana
Gaurahari, es Krsna mismo. No es solo Bhagavan, sino Svayam
Bhagavan, la forma original de Dios de quien emanan todas las
demés encarnaciones. El es Vrajendra-nandana Krsna, y est4
eternamente situado con todos Sus atributos y toda Su potencia
personificada en Srimati Radhika. Aunque se pudiera separar al
sol de su calor y de su luz, no se podria separar a Radha y a Krsna.
Krsna vivié diez afios en Vrndavana. Nacié en Mahavana
Gokula y jugé alli durante Su infancia, y luego Su familia y la
familia de Radha se trasladaron a Vrndavana, donde gozaron con
ilimitados pasatiempos. En Vrndavana, la familia de Nanda Baba
vivié durante un tiempo en un lugar llamado Chatikara y la de
Vrsabhanu Maharaja en Ral. Después se fueron a Kamyavana,
luego a Khelanvana y, por ultimo, la familia de Nanda Baba se
establecié en Nandagaon y la de Vrsabhanu Maharaja en Varsana.

En cada lugar creaban una nueva aldea, de tal IIlOdO que SUS aldeas
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estaban siempre juntas. Sri Radha y Krsna se reunfan en esos
lugares y llevaban a cabo eternamente Su pasatiempo supremo del
rasa-lila y otros pasatiempos.

Cuando Krsna viene a este mundo de Goloka Vrndavana, toda
Vraja viene con El: Sus asociados, el rfo Yamuna, la colina de
Govardhana, el bosque de Bhandiravana, y los ochenta y cuatro
krosas (270 kilémetros cuadrados) de Vrndavana. El adviene
una vez en un dfa de Brahma para saborear los cinco rasas de
Sus pasatiempos: santa, dasya, sakhya, vatsalya y madhurya.

Y aunque disfruta con estos rasas, ain tiene tres deseos no
satisfechos, y el motivo principal de Su aparicién como Chaitanya
Mahaprabhu es satisfacer esos deseos. Pero ademds, por ser
El un océano de misericordia inmotivada y un océano de rasa,
quiso derramar unas gotas de una misericordia especial sobre las

Jjivas para que pudieran ir a El y servirlo por siempre.

El devoto lee de la introduccién al Sri Chaitanya-
charitamrta, Adi-lila 4:

En este capitulo de la epopeya Chaitanya-charitamrta,
Krsnadasa Kaviraja Gosvami recalca que el Sefior
Chaitanya advino por tres motivos principales propios. El
primero era saborear la posicién de Srimati Radharani, la
cual corresponde mé4s que nadie al amor trascendental de
Sri Krsna. El Sefior Krsna es el recepticulo de los
intercambios amorosos trascendentales con  Srimati
Radharani. El sujeto de dichos intercambios amorosos es el
propio Sefior, y Radharani es el objeto [la morada del amor].
El Sefior, el sujeto, quiso saborear la dulzura del amor
desde la posicién del objeto, Radharani.

El segundo motivo de Su aparicién fue comprender Su
propiadulzura. El Sefior Krsna es todo dulzura. La atraccién
de Radharani por Krsna es sublime, y para experimentar
esa atraccién y comprender la dulzura que El mismo posee,

aceptd la mentalidad de Radharani.
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El tercer motivo de la aparicién del Sefior Chaitanya
fue disfrutar de la felicidad que saborea Radharani. El
Sefior [Sr1 Krsna] pensé que, si bien ambos disfrutaban
con la compafifa del otro, el intercambio de dulzuras
trascendentales entre la pareja espiritual era mds placentero
para Srimati Radharani que para Sri Krsna. Radharani
sentfa més placer trascendental en compafifa de Krsna, y El
solo podria comprender la magnitud de esa dicha poniéndose
en el lugar de Ella. Sin embargo era imposible que Sri Krsna
disfrutara de la posicién de Srimati Radharani, ya que
dicha posicién Le era totalmente desconocida. Krsna es el
varén trascendental y Srimati Radhika el aspecto femenino
trascendental. Y asf, con objeto de conocer el placer
trascendental del amor hacia Krsna, el propio Sefior Krsna
advino como el Sefior Chaitanya aceptando las emociones
y la tez de Srimati Radharann.

El Sefior Chaitanya aparecié para satisfacer estos
deseos confidenciales y también para predicar la especial
importancia del canto de Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna
Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama,
Hare Hare, y para responder a la llamada de Advaita
Prabhu. Estos motivos eran secundarios.

Sri Svartipa Damodara Gosvami, la figura méds destacada
entre los devotos confidenciales del Sefior Chaitanya, revela
en su diario estas motivaciones confidenciales del Sefior,
y esas revelaciones fueron luego confirmadas por Srila Riipa
Gosvami en diferentes oraciones y poemas.

Este capitulo describe ademds especificamente la
diferencia entre amor y lujuria. Las relaciones intimas
entre Sri Krsna y Srimati Radhika son completamente
diferentes de la lujuria material, y por eso el autor ha

establecido una clara distincién entre ambas.
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Mientras Sri Krsna pensaba en la manera de satisfacer
Sus deseos, en Kali-yuga se acercaba el momento de predicar
la religién de la era o yuga-dharma. Con objeto de preparar la
plataforma para el advenimiento de Krsna y Sus asociados, en
ese tiempo vino también Advaita Acharya; él deseaba dar rsna-
prema, pero no podia hacerlo porque esa no es la funcién de
Maha-Visnu. Ni siquiera podian hacerlo Rama, Nrsimha, Kalki,
Vamana o Paragurama. Todos estos avatares podfan establecer el
yuga-dbarma, pero no podian dar a todas las entidades vivientes lo
que Svayarh Bhagavan, Vrajendra-nandana Sri Krsna podia dar:
vraja-prema puro.

Baladeva Prabhu puede dar este prema especial, pero se lo
deja a Krsna y El simplemente Le ayuda. En los pasatiempos
de Chaitanya Mahaprabhu, Baladeva vino como Nityananda
Prabhu. Nityananda Prabhu puede distribuir también —directa
e indirectamente— ese krsna-prema especial, el madburya-prema,
pero espera a Chaitanya Mahaprabhu.

Los motivos para el advenimiento de Sri Chaitanya
Mahaprabhu son cuatro: dos externos y dos internos. La
razén interna principal era saborear los sentimientos de
Srimati Radhika (prema-rasa niryasa korite asvadana) y la
segunda razén interna era satisfacer a Advaita Acharya,
que rogé a Krsna que descendiera ofreciéndole unas hojas
de tulast. El principal motivo externo era ensefiar a las
almas afortunadas el sendero del raganuga-bhakii, y el motivo
externo secundario era establecer el yuga-dharma.

Advaita Acharyaindujo a Krsna a venir a este mundo por medio
de Su amor. Si un devoto toma unas hojas suaves de tulasi con
una maijari en medio y se las ofrece a Krsna llorando y ordndole,
Krsna es incapaz de rechazar a ese devoto. Tendrd que “dejar”
Goloka Vrndavana e ir enseguida a su lado.

Para inspirar a Krsna a que nos oiga, debemos también adorar
a tulasi cada dia como lo hacfa Advaita Acharya. Si no podemos

satisfacer a Krsna de ninguna otra forma, haciendo esto es
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seguro que Le cornplaceremos. Por este método, Sri Chaitanya
Mahaprabhu, Sri Nityananda Prabhu y todos Sus asociados
entrardn en nuestro corazon.

Como se mencioné anteriormente, Chaitanya Mahaprabhu,
Sachinandana Gaurahari, es Krsna mismo y Nityananda es
Baladeva Prabhu. Por medio del sasnkirtan, que es el yuga-dharma,
Mahaprabhu otorgé prema a toda clase de entidades vivientes.
El propio Krsna no hubiera podido hacer que los habitantes del
bosque cantaran y danzaran. Las serpientes, los elefantes, los
tigres, las cabras... todos se sintieron inspirados por Sri Chaitanya
Mahaprabhu.

Mahaprabhu cantaba:

Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna he
Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, raksa mam
Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, Krsna, pahi mam
Rama Raghava, Rama Raghava, Rama Raghava, raksa mam

Krsna Kesava, Krsna Kesava, Krsna Kesava, pahi mam

Fuera de Sf, Sriman Mahaprabhu lloraba y a veces rodaba por
el suelo, y los animales, las plantas y los 4rboles se ponfan a cantar
y a danzar con El rebosantes de amor. Tras recibir la misericordia
de Mahaprabhu, todos ellos desarrollaron un intenso afecto por
Krsna.

Cuando Krsna vino a este mundo también fue misericor-
dioso, pero distribuyé krsna-prema segin el grado de rendicién y
la practica devocional del devoto —ni més ni menos— como una

balanza.

ye yatha mar prapadyante
tams tathaiva bhajamy abam

mama vartmanuvartante
manugsyab partha sarvasah

Bbagavad-gita (4.11)
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En la medida en que se rinden a M{, Yo los recompenso.
i{Oh, hijo de Prthal, todo el mundo sigue Mi sendero en

todos los aspectos.

Pensemos en la analogia de un céntaro, que representa nuestra
aptitud para el krsna-prema. Cuando Sri Ky§1}a estaba presente, no
dio ningtin cdntaro a nadie, sino que dijo: “Trae tu cdntaro. Segin
sea el tamafio de tu cantaro, esa misma cantidad de prema te daré”.

Krsna no daré prema si no estamos capacitados. No nos dard
prema, por ejemplo, si hemos cometido muchas ofensas. Pero
Sri Chaitanya Mahaprabhu proporciona el céntaro y también el
prema. Ely Nityananda Prabhu son muy misericordiosos. No tienen
ninguna balanza. Al ser Chaitanya Mahaprabhu Sachinandana
Gaurahari, hijo de Sachi-devi, es tan magndnimo, que todo el que
se dirige a El recibe Su misericordia. Sin balanzas. El solo dice:

—Veamos, ;tienes un cdntaro?

—No, no tengo ningtin cdntaro. Ninguna aptitud.

—No te preocupes; te daré el cdntaro y también el néctar del
krsna-prema.

Sri Chaitanya Mahaprabhu otorgé prema a raudales, pero
esa es solo una razén secundaria para Su advenimiento. La
razén principal para el descenso de Krsna como Sri Chaitanya
Mahaprabhu era saborear los tres sentimientos de Srimati
Radhika que solo Ella puede saborear. Por eso tomé prestados
Sus sentimientos internos y Su belleza, y se volvié radatma, que
significa ‘igual de corazén’, con Ella.

Para entender mejor el significado de tadatma, meditemos en la
siguiente analogia. Si se coloca un hierro sobre un fuego, puede
quemar. El hierro por sf solo no puede quemar, —solo el fuego
tiene esa potencia—, pero adquiere esa cualidad cuando se pone
en contacto con el fuego. Del mismo modo, Sri Krsna se volvié
tadatma con Srimati Radhika y se olvidé de que era Krsna.

Cuando Chaitanya Mahaprabhu se encontré con Raya

Ramananda en Godavari, aprendié con €l la rasa-tattva.
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Raya Ramananda es Visakha, la amiga mds querida de
Srimati Radhika, y Chaitanya Mahaprabhu es Krsna. Krsna,
en la forma de Sri Chaitanya, convirtié a Srimati Visakha-devi
en Su guru para que Le ayudara a desarrollar los sentimientos y
la belleza de Radha. Después de esto, Krsna, como Chaitanya
Mahaprabhu, manifesté Su forma de mahabhava-rasaraja-svaripa.
Si no hubiera aceptado a Visakha como Su guru, esto no habria
sido posible.

Tras encontrarse con Raya Ramananda, Sr1 Chaitanya regresé
a Jagannatha Puri, y alli, en el Gambhira, pudo saborear los tres
sentimientos de Srimati Radhika. El se siente, por tanto, muy
agradecido a Vidakha y a Lalita. Sin su ayuda, Krsna no podria

saborear esos sentimientos de Radhika.

Un Don Resplan(leciente e Inigualal)le

Al ser Krsna mismo, Sri Chaitanya Mahaprabhu puede
distribuir vraja-prema y, sobre todo, parakiya-bhava (el amor entre
amante y amado), también conocido como unnatojjvala-rasa. Unnata
significa ‘lo mds elevado’, yjjvala ‘con un brillo resplandeciente’, y
rasa se refiere a la dulzura de una relacién especifica con Krsna.

El resplandor del unnatojjvala-rasa es incomparable, y todos
nuestros maestros de la linea gaudiva han venido a este mundo para
ensefiar ese amor. No vinieron para saborear lo mismo que vino a
saborear Sr1 Chaitanya Mahaprabhu, sino para distribuir el mismo
rasa que El vino a distribuir. La distribucién del unnatojjvala-rasa es
el primer motivo del advenimiento de Sri Chaitanya Mahaprabhu,
aunque no el principal. Como ya dijimos, el primer motivo interno
era saborear los sentimientos de Radha, y el segundo responder al
llamamiento de Advaita Acarya.

Mahaprabhu querfa distribuir a las jivas ese prema que es dificil
de lograr hasta para Brahma, Sankara (Siva) y Narada. Esta era
la misién de Sri Chaitanya Mahaprabhu, y solo podia ser llevada
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a cabo mediante el poder de Krsna en la forma de Chaitanya
Mahaprabhu.

Del mismo modo, nuestros dcharyas, como Ripa Gosvami,
Sanatana Gosvami, Jiva Gosvami, Krsnadasa Kaviraja,
Vi¢vanatha Cakravarti Thakura, Syamananda Prabhu, Narottama
dasa Thakura, Srinivasa Acharya, Bhaktivinoda Thakura,
Baladeva Vidyabhusana, Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura, Srila Bhaktiprajiana Kesava Gosvami
Maharaja y Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja, no vinieron
solo a predicar las glorias del canto del santo nombre; eso también
pueden hacerlo los asociados de Maha-Visnu.

Las expansiones o manifestaciones de Maha-Visnu, como
Advaita Acharya, pueden predicar y distribuir el santo nombre,
pero a través del nama-prema-sankirtana no pueden predicar el
prema de Vraja. Las encarnaciones de Maha-Visnu como Advaita
Acharya, y los asociados como Sanaka, Sanandana, Sanatana,
Sanat Kumara, Visvaksena, y otros pueden llevar a cabo y
establecer el nama-sankirtana y el yuga-dharma, pero ese nama-
sankirtana no dard krsna-prema o vraja-prema. El nama-sankirtana de
Sr1 Chaitanya Mahaprabhu y Sus asociados tiene una potencia
especial que puede dar esto.

El unnatojjvala-rasa es el sentimiento especial de Srimati
Radhika que puede ser saboreado por Krsna como Chaitanya
Mahaprabhu, pero no puede ser distribuido. ;Qué dio
Sri Chaitanya Mahaprabhu? El st dio unnatojjvala-rasa, pero hay
dos clases de unnatojjvala-rasa: kamatmika, el que sabore, y tat-tad-
bhavecchatmika, el que distribuyé.

Kamatmika es el sentimiento de Srimati Radhika, Lalita,
Visakha y las otras ocho gopis principales, y de otras gopis como
ellas. Srimati Radhika tiene cinco clases de sakhis (amigas gopis):
sakhis, nitya-sakhis, prana-sakhis, priya-sakhis y priya-narma-sakhis.
A estas tltimas se las conoce también como parama-prestha-sakhis.'

1 “Se dice que las gopis estdn divididas en cinco grupos: sakhis, nitya-sakhis, prana-
sakhis, priya-sakhis y parama-prestha-sakhis. Todas estas asociadas de tez clara de
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1) Sakhis: Estas sakhis aman y sirven a Srimati Radhika
y a Krsna, pero estdn ligeramente m4s inclinadas hacia
Krsna. Un ejemplo de ellas es Dhanistha.

2) Nitya-sakhis y 3) prana-sakhis: Son las dos tnicas
clases de sakhis que se encuentran en la categorfa de rat-
tad-bhavecchatmika. Su servicio es el que Sri Chaitanya
Mahaprabhu vino a dar a las jivas. Estas sakhis sirven
a Sr1 Sri Radha y Krsna con una tendencia a favorecer
y a servir a Srimati Radhika. Si Krsna las llama, ellas
no acuden a El, sino que La obedecen solo a Ella. Al
estar mds intimamente conectadas a Ella, las prana-
sakhts, como Riipa mafijariy Rati mafijari, son las lideres
naturales de las nitya-sakhis.

4) Priya-sakhis y 5) priva-narma-sakhis: Lalita y Visakha
son ejemplos de ellas. Entre estas dos clases de sakhs, las
priyva-narma-sakhis son muy queridas y ambas sirven a
la Pareja Divina, Sri Sri Radha y Krsna, con una ligera
inclinacién hacia Srimati Radhika. Estas sakhis tienen
tanto poder, que llegan incluso a regafiar unas veces a

Radhika y otras a Krsna.

La diferencia entre las sakhis nitya y prana, y las sakhis priva y
priva-narma es que las nitya-sakhis y las prana-sakhis son maiijaris.
Ellas no desean saborear nada por sf solas; no hacen nada para
tener su propia relacién con Krsna, sino que lo hacen todo por
Srimati Radhika. Este sentimiento o bhava, que se denomina
tat-tad-bhavecchatmika, es también unnatojjvala-rasa; la clase de
unnatojjvala-rasa que Sri Chaitanya Mahaprabhu vino a distribuir.

Este tema es muy elevado. Puede que alguien se pregunte

por qué les hablo de estas cosas Si SOlO unas cuantas personas

Srimati Radharany, la Reina de Vrndavana, son expertas evocando sentimientos
eréticos en Krsna. Las parama-prestha-sakhis son ocho, y en los intercambios
extéticos de Radha y Krsna unas veces se ponen del lado de Krsna y otras del lado
de Radharani para crear una situacién en la que parezca que favorecen a uno frente
al otro. Eso hace el intercambio de melosidades atin mas deleitable” ($i7 Chaitanya-
charitamrta Adi-lila 4.217).
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excepcionales pueden captar verdaderamente su esencia. La
respuesta se encuentra en el verso citado anteriormente, donde
se explica que para hacer sadhana primero debemos tener claro
cuél es nuestro objetivo. Si queremos conseguir dinero, por
ejemplo, quiz4 tengamos que servir al estado, buscar un trabajo
o emprender algin negocio. Y si no queremos trabajar, puede que
acabemos robando o nos unamos a una banda y ataquemos a otros
con algtin arma.

Krsna atacé por la fuerza el reino de Bhismaka, donde
centenares de miles de reyes con sus soldados protegfan a la
princesa Rukmint de El. Como un leén adentrdndose en medio
de una manada de chacales, Krsna monté a Rukmini en Su carro
y se la llevé rédpidamente a Dvaraka, y allf se casé con ella.

Si un mendigo tiene el objetivo claro de ganar dinero y no lo
consigue pidiendo limosnas, lo obtendrd cueste lo que cueste.
Un ejemplo de deseo intenso de lograr un objetivo es el del perro
que espera a la puerta de la pasteleria y observa babeando a los
que salen de allf comiendo rasagullas y rasamalai. Como no puede
entrar en la tienda porque el duefio la protege con un palo, el
animal corre a lamer los envoltorios que tira la gente al suelo, y
mientras lo hace se asegura de que no se acerca a él ningtin perro
de los alrededores.

Del mismo modo, en la vida espiritual lo primero es fijar el
objetivo, y entonces podremos decidir cémo alcanzarlo. La
prictica para alcanzar ese objetivo se denomina sadhana y el
objetivo mismo se conoce como sadhya. Sin conocer el sadhya no
se puede determinar el sddhana. Por eso Krsnadasa Kaviraja
presenta el sadhya en el primer verso del Sri Chaitanya-charitamrta
(Adi 1.4), justo después del marngalacharana.

Si el objetivo de todos ustedes es alcanzar lo que Chaitanya
Mahaprabhu vino a dar —el unnatojjvala vraja-prema—, vengan
entonces conmigo a la escuela de Srila Ripa Gosvami, lean los
escritos de los Gosvamis y aprendan a desarrollar anhelo por esto.

Para obtener ese intenso deseo no hay reglas. Se puede manifestar
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cuando nos asociamos con un vaisnava genuino y le escuchamos.
No vendra tinicamente meditando sobre las escrituras.

Imaginen que un hombre feo y vulgar ve a una princesa y
se despierta en él el deseo de casarse con ella. Aunque la idea
es absurda, lo cierto es que para tener esa clase de anhelo no es
preciso ser rico ni poseer ninguna aptitud especial. La codicia
espiritual se adquiere escuchando las descripciones de la belleza
de Sri Krsna y del afecto que las gopis sienten por El, tal como
se describe en los escritos de los Gosvamis encabezados por
Ripa Gosvami y, sobre todo, escuchando el Srimad-Bhagavatam
y el Chaitanya-charitamrta. Estas escrituras describen el modo en
que Krsna es controlado por las gopis y, muy especialmente, por
Srimati Radhika. Describen cémo El coloca Su cabeza a los pies
de loto de Radhika y Le suplica que sea misericordiosa.

Si alguien oye hablar a un devoto puro sobre los temas tratados
en el 7 Chaitanya-charitamrtay enlos libros de Srila Riipa Gosvami,
puede que en él se despierte la codicia espiritual, tanto si estd
capacitado como si no. Cuando aparece esa codicia, la persona se
capacita para elegir los medios a través de los cuales podr4 lograr
su objetivo, y esos medios constituyen el sadhana. Muy pronto esa
persona se sitda en el nivel de ruci (gusto), y entonces corre hacia
su objetivo.

Quienes hacen sadhana-bhajana de Krsna por temor a ir al
infierno practican lo que se conoce como vaidhi-bhakti, y la practica
de aquellos en quienes se ha despertado un anhelo intenso se
denomina raganuga-bhakti. Hay una diferencia entre ragatmika, que
son los sentimientos de las gopis y los devotos raganuga, que son los
que hacen bhajana con el deseo de obtener esos sentimientos®.

Las personas de este mundo que se encuentran en el avanzado

nivel de dsakti (apego por Krsna) y estdn llegando al nivel de bhava

2 “Los habitantes originales de Vrndavana estd apegados espontdneamente a
Krsna con servicio devocional. Nada puede compararse a ese servicio devocional
espontdneo llamado ragatmika-bhakti. Cuando un devoto sigue los pasos de los
devotos de Vrndavana, su servicio devocional se denomina raganuga-bhakti.
Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.149).
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son raganugd, y los devotos que no han alcanzado atin esa etapa
pero estdn desarrollando codicia trascendental (raganuga-pravrtti),
muy pronto se capacitardn para practicar raganuga-bhakti. Ellos no
practican aun el raganuga, pero se estdn aproximando.

Sri Chaitanya Mahaprabhu vino para dar esa codicia. A quienes
ya la tienen vino a darles bhava, y a quienes ya tienen bhava vino a
darles prema. ;Qué clase de prema? No los sentimientos de SrimatT
Radha; no unnatojjvala prema, sino unnatojjvala-tad-bhavecchatmika,
los sentimientos de las maiijaris. Aunque no es un tema facil de
comprender, intenten entenderlo. Dentro de diez o veinte afios, o
en una vida futura, por asociarse con vaisnavas elevados podran
comprender profundamente algo de esto.

Un devoto sincero intenta desarrollar esa codicia. El piensa:
“No soy un raganugd-vaisnava, pero oro para que en esta vida
—vy sl no estoy capacitado dentro de mil vidas— pueda recibir
la misericordia de volverme un vaisnava raganuga. No deseo
ninguna otra cosa. No me importa morir. Prefiero morir antes
que “beber agua de otro lugar que no sea Kesi-ghata, Manasi-
ganga o cualquier otro ghata (lugar de bafio) de las gopis tat-tad-
bhavecchatmika”.

Ahora explicaré el verso original que estamos tratando:

anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bbakti-sriyam
harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada hrdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamyta (Adi-lila 1.4)

Que el Sefior, a quien Se conoce como el hijo de
Srimati Sachidevi, Se sitte trascendentalmente en
lo m4s intimo de sus corazones. Resplandeciente con
el brillo del oro fundido, ha descendido en la era de
Kali por Su misericordia inmotivada para otorgar lo

que ninguna encarnacién ha ofrecido jamds: la més
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radiante y sublime dulzura del servicio devocional,

la dulzura del amor conyugal.

Este verso procede del margalacharana del Vidagdha-Madhava,
de Srila Ripa Gosvami. Sri Chaitanya Mahaprabhu inspiré a
Ripa Gosvami en Prayaga para que distribuyera unnatojjvala-
parakiva-bhavay, junto con ello, diera a conocer a las jivas lo que el
propio Mahaprabhu experimentaba. Este b4ava es inusual incluso
en Goloka Vrndavan, qué decir en este mundo. Este prema es la
religién eterna (nitya-dharma) de todas las entidades vivientes
afortunadas; no solo de las que tienen un cuerpo humano.

Si un hombre que ama a su esposa averigua que ella estd
enamorada de otro, se sentird muy dolido, lo mismo que si una
mujer sabe que su esposo ama secretamente a otra persona. En
ambos casos, su vida de pareja se ve afectada. La necesidad de
amar y ser amado no solo se da entre los seres humanos; también
existe en los animales, las plantas y todos los seres vivos. Nadie
puede vivir sin ese amor.

El reflejo desvirtuado del prema (amor espiritual puro) es el
deseo de satisfacer al propio cuerpo, y se conoce como lujuria (kama).
Al no ser pura, la lujuria siempre causa problemas y sufrimiento.
En este mundo vemos que un hombre no puede satisfacer realmente
a ninguna mujer y viceversa. Después de un tiempo, €l o ella se
sentirdn insatisfechos y buscardn a otra persona.

Somos refugiados en este mundo material. Por culpa de lalujuria
estamos encarcelados en el mundo material buscando satisfaccién
en la esposa, el esposo, los hijos, los padres, los amigos y los
objetos mundanos, y Krsna lo dispone todo para que saboreemos
el resultado del apego y la lujuria materiales. La satisfaccién solo
es posible cuando se tiene afecto por Krsna; de otro modo nadie
puede sentirse satisfecho.

Cuando advino el Sefior Rama acompafiado de Srimat1 Sita-
devi, desempefiaron un papel para ensefiarnos el resultado de la

lujuria. Nos ensefiaron que la lujuria es algo muy malo.
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Cuando Rama, Sita y Laksmana vivian en la selva, se presenté
all{ el demonio Marichi en forma de ciervo dorado. Al verlo, Sita
dijjo a Rama:

—Quiero ese ciervo. Tréelo vivo y, si no, dispérale y trdeme su
piel.

Laksmana advirtié a Rama que no lo hiciera.

—Es un demonio, no un ciervo. No vayas; Te causard muchos
problemas. Es mejor que no escuches a Tu esposa.

Rama es el propio Krsna, el Sefior Supremo, y no estd
controlado por maya, pero aqui nos ensefia lo que puede ocurrir
cuando un hombre es controlado por los deseos materiales de una
mujer. Rama respondié a Laksmana:

—Aunque se trate de un demonio, debo cumplir la orden de
Mi esposa.

Rama persiguié al ciervo y, como resultado de ello, tuvo que
abandonar a Sita dos veces. Finalmente la abandoné “para siempre”
solo porque otros dudaban de la pureza de Sita después de haber
estado unos dias con Ravana. Ella era pura, pero como otros lo
dudaban, Rama sintié que debfa considerar la opinién de esos
ciudadanos y enviarla al bosque. Y sufrié grandemente por ello.

Aunque Rama vivia en un palacio y Sita dormia sobre una
esterilla en el asrama que Valmiki tenfa en el bosque, era Rama el
que se arrepentia. “He mandando a Sita al bosque, de modo que Yo
también viviré como un renunciante y no disfrutaré de ningin lujo
material.” A partir de entonces vivié solo en Su palacio durmiendo
también sobre una esterilla en el suelo. Sita podia dormir, pero
Rama no. El estaba siempre llorando y diciendo: “jOh, Sital
Comet{ un gran error intentando satisfacer a mis stbditos”. Sita
contaba con el apoyo y el consuelo de Valmiki, pero Rama no tenfa
a nadie. Solo podia llorar y llorar, y quien conozca Su corazén
también llorar4.

En una ocasién, Rama se dispuso a celebrar un sacrificio
(rajasuya-yajiia) a orillas del rfo Gomati, situado junto a

Naimisaranya. Aquel dfa aparecieron en el lugar todos Sus
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stibditos, asf como también Sus madres, Sus hermanos, los monos
(Hanuman y Sugriva) y Vibhisana. La ceremonia empezaba por
la mafiana temprano y duraba hasta las diez, y luego todos se
reunirfan para ofr hablar sobre los Puranas.

Lava y Kusa, los hijos gemelos de Rama y Sita que pasaban
por allf aquel dfa, se presentaron en medio de la asamblea. Tenfan
nueve afios, se parecfan mucho a Rama y eran muy hermosos.
Nadie sabfa quiénes eran o de dénde venfan. Tocando sus vinds,
los nifios se pusieron a recitar el Ramayana que habfan escuchado
en el asrama de Valmiki. Cantaban con una tonalidad maravillosa
semejante a la de la ving, en la que los sonidos altos descienden de
forma estremecedora hasta llegar a los bajos en un rdga propicio
para el lamento espiritual. La melodfa era sumamente dulce y
todos los presentes escuchaban extasiados y en silencio. El relato
describfa el modo en que, en cumplimiento de la orden de KaikeyT,
Sita, Rama y Laksmana abandonaron Ayodhya vestidos con
ropas de renunciantes y partieron hacia el bosque, y también la
forma en que Dasaratha dej6 el mundo exclamando: “{Oh Ramal
{Oh Ramal”

El canto de Lava y Ku$a conmovié los corazones de Rama,
Laksmana, Bharata, Kaikeyl, Hanuman, Sugriva y el resto de
los oyentes hasta tal punto, que fueron Incapaces de contener
sus l4grimas. Parecia como si aquel pasatiempo estuviera
transcurriendo ante sus ojos.

Cuando terminaron de cantar, Rama pidié a Laksmana que
entregara a los nifios una vasija con monedas de oro, joyas y finas
sedas. Laksmana descendié de su trono y dijo:

—Queridos nifios, diganme quién es su padre y de dénde
vienen. El Sefior Rama desea conocer su identidad.

Al principio los nifios no respondieron, pero luego dijeron:

—T4 conoces los Vedas. Eres un hombre culto y, por tanto,
debes saber que no es correcto preguntar a un brahmachari o a un
sannyast sobre sus padres, su esposa o sus hijos. Nosotros somos

brahmacharis. Puedes preguntarnos acerca de nuestro Gurudeva
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y dénde est4 nuestro asrama, o pedirnos que hablemos hari-katha.
Somos discipulos de Valmiki, venimos de su asrama y hemos
aprendido estos cantos de él.

Laksmana se sintié algo avergonzado de haber hecho aquella
pregunta. Luego dijo:

—Por favor, acepten estas vasijas con joyas y adornos de oro.

—Nosotros somos brahmacharis sencillos —respondieron los
nifios—. ;jPara qué queremos costosos regalos? Comemos frutas y
no necesitamos ni siquiera un recipiente para beber agua, puesto
que usamos las manos. Devuelve por favor esos obsequios a Rama,
que es rey y puede hacer buen uso de ellos.

Lavay Kusa regresaron con su madre, que los esperaba ansiosa.
Después de abrazarlos, les pregunté:

—Hijos mios, jpor qué han venido tan tarde hoy?

—Fuimos muy lejos a la asamblea de un rey, madre, y allf
cantamos los pasatiempos de Sita y Rama. No sabemos por qué,
pero todos los presentes lloraban, incluidos el propio rey y Su
hermano; hasta los monos lloraban. Y estando alli vimos algo
sorprendente: una estatua de oro exactamente igual a ti. Tenfa tu
mismo rostro y tu misma belleza, solo que td hablas y ella no.

Sita se eché a llorar y no fue capaz de explicar a Lava y Kusa
que Rama la habfa desterrado.

Al dfa siguiente, Rama mandé llamar enseguida a Valmiki y
le dijo:

—Sé que Sita vive en tu asrama. Quiero que la traigas a
Ayodhya enseguida. No puedo vivir sin ella.

Al dia siguiente, Sita se presenté en Ayodhya. Mirando al suelo
mientras caminaba y con Lava y Kusa de la mano, entré en el
reino de Rama detr4s de Valmiki preguntdndose qué iba a ocurrir.
Rama, Lak$mana, Hanuman, Kauéalya y otros contemplaban
expectantes el regreso de Sita. Comprendian que aquellos nifios
debfan ser los hijos de Rama; con semejante belleza no podfan ser
hijos de nadie més.

Rama dijo a Stta:
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—Quiero una prueba de que eres pura, que nunca fuiste tocada
por Ravana.

Sita respondié con voz suave y respetuosa:

—No aceptas la prueba de mi pureza de Dagaratha Maharaja
y de Agnideva? Ahora te daré la prueba. {Oh, Prthivi®! Td eres
mi madre. Si soy pura y nunca he conocido a otro hombre aparte
de Rama; si mi corazén nunca se ha sentido atraido ni siquiera un
instante por nadie m4s, dbrete por favor y llévame en tu regazo.

Repitid esto tres veces, y entonces la tierra se abrié en dos y
de ella surgié un hermoso carro dorado. Entonces Prthivi-devi
senté a Sita sobre sus rodillas, se la llevé y, acto seguido, la tierra
se cerro.

Rama se levanté inmediatamente gritando:

—iSital Sttal ;Sital (Me has dejado! ;Oh, suegra, Prthivi-
devi, devuélveme a Mi Sita o te dispararé y te romperé en pedazos!
{Quiero ver a Sita enseguidal

Valmiki se acercé a Rama y Le dijo:

—No estés tan agitado, Rama. Ve a encontrarte con Sita. Te
est4 esperando en Tu morada.

Rama nos ensefia cuél es el resultado de la lujuria. "No hagan
lo que yo hice, porque de otro modo se verdn envueltos en muchos
problemas.”

Para ser felices, intenten obtener amor puro por Krsna. El
amor material solo busca satisfacer los deseos materiales egofstas,
mientras que el krsna-prema es todo lo opuesto; en él no existe el
més minimo rastro de egofsmo.

Sri Chaitanya Mahaprabhu descendié a este mundo para
distribuir lo que constituye la religién eterna de las almas
(svabhava-nitya-dharma). No debemos perder esta oportunidad
de practicar bhakti-yoga en la asociacién de devotos puros que no
actdan movidos por ningun tipo de interés personal, diplomacia
o hipocresfa. Debemos entender que el vraja-prema es nuestro

dharma eterno que deberemos alcanzar si queremos ser felices para

3 La personificacién del planeta Tierra.
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siempre. No hay que dejar que la lujuria perturbe nuestras vidas.
Si uno esté casado, muy bien. No hay nada malo en ello siempre y
cuando el hombre sirva a su esposa con amor y sea consciente de
lo mucho que Krsna la ama, y al mismo tiempo reserve su afecto
interno real para Krsna.

Este mundo es un lugar de entrenamiento. No debemos
enredarnos en él, pues de otro modo deberemos enfrentarnos a
multitud de problemas. Uno debe cumplir con su deber y mantener
a su esposa y a sus hijos. La riqueza tampoco es mala si se utiliza
apropiadamente. La familia no est4 para satisfacer nuestra lujuria.
Practiquemos el bhakti al tiempo que servimos a nuestras familias,
y de ese modo haremos que este mundo sea como Vaikuntha, la

morada espiritual del Sefor.



Tnvocacién AusPiCiosa

anarpita-carim cirdat karunayavatirnab kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada brdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)

ue el Sefior, a quien se conoce como el hijo de
Srimaﬁ Sachidevi, se sitlie trascendentalmente en
lomasintimodesuscorazones. Resplandecientecon
el briffo del oro fundido, hadescendido enlaera de Kali, por
Su misericordia inmotivada, para otorgar lo que ninguna
encarnacién ha ofrecido jamds: la més elevada dulzura

del servicio devocional, la dulzura del amor conyugal.

-\fi(lag(ﬂquédhava y Lalita ~Madhava

Este verso, el mangalacharana o la invocacién auspiciosa del
Vidagdha-madhava de Srila Ripa Gosvami, fue compuesto para
satisfacer el deseo de Sr1 Chaitanya Mahaprabhu.
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En una ocasién, Srila Ripa Gosvami viajaba de Vrndavana
a Jagannatha Puri y se detuvo a pasar la noche en una aldea
llamada Satyabhamapura. Al final de la noche tuvo un suefio. Si
en esa parte de la noche nos despertamos con un suefio, puede que
se haga realidad, y los suefios de los devotos elevados son todos
reales. Los suefios de Srimati Radhika, de Krsna o de los devotos
puros no son nunca imaginarios.

Srila Riipa Gosvami sofié que una mujer de celestial belleza le

ordenaba:

amdara nataka prthak karaba racana
amara krpate nataka haibe vilaksana

Sri Chaitanya-charitamrta (Antya-lila 1.42)

“Escribe una obra teatral que hable solo de mi. Por mi

. . . , . . ”
IHlSGl"lCOI‘dla, sera extraordlnarlamente hermosa.

“No escribas un libro, sino dos: uno para Vraja y otro para
Dvaraka. No los mezcles.” Srila Ripa Gosvami comprendié que

era Satyabhama, la reina de Krsna, quien le hablaba.

Después de aquel suefio, Srila Rapa Gosvami pensé:
“Satyabhama quiere que escriba una obra acerca de
ella. Habfa incluido en una sola obra los pasatiempos
del Sefior Krsna en Vrndavana y en Dvaraka. Ahora

tendré que dividirla en dos”.

Sri Chaitanya-charitamrta (Antya-lila 1.43-44)

Cuando llegé a Puri, Sri Chaitanya Mahaprabhu le dio la
misma instruccién: “No saques a Vrajendra-nandana Krsna de

Vrndavana”.

Cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu fue a ver a Srila
Ripa Gosvami al dfa siguiente, el Sefior omnisciente le

dijo: “No intentes llevarte a Krsna de Vrndavana, porque
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El no va jamés a ninguna parte. El Krsna conocido
como Yadu-kumara es Vasudeva-Krsna, y es diferente
del Krsna hijo de Nanda Maharaja. Yadu-kumara
Krsna manifiesta Sus pasatiempos en las ciudades
de Mathuray Dvaraka, pero Krsna el hijo de Nanda
Maharaja nunca sale de Vrndavana”.

Chaitanya Mahaprabhu se fue entonces a cumplir
con Sus deberes del mediodfa dejando a Srila Ripa
Gosvami sorprendido.

“Satyabhama me dijo que escribiera dos obras diferentes
—pensé—, y esa orden ha sido confirmada ahora por
Sri Chaitanya Mahaprabhu. Habfa escrito una sola
obra, pero la dividiré y presentaré la accién en dos
obras separadas. Haré dos invocaciones de buena
fortuna y dos introducciones diferentes. Debo pensar
profundamente sobre esto y describir dos historias en

lugar de una.”
Sri Chaitanya-charitamrta (Antya-lila 1.65-71)

(Quésignificaesto? Quenosedebellevaral Krsnade Vrndavana
a Dvaraka y a Mathura. En lo que respecta al tattva,' Krsnay Sus
manifestaciones son iguales —no hay diferencia entre ellos— pero
en cuanto a rasa’, Vrajendra-nandana (Sri Krsna en Vrndavana
como el hijo de Nanda Maharaja) y Vasudeva-nandana (Sri Krsna
en Dvaraka como el hijo de Vasudeva Maharaja) son diferentes.
Una persona comun, un kanistha-adhikari, no hubiera podido
entender aquello, pero Srila Ripa Gosvami capté enseguida el
significado. Srila Ripa Gosvami es un uttama-adhikari y todos los
tattvas le son revelados, pero incluso un madhyama-adhikart, si se
encuentra en la linea de Srila Riipa Gosvami, puede entender este

principio.

1 Verdad filoséfica o espiritual.
2 El sabor especial de la relacién personal con Krsna.
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En su primer libro, el Vidagdha-madhava, Srila Rapa Gosvami
escribié el mangalacharana que comienza con anarpita carim carat.
Mientras estuvo en Purl se alojé en la cabafia de Haridasa
Thakura. Haridasa Thakura era tan humilde, que nunca iba a
tener darsana al templo del Sefior Jagannatha, sino que ofrecia
reverencias postradas desde lejos. "Soy muy caido —pensaba—.
Por haber nacido musulmaén, carezco de cualidades y soy impuro.”
Siguiendo la humilde mentalidad de Srila Haridasa Thakura,
Srila Ripa Gosvami pensaba también: “Puesto que sirvo a un rey
musulmén, yo también soy como un musulméan”.

Un dfa, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu fue a ver a Srila Ripa
Gosvami a la vivienda de Haridasa Thakura. Le acompafiaban
Sus asociados, entre los que se encontraban Nityananda Prabhu,
Advaita Acharya, Svarapa Damodara y Raya Ramananda. Este
ultimo pregunté a Ripa Gosvami:

—;Qué libro est4s escribiendo? Enséfiame por favor lo que estds

escribiendo ahora y recitame el primer verso, el mangalacharana.

Sri Raya Ramananda dijo: “Ahora describe por favor
las glorias de tu Deidad adorable”. Srila Ripa Gosvami
se sinti6 algo azorado debido a la presencia de Sri
Chaitanya Mahaprabhu, pero el Sefior le animé diciendo:
“tA qué se debe tu vacilacién? Debes recitarlo para que

los devotos puedan ver los buenos frutos de tu escritura”.

Sri Chaitanya-charitamrta (Antya-lila 1.129-130)

Aunque Srila Ripa Gosvami era sumamente culto, su humildad
le hacia sentirse avergonzado a la hora de mostrar sus escritos. Los
devotos le insistieron una y otra vez hasta que, finalmente, accedié

a recitar el verso.

anarpita-carim cirat karunayavatirnab kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bbakti-sriyam
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harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada brdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)

Que el Sefior, a quien Se conoce como el hijo de Srimatt
Sachidevi, Se sitde trascendentalmente en lo mds
fntimo de sus corazones. Resplandeciente con el brillo
del oro fundido, ha descendido en la era de Kali por Su
misericordia inmotivada para otorgar lo que ninguna
encarnacién ha ofrecido jamds: la més elevada dulzura

del servicio devocional, la dulzura del amor conyugal.

Al escuchar el verso, todos se sintieron muy felices. “{Qué
hermoso!”, dijeron. “Ese verso estd lleno de conclusiones filoséficas
correctas (siddhanta). Nunca habfamos escuchado nada igual.

Hemos escuchado muchos VErsos, pero ninguno como ese."

Cuando Riipa Gosvami recité el verso, Chaitanya
Mahaprabhu se mostré disconforme con él, pues
describfa Sus glorias personales. Segtin Su opinién,

aquella explicacién era exagerada.

Sri Chaitanya-charitamrta (Antya-lila 1.131)

Chaitanya Mahaprabhu dijo:

—No es un buen verso. Las tres primeras lineas son muy
hermosas, pero sphuratu vah Saci-nandanah —Que el Sefior, a
quien se conoce como el hijo de Srimati Sachidevi, se sitte
trascendentalmente en lo mas intimo de sus corazones— es como
veneno en la leche. Lo estropea todo.

Svartipa Damodara discrepé con la opinién del Sefior.

—La cuarta linea hace que el verso sea como leche condensada
con alcanfor o misri (aztcar cristalizada): lo ha vuelto atin méas
deleitable.

Entonces Sri Chaitanya Mahaprabhu dijo a los devotos:
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—Concedan su misericordia a Riipa Gosvami para que pueda

conocer Mi corazén y satisfacer Mis deseos.

Extraordinaria y Valiosa

/Por qué eligié Srila Krsnadasa Kaviraja este verso como uno
de los versos para el mangalacharana de su Chaitanya-charitamrta?
Siendo como era tan sabio, podfa haber escrito cientos de ellos
en un momento. De hecho, escribié multitud de versos excelentes
para el Chaitanya-charitamrta y para sus muchas otras obras, como
el Govinda-lilamrta, que contiene m4s de mil. ;Por qué usé entonces
este verso de Srila Riipa Gosvami?

En su humildad, Krsnadasa Kaviraja pensaba: “Soy una
persona insignificante y carezco de bhakti. Riipa Gosvami, que es
Riipa Mafjari en los pasatiempos de Krsna,’ es un alma perfecta.
Su glorificacién y oraciones serdn mds efectivas y poderosas
que las mias”.

Del mismo modo, rezar con las oraciones de devotos como
Narottama dasa Thakura, Bhaktivinoda Thakura, Rapa Gosvami
y Svaritipa Damodara, tiene mucha mds potencia trascendental que
sl componemos nuestras propias oraciones. No debemos cantar
kirtanas de personas que no tienen devocién. Aunque esas personas
puedan crear composiciones muy floridas en inglés, hindi, bengal{
o sanscrito, no debemos cantar sus canciones, sino solo las de
los vaisnavas auténticos. Por cantar y orar de este modo, nuestra
Deidad adorable se sentird sin duda feliz.

Anarpita-carim cirat. Anarpita significa no dado’ y cirat ‘en mucho
tiempo’. ;Qué es lo que no se habifa dado y cudnto tiempo es ‘mucho
tiempo’? Ese largo perfodo se refiere a un dia del Sefior Brahma,
que contiene una enorme cantidad de nuestros afios terrestres.

3 “En el Gaura-ganoddesa-dipika (verso 180) se describe a Srila Ripa Gosvami

como una gopi llamada Répa madjari” (ST Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 10.84,
significado).
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Kali-yuga dura cuatrocientos treinta y dos mil afios (432.000
afios). El doble (432.000 x 2 = 864.000 afos) es la duracién de
Dvapara-yuga, el triple (432.000 x 3 = 1.726.000 afios) es el total
de Treta-yuga, y el cuddruple (432.000 x 4 = 1.728.000 afios) es
el total de Satya-yuga. Estos cuatro yugas juntos constituyen un
chatur-yuga. Es decir, un chatur-yuga dura 4.320.000 afios.

Este mismo ciclo de cuatro yugas multiplicado por 71 constituye
un manvantara (4.320.000 x 71 = 306.720.000 afios), y hay 14
manvantaras® en un dfa de Brahma. Hay todos esos afios en un
dfa de Brahma (4.294.080.000) y la misma cantidad de tiempo en
una noche.

Todo ese tiempo habifa transcurrido desde que Sri Chaitanya
Mahéprabhu habia venido y entregado este unnatojjvala-rasarm
sva-bhakti-Sriyam. Somos muy afortunados de haber nacido tan
solo quinientos afios después de la aparicién de Sri Chaitanya
Mahaprabhu y Sus seguidores. Solo hace cuatrocientos afios
que desaparecieron Srila Riipa Gosvami y Srila Jiva Gosvamr.
Narottama Thakura y Vi§vanatha Chakravarti Thakura
desaparecieron hace doscientos cincuenta afios. Bhaktivinoda
Thakura vivié hace solo cien afios y Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura dejé este mundo en 1937; es decir, solo hace sesenta
afios que desaparecié de nuestra visién mundana. Y solo hace
treinta afios de la desaparicién de Srila Bhaktiprajfiana Kesava
Maharaja, veinte de la de Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja
y tnicamente diez de la de Srila Bhakti Raksaka Sridhara
Maharaja.®

Por lo tanto, somos muy afortunados. Si no comprendemos y
seguimos las ensefianzas de nuestros @charyas e intentamos obtener
ese unnatojjvala-rasam sva-bhakti-srivam, puede que tengamos
que nacer centenares de miles de vidas para volver a tener otra
miﬁca el cambio de Manus (Bhag. 2.10.1)

Todos los Manus son encarnaciones empoderadas de Krsna (manvantara-avatara).
Hay catorce Manus en un dfa de Brahma y 420 en un mes. Todos los Manus son

directores de la sociedad humana. (Bhdag. 4.24.42, significado)
5 Esta clase fue impartida en el afio 1997.
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oportunidad igual. Pero si en este nacimiento nos acercamos a
un maestro espiritual genuino y nos capacitamos, tal vez nuestro
préximo nacimiento sea en otro planeta durante la época de
Srila Narottama dasa Thakura y Visvanitha Chakravarti
Thakura; es decir, solo doscientos afios después del Sefior
Chaitanya. Y si somos afortunados,puede que nuestro nacimiento
después de ese sea en el mismo lugar donde Sri Chaitanya
Mahaprabhu realiza Sus pasatiempos con Sus asociados.
Debemos intentar entender estos asuntos y no pensar que este
verso (anarpita-carim cirat) es solo propaganda, porque es tan
genuino como el propio Krsna.

En su invocacién auspiciosa, Srila Ripa Gosvami escribe
luego karunayavatirnah kalau. Ky§r}a vino a este mundo con Sus
asociados en la forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu durante el
séptimo manvantara® de Kali-yuga. Habfan transcurrido veintisiete
ciclos chatur-yuga de Satya-yuga, Treta-yuga, Dvapara-yuga y
Kali-yuga, y El advino durante el vigesimoctavo ciclo de chatur-
yuga.

([Para qué vino? Samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-
$riyam. Samarpayitum quiere decir ‘dar. ;Qué vino a dar Sri
Chaitanya Mahaprabhu? Algo muy valioso y extraordinario;
algo que Brahma, Sankara, Narada y Sukadeva Gosvami desean

tener, y que hasta ahora no han recibido.

T.os Sentimientos de Vyndévana

Sr1 Uddhava, que es el amigo intimo y el ministro de Krsna,
también desea esto. El fue a Vrndavana a peticién de Krsna, y allf

comprendié las glorias de Nanda Baba, Yasoda, las gopis y, sobre

6 Segtn célculos astronémicos, en la actualidad vivimos en el vigesimoctavo
yuga de Vaivasvata Manu (también conocido como Sraddhadeva). Cada Manu
vive setenta y un yugas, y en un dfa del Sefior Brahma gobiernan catorce Manus.
Ahora nos encontramos en el perfodo de Vaisvavata Manu, el séptimo Manu, y
el octavo Manu le sucederd dentro de muchos millones de afios. (Bhag. 8.13.11,
significado)



l n \'U(,‘Zl(,‘i(/) n All.\l)ik‘i()\(l

todo, las glorias de Srimati Radhika. Por una parte se sintié muy
feliz, pero también muy desalentado.

Nos podemos deleitar contemplando el monte Everest —cuya
altura es de casi nueve mil metros—, pero no podemos imaginar lo
que se siente siendo tan alto. Si intentdramos compararnos con esa
altura, nos desmoralizarfamos. Del mismo modo, cuando Uddhava
viajé de Mathura a Vraja y vio la grandeza del amor de las gopis,
de Yasodamaiya y de Nanda Baba por Krsna, no pudo entenderlo.
Al entrar en la casa de Nanda Baba, se lo encontré llorando debido
a la separacién de Krsna, a quien considera su propio hijo.

Uddhava pensé: “;Cémo es posible? Sri Krsna es la Suprema
Personalidad de Dios y es més grande que Narayana, Rama y
todas las demds encarnaciones. En su misericordia, ha ido a la
casa de Nanda y se comporta como su hijo, pero en realidad El
no es el hijo de nadie; ni de Vasudeva, ni de Nanda ni de Yasoda.
{Qué extrafio que Nanda piense que Sri Krsna es su hijo!”

—:Volverd Krsna? ;Se acuerda de nosotros? —pregunté Nanda
Baba a Uddhava llorando—. Voy a la ribera del Yamuna para
olvidarlo, pero los drboles, las enredaderas y el propio Yamuna no
hacen m4s que hablarme de Su infancia. All{, cada lugar y cada
criatura me recuerda a Krsna.”

En un lugar Nanda Baba vefa, por ejemplo, las huellas de
Krsna, y en otro recordaba el modo en que Krsna iba allf con las
vacas y el modo en que estas daban leche automéaticamente sin ser
ordefadas.

Nanda Baba explicé a Uddhava que queria aliviar su corazén
y olvidar a Krsna, para lo cual habia salido de su casa y se habia
puesto a recorrer diferentes lugares de Vrndavana. Se lamentaba
porque por todos lados los 4rboles no hacfan mds que llorar
diciendo: “{Krsna! {Krsna!”, y eso le hacfa recordar atin més a
Krsna. Explicé también que fue al Rasa-lila-sthali, a Vams$ivata,
a Bhandiravana, a Kaliya-hrada-ghata y luego a Govardhana,
la colina que Krsna habifa levantado, pero que todos esos lugares

también lloraban. Hasta las particulas de polvo lloraban por
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Krsna. Nanda Baba lloraba tanto, que ni siquiera podia descansar.

Uddhavadijoa Nanda Babaloafortunadosque ély Yasodamaiya
eran por considerar a Krsna, la Suprema Personalidad de Dios,
como su amado hijo.

—Y son tan afectuosos con El —afadié—, que hasta pueden
regafiarlo, atarlo y castigarlo. En verdad son muy afortunados.

—Antes pensaba que porque te asociabas con Krsna eras muy
inteligente —respondié Nanda Baba—, pero ahora veo que eres
un ignorante y un necio. T4 pensards que soy afortunado, pero
en realidad soy la persona mds desgraciada del mundo. Si, como
dices, Krsna es la Suprema Personalidad de Dios, eso significa
que no he sabido complacer a la Personalidad Suprema cuando
vivia conmigo, y por eso me dejé y se fue a Mathura. Y ademds no
he sido capaz de morir de separacién pronunciando el nombre de
mi hijo, como hizo Maharaja Dasaratha. No soy un buen padre.

Y tras decir aquello, se eché a llorar de nuevo.

Uddhava dijo entonces a Yasodamaiya:

—No deberfa haberle dicho eso a Nanda Baba. Ha sido una
necedad por mi parte.

A la hora de tomar decisiones, Uddhava, la personalidad més
insigne de la dinastfa Vrsni, demostraba una inteligencia y una
perspicacia extraordinarias. Era el secretario privado de Krsna,
Su primer ministro, Su sirviente y un amigo muy querido para El,
pero ahora estaba confundido y no sabfa si habfa hecho lo correcto
o no. “He venido a consolar a Nanda Baba, a Yasodamaiya y a
los vrajavasis, pero su llanto desesperado es su gran fortuna.
Sé que no es incorrecto, porque las escrituras declaran que
una sola ldgrima derramada por Sri Krsna es algo valiosisimo.
Nanda Baba est4 llorando y, por consiguilente, es muy afortunado.
Decirle que deje de hacerlo serfa ir en contra de las escrituras.
Pero también me he equivocado al animarle a que llore por Krsna,
porque cuando lo hace sufre demasiado.” ;Cémo puedo consolarle?
7 El conocimiento que Uddhava tenfa de las escrituras, que describen la gran
fortuna de quienes lloran por Krsna, era solo teérico, no practico. Por eso pensé

que era incorrecto alentar a Nanda a que siguiera llorando. Confundié ese gran
éxtasis con sufrimiento.
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(Qué debo hacer?” A pesar de ser un gran devoto y una autoridad
para nosotros, en esos momentos Uddhava estaba completamente

desconcertado.

La SeParaCién de las GOPTs

Uddhava pasé toda la noche hablando con Nanda Baba y
Yaéodérnaiyé, y por la mafiana se fue a consolar a las gopis a un
jardin cercano. Hoy dfa ese jardin se conoce con el nombre de
Uddhava-kyari.

Cuando las gopis vieron llegar a Uddhava, pensaron que
se trataba de Akrira, el tfo materno de Krsna que habfa ido a
Vrndavana unos meses antes y se habfa llevado a Krsna a Mathura
en su carro. Akriira era el inico ‘forastero’ que habian visto hasta
entonces, por lo que pensaron que esa persona debia ser ese mismo
Akrira. La palabra ‘Akriira’ significa ‘tierno de corazén’, pero las
gopis pensaban que era irénico que aquel hombre se llamara asf
después de haber cometido la crueldad de llevarse a Krsna. “;Para
qué vendrad de nuevo en ese mismo carro si ya se llevé a Krsna
a Mathura? —pensaron—. Quiz4 Krsna le envié para que dijera
a los gopas y a las gopis que ya no es su hijo ni su amigo, sino
el emperador de Mathura. Y manda a Su sirviente en un carro
dorado para presumir de grandeza y para que veamos que El es
una persona importante, no un pobre pastor de vacas sin zapatos
ni ropas costosas como antes.”

Una gopi dijo:

—Veo que es §yama (de color negro), pero no es como Syama.?
Tiene el color de piel de Krsna, y sus ropas amarillas y sus

., rd
ornamentos son también como los de El, pero no se trata de Krsna.

8 Syama es otro nombre de Krsna que significa que es negro como una nube
reciente cargada de lluvia.
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Sin percatarse de la presencia de Uddhava, Srimatt Radhika,
que posee siempre el sentimiento de mahabhava’, se puso a hablar

con un abejorro pensando que era el mensajero de Krsna.

—Has estado tomando vino —dijo al abejorro.

Abejorro, td estds acostumbrado a beber miel de las
flores, y por eso has querido actuar como mensajero de
Krsna, que posee tu misma naturaleza. Veo que tienes
el bigote manchado con el polvo rojo del kuikuma que
quedé impregnado en la guirnalda de Krsna cuando
apretaba Su pecho contra alguna de Mis rivales. Y te
sientes muy orgulloso de haber tocado esa guirnalda y
de que tus bigotes se hayan vuelto rojizos. Mi querido
abejorro, has venido a traerme un mensaje y estds
deseando tocarme los pies, pero no deseo ningtin mensaje
de ese amo tuyo tan frivolo. Eres el sirviente voluble de

un amo Voluble .

Krsna, la Suprema Personalidad de Dios (capitulo 46)

Srimati Radhika unas veces refa, otras bromeaba y otras
criticaba a Krsna por haberlas dejado y haberse ido a Mathura.
Krsna, que se encontraba alli en forma de abejorro, se deleité con
aquellos sentimientos de separacién ext4tica.

Sri Krsna saboreaba tanto los sentimientos de separacién como
los de encuentro. Saboreé el dasya-rasa, el sakhya-rasa, el vatsalya-
rasa 'y el srngara-rasa (madhurya-rasa). Saboreé el amor que Sus
asociados y devotos sentfan por El, y todo esto se describe en el
Srimad-Bhagavatam. ;Por qué vino entonces a este mundo? El ya

disfrutaba en Goloka Vraja.

9 “Hay un sintoma de amor extdtico supremo llamado mahabhava que solo
posee Radharani, pero cuando Sri Krsna Chaitanya advino para experimentar los
sentimientos de Radharani, también manifesté todos los sintomas del mahabhava.
Sri Ripa Gosvami dice respecto a esto que cuando los sintomas de amor extatico
adquieren su resplandor mds intenso, ese estado se conoce como mahabhava”

(El Néctar de la Devocion, capitulo 28).
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Dos Clases de maja

Hay dos clases de Vrndavana: Goloka Vrndavana y Bhauma
Vrndavana, la Vraja de esta tierra. En este universo hay muchos
millones de planetas. Nosotros no podemos contarlos, pero
tampoco Brahma o Sankarsana (una manifestacién de Balarama
que es el padre de todos y el creador de todo) pueden hacerlo. Tal
vez este Ultimo si pueda, pero nadie més. Vraja est4 manifiesta
en cada universo, y cada una de esas Vrajas se llama Bhauma
Vrndavana.

Sri Krsna se encuentra siempre en Goloka Vrndavana jugando
con Sus asociados —Srimati Radhika, Lalita, Visakha, Chitra,
Chandravali, Syamala, Bhadra y otras. El juega con Sus amigos,
como Sridama, Sudima, Vasudama, Stoka-krsna, Labanga y
Arjuna, y también realiza pasatiempos con Sus padres Nanda
y Yasoda. Todos esos devotos se encuentran presentes en Goloka
Vrndavana, pero también viajan con Krsna por los distintos
universos."

No hay diferencia entre las manifestaciones en el Vraja de este
mundo material y el Vraja de Goloka. Son iguales y al mismo
tiempo diferentes, una verdad trascendental denominada achintya-
bhedabheda-tattva. Las manifestaciones de Vraja en este mundo son
manifestaciones de Goloka Vraja y son reales. Pero si son reales y
no diferentes, jpor qué deseamos ir a Goloka Vrndavana?

Hay una diferencia, y debemos entender bien cudl es. En
este Bhauma Vrndavana, los pasatiempos de Krsna fueron
presenciados tanto por aquellos devotos que habfan alcanzado
la perfeccién (siddha) como por los que atin no eran perfectos
(asiddha). Duryodhana vefa algunos pasatiempos, pero no podia
entender quién era Krsna. Lo vefa como un gopa, un pastorcillo

corriente.

10 “El Sefior Krsna tal como El es, aparece una vez cada veinticuatro horas del
perfodo de Brahma (o al cabo de un lapso de 8.640.000.000 afios solares), y todos
Sus pasatiempos trascendentales se exhiben en una rutina ciclica en todos y cada
uno de los universos” (Srimad-Bhagavatam 1.14.8, significado).

77



78

Bhakti YL)Q‘;l

Narada Muni ve a Sri Krsna como la Suprema Personalidad
de Dios y siempre Le ofrece reverencias postradas. No obstante,
cuando estuvo en Vraja (Bhauma Vrndavana), Yasoda-maiya
colocé a su amado hijito a los pies de Narada y, tomando el polvo
de sus pies, le dijo: “El polvo de tus pies salvar a Krsna”.

Al escuchar aquello, Narada Muni pensé: “No debo interferir
en los pasatiempos de Sri Krsna haciendo ver que Le considero
el Sefior Supremo. Dejemos que Sus pasatiempos en Vraja
contintien.” Viendo las glorias de Nanda Baba, Yasodamaiya y
las gopis, Narada Muni temblaba de pensar que pudiera cometer
alguna ofensa. Temfa que si decfa a Yasoda-maiya que Krsna es
Dios, Krsna podria enfadarse, porque perturbarfa Su nara-lila
(pasatiempos con forma similar a la humana). Yagoda-maiya sabia
més tattva (verdades filoséficas establecidas) que Narada, pero
debido a la influencia de Yogamaya consideraba que Krsna era
su hijito que tenfa que estar sano y ‘volverse’ inteligente, y que
necesitaba el polvo de los ples de Narada para ahuyentar todo lo
que no fuera auspicioso.

Muchos devotos diferentes pueden tomar parte en los
pasatiempos (/ilas) de este Bhauma Vrndavana tanto si son
almas liberadas como si no, pero después de unos afios esos /ilas
desaparecen ylas personas de este mundo ya no los ven. Unicamente
los devotos siddha, aquellos cuyo amor ha alcanzado el nivel de
perfeccién, pueden ir a Goloka Vrndavana, donde permanecerén
por siempre sin tener que regresar a este mundo. Todos los seres
espirituales que se asocian con Krsna, incluidos los kaya-vyitha
(expansiones), los sadhana-siddha y los nitya-siddha— nunca, nunca,
nunca toman un cuerpo material en este mundo. Ellos no pueden
oponerse nunca a Krsna. Puesto que en Goloka Vrndavana no hay
maya, ellos no pueden olvidar a Krsna. En el plano espiritual est4
Unicamente Yogamaya, que ayuda a los devotos a incrementar su
prema por Krsna proporciondndoles oportunidades de servirlo.

Como no hay posibilidad de caer de Goloka Vrndavana, ningtin
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alma condicionada ha venido nunca de alli. Ellas proceden de la
linea tatastha', de Karanodakasayi Visnu.

Sri Krsna se manifiesta como Sri Chaitanya Mahaprabhu
para ayudar a las jivas y otorgarles la mayor de las bendiciones
(samarpayitum). He explicado el significado de la palabra
samarpayitum. Krsna adviene una vez en un dfa de Brahma para

otorgar ese prema sumamente extraordinario y especial.

11  “Segtin el Visnu Purana, el Bhagavad-gita y las demds escrituras védicas,
g y
las entidades vivientes son generadas a partir de la energia tatastha del Sefor,
g P g y
por eso son siempre la energfa del Sefior y no el energético. Srimad-Bhagavatam”

(3.7.9 significado).
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La Devocién Mas Sublime

haitanya Mahaprabhu vino a darnos Su misericordia, y

har4 lo necesario para que incremente nuestro anhelo por

este prema. Si hay anhelo, gradualmente el sendero para
obtener prema se manifestar4.

Sri Chaitanya Mahaprabhu ordené a Srila Ripa Gosvami,
Srila Sanatana Gosvami y Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami
que escribieran acerca del bhakti puro, que estd solo disponible
para personas cualificadas. Aunque el 4rbol de nim es muy
amargo y sus frutos pequefios y amarillos son también amargos,
a los cuervos les gusta su sabor. Solo los cuclillos se posan en el
arbol del mango y saborean la dulzura de sus frutos. Del mismo
modo, solo las personas que poseen el nivel necesario leerdn
acerca de este tema.

Ahora seguiré explicando los capitulos tercero y cuarto del
Sri Chaitanya-charitamrta. Si alguien desarrolla un gustoy un anhelo
auténtico por lo que estos capitulos ofrecen, nuestra asociacién
habr4 sido un éxito.

Anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau. Deben anotar en
sus corazones que los acharyas de nuestro guru-parampard eran
vaisnavas rdgdnugdl y rupanuga. Ninguno de ellos practicaba

1 “Solo son raganuga-bhaktas aquellos que siguen el talante y los sentimientos con
que Riipa Mafijari sirve a Radha y a Krsna. Aunque Riipa Ma#jari sirve a Radha
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solamente vaidhi-bhakti’. Vinieron a este mundo para dar raganuga-
bhakti, pero se dieron cuenta de que habfa una selva de doctrinas
como el impersonalismo (mayavada), la actividad fruitiva (karma),
el conocimiento (jiiana), el yoga mistico o la austeridad (tapasya).
Al comienzo dedicaron gran parte de su tilempo a cortar esas
selvas, pero su verdadero objetivo era entregar a las almas de este
mundo el néctar del vraja-prema. Para obtener ese néctar es preciso
desarrollar un anhelo por él. Cuando ese anhelo se manifieste,
nuestro sendero para desarrollar conciencia de Krsna quedard
despejado.

El deseo de servir a Sr1 Krsna es la semilla del bhakti (bhakti-
latd-bija), y externamente se manifiesta como la primera etapa del
bhakti: la fe (sraddhd). Cuando gurudeva planta esa semilla en el
corazén de un discfpulo sincero, este muestra un gran respeto
por gurudeva, por las escrituras y por los vaisnavas. Los sintomas
externos de la sraddha pueden ser visibles, pero si no surge el deseo
de servir a Krsna, no hay nada.

Solo cuando cortamoslas selvas deladuplicidad y otras actitudes
mundanas similares puede crecer en nuestro corazén la semilla
del bhakti; es decir, el deseo de servir a Krsna. Gradualmente, la
planta del bhakti atraviesa la jurisdiccién mundana del karma, el
Jjiana, el yoga, la tapasya y demés impedimentos, y cruza Brahma-

loka y el deseo de saborear la salvacién eterna (mukti).

yaKrsna, estd més inclinada hacia Srimati Radhika: es feliz cuando Srimati Radhika
es feliz y sufre cuando Ella sufre. Internamente, en sus formas constitucionales,
los bhaktas riipanuga sirven con los mismos sentimientos de Sri Rapa Maifjari y
externamente practican las mismas actividades devocionales que Riipa Gosvam1”
(Gaura-vani pracarine, capitulo 7).

2 “Se debe servir a Krsna siguiendo esos principios regulativos, pero si alguien
desarrolla un amor esponténeo por Krsna tal como exhiben los habitantes de Vraja
bhiimi, alcanzard la plataforma de raganuga-bhakti. Quien ha desarrollado ese
amor esponténeo estd capacitado para elevarse a la plataforma que disfrutan los
habitantes de Vraja bhiimi” (Sr7 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 8.221 significado).
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Mediante la asociacién con sadhus (sadhu-sanga) y el constante
riego de la semilla del bhakti (bhakti-lata), el crecimiento de esa
bhakti-lata es imparable. Cruzando el territorio del Sefior Narayana
—el esposo de Laksmi, la diosa de la fortuna—, Ayodhya, Goloka
y Dvaraka, la planta del bhaktillega finalmente a Vrndavana, y allf
se refugia en Krsna en Su forma de Vrajendra-nandana, Radha-
kanta o Radhanatha, y produce bellos y deliciosos frutos.

Sri Chaitanya Mahaprabhu explicé a Srila Riipa Gosvami que
un jardinero de la planta del bhakti es el devoto y otro jardinero
es gurudeva, el representante de Sri Chaitanya Mahaprabhu.
Mahaprabhu da los frutos a los vaisnavas puros para que los
distribuyan entre todos los devotos del mundo. Nityananda
Prabhu, Advaita Acarya, Svariipa Damodara y Raya Ramananda
intentan también distribuir esa fruta, pero el nimero de frutas es

ilimitado. En lugar de disminuir, no hace més que crecer.

anarpita-carim cirdat karunayavatirnab kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bbakti-sriyam
barib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada hrdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)

Que el Sefior, a quien Se conoce como el hijo de Srimat1
Sachidevi, Se sitte trascendentalmente en lo mds
fntimo de sus corazones. Resplandeciente con el brillo
del oro fundido, ha descendido en la era de Kali por Su
misericordia inmotivada para otorgar lo que ninguna
encarnacién ha ofrecido jamds: la més elevada dulzura

del servicio devocional, la dulzura del amor conyugal.

El significado general de este verso nos da una idea de lo que Sri
Chaitanya Mahaprabhu ensefié a Srila Ripa Gosvami. Todas Sus
ensefianzas y la esencia de todas Sus conclusiones filoséficas estdn
contenidas en este verso. Puesto que este verso es el mangalacharana,

el resto del Sr7 Chaitanya-charitamrta se habla solo para explicarlo.
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Anarpita-carim cirat. Como ya dijimos, anarpita significa ‘no ha
sido dado’ y cirat significa ‘durante mucho tiempo’. Sri Chaitanya
Mahaprabhu advino poco después de la aparicién de Sr1 Krsna
en el mundo durante un dfa de Brahma. Este prema se habia dado
anteriormente, hace trillones de afios, y desde entonces han venido
y se han ido muchos Indras y Manus.

Avatirnah kalau samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti.
Este Kali-yuga es glorioso porque el propio Sri Chaitanya
Mahaprabhu vino en esta era y entregé lo que no se habia dado
en miles y miles de ciclos de Satya-yuga, Treta-yuga, Dvapara-
yugay Kali-yuga. Vino a entregar samarpayitum unnatojjvala-rasam
sva-bhakti-sriyam.

(Qué es unnatojjvala-rasa? Existen cinco clases de rasas: $anta,
dasya, sakhya, vatsalya y madhurya.

Sanaka, Sanatana, Sanandana y Sanat-kumara son devotos
con una relacién neutral (sa@nta-rasa). Ellos tienen mucha fe en
Krsna, pero no una relacién como de amigo, padre, etc. Son almas
liberadas que se encuentran con Narayana y han trascendido las
penas y los sufrimientos de este mundo, pero no tienen una relacién
personal con Krsna. Consideran que porque Krsna es Dios no
puede sentir hambre, sed ni cansancio, y tampoco creen que sea
necesario masajearle o lavarle los pies u ofrecerle dulces. Su visién
de Krsna es que es completamente autosatisfecho.

Los devotos con s$anta-rasa, una relacién neutral, estdn
satisfechos en s{ mismos, pero no tienen ninguna relacién con
Sri Krsna. Se encuentran mas alld de los requerimientos
mundanos, pero no sirven ni a Krsna ni a Narayana directamente.
Los devotos con esa clase de relacién neutral (santa-rasa) son
muy numerosos, pero es dificil encontrar a un devoto que tenga
una relacién de servicio (dasya-rasa). Entre cientos de miles de
devotos, raramente se encuentra a un vaisnava con una actitud de
servicio como la de Hanuman.

En este mundo hay dos clases de entidades: méviles e inméviles.

Las inméviles, como los 4rboles, no tienen sentidos desarrollados.
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Ellos sienten tristeza, felicidad y otras emociones, pero no pueden
expresarse. Entre las entidades que pueden moverse de un lado a
otro, como los animales y los humanos, la mayoria se encuentran
en un nivel infrahumano.

Esta forma humana es sumamente excepcional. Y si quienes la
poseen no son favorables a Krsna, siguen siendo como los perros,
los asnos o los cerdos. Es muy raro encontrar a personas favorables
a Sri Krsna. Entre millones de personas favorables, muy pocos
tienen inteligencia y saben servir adecuadamente. Entre esas
personas inteligentes, los que sirven al Sefior Narayana son muy
dificiles de encontrar.

Entre los que desean ser devotos, es raro el devoto de Narayana
que sea perfecto. Entre ellos es m4s raro atin el devoto Krsna,y los
que poseen los sentimientos de los residentes de Vraja (vraja-bhava)
de amigo (sakhya), padre o madre (vatsalya) y amor conyugal o
de amante (madhurya) son mis excepcionales atin. Hasta llegar
a vatsalya-bhava no hay ujjvala-rasa. Solo ha_y ujjavala-rasa en el
madhurya-rasa.

El madhurya-rasa es de dos clases. En la morada del Sefior
Narayana en el reino trascendental de Vaikuntha solo hay dos
rasas: santa 'y ddasya. En Ayodhyé hay dos rasas y medio: santa,
dasyay medio vatsalya. El vatsalya-rasa de devotos como Dagaratha
Maharaja y Kausalya, los padres del Sefior Rama, es ‘medio’,
porque su amor estd mezclado con aisvarya-bhava, el sentimiento
de reverencia y majestuosidad. Hay una gran diferencia entre el
hijo de Kausalya y Dagaratha, y el hijo de Yasodamaiya y Nanda
Baba. Algunas veces Kausalya pensaba que Rama era Dios y
entonces se ponfa a orarle, mientras que Ya§odamaiya jam4s oraba
a Krsna como si fuera Dios.

Un dfa Krsna bostezé y Yasodamaiya vio dentro de Su boca
todo el universo con cientos de miles de Brahmas, Sankaras (Sivas)
y Visnus. “{Oh, Bhagavan! —pensé—. ;Qué estoy viendo? Krsna
no es més que un bebé. Esto debe ser obra de algtin fantasma o

algin tipo de magia. jEstaré sofiando?” Y se pellizcé. “No, no es
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un suefio. Entonces, jpor qué estoy viendo todo esto?”

Ni por un momento pensé que Krsna fuera Dios. Rdpidamente
fue en busca de Nanda Baba y le conté lo sucedido. “Llama a los
rsis Gargacarya y Sandilya y pideles que hagan alguna ceremonia
para proteger a Krsna.”

Cuando llegaron, Gargacarya y Sandilya pidieron a Nanda
Baba que les llevara una vaca negra. Primero hicieron una mezcla
con la orina y el estiércol de la vaca y, utilizando la cola del animal
a modo de brocha, acto seguido extendieron la pasta resultante
por el cuerpo de Krsna mientras recitaban unos mantras.

—No deben temer m4s —dijeron por tltimo. Luego aceptaron
las vacas y otros articulos valiosos que Nanda Baba les regals, y
todos se sintieron muy felices.

Sin embargo, cuando Arjuna vio la forma universal de Krsna,
sint1é temor y se puso a orar:

—He cometido muchas ofensas contra Ti. Te he llamado
“amigo” y “Krsna”, y Te he pedido que conduzcas mis caballos
y seas mi auriga. Por lo tanto, Te he faltado al respeto. Te ruego
que me disculpes. Nunca volveré a ofenderte. Te suplico que
abandones esa forma universal y me muestres Tu forma semejante
a la humana. Deseo que seas mi amigo.

En Vaikuntha y Ayodhya se da el servicio puro (suddha-dasya),
mientras que en Vraja no existe tal cosa. Allf el dasya se mezcla
con el rasa de la amistad o los rasas paternal y maternal. Hay
innumerables sirvientes de Nanda Baba que piensan: “Krsna es
mi hijo”, y Le besan, Le llevan a hombros y juegan con El. A veces
también Le regafian diciéndole: “{Mira qué sucio estds!”. Los
sirvientes de Vaikuntha y de Ayodhya no pueden hacer eso.

La relacién de Krsna con Sus sirvientes de Vraja es muy
hermosa, pero no se considera unnatojjvala-rasa. Aunque es méas
intima que el dasya-rasa puro de Vaikuntha y de Ayodhya, sigue

siendo dasya-rasa.
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La amistad (sakhya-rasa) es superior al dasya-rasa. Es un
sentimiento tan {ntimo, que los amigos de Krsna pueden incluso
luchar con El. Hanumin no puede luchar con Rama, pero
Sridama, Subala, Madhumangala, Arjuna y todos los amigos
de Krsna de Vraja pueden luchar con El y ganarle. Cuando salen
victoriosos, ellos se ponen muy contentos y, al verlos asf, Krsna se
siente ain mds dichoso. Y al ver a Krsna feliz, la felicidad de ellos
incrementa atin mds.

Hanuman no puede tener una relacién tan libre con Rama.
Cuando Sita-devi estd con Rama en la noche, Hanuman tiene que
irse. Por tanto, el rasa de la amistad (sakhya-rasa) de Vraja es muy

elevado y muy dulce. Pero no es unnatojjvala-rasa.

RO

Los rasas paternal y maternal (vatsalya-rasa) son mucho mis
elevados que el rasa de la amistad. Yasodamaiya puede atar a
Krsna con cuerdas, tirarle de las orejas y regafarle.

—Nifio travieso, siempre estés diciendo mentiras. ;Has comido
tierra?

—Yo no he comido ninguna tierra.

—¢Ah, no? Pues Tus amigos dicen que si.

—Ellos solo quieren que Me castigues. Por eso dicen esas
cosas. Son muy malos.

—Ya veremos. Deja que mire dentro de Tu boca.

Yasodamaiya puede regafiar a Krsna, pero eso tampoco es

unnatojjvala-rasa.
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Ahora vengan conmigo a un lugar muy lejos de aqui: el hermoso
Gokula Vrndavana por donde fluye el Yamuna. Estamos en
Brahmanda-ghita, donde Sri Krsna es Nanda-nandana y Yasoda-
nandana, un nifio de dos afios y medio. Yasodamaiya le ha puesto
Unicamente una pluma de pavo real en la cabeza y un hermoso
cinturén dorado con campanillas alrededor de la cintura.

Cada vez que Krsna se mueve, se oye un dulce tintineo.
Sr Krsna estd muy contento jugando con Sridama, Subala y los
otros nifios, mientras unos sirvientes los vigilan para que no se
caigan al Yamuna.

De repente, los nifios, especialmente Madhumangala y
Sridama, empiezan a dar palmadas y a refrse sin ningtin motivo
aparente.

—¢Por qué aplauden y se rien? —pregunta Krsna. Los nifios
responden bromeando:

—El color de piel de Tus padres es dorado y hermoso, mientras
que el Tuyo es muy oscuro. Es muy raro que hayan podido tener a
un nifio tan negro como Tud. Es imposible que seas hijo de Nanda
y Yasoda.

Y siguieron dando palmadas, haciendo divertidas muecas,
e irritando a Krsna con diferentes gestos y posturas. Todos se
habfan unido en contra de El Sintiéndose solo y desconsolado,
Krsna se eché a llorar.

—Si no soy hijo de Yasoda, ;de dénde vengo? —preguntd.

—Tal vez Tu madre no podfa mantenerte y el dfa que viniste al
mundo Te dejé en el hueco de un 4rbol —dijo uno de ellos—. Luego,
Nanda Baba o Yasodamaiya Te encontraron y Te trajeron aqui. Lo
que es seguro es que no has nacido del vientre de Yasodamaiya.

Krsna se fue a Su casa llorando. Al llegar no grité “{Madre,
madre!”, como solfa hacer, sino que se tiré al suelo del patio y se

puso a rodar por él.
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Yasodamaiya corrié a Su lado e intentd tomarlo en brazos, pero
El la rechazé enfadado. Yasodamaiya Le pregunts:

—Hiyjito querido! ;Qué Te ha ocurrido para que llores de ese
modo y no quieras sentarte en mi regazo?

—Yo no soy tu hijo. ;Cémo puedes decir que soy tu hijo?

— (Por qué dices eso?

—Todos los nifios estdn bromeando y riéndose de Mi. Dicen
que no soy tu hijo, asf que me iré al bosque.

—;Quién dice eso?

—Todos los nifios. Hasta Baladeva se ha puesto de su parte, y
se rie y aplaude como los demés.

Yasodamaiya logré de algtin modo sentar a Krsna en su regazo.

—Te prometo por Narayana que no Te miento —Le dijo—.
Eres hijo mfo y has nacido de mi vientre.

Solo después de repetirselo tres veces se sintié Krsna algo més
tranquilo.

Este hermoso vatsalya-rasa no existe en Vaikuntha o en
Ayodhya, como tampoco en Dvaraka o en Mathura.

En cierta ocasién, Narada Muni se presenté en el patio de
Yasodamaiya y vio a Sri Krsna rodando por el suelo y llorando.

—iMadre, madre, madre! Quiero que Me subas en brazos.

—No voy a hacer tal cosa. Eres sucio y travieso, y adem4s
robas mantequilla y otras cosas de las casas de las gopis, como los
monos. No voy a subirte en brazos.

Narada estaba maravillado. “Yasodamaiya es muy afortunada
—pensé—. Sri Krsna, Govinda, es la causa de todas las causas, el
origen de todo, y la personificacién de la eternidad, el conocimiento
y la bienaventuranza, pero Yasoda lo trata como si fuera su propio
hijo. Sri Krsna quiere sentarse en su regazo, y ella Le dice: ‘No te
acerques. Vete. No me gustan los nifios traviesos”.

/Quién puede hacer algo asi? Narada, Sankara y Brahma no
pueden; Vasudeva y Devaki tampoco; y Dagaratha y Kausalya,
por supuesto, tampoco. Unicamente Yasodamaiya. Nanda Baba

puede hacerlo en cierta medida, pero no como Yasodamaiya.
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El afecto de Yasodamaiya es también superior al suyo. Pero su

amor maternal no es unnatojjvala-rasa.

R

Ahora vengan conmigo a Dvaraka y vean una de las dos clases
de madhurya-rasa: el svakiya-rasa, el amor a Krsna de Sus esposas.
En Dvaraka, el svakiva (la relacién de amor conyugal) es el mejor
rasa de todos, y las 16.108 reinas de Sri Krsna son el ejemplo
perfecto de ello. Entre esas reinas, ocho son prominentes; entre
estas, las mds importantes son Rukminiy Satyabhama, y entre las
dos, Satyabhama es la principal.

Rukmint es muy bella y una esposa muy casta, pero siempre
sirve a Krsna con una actitud sumisa. Satyabhama, por el
contrario, a veces muestra una intensa ira trascendental motivada
por los celos (mana®).

En una ocasién, Krsna se encontraba sentado en la cama
de Rukmini-devi. Habfa en la habitacién una gran cantidad
de sirvientas para atenderlo, pero Rukmini-devi les pidié a todas
que se fueran, y entonces ella tomé la chamara®y se puso a abanicar
a Krsna con mucho amor.

Pero ese dfa Krsna estaba muy serio.

—He actuado mal y he malogrado tu buena fortuna —dijo—.
Eres la mujer mds bella del mundo y posees tantas cualidades,
que los principes mds apuestos y los hijos de las personas més
acaudaladas querfan casarse contigo. No hay nadie que pueda
compararse a ti. Tt eres hija de un gran rey, mientras que Yo solo
soy un hombre negro muy poco atractivo y carente de cualidades.
Soy una persona vulgar y corriente a quien solo quieren los

pobres. Solo se refugian en M{ aquellos a quienes nadie quiere.

3 Mana es el sentimiento que impide que el amante y la amada se encuentren
libremente a pesar de estar juntos y sentirse atraidos. El mana hace surgir emociones
pasajeras como ira trascendental, desaliento, duda, inquietud, orgullo y celos.

4 Abanico hecho con pelo de cola de yak.
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Ellos sienten afecto por Mi y Yo por ellos. Los que son ricos y
hermosos y poseen muchas cualidade no suelen sentirse atraidos
por Mi, pero en cambio a ti sf te quieren. Por eso serfa mejor que
te llevara con alguien que tenga una belleza y unas cualidades
comparables a las tuyas. No quiero que tengas que vivir con
alguien tan mediocre como Yo.

Luego afiadié:

—Tal vez pienses que nadie te aceptarfa ahora que estds
casada, pero te aseguro que los principes del mundo atin ansfan
tenerte como esposa. Siéupéla quiere derrotarme como sea, de
modo que se casarfa contigo de mil amores. Y lo mismo ocurre
con todos los demds. De modo que dime a quién debo entregarte
para que seas completamente feliz.

Cuando Rukmini escuché las palabras de Krsna, se le cayé la
chamara de las manos y se desmayé. Sri Krsna se asusté mucho.
Para ver si atin segufa con vida, colocé un poco de algodén bajo
su nariz. Respiraba muy despacio, como si se fuera a morir en
cualquier momento. Entonces le dijo al oido:

—iOh, Mi querida Rukmini! Td eres Mi vida y Mi alma.
Solo estaba bromeando. De haber sabido que eras tan sensible,
no te habrifa dicho esas cosas. Yo solfa bromear con las gopis y
ellas Me respondfan bromeando mis todavia. Me decfan: “Vete
de este kuiija. No queremos ver la cara de ningin negro. Todas
las personas negras son como Tu; siempre estdn engafiando a los
demds. Vete de aquf enseguida”. Pensé que me responderias como
las gopis; no cref que fueras tan sensible. En la vida matrimonial,
cuando el esposo regresa por las noches a casa después de haber
estado trabajando durante todo el dfa para mantener a su familia,
lo que desea es ver a sus pequefios y escuchar sus dulces voces,
y recibir el trato carifioso de su esposa. Sin esto se morirfa.
Cuando un matrimonio est4 mucho tiempo en la casa, él y ella se
vuelven como vasijas que, al juntarlas, hacen ruido. Parece como
si se estuvieran peleando, pero en realidad es el tnico rasa de la

vida de casado. Deseaba saborear la dulzura de tu rostro cuando
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te enfadas. Nunca pensé que lo que dije te afectarfa tanto. T4 eres
Mi vida y Mi alma. No volveré a bromear contigo de ese modo.
Si te murieras, Yo también moriria.

Mientras Krsna hablaba, de Sus ojos brotaban ldgrimas de
amor. Entonces Rukmini-dev1 recobré el conocimiento y se eché
a llorar a su vez.

—Lo que dices es cierto —admitié—. T4 eres nirguna porque
las gunas mundanas sattva, rajas y tama (la bondad material, la
pasién y la ignorancia) no estdn en Ti. Sé que eres Dios de dioses.
Solo Te adoran y Te sirven los pobres y los desamparados, ya
que los ricos, con todo su conocimiento material y su alcurnia,
son incapaces de acercarse a Ti con un sentimiento sincero.
Ellos se hunden en el océano del ego falso pensando: “Soy muy
culto”, “soy un doctor reconocido y poseo numerosos titulos”,
“vengo de una familia acaudalada” o “soy muy apuesto”. Cuando
un hombre es muy atractivo, piensa: “Soy el rey de todo lo que
abarcan mis ojos”, y no escucha ni a su esposa ni a los demds. Esas
personas materialistas no pueden servirte ni cantar Tus nombres.
Solo acuden a Ti y Te sirven los desheredados que saben que en
este mundo material no hay méds que nacimiento, muerte y toda
clase de miserias. Yo también estoy sometida a las cualidades de
la naturaleza material. Por eso les gusto a las personas mundanas;
pero son desafortunadas. Lo que yo deseo servir Tus pies de loto
como sirvienta de la sirvienta de Tu sirvienta, ya sea lavando Tus
platos, barriendo o realizando cualquier otro servicio. Quiero
servir esos pies de loto que sirvieron las gopis. No deseo ninguna
otra cosa. Si me dices que me vaya, moriré en el acto.

Sri Krsna dijo:

—Solo estaba bromeando. Te prometo que jamés volveré a
hablar de ese modo.

En Rukmini-devi se encuentran todos los rasas, pero ese afecto
tampoco es unnatojjvala-rasa.

En estos temas hay tattvas muy elevados. Intenten entenderlos,

porque son las verdades concluyentes que ensefié Sri Chaitanya

Mahaprabhu.



El Amor Desinteresado
de 1as GOPIS

r1 Chaitanya Mahaprabhu vino a este mundo por Su

misericordia inmotivada para dar unnatojjvala-rasam

sva-bhakti-srivam. Como ya expliqué, aunque el afecto y el
servicio que Krsna recibe de Sus amigos, de Yasodamaiya y de
Nanda Baba es muy elevado, no es unnatojjvala-rasa.

Ya he hablado del pasatiempo del Srimad-Bhagavatam en el que
RukminT entrega su corazén a Sri Krsna. La siguiente historia
ilustra el pasatiempo de Satyabhama, la reina mds querida de
Sri Krsna. Aunque el amor de Satyabhama es sumamente elevado,

no es unnatojjvala-rasa.

La Ira Trascen(lental (le Satyabhémé

Un dfa, Sr1 Krsna se encontraba con Sus reinas en la sala de
reuniones, y estas Le abanicaban y Le prestaban muchos otros
servicios. En ese momento se presenté alli Narada Muni' con una

1 Sr1 Krsna ordend a Yogamaya que inspirara a Narada para que este Le ayudara
a realizar nuevos pasatiempos. Narada se sintié feliz de realizar ese servicio para

Sri Krsna.
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bella flor parijata procedente del cielo cuya fragancia se expandié
por todo Dvaraka. Narada Muni se acercé a Krsna y Le dijo:

—Te traigo esta flor para que se la entregues a la reina que
m4s amas.

Krsna se dijo: “Este enredador de Narada quiere ponerme en
una situacién dificil”. Sabfa que si daba aquella flor a cualquiera
de Sus esposas, las demés se sentirfan molestas y se enfadarfan
con El. Pensé: “;Por qué Me hace esto Narada? ;Cémo voy a salir
de este embrollo?”

Narada volvié a insistir diciendo que se sentirfa muy complacido
st Krsna le diera la flor a Su reina favorita. Viendo que no tenfa
escapatoria, Krsna se dijo: “No voy a poder engafiar a Narada,
porque es un engafiador demasiado experto”,” asi que tom¢ la
parijata y miré a Sus hermosas reinas. Ellas pensaban: “Krsna
slempre me dice que me quiere a m{ més que a ninguna’, por lo que
cada reina estaba convencida de que la flor serfa para ella.

Como Rukmini era la reina mas antigua, Sri Krsna colocé la
parijata en su mano. Ella se puso muy contenta. “Krsna me quiere
més a mi que a las otras. Ahora todas sabrén que soy Su favorita.”

Al ver aquello, los rostros de las demds reinas cambiaron de
color, sobre todo el de Satyabhémé, que se puso como una serpiente
venenosa que sisea cuando es provocada con un palo.

Mientras Sr1 Krsna pensaba que se habfa metido en un buen lfo,
Narada disfrutaba de la escena. Satyabhama se puso tan furiosa,
que fue incapaz de controlar sus emociones. Salié inmediatamente
del recinto, se meti6 en la “cdmara de la ira”, se quité sus hermosos
atavios y ornamentos reales, y se eché a llorar.

En el palacio de los reyes de la India habfa antiguamente una
habitacién especial conocida como ‘la cdmara de la ira. Cada
vez que una reina se enfadaba, entraba en dicha habitacién,

2 SriKrsna pensé en dar la flor mds tarde y de ese modo “engafiar” a Narada, pero
permitié que Narada lo engafiara a El. Eso incrementé Su placer, puesto que El es
bhakta-vatsala. Como Krsna quiere complacer a Su devoto, permitié que Narada
Le “derrotara”. Narada Muni sabfa que Krsna deseaba crear nuevos pasatiempos,

pero ademds querfa satisfacer el deseo de Krsna de matar a Narakasura y liberar
a las 16.000 princesas prisioneras —y de paso querfa presenciar esos pasatiempos.
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cambiaba su indumentaria real por ropa vieja, y se ponfa a llorar y
a lamentarse. Y si el rey escuchaba su llanto, podia ir en su busca,
averiguar el motivo de su enfado e intentar consolarla.

Satyabhama lloré de tal forma, que Krsna dejé la reunién y
se fue a hablar con ella, pero cuando se sentd a su lado e intenté
acariciar sus pies, ella reaccioné como una serpiente enfurecida y
rechazé Sus caricias con una patada.

Sri Krsna sabfa muy bien cémo tratar a una mujer cuando
estd furiosa por su experiencia con las gopis en Vrndavana. Habia
apaciguado tantas veces a Srimati Radhika, que Le resultaba f4cil
aplacar la ira de Satyabhama. En Dvaraka Sri Krsna no necesita
la flauta, porque la ira de las reinas no es tan grande como para
tener que apaciguarlas. No tiene mds que mostrarse enfadado
para que ellas se vuelvan sumisas. En una ocasién, Krsna se puso
a glorificar a las gopis en una asamblea real, y Satyabhama no
pudo tolerarlo y se marché de allf. Sri Krsna se enfadé mucho y
dijo a los presentes:

—Que se vaya de Mi palacio. No quiero verla. Satrajit, su
padre, es un malvado y ella también es malvada.

Alguien fue a contarle lo que Krsna habfa dicho, y ella regresé
enseguida totalmente calmada y sumisa.

Pero las gopis no vivian en el palacio de Krsna. El no las
alimentaba ni las vestfa, y, por consiguiente, ellas no estaban
subordinadas a El. Eran totalmente independientes. Si querfan
podian regafarle y El era incapaz de hacer lo mismo con ellas.

—Vete de aqui —Le decfan—. T4 no nos mantienes, asf que no
Te debemos nada.

A ellas no podia apaciguarlas ficilmente. Cuando Krsna fallaba
en su intento de tranquilizar a Srimat1 Radhika, buscaba la ayuda
de Lalita y de Visakha; si eso fallaba, pedfa ayuda a Subala, y si
eso tampoco funcionaba, tomaba Su flauta y tocaba una melodia
en un tono de lamento. Por medio de Su flauta, El Le decfa: “No

puedo vivir sin Ti. Me muero. Me muero...”, hasta que al final

Radhika Le aceptaba.
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En una ocasién, Srimati Radhika experimentaba tanto mana
(ira trascendental motivada por los celos) debido a la conducta de
Sr1 Krsna, que no fue a Su encuentro en muchos dfas. Incapaz
de encontrar el modo de apaciguarla, Sri Krsna sufria mucho.
Finalmente se refugié en los pies de loto de Lalita y de Visakha,
y estas susurraron algunas sugerencias en Su ofdo. Siguiendo sus
consejos, Krsna se presenté una mafiana en la casa de Srimati
Radhika en Yavata disfrazado de estudiante —llevando un cordén
sagrado, sandalias de madera y una sombrilla hecha de hojas de
palma.

—Soy un brahmachari discipulo de Gargacharya —dijo—, y
solo puedo quedarme en una misma casa el tiempo que se tarda en
ordefiar una vaca. Vengo a pedir una limosna, y si me voy con las
manos vacfas deberdn sufrir las consecuencias. Tal vez que se les
mueran las vacas o incluso puede que muera el amo de las vacas
junto con todos los miembros de la familia.

Aquel apuesto estudiante brillaba como un sol y repetfa una y
otra vez —al modo de los sannyasts impersonalistas— el nombre del
brahman nirguna impersonal “{dlaka nirafijana! {Alaka nirafijanal”.
Jatila, la suegra de Srimati Radhika, quiso darle algo, pero El lo
rechazé.

—No sé si eres soltera, casada o viuda. Solo puedo aceptar
limosnas de una mujer casta con los signos de estar casada.

Jatila entré en la casa y dijo a Srimatt Radhika:

—Querida hija, ha venido un yogui estudiante muy poderoso
que brilla como un sol y parece conocer bien los Vedas. Ve a darle
alguna limosna y no Le desobedezcas ni seas irrespetuosa con El.

—T4 siempre me acusas de no ser casta y de hablar con otros
jévenes —respondié Srimati Radhika—, de modo que por muy
sabio y yogui que sea y por muchas cualidades que tenga, no iré.

Jatila le suplicé una y otra vez, pero Ella se negé en rotundo.
Jatila pidié entonces ayuda a Lalita y a Visakha.

—No quiere obedecerme, y si no le da limosnas a ese muchacho,

Abhimanyu y nuestras vacas morirdn. Aytdenme, por favor.
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Lalita y Visakha hablaron con Srimati Radhika.

—Debes obedecer a tu suegra y dar limosnas a ese hombre —
le dijeron. Finalmente, Ella junté algunos cereales, harina, guf
(mantequilla clarificada), unas monedas de oro y otros objetos de
valor, y los colocé dentro de una vasija. Luego se cubrié el rostro
con un velo, salié de Su habitacién junto con Sus sakhis y se dirigié
al lugar donde Krsna esperaba. Pero cuando empezé a colocar las
limosnas en la tela de mendigar de Krsna, El las rechazé.

—La razén por la que he venido desde tan lejos es para
suplicarte que pongas Tu ira en esta tela. Si sonrfes y abandonas
Tu ira Me sentiré satisfecho, y si no lo haces moriré.

En el rostro de Srimati Radhika aparecié una ligera sonrisa
cuando vacié el contenido de la vasija no en la tela de Krsna, sino
en Su cabeza. Luego se eché a reir y entré corriendo en la casa con
Sus sakhis. Krsna estaba satisfecho.

Sri Krsna tenfa que apaciguar a Srimati Radhika y a las
gopis de muchas formas. Si fallaba la flauta, si fallaban Lalita y
Vigakha, si fallaban Sridama y Subala, y si El mismo fallaba,
debfa encontrar otros métodos.

Pero en Dvaraka no necesitaba la flauta, ni tampoco a Lalita,
Vigakha, Subala o Sridama. Sus palabras de reproche eran
amenaza suficiente para las reinas. Pero era Su tltima arma.
Ahora hablaba a Satyabhama con voz suave.

—¢Por qué estds enojada? —le pregunté—. Solo le di una flor
a Rukmini. No te enfades, por favor. A ti te daré un 4rbol lleno de
flores parijata y lo plantaré en tu patio.

—Vete de aqui —le dijo Satyabhama—. No quiero verte. Eres
un embustero y no creo una sola de Tus palabras. Nos dices a todas
que somos Tus favoritas, pero en realidad nos engafias a todas.

—No te engafio. Confifa en Mi. Ponme a prueba y dame otra
oportunidad.

—De acuerdo, te daré otra oportunidad. Me sentiré feliz
si, como has dicho, colocas en mi jardin un 4rbol parijata lleno

de flores.

97



98

Bhakti YL)Q‘;l

Asf pues, Sri Krsna y Satyabhama, montados sobre Garuda,
viajaron hasta el reino de Indra. Cuando llegaron al cielo, Sri Krsna
dijo a Indra:

—Dices que eres Mi amigo. Necesito un 4rbol parijata para
llevarlo ala tierray plantarlo en el patio de Satyabhama. Nandana-
kanana est4 lleno de 4drboles parijata, de modo que te agradeceré
que Me des uno.

—FEres muy atrevido —Le respondié Indra—. Vete del cielo
enseguida y regresa a la tierra. No se pueden dar flores parijata a
las personas mundanas, y mucho menos un 4rbol entero. ;Cémo
has podido llegar hasta aqui? No se puede entrar en el cielo sin
hacer austeridades durante cientos de miles de afios. Serd mejor
que Te vayas.

—He venido aquf con el tinico propésito de llevarme un 4rbol
y lo voy a hacer.

Sin hacer caso de Indra, Krsna fue a Nandana-kanana, arrancé
un 4rbol parijata de raiz y luego emprendié el viaje de regreso a
la tierra. A mitad de camino, Indra, su hijo Jayanta y todos sus
soldados atacaron a Krsna con la intencién de recuperar el 4rbol,
pero en ese momento aparecié Pradyumna, el hijo de Krsna, y
derroté a Jayanta. Sri Krsna luché personalmente contra el Sefior
Indra y sus soldados, los vencié a todos y regresé a Dvaraka.

Al llegar, mandé llamar a las reinas a la casa de Satyabhamayy,
delante de todas ellas, planté el parijata en su jardin. Satyabhama
se sentfa muy dichosa y quiso honrar a las demds reinas de Krsna.
Si Krsna hubiera dado el 4rbol a Rukmini, Satyabhama nunca
habria ido al palacio de ella, pero Rukmini sf acudié al palacio de
Satyabhama. Y aunque pensaba: “Krsna quiere més a Satyabhama
y ahora ella pasard a ser Su esposa favorita”, su rostro no dejé
traslucir la pena que embargaba su corazén.

Podria parecer que existe algo de envidia en Dvaraka, pero
en realidad alli no hay ningtn sentimiento desfavorable. Se
trata solo una clase de amor trascendental que tiene por objeto

complacer a Krsna. Y aunque en un sentido el afecto y el servicio
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de Satyabhama hacia Krsna es muy elevado, no es unnatojjvala.

Eso es algo exclusivo de las gopis.

Exclusivo de las Gopis

Aunque existen muchas clases de gopis, se pueden dividir en

dos grandes categorias: nitya-siddha y sadhana-siddha.

I. Nitya-siddha. Estas gopis eternamente perfectas son también

de dos clases:

1.

kaya-vyitha —expansiones corporales directas de SrimatT
Radhika.

nitya-siddha-jivas ~ —entidades  vivientes eternamente
perfectas manifestadas por Baladeva Prabhu que poseen
formas de gopis y en ningtin momento tienen contacto con

la energfa material.

II. Sadhana-siddha. Estas gopis se dividen también en dos

grupos:

1.

Ayautiki, las que no van en grupo, sino que llegan al
Vrndavana manifiesto en este mundo (prakata Vrndavana)
individualmente o en parejas.

Yautikt, las que van en grupo. Estas pueden ser clasificadas
en tres categorias:

(i) Sruti-caris —los que vienen del grupo de los Vedas y

los Sruti-mantras personiﬁcados.

(D) rsi-carits o muni-caris —los sabios del bosque de
Dandakaranya.
(1)  las que vienen de Janakapura. Cuando Rama fue

a Janakapura a casarse con Sita, las princesas

solteras de alli quisieron casarse con El.
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Las gopis sadhana-siddha dejaron atras laira, la lujuria, la codicia
y los deseos mundanos tras practicar sadhana durante muchas
vidas. Con el tiempo, ellas obtuvieron determinacién (nistha),
luego gusto por el canto y las dem4s practicas devocionales (ruci) y
luego apego (asakti). Por tltimo, en sus corazones entrd la suddha-
sattva procedente de gopis ragatmika y obtuvieron bhava y luego
prema. Esto es algo muy excepcional.

Los devotos de prakata Vraja, el lugar donde Krsna realiza
Sus pasatiempos en este mundo, son también excepcionales. Ellos
no tienen deseos mundanos y tampoco dolores, sufrimientos o
tristezas; ni siquiera son conscientes de que estos existan, puesto
que se liberaron de la contaminacién material en la etapa de
sadhana®, muchas vidas antes de volverse perfectos.

Cuando alcanzaron el avanzado nivel de bhava, nacieron en
Vraja y comenzaron a asociarse con los asociados eternos de
Sr1 Sri Radha-Krsna. Las gopis que estaban ya casadas no tenfan
conexién con sus esposos porque Yogamaya las protegia.

Las expansiones corporales (kaya-vyitha) de Srimati Radhika
entraron directa y libremente en el rasa-lila de los bosques de
Vrndavana sin ningtn obstidculo que les impidiera hacerlo.
Yogamaya lo dispuso todo tanto para ellas como para las gopis
nitya-siddha. Sin embargo, a las gopis sadhana-siddha, que nacfan
en la Vraja terrenal por vez primera durante los pasatiempos
manifiestos de Krsna, las detuvieron.

(Quiénes son las gopis sadhana-siddha? Algunas habian
adorado a Katyayani con la esperanza de recibir la bendicién de
que Krsna fuera su amado. Oraron: “katyayani mahamaya, maha-
yoginy adhi$vari, nanda-gopa-sutam devi patimme kuru te nama — Por
favor, dame la bendicién de que Krsna sea mi esposo”. Ellas vefan
que sus padres y otros parientes estaban casados, asf que cuando

3 “El sadhana-bhakti es de dos clases: vaidhi y raganuga. Cuando el uttama-bhakti
se obtiene por medio de los sentidos del alma condicionada, se denomina sadhana-
bhakti. El bhakti que se alcanza por medio de los sentidos y a través del cual se logra
el bhava-bhakti, se conoce como sadhana-bhakti” (Bhakti-rasamrta-sindhu-bindu, verso 2,
SrT Bindu-vikasini-vrtti).
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se sintieron atraidas por la encantadora belleza de Krsna pensaron
en El como su esposo, pero en realidad ellas querian que fuera su
amado.

Algunas gopis sadhana-siddha nacieron en Vraja del vientre
de gopis y fueron casadas con gopas, pero cuando oyeron hablar

. .
de las glorias de Krsna desarrollaron un profundo afecto por El y
quisieron conocerlo. Cuando escucharon el sonido de la flauta la
noche del rasa-lila intentaron ir a Su encuentro, pero sus esposos
las detuvieron.

Otras gopis sadhana-siddha que habfan tenido suficiente
asociacién con gopis nitya-siddha fueron a encontrarse con Krsna
sin que nadie se lo impidiera. Solo detuvieron a las recién llegadasy
a las habfan nacido por primera vez en los pasatiempos manifiestos
de Krsna en la tierra.

(Por qué se las detuvo? En el Srimad-Bhagavatam se explica que
quedaba en sus corazones un ligero kasaya (obst4dculo) del que tenfan
que liberarse. No obstante, cuando sus esposos las detuvieron, sus
corazones ardieron en el fuego de la separacién, y la intensidad de
ese sentimiento quemé cualquier elemento desfavorable (asubha)
que pudiera quedar en ellos. Entonces meditaron en que llevaban
a Krsna a Sus corazones y se fundfan con El en un estrecho
abrazo, y en ese encuentro con Krsna desaparecié también todo lo
auspicioso® (subha).

4 “Srila Sukadeva Gosvami oculta a las personas materialistas el deseo
confidencial de las gopis. Mediante palabras como duhsaha, etc., él expresa el
Signﬁcado pl"OfundO y eterno que aman 105 deVOtOS que conocen el SerViCiO
devocional confidencial. Primero él escribe para la gente materialista:'Sr1 Krsna
otorgé la liberacién a las gopis’. Esto significa que cuando las gopis padecieron el
intenso dolor de la separacién de su amado, todo lo desfavorable desaparecié. El
resutlado de su actividad auspiciosa también fue destruido cuando experimentaron
la dicha de abrazar a Acyuta (Krsna) en su meditacién. Por consiguiente, la atadura
de la actividad pasada fue destruida, alcanzaron al Alma Suprema por pensar en
El como su amado, y abandonaron sus cuerpos hechos de las tres cualidades de la
naturaleza.

“Para los devotos, él dice: Durante su intensa meditacién, las gopis experimentaron
una profunda congoja debido a la ardiente separacién de su amado y también
alcanzaron la incomparable dicha de encontrarse con El. De este modo, su deseo

fue satisfecho. El inmenso sufrimiento causado por la separacién de su amado
aniquilé todo lo desfavorable. El intolerable fuego de la separacién de la persona
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Cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu se encontré con los
malhechores Jagai y Madhai, no les corté la cabeza y tampoco
utilizé ningin arma contra ellos; tan solo cambié sus sentimientos
y ellos reformaron sus vidas. No cometieron més fechorfas, pues
los resultados de sus actividades piadosas e impfas habfan sido
quemados.

Debemos entender que todos los actos mundanos, tanto los
piadosos como los impios, nos atan porque nos impiden servir
a Sr1 Krsna. En la etapa de sadhana se destruyen las reacciones
de las actividades buenas y malas. En s4nscrito se llaman papa
(pecados) y punya (actividades piadosas). Si las reacciones a estas
dos clases de actividades nos estdn esperando, tendremos que
nacer una y otra vez. Por lo tanto, hay que dejar ambas. Después
de hacerlo obtendremos asakti y luego bhava.

Las gopis sadhana-siddha que acababan de nacer en Vraja habian
pasado por todas estas fases y habfan entrado en los vientres de
gopis. Si no habia actos piadosos ni impios (ni punya ni papa), ;qué
fue lo que se quemé? Es como los mangos maduros y verdes.
Los maduros se pueden tomar inmediatamente, mientras que los
verdes necesitan calor para que maduren rdpido. Las gopis con
el suficiente anhelo pudieron unirse enseguida a la danza rasa.
Tras padecer el intenso dolor de la separacién de Krsna cuando
fueron detenidas por sus esposos, las otras se cualificaron para

encontrarse con El otra noche.

amada sobrepasa la fuerza de todas las cosas que causan la muerte, desde el fuego
forestal hasta el veneno kala-kiita (el terrible veneno de una serpiente). En ese fuego,
todo lo desfavorable abandoné su orgullo y su intensidadad, y se eché a temblar.

“En cuanto el Sefior Acyuta se presenté en la meditacién de las gopis, se
manifestaron sus cuerpos trascendentales hechos de prema y dotados con la nocién
apropiada sobre sf mismas, y El los abrazé. El consuelo que las gopis experimentaron
en esos momentos conquisté todo lo favorable, tanto material como espiritual. Es
decir, en comparacién con el beatifico abrazo de su amado que aparecié en su
meditacién, la felicidad material de millones de universos y la dicha espiritual de
miles de logros del Brahman parecian muy inferiores” (Sarartha-darsini, capitulo 29,
verso 10, bhavanuvada).
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Como mencionamos antes, algunas de las gopis sadhana-siddha
acababan de llegar a Vraja y no se habfan encontrado atn con
Krsna; Le habfan visto unicamente de lejos. Otras habfan venido
de Indraprastha y habfan sido casadas recientemente con gopas,
por lo que solo habfan vivido en Vraja unos meses o unos afios.
Otras procedian de diferentes lugares de Vraja y habfan ido a
vivir a Nandagdon y a Yavata por sus matrimonios. Entre estas
gopis sadhana-siddha, las que no habian tenido suficiente asociacién
con las gopis nitya-siddha no pudieron encontrarse libremente con
Krsna a pesar de desearlo. Movidas por una intensa separacién,
ellas llevaron entonces a Krsna a sus corazones y Lo abrazaron
allf con fuerza, y de ese modo se cualificaron para encontrarse con
El otra noche.

Cuando las gopis eran pequefias, Yogamaya entré en la mente
de Brahma y le hizo desear incitar a Krsna a que realizara més
pasatiempos. Bajo su influencia, Brahma se pregunté: “;Qué harfa
Krsna si me llevara a Sus terneros y a Sus amigos? Y sin pensarlo
dos veces, se llevé a todos ellos y los oculté en una cueva durante
un afio. Transcurrido ese tiempo fue a ver lo que hacia Krsna,
pero se llevé una gran sorpresa: Se habfa expandido en millares
de terneros y de pastorcillos, y jugaba con ellos como si nada
hubiera ocurrido. Krsna concedié a Brahma la misericordia de
comprender que los terneros y Sus amigos eran Sus expansiones.

(Por qué realizé Krsna ese pasatiempo con Brahma? Un
motivo fue satisfacer el deseo de las vacas, que tenfan mds afecto
por Krsna que por sus terneros y deseaban que Krsna fuera
su ternero.

Cuando Krsna regresaba de pastorear, las gopis mayores Le
besaban con mucho afecto maternal, pero momentos después
El corrfa a casa de Madre Yaéoda y desaparecia de su vista.
Ellas deseaban que Krsna fuera su hijo para poder mostrarle su
amor materno sin restricciones, y El tenfa que satisfacer también

ese deseo.
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Y, més importante ain, las jévenes de Vraja deseaban que
Krsna fuera su amado, y por eso cuando El adopté las formas
individuales de los millones de pastorcillos, Paurnamast dijo que
aquel afio era propicio para que todos se casaran. De ese modo,
las gopis fueron desposadas con gopas que eran en realidad

expansiones de Krsna.

Para Alcanzar ese Ol)jetivo

No debemos realizar actividades materiales impias y tampoco
virtuosas. En lugar de ello debemos intentar que todos nuestros
actos sean para el servicio de Krsna. Si actuamos en beneficio
propio o para complacer o beneficiar materialmente a otros,
estaremos haciendo ‘actividades piadosas’ que obstaculizardan
nuestro desarrollo espiritual. Si construimos un templo para
mostrar al mundo que estamos haciendo una gran obra y
esperamos obtener a cambio respeto y fama, ese acto ir4 también
en detrimento de nuestro bhakti. Debemos actuar inicamente para
complacer a Krsna, a Gurudeva y a los devotos puros. Realizar
actividades que no tienen como objetivo complacer a Krsna
durante el tiempo de sadhana perjudicard nuestro sddhana y no
podremos entrar en Vraja. Es necesario que comprendamos bien
el verdadero significado de sadhana-bhakti tal como lo explica Srila
Krsnadasa Kaviraja Gosvami. A veces cantamos harinama con el
corazén lleno de deseos materiales y de anarthas.” Nosotros no
sabemos lo que es el sadhana-bhajana y tampoco lo que es amar a
Sri Krsna. Solo cantamos porque nuestro guru nos ha dicho que

5 Hay cuatro clases de anarthas: (1) svaripa-brahma (ilusién acerca de la identidad
espiritual); (2) asat-trsna (anhelo por lo que es irreal; es decir, disfrute material); (3)

aparadha (ofensas); y (4) hrdaya-daurbalya (debilidad de corazén) (Bhakti-rasamrta-
sindhu-bindu, verso 3, Ssr Bindu-vikasint. vrtti).
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mediante el canto del santo nombre obtendremos el bien supremo.
Eso es correcto, pero ese canto debe ser puro y debemos tener
alguna experiencia de nuestra relacién con Krsna. Es preciso
que abandonemos todos los deseos mundanos, los anarthas y los
aparadhas, e incluso el deseo de que Krsna sea nuestro esposo. Solo

entonces podremos hacer verdadero sadhana.

anyabhilasita-Sanyarn jiana-karmady-anavrtam
anukilyena krspanu-Silanari bbaktir uttama
Bhakti-rasamrta-sindbu (1.1.1)

El servicio devocional puro (uttama-bhakti) es el cultivo
de actividades orientadas exclusivamente a dar placer a
Sr1 Krsna o, en otras palabras, el flujo ininterrumpido
de servicio a Sri Krsna realizado mediante el cuerpo, la
mente y las palabras, y a través de la expresién de diversos
sentimientos espirituales (hhavas). No estd cubierto por el
conocimiento que busca la liberacién impersonal (jiana),
las actividades que buscan recompensa (karma), ni el yoga
o las austeridades, y estd completamente libre de cualquier

deseo que no sea la aspiracién de dar felicidad a Sr1 Krsna.

Se deben abandonar todos los deseos materiales asi como
también el deseo de alcanzar Vaikuntha o Dvaraka. El practicante
de sadhana-bhakti no cubre su bhakti con actos fruitivos (karma) o
conocimiento impersonal (jiana). El no tiene ningtin otro deseo
aparte del deseo de complacer a Krsna y a Sus devotos puros, y
de obtener bhakti puro; dedica su cuerpo, su mente, sus palabras
y sus sentimientos a servir a Krsna, y evita cualquier actividad
que suponga un obstdculo para su bhakti. Esas actividades puras
constituyen sadhana-bhakti puro.

Srila Krsnadasa Kaviraja explica en el Sri Chaitanya-charitamrta

(Madhya-lila 22.105):
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krti-sadhbya bbavet sadbya-
bhava sa sadhanabhidbha

nitya-siddbasya bbhavasya
prakatyar brdi sadbyata

Cuando el servicio devocional trascendental a través del
cual se alcanza el amor por Krsna se practica con los
sentidos recibe el nombre de sadhana-bhakti o la préctica
regulada delservicio devocional. Esa devocién existe
eternamente en el corazén de todas las entidades vivientes.
El despertar de esa devocién eterna es la potencialidad

del servicio devocional en la prictica.

Recordemos esta verdad filoséfica, guardémosla en nuestros
corazones, y oremos para volvernos aptos para entenderla.

Si no entienden algo, pregunten a otros vaisnavas antiguos,
y sl no quedan satisfechos, vengan a mf con sus preguntas y yo
intentaré responderlas. Estos encuentros son oportunidades
excepcionales para hablar de estos temas. Si desaprovechan esta
oportunidad, puede que la pierdan para siempre. Es muy diffcil
tener esta clase de asociacién, de modo que intenten que sea para
bien. No se pierdan una sola palabra. Si lo hacen asi, verdn cémo

avanzan hacia la perfeccién en el bhakti.



La Castidad SuPrema

uando entramos por primera vez en contacto con el servicio
devocional, no somos conscientes de nuestra relacién
especifica con Sr1 Krsna. Lo tnico que sabemos es que
“Krsna es mi amo y yo soy Su sirviente”. Luego gurudeva nos ayuda
a desarrollar esa relacién particular que es inherente a nuestro
corazén. A menos que alguien tenga una relacién estable y sélida
con un maestro espiritual genuino y una profunda comprensién
de su relacién con Krsna, no podra obtener krsna-prema en millones

de vidas.

babut janma kare yadi sravana, kirtana
tabu ta’na paya krsna-pade prema-dbana
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 8.16)

Si alguien no est4 libre de las diez ofensas en el canto del
maha-mantra Hare Krsna, aunque cante el santo nombre
durante muchas vidas no obtendrd amor por Dios, el

objetivo de su canto.

Un nombre puro cantado por un devoto que ha recibido
iniciacién de un guru fidedigno y que tiene aunque sea una ligera

comprensién de su relacién con Krsna y Sus asociados, es superior
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a trescientos mil santos nombres cantados por alguien que no ha
sido debidamente iniciado.

Srila Haridasa Thakura era un devoto puro y cantaba tres-
cientos mil santos nombres cada dfa. Sri Chaitanya Mahaprabhu
lo respetaba mucho y le otorgé el titulo de “namacharya Haridasa
Thakura”. Cada dia El le daba Su darsana en Siddha-bakula, el
asrama de Haridasa Thakura, y le enviaba Sus remanentes por
medio de Govinda, Su sirviente.

Habia otro devoto, un joven llamado Riipa, que era mucho mis
joven que Haridasa Thakura. El no era ningtn dcharya y tampoco
repetfa muchas veces el santo nombre diariamente. El motivo de
ello es que cuando comenzaba a cantar se absorbfa de tal modo
en los pasatiempos de Krsna, que solo lloraba de éxtasis y a veces
incluso perdfa el conocimiento. También escribia libros donde
explicaba los sentimientos fntimos de Sri Chaitanya Mahaprabhu
que el Sefior le habfa transmitido en Prayaga.' Con su prédica y
sus escritos, él ensefié y establecié en este mundo el deseo intimo
de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

(Quién es superior? La gente comtn considera que
Srila Haridasa Thakura es superior a Srila Riipa Gosvami, pero
los que conocen todas las verdades filoséficas saben que Ripa
Gosvami es Riipa Maifijari y Haridasa Thakura es Brahma y
Prahlada Maharajay, por lo tanto, Riipa Gosvam1 es muy superior.
Pero estas verdades son inimaginables para la gente en general,
y solo quienes hacen bhajana seriamente pueden comprenderlas.

Debemos intentar adentrarnos profundamente en el krsna-bhakti
y establecer una conexién permanente con Sri Krsna tomando
iniciacién real o diksa®>. Y debemos respetar a los que atin no han
ml\ﬁahéprabhu ensefié a Srila Ripa Gosvami la verdad suprema
sobre el Sefior Krsna, el servicio devocional y las melosidades trascendentales
que culminan en el amor conyugal entre Sri Sri Radha y Krsna” ($r7 Chaitanya-
charitamrta (Madhya-lila 19.115).

2 “Las autoridades conocedoras de la verdad absoluta llaman diksa a la practica
religiosa que otorga divya-jiidna o conocimiento trascendental, y que destruye de

raiz el pecado (papa), la semilla del pecado (papa-bija) y la ignorancia (avidya)”
(Hari-bhakti-vilasa). “Divya-jiiana es conocimiento trascendental contenido en un
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recibido diksa pero cantan el santo nombre de Krsna, porque estdn
intentando formar parte de la familia de Krsna. Incluso si nos
reprenden, debemos respetarlos. Solo debemos criticar a nuestra
mente estrecha e inconsciente. La mente es muy malvada. Cada
mafiana debemos golpearla con una escoba y decirle: “Oh, mente,
sé pura e intenta servir a Krsna”.

Mi humilde peticién a todos es que respeten a los vaisnavas
mayores —mayores en cuanto a afios transcurridos junto a
gurudeva, y también mayores en bhakti. A menos que nosotros
mismos seamos avanzados, no podemos saber quién es un devoto
elevado y quién es alguien menos avanzado en el bhakti. A veces
s{ podemos saberlo, pero por lo general solo estamos capacitados
para saber quién es mayor o menor que gurudeva en lo que respecta
a la edad. Eso est4 bien, pero la consideracién en base al bhakti

es superior.

Jjena vaisnava ciniya laiya adara karibe jabe
vaisnavera krpd tabera sarva siddhi avasya payibe tabe

(Vaisnava Vijiiapti, de Srila Bhaktivinoda Thakura)

Una persona que es capaz de reconocer a un vawnava y
ofrecerle respetos, alcanza sin duda la perfeccién por su

misericordia.

Los que estdn capacitados para saber quién es un devoto
neéfito, intermedio y avanzado (kanistha-adhikari, madhyama-
adhikariy uttama-adhikari) se encuentran por encima del madhyama-

madhyama-adhikariy deben ser respetados®. Nuestra vida espiritual

mantra que revela la forma y la identidad del Sefior Supremo (bhagavat-svaripa),
y el conocimiento de la relacién particular de la sddhaka-jiva con el Sefior” (Bhakti-
sandarbha, Anuccheda 283).

3 Un kanistha-adhikari es un practicante de bhakti (vida devocional) neéfito,
un madhyama-adhikari es un practicante intermedio, y un uttama-adhikari es un
practicante elevado. El Srimad-Bhagavatam (11.2.45-47) describe los sintomas del
devoto kanistha, madhyama y uttama: “Alguien que adora a la Deidad del Sefior con
fe pero no sirve a los devotos del Sefior o a otras entidades vivientes es un prakrta-
bhakta, un devoto materialista. Alguien que ama al Sefior Supremo, es amistoso con
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experimenta un notable desarrollo cuando respetamos a los
devotos segun este criterio, considerando el nivel de avance real en
la devocién. No es correcto respetar a todos de la misma manera.
Debemos valorar si una persona es kanistha, madhyama o uttama-

adhikari, y respetarla como corresponde.*

Chaitanya Ma}xépral)}lu sal)orea

el Unnatoj jvala-rasa

anarpita-carim cirat karunayavatirnab kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasarm sva-bhakti-Sriyam
harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada brdaya-kandare sphuratu vab Saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)

Que el Sefior, a quien Se conoce como el hijo de Srimati
Sachidevi, Se sitde trascendentalmente en lo mds
intimo de sus corazones. Resplandeciente con el brillo
del oro fundido, ha descendido en la era de Kali por Su
misericordia inmotivada para otorgar lo que ninguna
encarnacién ha ofrecido jamds: la més elevada dulzura

del servicio devocional, la dulzura del amor conyugal.

Ya hemos hablado del unnatojjvala-rasa que queria saborear
SriChaitanya Mahaprabhu —el sentimiento de Srimati Radhika—

y también del unnatojjvala-rasa que quiso distribuir a las almas

el devoto y misericordioso con el ignorante, e ignora a los que son hostiles al Sefior
o a Sus devotos es un madhyama-bhagavata. Quien ve en todas las entidades vivientes
a Sr1 Krsnacandra, el alma de todas las almas, y a todas las entidades vivientes en
Sri Krsna, es un uttama-bhagavata.

4 Se debe respetar mentalmente al devoto que canta el santo nombre del Sefior
Krsna, ofrecer humildes reverencias al devoto que ha tenido iniciacién espiritual
(diksa) y se dedica a adorar a la Deidad, y tener asociacién con el devoto puro
que estd avanzado en el servicio devocional exclusivo y cuyo corazén estd
completamente libre de la propensién a criticar a otros, y servirle fielmente.
(Sr Upadesamrta, texto 5)
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preparadas para recibirlo —el sentimiento de una sirvienta de
Srimati Radhika. Los sentimientos de Srimati Radhika que
Sri Chaitanya Mahaprabhu quiso saborear constituyen el
verdadero unnatojjvala-rasa, y lo que El distribuyé mediante
el canto del santo nombre es parte de ello.

Deseo explicar esto a fondo para que puedan comprender la
diferencia entre las dos clases de unnatojjvala-rasa. Hasta ahora he
explicado que los sentimientos de dasya, sakhya e incluso vatsalya no
son unnatojjvala-rasa, como tampoco lo son los sentimientos svakiva
de Rukmini y Satyabhama hacia Krsna o de Sita-devi hacia
Sr1 Ramachandra.

Aunque voy a explicar esto en detalle, solo podrdn entenderlo
los que tienen un corazén puro, sirven a un vaisnava elevado y se
asocian con él.

Ni siquiera Sr1 Chaitanya Mahaprabhu y Sr1 Krsna pudieron
dar este conocimiento a todos, de modo que yo tampoco puedo.
Los que han venido aquf a escuchar tienen sin duda en el corazén
impresiones pasadas de la filosoffa de Sri Chaitanya Mahaprabhu
provenientes de actos devocionales realizados en vidas anteriores.
Este es el motivo por el que ustedes han venido a unirse a nosotros
desde distintas partes del mundo —como Inglaterra, América,
Australia, Holanda, Canad4, etc.— y estdn viajando conmigo
a diferentes pafses. Sin duda deben tener alguna impresién
de la familia de devotos de Sri Chaitanya Mahaprabhu.® Y si
contintian asocidndose y escuchando estas verdades como lo estdn
haciendo, gradualmente acabardn comprendiéndolas y se creard
una impresién muy profunda en sus corazones. Los que no estdn
interesados en estas cosas no las entienden y, por lo tanto, no

vienen a escuchar.

5 “Existen millones de universos. Cuando el alma afortunada que vaga por esos
universos en distintos nacimientos obtiene la asociacién de los seguidores del Sefior
Chaitanya, por la misericordia de estos, en este nacimiento logra la asociacién de
devotos muy elevados” (Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-Iila 19.151).
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La Castidad Espiritual

En la cultura védica existia una sombra de ese unnatojjvala-
rasa en las vidas de los matrimonios. Cuando un hombre bueno y
una mujer casta se casaban, recitaban unos mantras védicos ante
el fuego, el aire, el agua (sobre todo el agua del Ganges), tulast,
Salagrama, los brahmanes y los devotos. Después de eso, salvo que
el cényuge perdiera la fe en Krsna y en Sus asociados o en el canto
del santo nombre, no se les permitia separarse.

Con el maestro espiritual ocurre lo mismo. No se le debe
rechazar nunca a menos que sea como el cényuge infiel. Y, por
supuesto, no se le debe rechazar si su tinico problema es que es
poco atractivo, regafia, nos da alguna bofetada o nos controla por
nuestro propio bien.

Tras recitar los mantras védicos, la esposa es considerada como
la mitad del cuerpo del esposo. Ella se convierte en una saha-
dharmini, es decir, siempre le ayuda en los principios religiosos,
en el bhakti y en todas las demés actividades. En la cultura india
no tomamos a la esposa como una sirvienta, sino como una saha-
dharmini.

Hoy las cosas han cambiado. Los matrimonios de ahora siguen
la cultura occidental y descuidan sus actividades religiosas, como
respetar al maestro espiritual, a los brahmanes, a los mayores, etc.
Pero cuando un matrimonio se une tal y como se describe en los
Vedas —con mantras védicos, bajo la tutela del maestro espiritual
y de los vaisnavas, y teniendo por testigos al fuego, a salagrama, al
agua, al aire, etc.— se vuelve svakiya, lo cual es una sombra del
parakiya-unnatojjvala-rasa.

Quienes desde el comienzo de su matrimonio no sienten afecto
por su esposo sino que aman a otra persona, reciben el nombre
de parakiya. Eso es algo detestable en el mundo material. No
obstante, tanto Uddhava (en el Srimad-Bhagavatam) como Srila
Vyasadeva y Srila Sukadeva Gosvami afirman en relacién con

Krsna y Sus amadas:
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kvemabh striyo vana-carir vyabbicara-dustab
krsne kva caisa paramdatmani ridba-bbavah

nanv isvaro ‘nubbajato’ viduso ‘pi saksdc
chreyas tanoty agada-raja ivopayuktah

Es sorprendente que esas sencillas mujeres que pasean
por el boque aparentemente malogradas por su mal
comportamiento, han logrado la perfeccién del amor puro
por Krsna, el Alma Suprema. Pero es cierto que el Sefior
Supremo otorga Sus bendiciones incluso al adorador
ignorante, al igual que la buena medicina actda incluso

cuando la toma alguien que desconoce sus ingredientes.

Quienes no tienen una conexién con Krsna, aunque sean castos
en su relacién matrimonial, son como prostitutas. Por otro lado, si
una mujer casada o soltera sirve a Krsna, canta Sus nombres, Le
recuerda y piensa que es su amado, su castidad es superior a la de

todas las diosas y las demds mujeres castas.

Las Mujeres mas Castas

Muchos de ustedes ya han escuchado los nombres de Arundhati,
Savitr1y DamayantT; en la cultura india ha habido muchas mujeres
castas como ellas. Y también han ofdo hablar de Draupadi y de
Kunti, la esposa y la madre de los Pandavas; de Mandodari, la
esposa de Ravana; de Ahalya, la esposa de Gautama Rsi;® y de
Tara, la esposa de Sugriva y de Vali.

Tara estaba casada con Valj, pero cuando a este lo mataron
se casé con Sugriva. Mandodart era la esposa de Ravana, y tras
la muerte de este a manos del Sefior Ramachandra vivié con
Vibhisana. Kunti tenfa cinco esposos —Surya (el dios del sol),
Pandu, Yamaraja (Dharmaraja), Vayu (el dios del aire) e Indra

6 Aunque era la esposa de Gautama Rsi, Ahalya tenia cierta relacién con Indra.
Pero, en realidad, amaba tinicamente al Sefior Ramachandra y fue liberada por El
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(el rey del cielo) —, pero es considerada superior a todas las demds
mujeres castas. Draupadi también tuvo cinco esposos, pero se la
considera kanyd, una joven soltera sagrada. Aunque estas cinco
mujeres parecfan estar casadas con otros hombres y tenfan incluso
maés de un esposo, ellas siempre pensaban: “Krsna es mi amado, mi
vida y mi alma”. Sus matrimonios no constitufan ningtin obstéculo
para su bhakti. A esas mujeres se las glorifica y se las conoce como
kanyd, porque amaron a Krsna y a Rama mds que a sus esposos.

Entre las rnujeres castas, las gopis son las méas castas de todas.
Las mujeres comunes piensan que su esposo (pati) es otro diferente
de Krsna; alguien con un cuerpo como este hecho de tierra, agua,
fuego, aire, excremento, orina y otras sustancias abominables. El
verdadero esposo nos libera de los sufrimientos y de la muerte,
y nos sustenta con prema y con conocimiento. Pero los esposos
actuales no pueden hacer eso; no pueden salvar del envejecimiento
ni evitar que nuestro pelo se vuelva blanco.

En realidad, nuestro amado, nuestro esposo y nuestra vida
misma es Sri Krsna. No hay impedimentos en el bhakti para
alguien que piensa asf, aunque esa persona esté casada.

Como ya expliqué, las gopis de Vrndavana se casaron gracias a
las artimafias de Yogamaya. Ellas no son diferentes de Sri Krsna
y de Srimati Radhika. Radha y Krsna son como el sol y su calor
o el agua y su liquidez, que no se pueden separar. Las gopis que
tomaron parte en la danza rasa sin ninguna clase de obstaculos
y servian a Krsna son kaya-vyiha, manifestaciones de Srimati
Radhika. Aunque externamente estdn casadas con otros pastores
(gopas), esos matrimonios son ficticios y solo fueron ideados para
suscitar en las gopis el sentimiento de que son esposas de otros
hombres. Puesto que aman a Krsna, no tienen ningtn tipo de
conexién con sus esposos. Esto es lo que se conoce como parakiva.
Parakiva-rasa significa que las gopis estdn casadas con otras

personas, pero su amor y su afecto son solo para Krsna. Tanto si
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estdn casadas con otros hombres como si no,7_son todas parakiydy

muy superiores a cualquier otra mujer casta.

La Leccién de Uddhava en Vg‘ndévana

Uddhava, el amigo y primer ministro de Krsna en Dvaraka, no
estaba casado, sino que fue un brahmachari célibe desde pequefio,
al igual que lo fueron Narada Muni y Sukadeva Gosvami. Y, sin
embargo, estos devotos tan elevados querfan tomar el polvo de los

pies de loto de las gopis. ;Por qué? Uddhava oré:

dasam aho carana-repu-jusam ahar sydr
vrndavane kim api gulma-latausadbinam
ya dustyajarn sva-janam drya-pathar ca bitva
bbejur mukunda-padaviri Srutibbir vimrgyam
grimad—Bbdgavamm (10.47.61)

Las gopis de Vrndavana dejaron la asociacién con sus
esposos, hijos y demds familiares, unas relaciones muy
dificiles de romper, y renunciaron al sendero de la
castidad para refugiarse en Mukunda, Krsna, cuyos
ples de loto buscan los grandes santos con el estudio de
las escrituras védicas. Quisiera tener la gran fortuna de
volverme una de las hierbas o plantas de Vrndavana que

pisan y bendicen las gopis con el polvo de sus pies de loto.

vande nanda-vraja-strindrm
pada-renum abbiksasab
yasar hari-kathodgitar
punati bhuvana-trayam
Srimad-Bhagavatam (10.47.63)

7 Segtn los comentarios al Srimad-Bhagavatam de Visvanatha Chakravarti
Thakura, incluso las gopis que no estaban atin casadas y que sabfan que con el
tiempo deberfan aceptar a otros gopas como esposos, consideraban que Krsna es su
amado y también se unieron al rasa-/ila.
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Ofrezco reverencias una y otra vez al polvo de los pies de
las mujeres de la aldea de pastores de Nanda Maharaja.
Cuando las gopis cantan las glorias de Sri Krsna en voz

alta, la vibracién purifica los tres mundos.

Uddhava fue a Vrndavana y alli entendi$ las glorias de las
gopis. El se crefa superior a los demds devotos, pero cuando fue
a Vrndavana comprendié que Krsna le habfa enviado alli para
aprender en aquella escuela de prema, la escuela devocional de las
gopis. “Ahora veo que ni siquiera soy apto para ser admitido. ;Por
qué me ha hecho Krsna venir aqui? El nivel de devocién de las
gopis es muy superior al mfo. Yo no puedo dar a Krsna lo que ellas
Le dieron. Ellas lo dejaron todo para servirlo, y yo quiero
glorificarlas tomando el polvo de sus pies. Dejaron atrds la
vergiienza, el honor y el servicio a sus esposos. Se olvidaron de
comer y de arreglarse; olvidaron incluso sus propios cuerpos.
(Cémo voy a obtener el polvo de sus pies si ni siquiera estoy
preparado para entrar en su escuela? No soy digno ni de tocar
una particula de ese polvo, de modo que simplemente ofreceré
reverencias (pranamas) en su direccién.”

Se sentia totalmente abatido. Habia millones de gopis. Uddhava
no podia ni contarlas ni comprender sus sentimientos. ;Cémo podia
entonces orar por el polvo de sus pies? Sus oraciones no tendrfan
fin. Finalmente decidié: “Tomaré solo el polvo de una de las gopis.
Si obtengo la misericordia de la gopi principal, autométicamente
tendré la misericordia de todas.”

Krsna le inspiré en el corazén: “Uddhava, si asflo deseas, puedes
elegir a una gopi'y tomar una particula de polvo de sus pies”.

/A quién eligi6? A Srimati Radhika. El solo querfa una de las
cientos de miles de particulas de polvo de Sus pies de loto. Pensé:
“Si puedo orar desde lejos pidiendo una particula de ese polvo, mi
vida ser4 un éxito”. &

8 “Uddhava apreciaba la elevada posicién de las gopis y deseaba colocar el polvo
de sus pies en su cabeza, pero no se atrevia a pedirselo por temor a que no les
pareciera bien. Para poder hacerlo sin que ellas se enteraran, quiso convertirse en

una brizna de hierba en la tierra de Vrndavana” (Krsna, la Suprema Personalidad de
Dios, capitulo 46).
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Uddhava comprendié las glorias de las gopis en un jardin
cercano a Nandagdon cuando vio que los sentidos externos de
estas habfan suspendido toda actividad debido a la separacién.
Entonces pensé: “Solo por venir a la escuela de las gopis, solo por
respirar el aire procedente de esa escuela, aunque no sea admitido
en ella, mi vida es un éxito.”

Ese amor de las gopis que glorific6 Uddhava es lo que se conoce
como unnatojjvala-rasa.

Las gopis controlan a Sri Krsna por medio de su elevado amor.
La frase “el polvo de los pies de loto” tiene muchas acepciones, y
una de ellas es “seguidor de las gopis”. Uddhava queria la bendicién
de volverse un seguidor de los seguidores de las gopis para poder
aprender a amar a Sri Krsna como ellas y que su amor pudiera
también controlar a Sr1 Krsna. Pero no logré su objetivo.

Sankara (Siva) también querfa convertirse en gopi, y para
lograr su objetivo se sometié a diversas austeridades. Cuando
Paurnamasi Yogamaya se sintié complacida y aparecié ante él, ¢l
le oré para poder entrar en el rasa-lila. Paurnamasi, que es muy
misericordiosa, le dijo que se introdujera en las aguas del Brahma-
kunda, tras lo cual Sankara adopté la forma de una joven gopt. Con
su nuevo aspecto, Sankara fue al rasa-lila y se escondié entre unos
arbustos. Las gopis y Krsna advirtieron que habfa alguien allf con
un humor diferente.

—¢Por qué no nos sentimos tan felices hoy? ;Qué estd
ocurriendo? —se preguntaron. Entonces se pusieron a buscar y
encontraron a la nueva gopi.

—;Quién eres? —quisieron saber—. ;Cémo te llamas?
(Quiénes son tus padres? ;Cémo se llama tu esposo? ;Dénde
viven tus suegros?

Como Siva no podia responder, las gopis se pusieron a
abofetearla hasta que se le hincharon las mejillas.

—Yogamaya, Yogamaya, sidlvame! —suplicé llorando—.
Nunca mé4s volveré a Vrndavana y tampoco intentaré ver ni tomar

parte en el rasa-lila.
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Entonces se presenté alli Paurnamasi y pidié a las gopis que
fueran bondadosas con el Sefior Siva.

—Ella es un objeto de mi misericordia —les dijjo.

Finalmente las gopis la aceptaron como una de ellas y Krsna le
dio el nombre de Gopis$vara (aquella cuyos $varas o controladoras
son las gopis) y le concedié la bendicién de ser la guardiana del

rasa-lilay que nadie pueda entrar sin su permiso.

Definicién de Unnatojjvala

El amor de las gopis se denomina unnatojjvala. Unnata quiere
decir ‘supremo’ y wjjvala ‘més brillante que el sol; encantar a
Krsna con el corazén y complacerle en todos los sentidos. Srimati
Radhika manifesta los sentimientos mas elevados de unnatojjvala-

rasa, que el Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.1) describe como sigue:

anyabhilasita-Sanyar jiiana-karmady-andvrtam

anukiilyena krsnanu-Silanari bhaktir uttama

El servicio devocional puro es el cultivo de actividades
orientadas exclusivamente a dar placer a Sri Krsna o,
en otras palabras, el flujo ininterrumpido de servicio
a Sr1 Krsna realizado mediante el cuerpo, la mente
y las palabras, y a través de la expresién de diversos
sentimientos espirituales (bhavas). No est4 cubierto por el
conocimiento que busca la liberacién impersonal (jiana),
las actividades que buscan recompensa (karma), ni el
yoga o las austeridades, y estd Completamente libre de
cualquier deseo que no sea la aspiracién de dar felicidad

a Sr1 Krsna.

Bhaktir-uttama se refiere al afecto supremamente elevado del
parakiya-bhava unnatojjvala-rasa de las gopis. Sri Krsna advino

en la forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu para saborear ese
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sentimiento de Srimati Radhika, pero no podia distribuirlo
porque es la riqueza exclusiva de Radhika. Ni siquiera Lalita y
Vigakha poseen el sentimiento denominado madana, la plataforma
més elevada del unnatojjvala-rasa, aunque si pueden tener mohana o
modana, que es un sentimiento algo inferior.”

Cuando Srimati Radhika experimentaba esos sentimientos
se absorbfa de tal modo en Krsna, que cuando se presenté allf
Uddhava para transmitir a las gopis el mensaje de Krsna no advirtié
su presencia. En lugar de ello, pensé que el mensajero de Krsna
era un abejorro que revoloteaba por Sus pies. Srimati Radhika
hablé con el abejorro, unas veces enfadada y otras afable. Tal vez
Krsna habfa ido allf realmente en forma de abejorro para saborear
los sentimientos de Ella.

Srimati Radhika dijo al abejorro:

—Vete de aqui. Eres un loco y estds impuro. No intentes siquiera
tocarme los pies. jPor qué has venido de esa forma? Para ponernos
ain més furiosas, sin duda. Eres tan simple, que no sabes cémo
aplacar la ira de las gopis.

Al ver aquello, Uddhava pensé: “Eso sf es verdadera devocién.
Yo no sé nada sobre esa clase de amor”. El escuché el monélogo
y vio su unnatojjvala-rasa desde lejos. El no podia experimentar ni
una gota de ese rasa. Las vacas amaban a Krsna mucho més que
Uddhava. Krsna se dirigia a ellas como si fuera su hijo y a los
terneros como si fueran Sus amigos, y los acariciaba y abrazaba

9 “La etapa de éxtasis muy avanzado se divide en dos: madana (unién) y mohana
(separacién)” (Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 23.58).

“En la plataforma del madana hay besos y otros sintomas ilimitados. En el nobana
hay dos divisiones —udghirna (vacilacién) y chitra-jalpa (didlogos emocionales
enajenados” (Srz Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 23.59).

“En el éxtasis trascendental mds elevado se da el sentimiento de estar encantado
en presencia del encantador- Cuando el encantador y 1& persona enCantada se
separan, surge el mohana o la confusién. Cuando se esté tan confundido debido a la
separacién, la persona se queda paralizada, y en ese momento se manifiestan todos
los sintomas Corporales del éxtasis trascendental. Entonces parece que la persona
estd inconcebiblemente trastornada. Es lo que se denomina locura trascendental.
En esta etapa se dan los discursos imaginativos y se experimentan emociones

similares a las de una persona demente” (Sr7 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lla 1.87
significado).
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como lo harfa un amigo afectuoso. A veces les daba masajes en las
patas y les ponia hierba suave y dulce en la boca diciendo: “Toma
esto, amigo mio”.

Uddhava no podia vivenciar ese amor ni amar de ese modo, y
por eso no estaba capacitado para quedarse en Vrndavana y tuvo
que regresar a Mathura.

Sr1 Krsna estaba ansioso por saborear ese sentimiento. Sin
ese amor y ese afecto no se puede experimentar a Krsna —lo
dulce y hermoso que es, y lo maravillosamente bien que canta.
Sri Chaitanya Mahaprabhu vino a dar unas gotas, unas cuantas
particulas de eso a las jivas.

Las jivas no podrian resistir el unnatojjvala-rasa que El sabores;
ellas no tienen la capacidad de vivenciar esa clase de afecto tan
elevado. Unicamente Srimati Radhika y Sus expansiones directas
(kaya-vyiiha) pueden experimentarlo. Sri Chaitanya Mahaprabhu

no vino a entregar esa clase de unnatojjvala-rasa.

El Regalo de Chaitanya Mahépral)hu

/Qué vino a dar entonces Mahaprabhu? Unnatojjvala-rasam
sva-bhakti-srivam. Hay un énfasis especial en las palabras finales
sva-bhakti-$rivam. Sva significa ‘propio. ;Propio de quién? De
Srimati Radhika. El bhakti de Krsna significa el bhakti de
Radhika, porque Radhika es la personificacién del bhakti a
Krsna. Sri Krsna quiso saborear la esencia de la devocién
suprema por El, que es el amor de Radhika, y también quiso
distribuir Su sva-bhakti-srivam a las entidades vivientes capa-
citadas para recibirlo.

La palabra sva hace referencia a Radhika, bhakti se refiere
al bhakti de Radhika, y sriya significa belleza. Sri Chaitanya
Mahaprabhu quiso dar a las entidades vivientes afortunadas la

belleza del unnatojjvala-rasa de Srimaﬁ Radhika.
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El siguiente ejemplo nos ayudard a entender el significado de
‘belleza’ en relacién con esto. Una enredadera sin hojas, frutos y
flores no es hermosa. Pero cuando la enredadera est4 llena de hojas
verdes, de flores, de brotes (maijaris) y de deliciosas uvas doradas
o rojizas, los cuclillos se comen esas uvas y luego se ponen a cantar
dulcemente, y cuando el aire juega con ella, las hojas, las flores y
las mafijaris danzan de felicidad. Esa es la belleza de la enredadera.

Si una enredadera no tuviera ni hojas, ni flores, ni frutos, el
aire no jugarfa con sus ramas; no habrfa placer en ese juego. El
esplendor de la enredadera se manifiesta cuando esta juega con el
aire y sus hojas danzan y se mueven de un lado a otro.

Sri Chaitanya Mahaprabhu quiso entregar la belleza del
unnatojjvala-rasa, no Su unnatojjvala-rasa. La enredadera representa
a Srimati Radhika y la belleza de Su amor son Sus gopis amigas
(sakhis). Sin sakhis no hay ninguna belleza. Por eso Srimati
Radhika est4 siempre rodeada de cuatro clases de sakhis: svapaksa,
vipaksa, tatastha y suhrda. Las gopis svapaksa estdn del lado de
Srimati Radhika y son sus amigas fntimas. Aunque Chandravali
y sus sakhis son vipaksa, opuestas a Radhika, la oposicién de
Vrndavana no es como la del mundo material. All{ los sentimientos
de oposicién, al igual que los demds sentimientos, son variantes del
amor trascendental (prema).

Otras sakhis se encuentran en el medio; es decir, son neutrales
y se las conoce como tatastha. Otras, las llamadas suhrda, no son
ni svapaksa (del lado de Sri Radha), ni vipaksa (contrarias), ni
tatastha (neutrales). Son amistosas con Radhika y neutrales con
Chandravali y con otras vipaksa-sakhis. Y a la inversa, las sakhis
neutrales hacia Srimati Radhika son amistosas con Chandravali.

(Qué es esa sriya o belleza en la frase sva-bhakti-srivam? Las
svapaksa-sakhis de Radhika pueden ser de cinco clases: sakhi, nitya-
sakht, prana-sakhi, priya-sakhiy parama-presta-sakhi. Aunque estas
sakhis son asociadas de Radhika, algunas muestran a veces una
inclinacién hacia Krsna, si bien tienen la predisposicién a servir

a ambos. Ellas no son tatastha, suhrda o vipaksa. Son svapaksa,
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sakhis intimas de Srimati Radhika, pero tienen una inclinacién
mayor hacia Sri Krsna. Srimati Radhika siente un profundo
afecto por las gopis svapaksa que tienen una mayor inclinacién
hacia Ella, como Lalita, Visakha y Chitra. A estas sakhis se las
conoce como priya-sakhis (o narma-sakhis) y parama-prestha-sakhis
(o privanarma-sakhts). Las nitya-sakhis y las prana-sakhis solo estdn
inclinadas hacia Radhika. Radhika es su vida y su alma, y sin
Ella no podrian vivir.

Entre las nitya-sakhis y las prana-sakhis, las prana-sakhis, como
Riapa Mafijar1 y Rati Mafjar1, son prominentes. Estas dos clases
de sakhis estin siempre sirviendo a Srimati Radhika. Cuando
Krsna es derrotado por Srimati Radhika en diferentes deportes y
juegos, ellas se ponen a aplaudir muy contentas, y cuando Krsna
vence a Srimati Radhika, experimentan también la derrota y se
ponen tristes. Puede que Lalita se ria y disfrute, pero ellas se
sienten muy infelices.

Las sakhis nitya y prana estdn siempre con Radhika. Lalita,
Visakha y otras sakhis similares a veces no entran en el kusija donde
Radha y Krsna llevan a cabo Sus pasatiempos confidenciales,
pero las maiijaris tienen total libertad para entrar en cualquier
momento. Tienen libre acceso para servir alli. Las sakhis como
Lalita y Visakha dudan, pero las que son como Riipa Mafijari no;
ellas pueden servir en todo momento.

Cuando Krsna se encuentra con Srimati Radhika, estas sakhis
experimentan lo mismo que experimentan Radha y Krsna juntos,
incluso si estdn lejos de Ellos. Lo disfrutan todo y, por lo tanto,
no tienen ninguna necesidad de encontrarse con Sri Krsna de
forma independiente. Esas nitya-sakhis y prana-shakis reciben el
nombre de maiijaris, y son la ‘belleza’ del amor de Srimati Radhika

mencionada en la frase sva-bhakti-sriyam."

10 “Aunque son manifiestos, felices, expandidos e ilimitados, los intercambios
emocionales entre Radha y Krsna solo se pueden entender por la misericordia de
las gopis o de sus seguidores”. (Govinda-lilamrta: 10.17) Las asociadas personales
de Radharani se llaman sakhis, y Sus sirvientas fntimas madjaris. Es muy
dificil describir sus intercambios con Krsna, porque ellas no desean disfrutar
personalmente con El. En lugar de ello, estén siempre haciendo todo lo posible
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Sri Chaitanya Mahaprabhu vino especialmente para entregar
los sentimientos de las maidjaris. Las entidades vivientes no
pueden esperar alcanzar nada superior a esto; no pueden ser como
Lalita, Visakha y otras como ellas. Pero no vayan a pensar que el
sentimiento de una maiijari es algo insignificante.

Solo quien posee ese sentimiento puede saborear la belleza y la
dulzura de la melodia de la flauta de Sri Krsna y todos Sus otros
aspectos. Sin esa clase de prema es imposible. Ese sentimiento se
denomina unnatojjvala-rasa tat-tad-bhavecchatmika, y significa que
esas gopis no desean encontrarse o servir a Sri Krsna directamente,
sino que se sienten felices viendo la dicha de Radha y Krsna.

Sri Chaitanya Mahaprabhu entregé el sentimiento del servicio
a Srimati Radhika por medio del canto del santo nombre y sabores
el mismo unnatojjvala-rasa de Srimati Radhika. Antes de que
Sri Chaitanya Mahaprabhu viniera a este mundo, Madhvacharya,
Ramanuja y otros dcharyas habfan dado el dasya-rasa, el sakhya-
rasa 'y el vatsalya-rasa en cierta medida, pero esa srivam (belleza)
contenida en el unnatojjvala-rasam sva-bhakti-srivam no se habia
entregado desde hacfa mucho tiempo —desde que Chaitanya

Mahaprabhu habia descendido previamente, en el dfa anterior

de Brahma.

para que Radharani se asocie con Krsna. Su afecto por Krsna y por Radharant
es tan puro, que se sienten felices simplemente sabiendo que estdn juntos. El
placer trascendental de esas maijaris radica en ver a Radha y a Krsna unidos. La
forma de Radharani es como una enredadera abrazada al 4rbol de Krsna, y las
jévenes de Vraja, las asociadas de Radharani, son como las hojas y las flores de
esa enredadera. Cuando una enredadera abraza a un 4rbol, las hojas y las flores
lo abrazan también de forma automética. El Govinda-lilamrta (10.16) confirma que
Radharani es la expansién de la potencia de placer de Krsna. Se La compara con
una enredadera, y a Sus asociadas, las jévenes de Vraja, con las flores y las hojas
de dicha enredadera. Cuando Radharani y Krsna disfrutan, las jévenes de Vraja
obtienen un placer atin mayor que la propia Radharani. Aunque las asociadas de
Radharani no esperan ningun tipo de atencién personal de Krsna, Radharant se
siente muy feliz cuando Ella misma organiza encuentros individuales entre Krsna y
las doncellas de Vraja. Radharani intenta unir a Sus asociadas con Krsna mediante
diversos ardides trascendentales, y se siente mds feliz con esos encuentros que con
Sus propios encuentros con El. Cuando Krsna ve que tanto Radharani como Sus
asociadas estan satisfechas con Su asociacién, El se siente méas satisfecho atin” (Las
Envefianzas del Seiior Chaitanya, capitulo 31).
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Esta es la mayor bendicién que existe. Si alguien que siente
algo de anhelo —aunque sea un pequefio gusto— por estas cosas
lee el Sr7 Chaitanya-charitamrta y escucha estos temas de labios de
un devoto puro, lo entregar4 todo a los pies de loto de su diksa-guru

y su Siksa-guru genuinos e intentard recoger todo este néctar.

krsna-bbhakti-rasa-bbavita matib
kriyatam yadi kuto’pi labhyate

tatra laulyam api milyam ekalar
Jjanma-koti-sukrtair na labbyate

Sri Chaitanya-charitamrta (Madhbya-lila 8.70)

El servicio devocional puro con conciencia de Krsna no se
puede obtener ni siquiera haciendo actividades piadosas
durante cientos y miles de vidas. Solo se puede lograr
pagando un precio: un intenso anhelo por obtenerlo. Si
estd disponible en alguna parte, se debe comprar sin

tardanza.

P reParaCién para el Advenimiento del Sefior

Sr1 Advaita Achirya es la manifestacién de Maha-Visnu en los
pasatiempos de Sri Chaitanya Mahaprabhu. Puesto que alguna
manifestacién de Maha-Visnu estdn presentes en todos los yugas,
;por qué pidié Advaita Achirya a Krsna que descendiera El
mismo? Porque Advaita Acharya conoce el pasado, el presente y el
futuro, y sabfa que Su Prabhu deseaba saborear el vraja-prema. Era
consciente de que Sr1 Chaitanya Mahaprabhu iba a manifestarse,
pero no sabia exactamente cudndo. De hecho, se preguntaba por

qué no lo habfa hecho atin. Ofreciendo unas hojas de tulasi y un
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poco de agua del Ganges, Advaita Acharya adoré a Sri Krsna y
Le imploré con ldgrimas en los ojos:

—Oh, Krsna, ven ya!

Sr1 Krsna no escuchard nuestras plegarias solo porque Le
adoremos. Tenemos que llorar y poner todo nuestro corazén en
ello, como hizo Advaita Acharya. Ese es el verdadero kirtana. El
kirtana de Advaita Acharya hizo que el mundo entero temblara y
que Sri Krsna decidiera venir de inmediato.

Cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu nacié en Sri Mayapura,
Advaita Acharya Prabhu tenfa mds de sesenta afios. Antes del
nacimiento del Sefior, Advaita Achz‘irya habfa pasado muchos afios
visitando los lugares sagrados de toda la India, incluidos los de
los de pasatiempos de Krsna en Sri Vrndavana. De Vrndavana
fue a Mithila, el lugar de nacimiento de Sita-devi en Janakapura.
Cuando llegé a las afueras de la ciudad, vio a un anciano
resplandeciente tendido en el suelo con la cabeza apoyada sobre las
raices de un 4rbol. Absorto en sus profundos sentimientos internos
y ajeno a los sentidos externos, de sus ojos brotaban incesantes

ldgrimas mientras cantaba el siguiente kirtana:

tatala saikate, vari-bindu-sama,
suta-mita-ramani-samaje
tobe visari mana tahe samarpala

ab majhu bhabo kon kaje
(Srila Vidyapati)

iOh, Sefior! Me he olvidado por completo de Ti y he
ofrecido mi mente a la sociedad de mujeres, hijos y
amigos, y esa experiencia ha sido como ofrecer una gota
de agua a las ardientes arenas de la playa. ;Cémo puedo

ser liberado de esta gran miseria?

Lo que est4 diciendo es que su corazén es como un desierto. En
desiertos como los que hay en Australia, Africa o los pafses 4rabes,

en pleno verano el sol calienta la arena hasta el punto de que si se
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planta una semilla esta se hincha en el acto, como el arroz inflado.
Muchos animales, como los ciervos, no podrian sobrevivir en esas
condiciones tan extremas. Morirfan de inmediato. Y cuando cae
una gota de agua en la arena del desierto, esta se evapora y quema
igual que el vapor, lo mismo que cuando cae agua dentro de aceite
hirviendo. Nuestro corazén es también como un desierto. La gota
de felicidad que nos llega de la esposa o de los hijos puede parecer
agradable al principio, pero en realidad quema igual que el vapor
o el agua hirviendo.

El hombre que resplandecia de aquel modo se lamentaba
diciendo:

—1Oh, Krsna! Por haberte olvidado, he caido en la ilusién
de que estos venenosos apegos son naturales para mi. Paso mis
dfas ocupado con mi esposa y mis hijos, y malgasto mi tiempo en
actividades indtiles, absurdas y destructivas. Y ahora que estoy
viejo, no sé cémo hacer bhajana. {Oh, Krsna, sdlvame, sdlvame!

Advaita Acharya observé al hombre desde lejos. Comprendia
que se trataba de un mahdapurusa, un alma autorrealizada, ya
que de otro modo es imposible expresar esa clase de emociones.
Advaita Acharya se acercé a él y le ofreci6 reverencias.

—(Quién eres? —le pregunts.

—Un farsante que ha malgastado su vida. Ahora que tengo
cien afios, ;qué va a ser de mi?

Esa gran personalidad era en realidad Vidyapati, que afios atrds
habfa sido un gran poeta (kavi) en la corte del rey —Sarvabhauma
Bhattacharya— y se habfa granjeado el respeto de grandes reyes.
Habia tenido una bella esposa y muchos hijos, pero en sus tdltimos
dfas se lamentaba de que habfa desperdiciado su vida. Entonces se
puso a escribir canciones que describen los pasatiempos de Krsna.
Sri Chaitanya Mahaprabhu solfa escuchar esas canciones cuando
vivia en el Gambhira; en ese lugar El se sentfa especialmente
inspirado por las canciones de Chandidasa y de Vidyapati.

Advaita Acharya tuvo que conocer a Chandidasa y a otros

grandes devotos. Era sumamente poderoso. Por tanto, oramos a
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Sus pies de loto para que por favor nos conceda Su misericordia.
Por Su misericordia podremos conocer a Chaitanya Mahaprabhu,
Sus ensefianzas y el propésito de Su venida. Y puede que asf

nuestros corazones se ablanden.

El Regalo del Bhakti de Mahépral)hu

En Su infinita misericordia, Sri Chaitanya Mahaprabhu vino
a distribuir unnatojjvala-rasa, el mismo prema que entregé cuando
aparecid en la tierra hace muchisimo tiempo —el dfa anterior de
Brahma.

Cuando aumente la calidad de nuestro canto, desarrollaremos
afecto puro por Sri Krsna y entrard en nuestro corazén el bhakti.
Entonces comprenderemos este unnatojjvala-rasa.

Todos nuestros dcharyas nos han advertido que no dependamos
de nuestra inteligencia mundana, porque esta no nos ayudard a
lograr nuestro objetivo. Es preciso que intentemos incrementar
nuestro amor y afecto cantando, recordando y haciendo otras
actividades devocionales. De ese modo descenderd y entrard
en nuestro corazén el suddha-sattva de Goloka Vrndavana y lo
entenderemos todo con absoluta claridad.

Intenten escuchar, pero intenten también vivenciar lo que
escuchan mediante la practica del bhakti. Muchas veces nos fiamos
de nuestros célculos y nuestras especulaciones mentales, pero estos
no nos ayudaran a alcanzar nuestro objetivo. Sri Sankaracharya

ha ensefiado:

bbaja govindam bbaja govindam
bhaja govindam midha-mate

samprapte sannibite khalu marane
nahi nahi raksati dukrn-karane
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i{Oh, necios intelectuales! Tan solo adoren a Govinda, tan
solo adoren a Govinda, tan solo adoren a Govinda. Sus
conocimientos de gramdtica y sus palabras floridas no les

salvarén en e] momento de la muerte.

Uno de los numerosos discipulos de Sankaracharya tenfa cerca
de cien afios. Un dfa estaba repitiendo las reglas gramaticales de
laraiz verbal (dhatu) —sah, tau, te (prefijos de vyakarana, gramética),
cuando Sankaracharya le dijo:

~Tu pelo se ha vuelto blanco, se te han caido los dientes y
has perdido la vista, y ahora te dedicas a recitar esas reglas de
gramdtica como un necio. Eso no te salvard; debes cantar “bhaja
govindam, bhaja govindam, bhaja govindari”.

De nada sirve depender de nuestra capacidad intelectual o de
cualquier otra facilidad material. Nuestra tinica garantfa de éxito
est4 en asociarnos con vaisnavas y maestros espirituales genuinos.
Si vemos que nuestro guru no posee el nivel adecuado, debemos
aceptar a cualquier devoto maha-bhagavata como Siksa-guru. Si
tenemos fe en ese vaisnava puro, debemos entregarle el corazén y
tomar enseguida las iniciaciones diksa y Siksa.

Sri Chaitanya Mahaprabhu fue a Gaya y entregé Su corazén a
los pies de Sri I§vara Puri.

—Por tomar iniciacién de ti y haber recibido tu asociacién, Me
siento satisfecho —dijo—. Mi vida entera es un éxito.

En esta vida nos vamos a encontrar con un sinfin de problemas,
y la mera resolucién de los mismos no va a hacer que alcancemos
nuestro objetivo. Nuestro principal problema es cémo obtener bhakti
puro, y si no lo resolvemos dedicaremos parte de nuestra vida a
festividades mundanas y parte a adquirir dinero, fama y prestigio.
Y aunque una gran parte de la poblacién haga lo mismo, eso
tampoco nos protegeré. Intenten hacer lo que hicieron Chaitanya
Mahaprabhu y Advaita Acharya, y sigan las ensefianzas de

Sri Chaitanya, Srila Ripa, Srila Sanatana y los otros Gosvamis.
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R

Ahora explicaré las dos tltimas lineas de ese mismo verso que

comienza con anarpita carim cirat:

harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada brdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)

Sachinandana es el propio Hari, es decir, la Suprema
Personalidad de Dios o Krsna. Srila Riipa Gosvami habla aquf de
El no como Hari, sino como Sachinandana. Sachi Ma, Su madre,
era muy misericordiosa con todos, por lo que comprendemos que
su hijo, Sri Chaitanya Mahaprabhu, también posee esa cualidad.
Algunas veces podfa parecer muy duro, como ocurrié en los
pasatiempos con Chota Haridasa, Kala Krsnadasay Prataparudra
Maharaja. A este dltimo no querfa darle Su darsana y se negé
a escuchar las palabras en favor del rey de Advaita Acharya,
Nityananda Prabhu, Raya Ramananda, Svartipa Damodara y
hasta de Paramananda Puri, que se encontraba en el mismo nivel
que Su maestro espiritual. Les dijo:

—Yo vivo en Puri en la orden de renuncia. Si ustedes desean
dinero y fama, pueden asociarse con Prataparudra Maharaja; Yo
no estoy interesado en esas cosas.

A menos que seamos como Sri Chaitanya Mahaprabhu no
alcanzaremos el bhakti puro. Srila Ripa Gosvami ora: “jOh,
Prabhu! Sijuzgas mis méritos, no tengo ninguna posibilidad, pero
eres hijo de Sachi Ma y Tu naturaleza es bondadosa, y, como no
puedes abandonar esa cualidad, no considerards si merezco o no
Tu misericordia”.

La cualidad més destacada de Sri Krsna y de Sri Chaitanya
Mahaprabhu es Su vatsalya-bhava (sentimiento paternal), en
el sentido de que son siempre bondadosos. Por eso, Srila Ripa

Gosvami ora diciendo: “{Oh, Sachinandana! T4 eres Krsna con
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la belleza y los sentimientos de Srimati Radhika, y Tu bondad es
tal, que deseas dar Tu misericordia a todas las entidades vivientes;
incluso si son almas caidas sin ningin tipo de méritos como Jagai
y Madhai”.

Hari purata sundara. La palabra hari tiene muchos significados.
Hari quiere decir que Krsna roba el corazén y la mente de todos.
Hari puede significar también mono, pero en este caso hace
referencia a un poderoso leén.

Srila Riipa Gosvami ora: “jOh, Sachinandana Chaitanya
Mahaprabhu! Igual que los elefantes locos huyen despavoridos
al escuchar el rugido de un leén, cuando Td ruges con Tu
harinama-sankirtana huyen los elefantes locos de los resultados
de las actividades pecaminosas previas y las ofensas cometidas
a los vaisnavas, las cuales pueden arrancar de raiz la enredadera
del bhakti”. El Srimad-Bhagavatam explica que si alguien critica a
un devoto puro, lo insulta, lo golpea, no se siente feliz al verlo,
no lo recibe apropiadarnente y no se muestra respetuoso con él
levantdndose cuando entra o sale de un recinto, esa persona comete
una ofensa, y esa ofensa acabard con cualquier poder, misericordia,
belleza, conocimiento, inteligencia, riqueza, etc. que pudiera tener.
Semejante ofensor no merece ni siquiera ir al infierno. Hay que
crear un infierno mds grande y temible solo para él. Debemos
intentar entender esto.

Hari, Chaitanya Mahaprabhu en forma de leén, vive en
una jaula muy oscura: nuestro corazén. Si Le recordamos,
Le glorificamos y hacemos kirtana de El, Su rugido destruirs
a los elefantes locos de nuestras gigantescas ofensas. Sin Su
misericordia no es posible librarse de las reacciones pecaminosas.
Krsna no puede hacerlo, pero ese mismo Krsna en la forma de
Sri Chaitanya Mahaprabhu s puede. Sri Krsna ha tomado la
misericordia de Srimati Radhika, y esa misericordia unida a la
de Krsna puede destruir todas las ofensas.

Srila Ripa Gosvami ora para que ese Sachinandana venga

a nuestros corazones. La misericordia de Gauranga, que es
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Krsna mismo cubierto con la belleza y el color dorado de Srimati
Radhika, es inigualable. Nadie puede comparirsele en afecto y
amor por todos. Solo puede ser comparado consigo mismo.

Ripa Gosvami ha dado el significado del cuarto capitulo en
este verso en el que describe el propésito del advenimiento de
SriChaitanya Mahaprabhu. Ahora quisiera escuchar la explicacién

y el significado que ha dado Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja.
El devoto lee (Sri Chaitanya-charitamyta, Adi-lila 3.4-6):

Texto: Que el Sefior Supremo conocido como el hijo de
Srimat1 Sachi-devi se sitte trascendentalmente en lo mds
recéndito de sus corazones. Resplandeciente con el brillo del
oro fundido, El ha aparecido en la era de Kali debido a Su
misericordia inmotivada para otorgar lo que ninguna otra
encarnacién habia ofrecido antes: la dulzura mds sublime
del servicio devocional, la melosidad del amor conyugal.
Significado: Esta es una cita del Vidagdha-madhava, una obra

escrita y editada por Srila Riapa Gosvami.

Texto: He dado el significado esencial del Cuarto Verso:
esta encarnacién desciende para propagar el canto del santo
nombre y para distribuir amor por Dios.

Texto: Aunque esto es clerto, es tan solo el motivo externo de la
encarnacién del Sefior. Ahora escucha por favor otro motivo —el
confidencial — de la aparicién del Sefior.

Significado: En el Capitulo Tercero, Verso Cuatro se
dice claramente que el Sefior Chaitanya aparecié para dar
amor por Krsna y distribuir el canto de Su santo nombre
trascendental, Hare Krsna. Ese era el motivo secundario
de la aparicién del Sefior Chaitanya. Como veremos en este

capitulo, el verdadero motivo es diferente.

Intenten escuchar esto. Esta es la gloria de Svamiji: que es un

seguidor y asociado fntimo de Srila Riapa Gosvami.
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El devoto sigue leyendo (Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 4.6):
Aunque eso es cierto, es solo la razén externa de la
encarnacién del Sefior. Ahora escucha por favor otro motivo

—el confidencial — de la aparicién del Sefior.

Es importante que leamos el Sri Chaitanya-charitamrta y nos
familiaricemos con esta informacién. Los devotos deben entender
todas estas explicaciones. Todos los vaisnavas respetables y serios
deben conocerlas y no limitarse a colectar dinero y hacer planes.
Todos deben hacer servicio de acuerdo con su tendencia, pero los
devotos sinceros deben entender bien el propésito de la venida de

Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja a este mundo.

El devoto lee del Sr7 Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 4:

Resumen: En este capitulo de la gran obra épica Chaitanya-
charitamrta, Krsnadasa Kaviraja Gosvami hace hincapié en que
el Sefior Chaitanya aparecié por tres motivos principales propios.
El primero era saborear la posicién de Srimati Radharani, que
es quien corresponde principalmente al amor trascendental de
Sri Krsna. El Sefior Krsna es el receptaculo de esos intercambios
amorosos con SrimatT Radharani. El sujeto de esas relaciones
amorosas es el propio Sefior, y Radharant es el objeto. Asi, el
sujeto, el Sefior, quiso saborear las melosidades amorosas en la
posicién del objeto, Radharani.

El segundo motivo de Su aparicién era experimentar

Su propia melosidad trascendental. El Sefior Krsna es todo

dulzura. La atraccién de Radharani por Krsna es sublime,

y para experimentar esa atraccién y comprender Su propia

dulzura trascendental, adopté la mentalidad de Rédhérér}i.

El tercer motivo de la aparicién del Sefior Chaitanya
era disfrutar la dicha que saborea Radharani. El Sefior
pensaba que aunque Radharanit disfrutaba de Su compafifa

y El disfrutaba de la compafifa de Ella, el intercambio de
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melosidades trascendentales entre la pareja espiritual era
més placentero para Srimati Radharani que para Sri Krsna.
Radharani sentia un placer trascendental mayor en la
compaififa de Krsna de lo que El podfa entender sin adoptar
la posicién de Ella, pero era imposible que Krsna pudiera
disfrutar en la posicién de Srimati Radharani porque esa
posicién era totalmente desconocida para El. Krsna es el
varén trascendental y Radharani la mujer trascendental.
Asf, para conocer el placer trascendental de amar a Krsna, el
Sefior Krsna aparecié como el Sefior Chaitanya aceptando
las emociones y la tez de Srimati Radharani.

El Sefior Chaitanya advino para satisfacer esos deseos
confidenciales y también para predicar la importancia
especial de cantar Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare
Hare, y responder al llamado de Advaita Prabhu. Estas eran
razones secundarias.

Sri Svaripa Damodara Gosvami, la figura principal
entre los devotos mds fntimos del Sefior Chaitanya, revela
en su diario estos motivos confidenciales del Sefior. Estas
revelaciones han sido confirmadas por las afirmaciones de
Srila Riipa Gosvami en sus distintos poemas y oraciones.
El presente capitulo (el capitulo 4, que es un comentario
del Adi-l1la 1.4) describe concretamente la diferencia entre
lujuria y amor. Los intercambios amorosos entre Krsna y
Radha son completamente diferentes de la lujuria material.

El autor ha hecho por tanto una clara distincién entre ambos.

(Para quién escribié6 esto Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja? El deseaba que sus libros se distribuyeran para
) q LY P
que quien deseara comprenderlos se dirigiera a un vaisnava
elevado y, mediante esa asociacién, intentara cualificarse.
Y

Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja sabfa que muchas personas
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en el mundo se cualificarfan gradualmente para leer y entender
las verdades espirituales concluyentes contenidas en sus libros.

Algunos dicen que no hay nadie en el mundo capacitado para
comprender estas verdades sobre el Sefior Chaitanya, y que
quien intenta entenderlas es un sahajiva". Utilizando esta misma
l6gica, Srila Riipa Gosvami y Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami
deben ser también sahajiva, porque estas palabras del Chaitanya-
charitamrta son de ellos. No acepten esa l4gica.

Lo cierto es que si alguien lee el Sri Chaitanya-charitamrta y el
Srimad-Bhagavatam en la asociacién de vaisnavas y cantando los
santos nombres de Gaura-Nityananda Prabhu, adquirird todas
las buenas cualidades. Todos nosotros somos receptdculos de
la misericordia de Mahaprabhu porque hemos abandonado las
demds lineas para refugiarnos en Su sucesién discipular.

Los que se han refugiado en los pies de loto de Chaitanya
Mahaprabhu o de Sus asociados sin duda se capacitardn un
dfa. No desesperen. Veo rayos de esperanza por todas partes.
Sri Chaitanya Mahaprabhu derramard Su misericordia sobre

ustedes.

11 Alguien que considera que los niveles de devocién elevados se pueden lograr
facilmente y que a veces imita los sintomas externos del éxtasis espiritual asociado
con dichos niveles.
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vaficha-kalpa-tarubbyas ca
krpa-sindbubbya eva ca

patitandr pavaneblyo
vaisnavebhyo namo namah

os vaisnavas son como arboles de los deseos que pueden darlo
todo; incluso krsna-prema. Y también pueden dar el servicio a
Srimati Radhika, que es muy dificil de obtener. No debemos
criticar nunca a los vaisnavas; debemos respetarlos siempre. Si lo

hacemos, comprenderemos todas las verdades de este tema.

Orar con 1as Oraciones cle 108 Achéryas

anarpita-carim cirat karunayavatirnab kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
harib purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitab
sada brdaya-kandare sphuratu vab saci-nandanab

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 1.4)
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Que el Sefior, a quien se conoce como el hijo de Srimati
Sachidevi, se sitte trascendentalmente en lo mds fntimo
de sus corazones. Resplandeciente con el brillo del
oro fundido, ha descendido en la era de Kali por Su
misericordia inmotivada para otorgar lo que ninguna
encarnacién ha ofrecido jamds: la més elevada dulzura

del servicio devocional, la dulzura del amor conyugal.

Ya he explicado los significados generales de este verso. Ahora
hablaré de algo especial que nos dio Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvami.

Hemos escuchado la maravillosa explicacién de Srila
Bhaktivedanta Svami Maharaja, que coincide con la de Srila Ripa
Gosvami, Srila Bhaktivinoda Thakura y Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura, sobre los significados profundos de los versos
de Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

Srila Krsnadasa Kavirdja nos explica el significado de este
verso en sus otros versos bengalfes. Para comprender mejor sus
sentimientos, leeremos la explicacién que da Srila Svamt Maharaja

en el Sr7 Chaitanya-charitamrta.

piirna bhagavan krsna vrajendra-kumdra
goloke vrajera saba nitya vibara

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.5)
;/Cudl es la explicacién de Srila Svami Maharaja?

El devoto lee:

Texto: El Sefior Krsna, el hijo del rey de Vraja, es el
Sefior Supremo. El disfruta eternamente de pasatiempos
trascendentales en Su morada eterna, Goloka, que incluye

a Vraja-dhama.

Significado: En el capitulo anterior se dijo que Krsna, el

hijode Vrajendra (el rey de Vraja), esla Suprema Personalidad
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de Dios y que disfruta eternamente de multiples opulencias
trascendentales en Su planeta conocido como Goloka. Los
pasatiempos eternos del Sefior en el planeta espiritual
Krsna-loka son aprakata o no manifiestos porque estdn mds
all4 del alcance de las almas condicionadas. El Sefior Krsna
estd siempre presente en todas partes, pero cuando no se
halla presente ante nuestros ojos se dice que es aprakata o no

manifiesto.

Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami estd hablando sobre el
significado de este verso, anarpita-cari cirat, escrito por Srila Riipa
Gosvami. ;jPor qué cité este verso aqui? Porque pensé: “Puede
que Sri Krsna y Srimati Radhika no escuchen mi oracién, pero
no pueden dejar de escuchar la oracién de Srila Riipa Gosvam1”.

Debemos cultivar la actitud de estar siempre bajo la tutela de los
vaisnavas. No es beneficioso para nosotros pensar: “Yo lo controlo
todo.” En lugar de ello, debemos pensar: “Soy un sirviente. Soy
el sirviente del sirviente del sirviente del sirviente del sirviente de
los sirvientes de Tus sirvientes. Soy el polvo de los pies del dltimo
sirviente.” Esto es humildad. Elevamos muchas plegarias a Sri
Krsnay a Sri Chaitanya Mahaprabhu, pero puede que Ellos no

las tomen en serio.

sad-anga Saranagati hoibe jabara
tabara prarthana Sune sri-nanda-kumara
(ffamndgati, de Srila Bhaktivinoda Thakura)

El joven hijo de Nanda Baba, Sri Krsna, escucha las
plegarias de quien se refugia en El mediante las seis

practicas conocidas como saranagati.

Sr1 Krsna escucha las oraciones de quienes tienen las seis
clases de rendicién total a Sus pies de loto. Esta es la puerta de
entrada al bhakti. Solo podemos entrar si esas cualidades estdn en

nuestro corazodn.
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anukilyasya sankalpab pratikilyasya varjanam
raksisyatiti visvdso goptrtve varanam tatha
arma-niksepa-karpanye sad-vidha sarandagatib
Hari-bhakti-vilasa (11.676)

En un devoto se observan seis sintomas de rendicién:
(1) aceptar unicamente aquello que es favorable para
el prema-bhakti (anukilyasya-sankalpah); rechazar lo
desfavorable para el prema-bhakii (pratikiilya vivarjana);
(3) tener la absoluta confianza de que Krsna es el dnico
protector y que ninguna otra actividad puede dar
proteccién (raksisyatiti visvasa); (4) no dudar de que Krsna
es el dnico guardidn y mantenedor (goptrtve varana); (5)
ofrecer todo el ser al Sefior sintiéndose incapaz de hacer
nada independientemente del deseo de Krsna (atma-
niksepa); y (6) ser humilde y sentirse insignificante y
muy cafdo (karpanya). Poseer estas actitudes se conoce

como sarandgati.

Si queremos servir a Sri Krsna, primero debemos ofrecernos
completamente a Sus pies de loto. Pero no basta con hablar de
ello; tiene que haber algunos sintomas que indiquen que lo hemos
hecho. ;Cuéles son esos sintomas?

Anukiilyasya sankalpah: Unicamente haremos el servicio o la
actividad que sea favorable para Krsna.

Pratikiilya vivarjana: Hemos de abandonar de inmediato todo lo
que es desfavorable para el servicio de Krsna —la asociacién, los
alimentos, la sociedad o las actividades pecaminosas.

Raksisyatiti visvasa: Debemos tener una fe inquebrantable en
que Sr1 Krsna siempre nos protege y El es el tinico que lo hace.
Nosotros no somos los protectores y el dinero tampoco puede
protegernos. En este mundo, nada ni nadie —cientfficos, médicos,
etc.— puede ayudarnos. Solo Krsna.

Si intentamos hacer bhajana y al mismo tiempo decimos: “;Oh,
Krsna! No tengo dinero. jAytdame!”, significa que no tenemos

mucha fe en Krsna y no estaremos realmente haciendo bhajana.
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Existen muchas clases de problemas que no podemos resolver, de
modo que debemos tener una fe inquebrantable en que Krsna es
nuestro tnico protector y sin duda alguna nos salvari.

(Para qué preocuparse? Lo tnico que tenemos que hacer es
servir a Sri Krsna. Llegaran los problemas y Krsna los resolvera
—v si no lo hace, tampoco pasa nada. Algunos dirdn entonces
que El no es misericordioso, pero lo cierto es que El no puede
abandonar Su cualidad de protector de los vaisnavas.

Krsna protegié a Ambarisa y a Prahlada Maharaja. El protege
a todos, de modo que no tengan miedo. En realidad no hay ningtin
problema en absoluto. Si surge algtin problema en el bhakti, Krsna
se ocupa de todo enseguida. ;Por qué tener miedo? No les importe
estar solos y tener al mundo entero en su contra. De otro modo no
podrén avanzar en su conciencia de Krsna. No piensen nunca: “Si
solo hago bhakti puede que surjan un montén de problemas. Quizd
mi familia, mis amigos o mi institucién me rechacen y tenga que
irme de mi casa. ;Qué debo hacer?” Si queremos bhakti, debemos
ser como Prahlada Maharaja y como Haridasa Thakura.

El rey musulmén prohibié a Haridasa Thakura que cantara
Hare Krsna y le ordené que cantara “Al4, Al4, Al4. Huda, Huda,
Huda”, pero Srila Haridasa Thakura se negé a hacerlo.

—Si Krsna, Rama, Al4y Huda son lo mismo, jpor qué molestan
a la gente? —le pregunté al rey—. ;Por qué tienen que hacerse
todos musulmanes a la fuerza? ;Por qué solo se pueden cantar los
nombres de Al4 y Huda? Si Krsna y Rama son Al4 y Huda, ;qué
hay de malo en cantar ‘Krsna'?

—Te vamos a cortar en miles de pedazos y vamos a dar tu
cuerpo a los perros —respondieron ellos.

—No tengo miedo —dijo Haridasa, y se puso a cantar en voz
alta en mitad de la calle.

Los musulmanes intentaron matarlo, pero no pudieron.
Haridasa djjo:

—Aunque me corten en pedazos, no dejaré de cantar el nombre

de Krsna.
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Si nos volvemos asf de fuertes en nuestra conciencia de Krsna,
Sri Krsna vendra de inmediato a protegernos o enviard a Su
Sudarsana-chakra. Puede que envie a Garuda o a Hanuman, o
que vaya personalmente en forma de Nrsimha Bhagavan para
protegernos, de modo que no debemos tener ningtin temor.

En la primera etapa del bhakti surgen multitud de problemas.
Hay que intentar saltar por encima de ellos al igual que hizo
Hanuman cuando cruzé el océano. El canté: ‘Jaya Sri Rama’,
salté por encima del océano y llegé hasta Lanka. Asf debemos
ser nosotros también. Ahora mismo, en este momento, dejemos
de pensar en problemas y tengamos fe sabiendo que Krsna nos
protege en toda circunstancia.

Goptrtve varanar tatha: Ky§r_1a es nuestro guardién y sustentador.
Debemos rendirnos por completo —cuerpo, mente, alma y todo
cuanto poseemos— y pensar: ‘INo haré nada que no agrade a
Krsna. Entrego todo a Sus pies de loto”. Esto es saranagati. Si
hacemos saranagati de este modo, se abrird la puerta del reino del
bhakti y serd muy fécil entrar. Esto es sumamente importante.

Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami explicé:

purna bbagavan krsna vrajendra-kumara
goloke vrajera saba nitya vibara

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.5)

El Sefior Krsna, el hijo del rey de Vraja, es el Sefior
Supremo. El disfruta eternamente de pasatiempos
trascendentales en Goloka, Su morada eterna, que incluye

a Vraja-dhama.

La Suprema Personalidad de Dios es Sri Krsna. El est4 siempre
jugando en Vrndavana con las vacas (go), los pastorcillos (gopas),
las gopis y todos los seres de Vrndavana, Vraja. Y siente un placer
especial en compaiifa de las gopis.

Laparte superior de laregién de Vaikuntha se llama Krsna-loka,

y la parte inferior paravyoma Vaikuntha. En paravyoma Vaikuntha
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se encuentran todas las encarnaciones y manifestaciones de Krsna
como Rama, Nrsithha y Narayana. En Vaikuntha hay distintas
divisiones, y son todas ilimitadas en todos los sentidos.

La boca de Krsna es muy pequefia, igual que la de un bebé¢,
pero Madre Yasoda vio todos los sistemas planetarios dentro de
ella, incluido Goloka Vrndavana. Hasta una particula de polvo
de Vrndavana es ilimitada. Por el deseo de Krsna puede parecer
muy pequefia o muy grande, pues en Vrndavana cada grano de
polvo es el propio Baladeva Prabhu. El polvo de Vrndavana tiene
esa potencia.

Krsnaloka o Goloka, estd divido en tres secciones. El conjunto
de las tres, asi como también sus lineas divisorias, reciben el
nombre de Goloka. La parte inferior se llama Dvaraka, la
parte central Mathura y la parte superior Vraja, Vrndavana y
Gokula. Son todas iguales, pero cada una de ellas tiene su propia
especialidad.

En Vrndavana hay doce bosques principales y doce
secundarios, siendo el primero de ellos Gokula, que es donde se
llevan a cabo los pasatiempos infantiles (vatsalya-iila) de Krsna.
En Vrndavana se ejecutan Sus pasatiempos de nifiez (pauganda)
y de juventud (kisora).

Vrndavana tiene una extensién de alrededor de cincuenta
kilémetros cuadrados. El 4rea que abarca el Yamunj,
Govardhana, Nandagaon y Varsana es el Vrndavana principal, y
es superior a Gokula. Dentro de Vrndavana lo m4s sobresaliente
es Govardhana, y dentro de Govardhana Radha-kunda y Syama-
kunda son supremamente excelsos.

La divisién de Krsnaloka en tres secciones se corresponde
con los niveles de prema de los devotos. En Dvaraka hay cierto
conocimiento de la opulencia de Krsna como Bhagavan, la Suprema
Personalidad de Dios; en Mathura hay un conocimiento menor
de Su opulencia, y en Vrndavana dicho conocimiento es menor
atn. Por otro lado, el prema estd mds desarrollado en Vrndavana,

menos en Mathura y menos en Dvaraka.
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En la regién fronteriza de Goloka hay incluso un lugar donde
viven Sr1 Sr1 Radha vy Krsna con el sentimiento de svakiva-bhava.
Allf Sr1 Krsna es considerado Dios y Su opulencia es atin mayor
que la de Narayana. En Goloka El no es ni el hijo de Nanda Baba
v Yasodamaiya ni el hijo de Vasudeva y Devaki. Es como un
esposo, pero sin ceremonia de boda. Allf estd4 Srimati Radhika,
pero Ella siempre estd haciendo reverencias a Sus pies de loto,
igual que Laksmi.

En Dvaraka ese sentimiento de opulencia (aisvarya-bhava) esté
en cierto modo cubierto. All{ Krsna es amigo de los ciudadanos
y esposo de todas las reinas, y alli es donde se formalizan sus
matrimonios. A veces Satyabhima manifiesta ira trascendental
(mana) y Krsna, aunque es la Suprema Personalidad de Dios,
intenta apaciguarla y puede que le diga cosas como “Comet{ un
error’. En Goloka ese despliegue de subordinacién humana por
parte de Sr1 Krsna no ocurre jamés.

En Mathura el aisvarya-bhava estd més cubierto, pero en el
momento de Su aparicién Krsna tenfa cuatro brazos, y Vasudeva
y Devaki Le oraron diciendo:

—T4 eres la Suprema Personalidad de Dios. Recordamos
haberte complacido en vidas anteriores y haber recibido la
bendicién de que serfas nuestro hijo. Por eso has venido aquf ahora.

Lo vieron llevando una concha (sankha), un disco (chakra),
un mazo (gadd) y una flor de loto (padma). Era un joven de
cabellos rizados adornado con numerosos ornamentos de
oro, como la joya kaustubha. Cuando se volvié un bebé de dos
brazos se preocuparon mucho pensando cémo iban a protegerlo.
Si Vasudeva sabfa que Sri Krsna es el propio Bhagavan, que
puede proteger a todos y matar a Kamsa en un instante, jqué
necesidad habfa de llevarselo a Gokula? Lo que ocurrié fue que
en aquel momento él olvidé la divinidad de Krsna. Por una parte
hay opulencia y conocimiento de la opulencia de Krsna, pero
también existe la dulzura de una relacién similar a la humana. En
Dvaraka se da més el sentimiento de respeto y veneracién que la

experiencia de una relacién semejante a la humana con El
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En Vraja nadie sabe que Krsna es Dios. Las gopis mayores
Le dicen:

—(Puedes traer las sandalias de Tu padre?

Krsna, que tiene dos afios y est4 desnudo, lo hace encantado
y bailando. Se pone las sandalias en la cabeza y, sin dejar de
bailar, vuelve donde estén las gopis. Deseando ver Su anhelo por
los laddus', ellas Le dicen que Le dar4dn uno si canta y baila, y
entonces El estira los brazos como si danzara y se pone a cantar
dulcemente. Las gopis exlaman: “{Muy bien!”, y Le dan Su laddu.

En Vrndavana, el conocimiento de la divinidad de Krsna est4
cubierto por madhurya-bhava, la dulzura de las relaciones humanas.
Con el sentimiento de madhurya-bhava, tanto si Krsna exhibe
opulencias como si no, los residentes de Vrndavana piensan que
El es su hermano, su amigo o su amante.

Krsna sostuvo la colina de Govardhana cuando tenfa solo siete
aflos y no era ningtin gigante ni tenfa cuatro brazos. Y mientras
la sostenfa, sonrefa, tocaba la flauta y bromeaba con los gopas
y las gopis. Los gopas y las personas mayores, que eran como
padres y madres para Krsna, decian que Nanda Baba debia haber
hecho austeridades para obtener el favor de Narayana, y por eso
Narayana habfa entrado en el cuerpo de Krsna y sostenia la colina
de Govardhana.

.Y cudl fue la reaccién de las gopis? Ellas miraban fijamente a
la colina de Govardhana y le decfan:

—1Oh, Govardhana! Vuélvete liviana para Krsna, porque si no
te maldeciremos.

Ellas pensaban que Govardhana se mantenia en alto gracias
a sus amenazas. En cuanto a Srimati Radhika, Ella slempre estd
situada a la izquierda de Krsna. Los acharyas de nuestra linea han
concluido que, puesto que Krsna sostiene la colina de Govardhana
con la punta del dedo mefiique de la mano izquierda, fue Srimatt
Radhika, que es la potencia de Krsna, quien levanté realmente

a Govardhana.

1 Dulces de leche
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La manifestacién suprema de la opulencia est4 en Vrndavana,
pero el madhurya-bhava la cubre hasta tal punto, que no se percibe
en absoluto.

Srila Krsnadasa Kaviraja explica que Krsna estd siempre
jugando en Goloka, no en Dvaraka, Mathura o fuera de Goloka. El
se encuentra con Sus numerosos asociados en Goloka Vrndavana,
en Gokula, en Radha-kunda, etc. En Vrndavana estdn presentes

todos los sentimientos.

purna bbagavan krsna vrajendra-kumara
goloke vrajera saba nitya vibara

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.5)

El Sefior Krsna, el hijo del rey de Vraja, es el Sefior
Supremo. El disfruta eternamente con Sus pasatiempos
trascendentales en Goloka, Sumorada eterna, que incluye

a Vraja-dhama.

En la India, un sahgjiva llamado Radhanatha escribié un
extenso comentario sobre el Chaitanya-charitamrta en el que decfa
que en Vraja no existe el sentimiento de parakiva-bhava, pero eso
no es cierto. Si un sentimiento no tiene su semilla en la morada
original, ;c6mo puede manifestarse en este mundo??

El parakiva-bhavay todos los demds sentimientos estdn presentes
en Vrndavana. Sr1 Krsna y Sus asociados descienden con esos
sentimientos al Bhauma Vrndavana (el Vrndavana manifiesto
en el mundo material) de cada universo. Bhauma Vrndavana y
Goloka Vrndavana son practicamente lo mismo, pero hay algunas
diferencias. Una persona corriente no es capaz de ver y comprender

que Krsna siempre est4 jugando en Bhauma Vrndavana, pero si

2 “Janmady asya yato ‘nvayad itaratas carthesv abhijiah svarat. Yo medito en Sri Krsna
porque El es la Verdad Absoluta y la causa original de todas las causas de la creacién,
el mantenimiento y la destruccién de los universos manifestados. El es consciente
tanto directa como indirectamente de todas las manifestaciones, y es independiente
porque no existe otra causa més alld de E1” (Srimad-Bhagavatam 1.1.1).
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alguien desarrolla prema puro, podrd ir a Goloka Vrndavana y allf
verd siempre a Krsna jugando.

Esincorrecto pensar que en Goloka Vrndavana no hay parakiva-
bhava, que no se produce el nacimiento de Krsna y que Krsna es
siempre un adolescente. Srila Bhaktivinoda Thakura escribié
un comentario acerca de este verso (SrT Chaitanya-charitamrta,
Adi-1ila 3.5), en el que explica que Krsna est4 jugando eternamente
en la regién llamada Goloka Vrndavana y que desciende de ella
una vez durante el dfa de Brahma al drea de cincuenta kilémetos
cuadrados de Bhauma Vrndavana.

En Goloka Vrndavana, Krsna tiene cinco clases de asociados
—S$anta, dasya, sakhya, vatsalya y madhurya (los sentimientos
neutral, de servicio, de amigo, de padre o madre y de amante).
Cuando viene a este mundo, El trae consigo a todos los residentes
de Vraja-bhiimi, incluidos los eternamente liberados pavos reales,
aves y vacas, los asociados como amigos, padres y amantes, el rio
Yamuna y la colina de Govardhana. Krsna vive en Vraja hasta
los diez afios, luego va a Mathura y luego a Dvaraka, pero realiza
eternamente Sus pasatiempos con Sus asociados en Vrndavana.

Sin bhakti no podemos ver, pero el bhakti ordinario no es
suficiente para revelar estos pasatiempos. Experimentaremos esto
algunas veces cuando nos elevemos a la etapa de bhava; no antes.
Sr1 Krsna viene a este mundo a derramar Su misericordia sobre
todas las jivas, los que hacen sddhana y los que no, los que han
Hegado a la etapa de bhava y los que estdn en la etapa de prema.
El desciende para elevarlos a todos.

Sri Krsna hace Su advenimiento una vez en cada dia de
Brahma, y cuando finalizan Sus pasatiempos desaparece con
todos Sus asociados de Vraja. Tras Su desaparicién, estando en

Goloka Vrndavana, El piensa:

cira-kala nabi kari prema-bbakti dana
bbakti vina jagatera nabi avasthana
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Lee por favor la traduccién y luego el significado de
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja.

El devoto lee del Sr7 Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 3.14:

Verso: No he distribuido el servicio devocional puro por
M a los habitantes del mundo en mucho tiempo, y sin ese

apego amoroso la existencia del mundo material es indtil.

Significado: El Sefior raras veces otorga amor tras-
cendental puro, pero sin ese amor puro por Dios libre de las
actividades fruitivas y la especulacién empirica no se puede

alcanzar la perfeccién en la vida.

Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja nos ha dejado sus
significados a lo largo de todo el Chaitanya-charitamrta. Rara vez se
presenta la oportunidad de escuchar explicaciones claras a estas
palabras. Si no podemos explicar esto debidamente, significa que
no tenemos un interés real por ello. Para desarrollar interés en
esta bella y poderosa misién que vino a entregar Sri Chaitanya
Mahaprabhu, debemos asociarnos con vaisnavas cuyas vidas giren
en torno a estos temas y que no tengan ninglin interés en los
asuntos mundanos.

No hemos venido a este mundo con posesiones materiales y
cuando abandonemos este cuerpo tendremos que dejar todo lo que
hayamos acumulado. Entonces, jpara qué preocuparnos por las
comodidades y la prosperidad material?

Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja vino con el mismo
propésito que Chaitanya Mahaprabhu —dar el prema que el
propio Sefior vino a dar—, pero muy pocas personas comprenden
esto. Srila Svami Mahardja tuvo que cortar las selvas del
impersonalismo y otras filosoffas, y los devotos se unieron a él en
esta misién, pero no debemos pensar que cortar selvas es el mejor
servicio del mundo.

Se cortan selvas en un lugar concreto para construir un

edificio o para residir en él. En esta analogfa, esa construccién es
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la construccién del bhakti puro. No debemos seguir inicamente
cortando selvas durante millones de nacimientos. Hay selvas por
todas partes, pero es inttil pasarse la vida cortdndolas. Aquf
Srila Bhaktivedanta Svaimi Maharaja est4 ensefiando al mundo:

bhakti vina jagatera nahi avasthana. ;Qué dice él en su significado?

El devoto lee:

Significado: Sin ese apego amoroso, la existencia del

mundo material es inatil.

Indtil. Cortar selvas es intitil si la actitud no es instaurar el
bhakti en el corazén de los devotos. Eso es lo principal. No hemos
venido a este mundo a levantar construcciones materiales y
residir cémodamente en ellas. Nuestros Gosvamis y dacharyas
son muy poderosos y ya cortaron selvas, y nosotros no somos tan
poderosos. Si solo nos concentramos en intentar cortar las selvas
de los sahajiyas, los impersonalistas (mayavadis) y los disfrutadores
sensuales —incluso con la intencién de ‘hacer devotos'— nos
veremos afectados por sus mismas contaminaciones.

Un hombre que no sabfa nadar se lanzé al rio para salvar
a alguien que se ahogaba, y este se agarré a su salvador de tal
forma, que al final ambos se ahogaron. Primero debemos aprender
a nadar; es decir, debemos conocer el arte de salvarnos a nosotros
mismos. Entonces podremos salvar a otros. Hasta que eso ocurra
podemos lanzar una cuerda desde la orilla para que quien se ahoga
pueda agarrarla y salvarse. Solo podemos saltar si sabemos nadar;
de otro modo moriremos.

Todos estos bhakti-siddhantas son muy poderosos, pero si
intentamos hacer que otros se vuelvan devotos no siendo nosotros
devotos puros, nos ahogaremos en el océano de las emociones y
actividades materiales. Debemos desarrollar bhakti en nuestro
corazén mediante la préctica de sravanam, kirtanam, visnu-smaranari;
oyendo hablar de Krsna, cantando Sus nombres y Sus glorias, y

recordéndole. Entonces podremos salvar a otros.
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Cuando Krsna estaba en Su morada, pensé: “Hace mucho
tiempo que no doy a las jivas el afecto de los residentes de Vraja
con sakhya, vatsalya y madhurya-bhava. Lo hice cuando descend{
anteriormente en la forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu, pero
ha transcurrido mucho tiempo desde entonces. Sin prema-bhakti, el
mundo serd destruido; debo darlo de nuevo”.

Krsna dijo:

sakala jagate more kore vidbi-bhakti
vidhi-bbaktye vraja-bbava paite nahi sakti

;Cudl es el significado?

El devoto lee (Sri Chaitanya-charitamrta Adi-lila 3.15):

En todas partes la gente Me adora siguiendo las normas
de las escrituras, pero solo por seguir esos principios
regulativos no se obtienen los sentimientos amorosos de los
devotos de Vraja-bhiimi.

Hay una diferencia entre el vaidhi-bhakti puro y vaidhi-bhakti
impuro. Lo que nosotros hacemos puede que no sea vaidhi-
bhakti puro. El sravapam, kirtanam, etc. realizados con el tnico
propésito de complacer a Krsna es vaidhi-bhakti. Si nos dedicamos
exclusivamente a ganar dinero, no estamos practicando el bhakti.
Es muy dificil encontrar a un practicante puro de vaidhi-bhakti. Si
miramos en nuestro corazdén, puede que nos demos cuenta de que
realizamos actividades (como por ejemplo comprar un automévil)
para satisfacer nuestros propios intereses. Eso no es bhakti puro; ni
siquiera es vaidhi-bhakti. Debemos intentar seguir el vaidhi-bhakti.

Y, sin embargo, Krsna dice aqui: “Yo no Me siento satisfecho
con el verdadero vaidhi-bhakti”. El rechaza incluso eso.

(Qué es ese bhakti puro? Servir a Krsna con sakhya, vatsalya

y madhurya-bhava® tal como hacen los vrajavasis. Asociarse con

3 El dasya-bhava de Vrndavana no es dasya-bhdava puro, pues estd siempre mezclado
con sakhya-bhava y vatsalya-bhava.
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alguien que pueda mostrarnos los verdaderos sentimientos de
Krsna es muy diffcil, incluso en Bhauma Vrndavana. Hay muchos
supuestos sabios ahf fuera que les engafiardn, y muchas tortugas y
monos que les molestarén.

Intenten comprender todos estos versos manteniendo una
asociacién buena y poderosa. Sri Chaitanya Mahaprabhu,
Krsna y Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja nos est4n mirando
y se sienten muy felices. Srila Svami Maharaja est4 diciendo:
“Yo quiero darles esto, y por eso estoy inspirando a Srila Narayana

Maharaja para que se lo entregue a todos ustedes”.
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El Senor Cl’laitanya es
el Devoto P erfecto

vande "ham Sri-gurob Sri-yuta-pada-kamalam Sri-gurin vaisnavams ca
Sri-rapar sagrajatam saba-gana-raghundthanvitam tam sa-jivam
sadvaitari savadbitam parijana-sabitar kysna-caitanya-devam
Sri-radba-krsna-padan saba-gana-lalita-sri-visakbanvitars ca

ste verso ofrece reverencias a gurudeva, al maestro espiritual

iniciador ($iksa-guru), a Sri Chaitanya Mahaprabhu y

Sus asociados, y a Sri Sr1 Radha-Krsna y Sus asociados.

Cuando no tengamos tiempo para recitar el pranama-mantra para

cada personalidad, podemos decir esta oracién que los incluye
a todos.

También hay otra ofrenda muy corta, més incluso que esta, que

es importante que recitemos cada dfa, sobre todo si no tenemos

demasiado tiempo:

gurave gauracandrdya
radbikayai tadalaye

krsnaya krsna bbaktaya
tad-bhaktiya namo namah
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Ofrezco reverencias a Sr1 Gurudeva, a Sr1 Gaurachandra,
a Srimati Radhika y Sus asociadas, a Sri Krsna y Sus

devotos, y a todos los vaisnavas.

Krsr}a P rotege a Sus Devotos

Para ensefiarnos el modo de alcanzar el bhakti puro al Sefior y a
Sus asociados, el Srimad-Bhagavatam narra la historia de Prahlada
Maharaja y su demonfaco padre Hiranyakasipu. Hiranyakasipu
dijo a sus guardias personales:

—Busquen por todas partes, y cuando encuentren a alguien
que sea favorable a Krsna, Visnu o Hari en cualquier sentido,
quitenle todo, quemen su casa, y después métenlo o expulsenlo de
mi reino. Y puesto que las vacas dan la leche de la que se obtiene
la mantequilla y luego el gui’ que se utiliza en los sacrificios para
el placer de Krsna, matenlas también. Para el servicio de Visnu se
utilizan asimismo mangos, bananas y otros frutos, de modo que
corten todos los 4rboles frutales. Deben eliminar de inmediato a
toda persona y todo aquello que tenga que ver con Hari, Visnu,
Krsna o Rama.

Hiranyakasipu pensaba que podia acabar con Krsna y Sus
devotos, pero en lugar de ello fueron él y sus asociados quienes
murieron. Karhsa albergaba ese mismo deseo, y para ello envié a
Aghasura, Bakasura, Pitana y otros demonios a Vraja, pero todos
ellos fueron destruidos.

Cuando alguien desea amar y servir a Krsna surgen multitud
de obst4culos en su camino. Pero no hay nada que temer, porque
histéricamente vemos que Krsna protege siempre a Sus devotos,
y hasta ahora no ha cambiado de actitud. Su misericordia es
inmotivada. Si somos sinceros en nuestra conciencia de Krsna, El
nos salvard. Puede que surjan problemas, pero son temporales; no

se preocupen por ellos.

1 Mantequilla clarificada
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Mediante la rendicién (saranagati) podremos mantenernos
firmes y fuertes. Si nos rendimos como Prahlada, Dhruva,
Haridasa Thakura y Sita-devi, no tengan ninguna duda de que
Krsna nos protegerd. También podemos hacer como el inteligente
Akriira, que engafié a Karmsa haciéndose pasar por uno de sus
sirvientes. Eso también es correcto, pero al ocultar su identidad
(como miembro del grupo de Krsna) no se estaba rindiendo tanto
como los que sirven directamente a Sri Krsna sin temor y dependen
de El para los resultados de sus actos.

Sinosrendimos, Krsna pensara: “Estd tolerando ese sufrimiento
por Mi”. Entonces Su corazén se derretird y otorgard enseguida a
esa persona krsna-prema.

Si vemos que un devoto sincero estd sufriendo, debemos
intentar ayudarlo tanto interna como externamente. No debemos
desperdiciar la oportunidad de ayudar a un devoto que se

encuentra en apuros.

No solo Mediante los P rinCiPios Regulativos

Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami explica el verso anarpita
cartim cirat en unos versos bengalies llamados payaras. Uno de esos

payaras es:

sakala jagate more kare vidhi-bbakti
vidbi-bbaktye vraja-bbava paite nahi sakti
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.15)

En todo el mundo la gente Me adora segtin las normas de
las escrituras, pero simplemente por seguir esos principios
regulativos no se pueden obtener los sentimientos

amorosos de los devotos de Vraja-bhtimi.

Tras desaparecer de Sus pasatiempos en Bhauma Vrndavana,

Krsna reflexioné sobre el hecho de que la mayoria de las personas
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de este mundo no tienen una conexién con El ni creen en Su
persona. Dharmena hina pasubhih samanah —Son como los animales
inferiores. Aunque experimentan unos sufrimientos terribles, los
animales como los cerdos, los perros o los asnos estdn apegados
a la causa de su sufrimiento. La burra patea al burro sin cesar,
pero él sigue persiguiéndola. En la estacién de las lluvias, la
polilla quiere saborear el fuego, se lanza a él y se quema. Nosotros
también somos asf.

Los ateos no conocen a Dios o Krsna ni tienen una relacién con
El. Su norma de vida es: “Come, bebe y sé feliz”. Un hombre cae en
una alcantarilla tras haber ingerido mucho alcohol, y unos perros
se ponen a lamerle la cara. Incapaz de darse cuenta de lo miserable
de su condicién, él se considera el rey del mundo. Aunque estd
loco, piensa que los locos son los demés.

Entre todos los ateos, es rara la persona que adora a Durga, a
Kali, a Ganes$a o a algtin otro semidiés. M4s raro atin es encontrar
a un devoto de Narayana, y entre centenares de miles de bhaktas
de Narayana es muy dificil encontrar a un devoto de Krsna.
Entre los devotos de Krsna, son muy pocos los que practican
debidamente vaidhi-bhakti, y entre ellos es muy raro encontrar a
alguien que esté interesado en los sentimientos raganuga y desee
servir a Krsna en Vraja.

Por eso Krsna dice aqui: “vidhi-bhaktya vraja-bhava paite nahi
Sakti —Simplemente por seguir esos principios regulativos no
se pueden obtener los sentimientos amorosos de los devotos de
Vraja-bhiimi.”

. Qué es vaidhi-bhakti? Es el proceso de oir hablar sobre el Sefior
Supremo (§ravanam), glorificar Su nombre, Su fama, etc. (kirtanam),
recordarlo (visnu-smaranam), servir Sus pies de loto (pada-sevanam),
adorarlo (archanam), ofrecerle oraciones (vandanar), volverse Su
sirviente (dasyamy), volverse Su amigo (sakhyar) y rendirse por
completo a El (atma-nivedanari). Aunque practiquemos todo esto

correctamente y tengamos un maestro espiritual auténtico como
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Narada —el guru de Dhruva y de Prahlada—, el vaidhi-bhakti no

nos conducird al vraja-bhava.

aifvarya-jiianete saba jagat misrita
aifvarya-Sithila-preme nahi mora prita

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.16)

Mediante la practica del vaidhi-bhakti bajo la gufa de un
guru genuino solo obtiene maryada-mayi-bhakti, es decir, servicio
mezclado con un sentimiento reverencial y el conocimiento de
que Narayana es el Sefior Supremo y el controlador de todo. Esa
persona nunca alcanza el servicio en Vrndavana.

Aisvarya-jianete saba jagat misrita. Entre quienes practican
el vaidhi-bhakti, solo un uno por ciento, un medio por ciento o la
centésima parte de un uno por ciento desarrolla un anhelo por el
vraja-bhava. Asi de excepcional es.

Sri Krsna dice: “A quienes practican vaidhi-bhakti solo les doy
el servicio a Narayana, el Sefior de Vaikuntha. Aunque canten
trescientos mil nombres diariamente como Haridasa Thakura,
aunque estén siempre escuchando los Puranas, los Upanisads y el
Vedanta-siitra, e incluso aunque practiquen el bhakti como Prahlada

Maharaja, solo les doy entrada en Vaikuntha.

aisvarya-jiiane vidbi-bbajana kariya
vaikunthake yaya catur-vidba mukti pana
sarsti, saripya, ara samipya, salokya
sayujya na laya bhakta yate brabma-aikya
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.17-18)

Con la practica del servicio devocional regulado y los
sentimientos de temory veneracién se puede ir a Vaikuntha
y alcanzar las cuatro formas de liberacién: sarsti, saripya,
samipya y salokya. Los devotos nunca aceptan sayujya, la

unidad con el Brahman.
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Esas personas logran las cuatro clases de liberacién en
Vaikuntha; es decir, tener opulencias iguales a las del Sefior
(sarsti), tener la misma forma que el Sefior (sariipya), vivir como
un asociado personal del Sefior (samipya) y vivir en un planeta
de Vaikuntha (salokya). Los devotos rechazan la quinta clase de
liberacién, sayujva, que es la aniquilacién del alma por fundirse
con la refulgencia de Krsna.

Después de asociarse con los Visnudiitas, Ajamila practicé
el vaidhi-bhakti consistente en escuchar y cantar el nombre de
Narayana y meditar en Su forma. Los bhaktas que practican
como Ajamila pueden ir a Vaikuntha, pero no pueden servir a

Krsna en Vraja.

Lee por favor el significado.

El devoto lee del Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.16):

Texto: Conociendo Mis opulencias, el mundo entero
Me mira con temor y veneracién. Pero a Mi no Me atrae la

devocién debilitada por esa reverencia.

;Qué quiere decir ‘el mundo entero’? No se refiere a los
demonios, a los animales, a los adoradores de semidioses y a
todas las demds clases de no-devotos, sino tinicamente a los que
practican el vaidhi-bhakti. Lee por favor eso de nuevo y también el

significado.

El devoto lee:

Texto: Conociendo Mis opulencias, el mundo entero
Me mira con temor y veneracién. Pero a Mi no Me atrae la

devocién debilitada por esa reverencia.

Significado: Tras Su advenimiento, el Sefior Krsna pensé
que no habfa distribuido la relacién personal trascendental
con Sus devotos con dasya, sakhya, vatsalya, y madhurya.
Mediante las escrituras védicas se puede entender la ciencia

de la Suprema Personalidad de Dios, llegar a ser un devoto
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del Sefior y adorarle conforme a los principios regulativos
descritos en las escrituras, pero de esa manera no sabremos
cémo sirven a Krsna los habitantes de Vrajabhiimi. Solo
por ejecutar de forma ritual los principios regulativos
que mencionan las escrituras no se pueden entender las
relaciones del Sefior en Vrndavana. Por seguir las normas de
las escrituras se puede intensificar el aprecio por las glorias
del Sefior, pero no se puede establecer una relacién personal
con El El prestar demasiada atencién a la comprensién de
las glorias del Sefior reduce las posibilidades de adentrarse
en los asuntos amorosos personales del Sefior. Para ensefiar
los principios de esos tratos amorosos, el Sefior decidié

aparecer como el Sefior Chaitanya.

No hay ninguna diferencia entre nama (el nombre) y
nami (Krsna, el poseedor del nombre). Krsna se manifiesta
misericordiosamente como sonido trascendental (sabda-brahma);
es decir, se manifiesta personalmente como Sus santos nombres,
como Madana-mohana o Govinda.

Hay dos clases de nombres: principales y secundarios.
Jagannatha, Brahma, Iévara, Paramatma y Ald son nombres
secundarios, y los nombres como Krsna, Nrsirhha, Rama,
Narayana, etc. son principales. Entre estos tltimos, los m4s
prominentes son Radhanatha, Radha-kanta, Madana-mohana,
Govinda, Rasa-bihari y otros nombres similares.

Si una persona tiene atn anarthas como resultado de sus
ofensas, por mucho quen cante trescientos mil nombres al dia y
ejecute los nueve procesos del bhakti como sravanam, kirtanam, etc.,
no obtendra vraja-prema. Ni siquiera logrard vaikuntha-prema o la
liberacién (mukti), sino solo algunas opulencias mundanas como
fama y dinero. Si su canto es namabhasa, puede darle mukti, y si
por la préctica del vaidhi-bhakti surge algo de prema, ese prema lo

llevarad a Vaikuntha, pero no a Vraja.

157



158

Bhakti YL)Q‘;l

Sri Krsna no es controlado por el vaidhi-bhakti aunque se
ejecute de manera perfecta. Lo tinico que Le controla es el dasya-
bhava, el sakhya-bhava, el vatsalya-bhava y el madhurya-bhava. Sin
uno de estos bhavas no podremos alcanzar Vraja ni en millones
de nacimientos de Brahma; es decir, en cientos de millones de
nuestros nacimientos. Después de todo ese tiempo, seguiremos
sin tener una conexién con Krsna. Nuestra mayor fortuna en esta
vida es la oportunidad de establecer una conexién con el vraja-

bhakti. Si la perdemos, lo perderemos todo.

yuga-dharma pravataimu nama-sankirtana
cari bhava-bhakti diya nacamu bbuvana

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.19)

Yo personalmente estableceré la religién de esta era, el
nama-sankirtana, el cantoen congregaci(’)n del santo nombre.
Haré que el mundo dance en éxtasis al experimentar las

cuatro dulces relaciones del servicio devocional con amor.

Sri Krsna est4 diciendo aqui: “Yo inauguraré el yuga-dharma
(el proceso religioso para esta era); daré las cuatro clases de bhakti
con el vraja-bhava —dasya, sakhya, vatsalya y madhurya—, y haré
danzar al mundo entero”. ‘El mundo entero’ quiere decir allf donde
los vaisnavas se relacionan con Krsna y donde Krsna, en la forma
de Sr1 Chaitanya Mahaprabhu, se aparecera hasta a los animales

salvajes. ‘El mundo entero’ significa aquellos que acuden a los pies

de loto de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

Krsna Preclica con el EJGmPlO

Sri Krsna dice aqui: “Primero habré de practicar ese

excepcional bhakti Yo mismo”.
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apani karimu bhakta-bhava angikare
apani dacari’ bhakti Sikbaimu sabdre
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.20)

Aceptaré el papel de un devoto y ensefiaré el servicio

devocional practicdndolo Yo mismo.

Cuando Sr1 Krsna dice: “Adoptaré los sentimientos de un
devoto”, se refiere a Srimati Radhika. Luego afiade: “Ensefiaré
a otros siguiendo el cédigo de conducta vaisnava y manifestando
todas las cualidades vaisnavas. De otro modo, nadie recibira el
vraja-prema’.

La siguiente historia ilustra un principio importante. Un nifio
tenfa la costumbre de comer demasiado gur (un dulce indio), y ese
mal habito hacfa que le salieran fortnculos por todo el cuerpo. Su
padre le repetia una y otra vez que aquellas heridas eran causadas
por los dulces que comia, pero el chico no querfa escuchar.
Preocupado, el hombre acudié a su gurudeva en busca de ayuda.

—Cuando le digo a mi hijo que deje de comer dulces no me hace
caso, pero si se lo dice usted, puede que le escuche.

—Trae a tu hijo dentro de tres dias —le respondié su gurudeva.

Tres dias después, el padre regresé con su hijo.

—Hijo mfo, no deberfas tomar esos dulces, porque son
perjudiciales para tu salud. ;Lo entiendes? —dijo el guru al
muchacho.

—Si.

—Obedéceme, por favor.

—De acuerdo —respondié el chico. Y abandoné aquel mal
h4bito.

Mé4s tarde el padre fue a ver a su gurudeva y le pregunté:

—¢Por qué no le dijo eso mismo el primer dia? ;Por qué esperé
tres dias?

—Entonces yo también comfa dulces. Si le decfa a tu hijo que
no lo hiciera, mis palabras no habrian tenido ninguna potencia

y él no me habrfa obedecido.
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Primero debemos ser auténticos y practicar el bhakti-yoga
nosotros, y luego podremos predicar. Entonces nuestras palabras
tendrdn fuerza y serdn efectivas. Podemos hablar sobre Krsna
imitando a un devoto puro como Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja, pero asf como la gente le escuchaba a ¢l debido a su
pureza, a menos que practiquemos el bhakti puro no nos escuchard
nadie. Si Narada dice a alguien: “Controla tu mente ahora mismo
y abandona todos tus deseos mundanos”, inmediatamente esa
persona obtendré la fuerza para seguir su instruccién.

Sri Chaitanya Mahaprabhu recalcé la importancia de la
prictica si se quiere tener éxito en la prédica. Dijo: “Yo soy la
Suprema Personalidad de Dios, el visaya (disfrutador) del bhakti-
yoga, pero para predicar debo antes convertirme en @sraya® y seguir
el proceso del bhakti-yoga.”

Por eso Sri Chaitanya Mahaprabhu adoraba a Sri Krsna,
cantaba Hare Krsna y segufa los nueve procesos del bhakti. Aqui,

Krsna est4 diciendo:

apane na kaile dbarma Sikhana na yaya
ei ta’ siddbanta gita-bhagavate gaya
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.21)

/Qué escribe Srila Bhaktivedanta Svami Mahardja en su

traduccién?

2 “Visaya y asraya son dos palabras importantes relacionadas con la reciprocidad
entre Krsna y Su devoto. El devoto se denomina asraya, y su amado, Krsna, es el
visaya. En el intercambio de papeles entre el dsraya y el visaya hay involucrados
distintos ingredientes que se conocen como vibhava, anubhava, séttvika y vyabhicart.
El vibhava se divide en dos categorfas: alambana y uddipana, y el alambana puede
dividirse a su vez en dsraya y visaya. En los intercambios amorosos entre Radha y
Krsna, Radharani es el aspecto dsrayay Krsna el visaya. La conciencia trascendental
del Sefior Le dice: “Yo soy Krsna y experimento placer como el visaya. El placer que
goza Radharani, el asraya, es muy superior al Mio.” Por tanto, para sentir el placer
de la categorfa @sraya, el Sefior Krsna aparecié como Sri Chaitanya Mahaprabhu”
(Sri Chaitanya-charitamrta Adi-lila 4.135).
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El devoto lee:

Texto: A menos que uno mismo practique el servicio
devocional, no puede ensefiarlo a otros. Esta conclusién estd

corroborada en el Gitay en el Bhagavatam.

Si no seguimos el proceso, no estamos capacitados para
predicar a nadie. Esto se ha explicado claramente en el Gita y el
Bhagavatam. Hoy en dfa la gente piensa que es fcil predicar y que
la distribucién de libros es mds importante que la practica, pero si
una persona no conoce las escrituras o el abecé de la prédica, jqué
estd haciendo realmente? Alguien colecta dinero distribuyendo
libros, guarda el setenta y cinco por ciento para él y da el resto al
templo. Por mucho que esa persona piense “soy un gran predicador”
o “estamos predicando a todo el mundo”, si él mismo no practica, lo
tnico que hace es tomar mahd-prasada y vivir en un templo. Sin la
préactica, la prédica es inutil. Después de unos dfas, unos meses o
unos afios, esa persona volverd a adoptar malos h4bitos, y cuando
se le descubra serd expulsado del templo o él mismo dejara el bhakti
por completo.

La prédica efectiva no es barata. Si siguen el proceso y han
tenido algunas comprensiones, intenten transmitirselas a otros.
Mediante la practica del bhakti-yoga el alma experimenta un gran
gozo y Sri Krsna se manifiesa en el corazén. Asi que primero
deben tener una fe firme y estar satisfechos con su canto y su
remembranza, y entonces podrdn predicar adecuadamente. De
otro modo estardn engafiando, y las personas que engafian en este
mundo son engafiadas por Krsna. Sri Chaitanya Mahaprabhu

dice:
ydre dekha, tare daba ‘krsna’-upadesa
amdra dajiidya guru hania tare’ ei desa

Sri Chaitanya-charitamrta (Madbya-lila 7.128)
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Ensefia a todos a seguir las érdenes del Sefior Krsna tal
como aparecen en el Bhagavad-gita y el Srimad-Bhagavatam.
De ese modo, vuélvete un maestro espiritual e intenta

liberar a todos los habitantes de esta regién.

Sri Chaitanya Mahaprabhu es sumamente poderoso. El dio
esta ensefianza y luego empoderé a otros. Debemos comprender
que solo podemos tener un efecto en los demds si seguimos
sinceramente la orden del maestro espiritual. Entonces estaremos
actuando como carteros y el mensaje que llevamos ser4 escuchado.

Como ya explicamos, Sr1 Krsna piensa:

yuga-dbarma-pravartana haya amsa haite
ama vind anye ndre vraja-prema dite
Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 3.26)

Mis porciones plenarias pueden establecer los principios
religiosos para cada era, pero nadie excepto Yo mismo
puede conceder la clase de servicio de amor que practican

los habitantes de Vraja.

El proceso religioso (yuga-dharma) para Satya-yuga es la
meditacién, para Tretda-yuga la ejecucién de sacrificios (yajia),
para Dvapara-yuga la adoracién a la Deidad y para Kali-yuga el
canto del santo nombre (nama-sankirtana).

En todos estos yugas, Maha-Visnu, la encarnacién plenaria
del Sefior puede predicar el yuga-dharma, pero no puede dar
vraja-prema. Narayana y Rama tampoco pueden darlo. Todas las
encarnaciones son iguales a Krsna en cuanto a tattva, pero desde
una consideracién més profunda hay alguna diferencia.

Algunas encarnaciones, por ejemplo, son porciones plenarias
de Krsna y otras son parciales, pero desde el punto de vista del
rasa-vichara (las dulzuras trascendentales) sus funciones también

estén divididas. Solo Sri Krsna puede otorgar vraja-prema.
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rila Krsnadasa Kaviraja Gosvami explica que Sri Krsna

P4

pensé en regresar a este mundo para distribuir unas gotas

de unnatojjvala-rasa. “lLos yuga-avataras, Mis porciones
plenarias, pueden establecer el yuga-dharma, pero no se ha dado el
unnatojjvala-rasa desde que advine como Chaitanya Mahaprabhu
el tltimo dfa de Brahma.”

Todos los yuga-avataras provienen de Sri Advaita Acharya o
Maha-Visnu. Sri Krsna es la Suprema Personalidad de Dios y Su
segundo cuerpo es Baladeva Prabhu. La unica diferencia entre
ambos es el color de la piel. Baladeva Prabhu se expande a Su vez
como Miila Sankarsana en Dvaraka y como Maha Sankarsana
en Vaikuntha. De Maha Sankarsana proviene Karanodakasay1
Visnu y de Karanodakasayi Visnu proviene Maha-Visnu Advaita
Achérya. De una parte surge otra, luego otra, luego otra, y asi
sucesivamente.

Maha-Visnu (Advaita Acharya) es el encargado de establecer
el yuga-dharma, que en Kali-yuga es nama-sankirtana, el canto del
santo nombre. Aunque el responsable de esa tarea es Advaita
Acharya, Sri Krsna considera que solo El mismo puede establecer

el vraja-prema.
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Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami escribe:

caturtha §lokera artha ei kaila sara
prema-nama pracarite ei avatdara

satya ei betu, kintu eho bahirarga
ara eka betu, Suna, dche antaranga

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 4.5-6)

He dado el significado esencial del cuarto verso: esta
encarnacién desciende para propagar el canto del
santo nombre y difundir el amor por Dios. Y aunque
esto es clerto, no es mas que un motivo externo para la
encarnacién del Sefior. Les ruego escuchen una razén

distinta, la razén confidencial del advenimiento del Sefior.

Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami nos pide que escuchemos
muy atentamente a fin de que podamos establecer el objetivo de
nuestro canto y nuestra meditacién. En primer lugar debemos
determinar el objetivo principal de nuestro sadhana y bhajana, y
luego debemos fijar nuestras mentes en él. ;Por qué nos refugiamos
en los pies de loto de Sri Chaitanya Mahaprabhu y de nuestro
gurudeva? Una vez que decidimos que nuestra meta es vraja-bhava,
es decir, servir a Krsna como las gopis y los demés habitantes de
Vraja, debemos buscar el refugio del guru més elevado. Si nuestro
objetivo no claro; es decir, si también queremos tener dinero,
posicién y éxito en la vida material, buscaremos un guru con esa
misma concepcién de la vida espiritual y seremos engafiados. Ese
guru dird: “Si te inicias conmigo, todos tus deseos materiales se
cumplirdn facilmente y, por la potencia del mantra que te voy a
dar, tendrds dinero y serds famoso”. Nos engafiard igual que él
fue engafiado, y tanto el guru como el discipulo irdn al infierno.

Quienes desean vraja-prema y tienen impresiones de otras vidas
por haberse asociado con un vaisnava puro, podran reflexionar y
decidir correctamente en quién refugiarse.

Sri Chaitanya Mahaprabhu fue a Gaya y se asocié con

Sri Iévara Puri. Y cuando se entregé por completo —de mente,
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corazén y cuerpo— a los pies de loto de Su Gurudeva, declaré
que Su vida era un éxito. El recibié el maha-mantra Hare Krsna
y el gopala-mantra de Sri Iévara Puriy, al cantarlo, vio a un nifio
hermosisimo tocando una flauta. Su cuerpo estaba curvado en tres
lugares, llevaba una pluma de pavo real en la cabeza, tenfa tres
lineas en Su abdomen y Su cuello, y hablaba con voz muy dulce.
Loco de amor, Sri Chaitanya Mahaprabhu corrié tras El, pero el
travieso nifio se metié en un bosquecillo y desaparecié. Movido
por un intenso sentimiento de separacién, Chaitanya Mahaprabhu
cay6 al suelo y rodé por la tierra llorando.

—Oh, Krsna! ;Dénde estds? ;Dénde estéds?

Sriman Chaitanya Mahaprabhu establecié mediante Sus propios
actos lo que debe ser el objetivo de nuestra vida, y nosotros debemos
pensar qué persona nos va a ser de mds ayuda para alcanzar dicho
objetivo. Krsnadasa Kaviraja Gosvami ha explicado que quien no
conoce su objetivo serd privado de la asociacién més elevada.

En el cuarto verso del 4di-lila que comienza con anarpita-carim
cirat, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami declara que Sri Chaitanya
Mahaprabhu vino a dar a las almas condicionadas unnatojjvala-
rasa, la belleza del amor de las gopis por Sri Sri Radha-Krsna.
(Cémo podemos nosotros alcanzar un prema que raramente se
encuentra en cientos de miles de universos? ;Cudndo caeremos al
suelo y rodaremos por él con l4grimas en los ojos y el vello erizado
al cantar los nombres de Krsna? ;Cémo es posible que eso ocurra?

Sr1 Krsna descendié como Sri Chaitanya Mahaprabhu para
satisfacer los tres deseos de saborear el amor de Srimati Radhika
por El Debemos concentrarnos en la eleccién de nuestro
objetivo para asf poder satisfacerlo. ;Y cémo lo haremos? No lo
lograremos cantando una o dos rondas del santo nombre al dfa, y
tampoco adorando en el altar al mismo tiempo a Radha-Krsna, a
Gaura Nityananda Prabhu, a Jagannatha, Baladeva y Subhadra
a Salagrama-sila, a Nrsimhadeva Bhagavan, a Ramachandra,
a Laksmana, a Sita y a otros. Al comienzo, cuando nuestra
$raddha es un brote muy pequefio, puede que pensemos que eso

es lo correcto.
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Pensamos y actuamos segtin las personas con las que nos
asociamos. Aunque al principio no podemos seguir debidamente a
un maha-bhagavata o incluso a un madhyama-adhikari, poco a poco,
por su asociacién, conseguiremos hacerlo. Muchos de ustedes han
viajado miles de kilémetros desde América, Canad4, Inglaterra
y otros lugares para escuchar cémo tener claro el objetivo de
nuestra vida y la manera de alcanzarlo. Sus corazones deben tener
impresiones (sariskaras) de vidas pasadas y también de esta vida.
Estos temas no son para las personas que no tienen esa clase de

Impresiones.

Amar a Kysr)a como 1os ‘frajavésis

Ahora voy a darles la esencia de lo que queria dar
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja. M4s adelante, cuando
tengamos m4és tiempo, explicaré de forma més elaborada el
modo de alcanzar el objetivo supremo; las reglas y normas que
debemos seguir y las pricticas que debemos realizar. Explicaré
el $rt Upadesamrta de Srila Ripa Gosvami, el Manah-siksa de
Srila Raghunatha dasa Gosvamiy el Siksastakam de Sri Chaitanya
Mahaprabhu, entre otros textos. Comenzaré por el principio:
Sraddha, nistha, ruchi, asakti, bhava, prema, y luego profundizaré
atin maés.

Si no tenemos un deseo espontdneo de servir a Krsna con
los sentimientos de los vrajavasis, al menos debemos saber por
las escrituras que la forma de Krsna curvada en tres lugares es
sumamente hermosa. Aunque es el hijo de Yasodamaiya, El es el
Dios de dioses, la Suprema Personalidad de Dios. Incluso Brahma
y Sankara no pueden entender Su identidad plenamente.

Brahma tiene cuatro cabezas, Sankara cinco, y Sankarsana
y Sahasrasirsa Visnu tienen ilimitadas cabezas y bocas. Pero
incluso ellos no pueden glorificar plenamente al pequefio Krsna

que descansa en el regazo de Yasoda. Cuando Sri Krsna est4
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acostado, es tan débil e indefenso que ni siquera puede voltearse
en la cama, pero a la vez es tan poderoso, que sostiene todo el
universo consciente e inconsciente.

Nuestro objetivo supremo es amar a Sri Krsna como lo hacen
las gopis y los vrajavasis, y en los libros de Srila Rapa Gosvami,
Srila Raghunatha dasa Gosvami y Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja leemos que esto se puede alcanzar muy facilmente.

Como ya dijimos, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami afirma
que Chaitanya Mahaprabhu vino a distribuir el santo ombre
con prema. Esta es la explicacién del cuarto verso. Maha-Visnu
puede establecer el canto del santo nombre (nama-sankirtana), pero
no puede dar vraja-prema. Cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu
advino, no solo predicé el yuga-dharma, sino que ademds distribuyé
el extraordinario prema que nadie més puede dar. Di6 ambas
cosas: el santo nombre y prema.

Sri Chaitanya Mahaprabhu distribuyé prema a través del yuga-
dharma, que en esta era es el canto del nombre del Sefior. Si el yuga-
dharma hubiera sido archana (la adoracién de la Deidad), El habria
dado prema a través del archana, y si hubiera sido la meditacién, lo
habria dado a través de la meditacién. Sri Chaitanya Mahaprabhu
establecié el yuga-dharma y dijo que en esta era no era preciso que
viniera un yuga-avatara separado para establecerlo. “Yo mismo lo
estableceré y daré ese prema especial que no puede dar ningtin
yuga-avatara.” Y llamé a Narayana, a Maha-Visnu, a Mula-
Sankarsana, a Maha-Sankarsana, a Karanodakadayi Visnu y a
todas Sus expansiones, y todos ellos se juntaron en Su cuerpo.

No fue Krsna quien maté a Pitana, sino Maha-Visnu dentro
del cuerpo de Krsna. Aunque normalmente escuchamos que fue
Krsna, no es deber de El establecer la religién, sino de Maha-
Visnu. Puesto que las expansiones de Krsna se hallan dentro
de Su cuerpo, los deberes independientes de dichas expansiones
parecen ser realizados por El.

Los verdaderos pasatiempos de Krsna son en Vrndavana;

saboreando los rasas dasya, sakhya, vatsalya y madhurya de Vraja.
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En forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu, que es Krsna cubierto con
la belleza y los sentimientos de Srimati Radhika, Krsna saborea
la dicha que Ella experimenta sirviéndolo.

Sri Krsna piensa: “Yo soy muy hermoso, pero cuando veo la
belleza de Radhika quedo controlado por Ella. Soy encantador,
pero Ella lo es mds. Tengo muchisimo prema, pero el prema de Ella
es superior. Por eso Ella es Mi prema-guru. Y al mismo tiempo
Me doy cuenta de que Mi forma posee una cualidad especial que
vuelve loca a Srimatt Radhika. (Qué cualidad es esa?

Krsna no puede entender plenamente ni saborear Su propia
cualidad sin experimentar los sentimientos de Srimati Radhika.
Para vivir esa experiencia y dar unas gotas de la misma a los
demds, tuvo que venir como Sri Chaitanya Mahaprabhu. Con esa

forma El puede predicar sobre el nama y dar ese prema especial.

svayam-bbagavanera karma nahe bbhara-bharana
sthiti-karta visnu karena jagat-palana
Sri Chaitanya-charitamyta (Adi-lila 4.8)

Pero aligerar esa carga no es la funcién de la Suprema
Personalidad de Dios. Sri Visnu, el mantenedor, es quien

protege al universo.

Svayarh Bhagavan, la Suprema Personalidad de Dios original,
es Krsna. Narayana, Rama, Dvarakadhisa, Golokapati, Nrsirhha
y todas las encarnaciones de Krsna son Bhagavan, pero solo
Krsna es Svayarh Bhagavan. Las palabras bhara-harana significan
“aligerar la carga de la Tierra”, y ese no es el deber de Krsna, sino
de Maha-Visnu o de Advaita Acharya.

Entonces, jcudl es el deber de Krsna? ;Cudl es Su especialidad?

prema-rasa-nirydsa karite dsvadana
raga-mdrga bhakti loke karite pracarana
rasika-Sekbara krsna parama-karuna
ei dui bhetu haite icchara udgama

Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 4.15-16)
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El deseo del Sefior de aparecer tuvo dos causas: deseaba
saborear la dulce esencia de las melosidades del amor por
Dios, y querfa propagar por todo el mundo el servicio
devocional en el nivel de atraccién esponténea. Por eso se
dice que es supremamente jubiloso y el mas misericordioso
de todos.

Raga-marga bhakti loke karite pracarana. Esta linea es muy
importante; es la esencia del Sri Chaitanya-charitamrta. Esto se
explica en el Raya Ramananda samvada (el didlogo entre Mahaprabhu
y Raya Ramananda), Svariipa Damodara lo explica en el festival
del Ratha-yatra, y algunos aspectos se explican también en las
conversaciones que mantuvo Sri Chaitanya Mahaprabhu con
Ripa Gosvami y Sanatana Gosvami. De hecho, este era el
principal tema de sus conversaciones.

El raga-marga-bhakti es diferente del vaidhi-bhakti. Cuando
leemos el Srimad-Bhagavatam, sobre todo las historias de Ajamila,
Vrtrasura, Kapila y Devahiiti, nos entra el temor de que si no
servimos a Bhagavan iremos al infierno.

Puede que seamos fieles sirvientes de nuestros padres, nuestra
parejay nuestros hijos, y puede también que realicemos actividades
virtuosas. Hoy en dfa se considera que servir a la madre patria
es algo muy glorioso; en todos los paises hay ejemplos de ello.
En la India, Bhagat Singh, Gandhi y otros dieron sus vidas
por ese ideal. Pero si servimos a las personas de nuestro pafs y
noaKrsna, queesnuestropadreoriginal, iremosalinfierno. Cuando
latendenciaaserviraKrsna,a Visnu,a Ramaydemé4sencarnaciones
estd motivada por temor al sufrimiento, eso es vaidhi-bhakti.
Y si por escuchar los pasatiempos de Sri Chaitanya Mahaprabhu
y de Sri Sri Radha-Krsna de labios de un devoto puro, o
por leer acerca del servicio de las gopis y los vrajavasis en el
Srimad-Bhagavatam y el Sri Chaitanya-charitamrta se despierta en
nosotros el deseo de servir a Krsna como lo hacen ellos, eso es

raganuga-bhakti.

169



170

Bhakti Yog;l

A veces Krsna quiere estar en el regazo de Yasodamaiya, pero
ella Le rechaza. Entonces Krsna se revuelca en el suelo y grita:

—iMadre, madre! jQuiero que me subas en brazos!

—No lo haré. Con lo pequefio que eres, ya Te dedicas a robar
mantequilla, y encima Te tiras por la tierra y Te ensucias entero.

Cuando Narada Muni visitaba Vraja y vio ese pasatiempo,
pensé: “Yasodamaiya es una gran vaisnavi. ;Qué actividades
virtuosas y que austeridades habr4 realizado en vidas anteriores
para que el propio Krsna, el Dios de dioses, sea hijo suyo? ;Se
habrd bafiado en muchos lugares sagrados y habrd donado
grandes cantidades de dinero? Ahora Krsna est4 sentado en su
regazo y ella Le estd regafiando. Yo nunca podré ser tan elevado
como ella”.

Cuando Yasodamaiya advirtié la presencia de Narada Muni,
colocé a su hijo a los pies del sabio. Narada se quedé tan perplejo,
que no supo cémo reaccionar. Pensé: “Si no le doy el polvo de mis
pies, sospechardn que Krsna es la Suprema Personalidad de Dios,
lo cual interferird con Sus pasatiempos humanos y hard que se
disguste conmigo”. Entonces Yasoda tomé el polvo de los pies de
Narada y lo rocié en su propio cuerpo y luego por la cabecita y el
cuerpo de Krsna. Narada no se atrevié a decir nada por temor a
enfadar al Sefior.

Pero a Yasoda no le importa si Krsna est4 enfadado o si llora.
Ella Lo reprende y, si sigue llorando, Le dice:

—Y si no Te callas, Te daré otra vez.

;Quién mds podria hacer algo asf?

Cuando alguien escucha esta clase de pasatiempos y siente el
deseo de servir a Krsna como una madre, eso es raganuga-bhakti
con vatsalya-bhava.

Otro devoto puede que escuche los pasatiempos en los que
Sr1 Krsna obedece a las gopis, coloca Su cabeza en los pies de ellas
(sobre todo en los de Srimati Radhika) y les dice: “Perdénenme,
pero no podré recompensarlas ni en millones de nacimientos”.

Si ese devoto se maravilla con las glorias de las gopis y desea
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convertirse en el polvo de sus pies, eso es raganuga-bhakti con

madhurya-bhava.

Uddhava djjo:

dasam aho carana-renu-jusam ahar syarm
vrndavane kim api gulma-latausandbinam
ya dustyajar svajanam drya-patham ca hitva
bbejur mukunda-padaviri Srutibbir vimrgyam
frimad—Bbdgavatam (10.47.61)

Las gopis de Vrndavana han renunciado a la compaififa
de sus esposos, hijos y demds familiares —que es muy
diffcil de dejar— y han abandonado asimismo la senda
de la castidad para refugiarse en los pies de loto de
Mukunda, Krsna, Aquel que debe ser buscado mediante
el conocimiento védico. {Oh!, que pueda yo tener la gran
fortuna de llegar a ser uno de los arbustos, enredaderas o
hierbas de Vrndavana, pues las gopis los pisan y bendicen

con el polvo de sus pies de loto.

En Vrndavana, Uddhava fue a una “escuela” donde aprendié
acerca del amor m4s elevado por Krsna: la escuela de las gopis.
Unas veces ellas regafiaban a Krsna y Le llamaban “astuto” o
“engafiador”, y otras veces decfan:

—No debemos mencionar Su nombre. Es un desagradecido, asf
que debemos olvidarnos de El. ;Cémo pudo olvidar a Su madre
Yasoda, a Su padre Nanda y a Sus amigos Subala y Sridama?
(Cémo pudo olvidar a Giriraja Govardhana y a Yamuna-devi,
donde jugé durante afios? ;Y cémo pudo olvidarse de nosotras y,
sobre todo, de Srimati Radhika?

Al escuchar las palabras de las gopis, Uddhava se quedé
paralizado como una estatua y pensé: “Quisiera convertirme en el
polvo de los pies de loto de las gopis —incluso en una sola particula
de ese polvo. Deseo quedarme en Vrndavana y hacer austeridades

durante l'IlLIChO tiempo y asi poder al menos capacitarme para orar
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por ello.” Para satisfacer esa oracién, Uddhava se encuentra en
la actualidad en Uddhava-kunda, cerca de Kusuma-sarovara,
esperando esa misericordia.

El servicio de las gopis a Krsna es sumamente glorioso. Este
debe ser nuestro objetivo, y debemos pensar detenidamente en el
modo de lograrlo. Si estamos dispuestos a hacer cualquier cosa
para conseguirlo, ese anhelo recibe el nombre de raganuga-bhakti.

El nimero de personas que practican el raganugd es muy
reducido. Si solo podemos hacer vaidhi-bhakti, continuemos
haciéndolo. Y, si por una inmensa fortuna, podemos tener la
asociacién de un vaisnava rasika, un devoto autorrealizado que
experimenta su relacién con Krsna, como Sukadeva Gosvami,
Narada Muni, Ripa Gosvami, Raghunatha dasa Gosvami o
Bhaktivinoda Thakura y su linea de descendientes discipulares,
en nuestro corazén se despertard un pequefio anhelo y entonces

puede que nos capacitemos para practicar raganuga-bhakti.



Krsna Enseﬁa POI’ Medio de SUS

P asatiempos

La Historia de Vytrésura

n el Sexto Canto del Srimad-Bhagavatam, Srila Sukadeva
Gosvami1 explica a Maharaja Pariksit la historia de
Vrtrasura. A pesar de tener un cuerpo de demonio,

Vrtrasura ofrecié a Krsna unas oraciones tan elevadas, que hasta

Indra se sorprendié.

ajata-paksa iva mataram khagah
stanyam yatha vatsatarab ksudhbartahb
priyam priyeva vyusitam visannd
mano ‘ravindaksa didrksate tvam
grimad—B/odgavamm (6.11.26)

iOh, Sefior de ojos de loto! Como los pajarillos todavia
sin alas que siempre esperan que su madre regrese a
alimentarlos, o como los terneros que, atados con cuerdas,

esperan ansiosamente el momento del ordefio en que se
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les dejard beber la leche de sus madres; como la esposa
triste por la ausencia del esposo, que anhela que regrese
y la satisfaga por entero, asf suspiro yo siempre por la

oportunidad de ofrecerte servicio directamente.

Mientras luchaba contra Indra, Vrtrasura le pregunté:

—Por qué no me has matado atin? Toma tu rayo y utilizalo.
{Hazlo rdpido!

Indra dudaba. “;Cémo voy a matar a Vrtrasura, un devoto tan
excelso?” Pero Vrtrasura insistié:

—En este cuerpo de demonio no puedo servir a mi Sefior
Krsna, de modo que es mejor que me mates.

Indra le habfa atacado previamente, pero Vrtrasura era tan
fuerte, que agarré el mazo de Indra y lo utilizé para golpear la
cabeza de Airavata, el elefante de Indra. Airavata cayé entonces
con Indra sobre su espalda. Luego Vrtrasura atacé de nuevo a
Indra, que no pudo evitar que su rayo cayera de sus manos.

Vrtrasura dijo entonces:

pasya mavin nirjitam Satru
vrknayudba-bbujarin mrdbe
ghatamanam yatha-$akti
tava prana-jibirsaya
Srimad-Bhagavatam (6.12.16)

iOh, enemigo! Mirame. Ya he sido derrotado, puesto
que mi arma y mi brazo estdn destrozados. Ya me has
aplastado pero, movido por el deseo de matarte, sigo
intentando luchar. A pesar de todas las condiciones
adversas, no me siento consternado, de modo que tud

deberfas dejar tu abatimiento y seguir luchando.

—Por qué no me matas? —pregunté Vrtrasura—. {Toma de
nuevo tu rayo, monta sobre Airavata e intenta matarme!
Desapegado de su cuerpo, y a pesar de hallarse en plena batalla,

Vrtrasura oré a Krsna:
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—1Oh, Krsnal! Deseo pedirte algo.

Krsna aparecié en el corazén de Vrtrasura y dijo:

—Y Yo deseo concederte una bendicién.

—No quiero que satisfagas mis deseos materiales —dijo
Vrtrasura—. Lo tnico que deseo es que mi lengua esté siempre
dedicada a cantar Tus nombres, mi mente esté siempre absorta
en pensamientos acerca de Ti, y mi cuerpo esté siempre dedicado

a servirte.

abariv bare tava padaika-miila-
dasanudadso bbavitasmi bbhuyab

manah smaretdasu-pater gunars te
grnita vak karma karotu kayah

grimad—B/odgavamm (6.11.24)

{Oh, Sefior! {Oh, Suprema personalidad de Dios! ;Podré
ser de nuevo un sirviente de Tus sirvientes eternos que solo
encuentran refugio en Tus pies de loto? {Oh, Sefior de mi
vida! ;Podré ser de nuevo su sirviente para que mi mente
pueda pensar siempre en Tus atributos trascendentales,
mis palabras glorifiquen siempre esos atributos y mi
cuerpo esté siempre dedicado al amoroso servicio a Tu

Sefioria?

Esta oracién es muy profunda.

Nuestras tres tnicas posesiones son el cuerpo, la mente y la
lengua. Solo podemos realizar actividades a través del cuerpo, la
mente y la lengua. Al igual que Vrtrasura, nuestro unico deseo
debe ser utilizar la lengua para ensalzar el nombre, la fama, las
glorias y los pasatiempos de Krsna.

La lengua no tiene una espina dorsal, pero es muy poderosa
y puede realizar actividades sumamente destructivas. La batalla
del Mahabharata se libré tan solo porque Draupadi no pudo
controlar su lengua.

—Tu padre Dhrtarastra es clego y ti también estds ciego

—dijo a Duryodhana.
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Ese insulto en una asamblea de grandes reyes hizo que
Duryodhana quisiera vengarse quitdndole el sari en publico y,
como resultado de tan vil acto, tuvo lugar la batalla.

;Saben por qué lucharon los ejércitos de Rama y Ravana?
Porque Sita fue incapaz de controlar la lengua e insulté a
Laksmana. Cuando aparecié el demonio Maricha con la forma de
un ciervo dorado, Sita suplicé a Rama:

—Querido Rama, trdeme por favor a ese ciervo, ya sea vivo
o muerto.

Rama se dispuso a capturar al animal, pero antes pidié a
Laksmana que protegiera a Sita en todo momento. Cuando Rama
se fue y disparé al ciervo, Maricha, imitando a la perfeccién la voz
de Rama, grité:

—iLaksmana! {Laksmana! {Ven a ayudarme!

—1Oh! Rama debe estar en peligro! {Ve corriendo a Su lado!
—dijo Sita a Laksmana.

—Es imposible que Rama se encuentre en peligro —respondié
Laksmana—. El es el Sefior de todos. No te preocupes por El.

—iDebes ir enseguida! —insistié Sita.

—Si me voy, te capturardn los demonios.

—Sé por qué no vas —dijo ella—. Eres un agente de Bharata.
Has venido con nosotros con la esperanza de matar a Rama y
casarte conmigo. Pero eso no ocurrird jam4s. Moriré antes de
aceptar por esposo a otro hombre que no sea Rama. Te estds
comportando como un demonio.

—Por favor, no digas esas cosas tan duras. Tt eres como una
madre para mi —dijo Laksmana con l4grimas en los ojos—. Est4
bien, iré. Pero no me hago responsable de lo que pueda sucederte.

Luego dibujé un gran circulo alrededor de ella con su arco
y afadié:

—No debes cruzar esta linea.

Si Laksmana se hubiera quedado con Sita, esta no habria sido
raptada y no habria tenido lugar la batalla. Y todo por culpa de

las duras palabras de ella.
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Naturalmente, Sita y Draupadi son personalidades
trascendentales y sus palabras y actos est4n siempre dedicados
a complacer al Sefior. Mediante estos ejemplos ellas nos ensefian
a las almas condicionadas que debemos intentar controlar la
lengua en todo momento. En el comienzo de la vida devocional no
controlamos mucho nuestras palabras, y esta es la causa de muchos
actos desatinados. Puede que desobedezcamos a nuestros gurus o
los insultemos, tanto a ellos como a otros vaisnavas. Se cometen
muchas ofensas con una lengua incontrolada. Por eso, el primer
deber del devoto es controlar la lengua.

(Cémo podemos controlar la lengua? Eso solo es posible
cantando constantemente el santo nombre. De ese modo no
habr4 tiempo para hablar de cosas innecesarias. No debemos reir
de manera frivola ni hacer bromas sobre nadie, porque de otro
modo cometeremos ofensas. Debemos intentar ser serios, recordar
siempre a Krsna y cantar Su nombre. Pero lamentablemente no lo
hacemos y nos vemos obligados a sufrir las consecuencias.

Sirecordamos siempre a Krsnay Sus pasatiempos, y a Chaitanya
Mahaprabhu, a Nityananda Prabhu y los pasatiempos de ambos,
la mente no tendr4 tiempo para divagar. Se volver4 tan fuerte,
que tanto ella como los dem4s sentidos quedardn autométicamente
controlados y, como resultado de ello, no cometeremos ofensas.

La mente solo puede ser controlada mediante el recuerdo
constante de Krsna y de Sus pasatiempos, y orando siempre a
Svartipa Damodara, a Ripa Gosvami, a Sanatana Gosvami,
a Raghunatha dasa Gosvami, a Nityananda Prabhu y a Chaitanya
Mahaprabhu.

Podemos controlar el cuerpo si nos dedicamos en todo momento
a servir a Sri K;‘§I)a, a gurudeva ya los vaisnavas; de otro modo
se peleardn con ellos. En una ocasién escuché que, en la India,
un hombre agarré un hacha y se la lanzé a su maestro espiritual
mientras dormfa. Aquella noche el guru dormfia al revés, es decir,
con los pies donde normalmente ponia la cabeza, por lo que el

hacha fue a parar entre sus piernas y pudo salvarse. Aquel maestro

177



Bhakti YL)Q‘;l

espiritual era un devoto puro y Nityananda Prabhu y el Sefior
Nrsimhadeva lo salvaron.

Debemos intentar hacer que este cuerpo se dedique a servir
a los vaisnavas en todo momento. Si hacemos actividades como
cocinar, visitar lugares sagrados, limpiar el templo o los aposentos
de gurudeva y los vaisnavas, y ofrecemos reverencias con las ocho
partes del cuerpo (astarga-pranama), este quedard autom4ticamente
controlado.

Por eso Vrtrasura oré a Krsna:

ajata-paksa iva mataram khagih
stanyam yatha vatsarah ksudbdartah

priyam priyeva vyusitam visannd
mano ‘ravinddksa didrksate tvam

Ajata-paksa iva matararm khagah significa “como un pajarillo atn
sin alas”. Vrtrasura oré diciendo: “{Oh, Sefior de ojos de loto!
Igual que los pajarillos que no tienen todavia alas esperan siempre
el regreso de sus madres para que los alimenten...”. Los padres
del pajarillo han salido a buscar comida y él se queda piando y
pensando: “;Cudndo vendrd mi madre? ;Cudndo vendrd mi
madre?” Pero, jpor qué quiere a su madre? Su madre le traerd
comida, pero adem4s tiene miedo de que los cuervos o los bihos
lo encuentren y se lo coman. Cuando venga su madre, conseguird
algo de comer y su temor desaparecera.

Vrtrasura oré asf inicialmente, pero no se sintié satisfecho y
se corrigié a s{ mismo. En el siguiente verso de su oracién dice:
“Igual que los terneros que han sido atados con cuerdas esperan
ansiosos el momento del ordefio para que se les permita beber la
leche de sus madres...” Por la mafiana la vaca va al campo a pastar
y, cuando regresa, el ternero, que est4 atado, muge y salta porque
no puede tomar su leche. Cuando el duefio de la vaca desata al
animalillo, este corre hacia su madre, agarra su ubre con la boca
y bebe con avidez. El motivo por el que mugia tanto era porque

queria que su madre volviera y lo alimentara.
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(Qué diferencia hay entre la stplica del pajarillo y la del
ternero? El pajarillo desea un insecto o un gusano, que estidn
fuera del cuerpo de su madre, y también quiere que desaparezca su
miedo. En el segundo ejemplo, el ternero llama a su madre y esta
le proporciona su propia leche. Pero todo lo que desea el ternero
es leche. La objecién aquf es que, una vez que tiene el estémago
lleno, el animal deja a su madre y se pone a correr y a saltar, y solo
regresa con ella cuando vuelve a sentir hambre.

Vrtrasura sintié que todavia faltaba algo en su oracién. El
ternero hambriento solo quiere comida y, una vez satisfecho, ya no
necesita a su madre. Vrtrasura no queria ser asf, por lo que ofrecié
una tercera plegaria: “priyam priveva vyusitam visanna —lIgual que
una mujer desconsolada cuyo esposo se encuentra lejos de casa
espera el regreso de este para que la satisfaga por entero...” En
ausencia de su amado esposo, la mujer estd siempre pensando en
él. Ella ensalza sus cualidades ante sus hijos, y les habla sobre
su preocupacién por el bienestar de su padre y sobre el modo en
que lo atenderd y las cosas que le cocinard cuando regrese. En su
servicio a su esposo hay tres aspectos: decir su nombre, pensar
siempre en él y servirlo con su cuerpo.

Esta tercera plegaria est4 llena de devocién. En ella no se utiliza
la palabra ‘esposo), sino ‘amado’. La relacién que hay entre ellos es
superior a la que hay entre marido y mujer, puesto que no es de
deber, sino de amor.

Aunque Vrtrasura desempefiaba el papel de demonio, expresé su
profundo deseo de amar a Krsna. El devoto purosirve a Krsnaigual
que una mujer casta glorifica y recuerda a su esposo sin ninguna
motivacién personal. Esta es una ensefianza muy importante del
Srimad-Bhagavatam que debemos intentar aprender. Esta historia
y la de Prahlada Maharaja son muy significativas. Debemos ofr
hablar sobre devotos como ellos e intentar impregnarnos de sus

cualidades.
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Nacimiento y P asatiempos Infantiles

cle Krsna

Tras leer los nueve primeros cantos del Srimad-Bhagavatam,
llegamos a las descripciones de los pasatiempos de Krsna del
Décimo Canto. Este Décimo Canto comienza explicando el modo

en que Krsna entré en los vientres de Yasoda-deviy de Devaki.

yada yada bi dbarmasya
glanir bbavati bharata

abbyutthanam adbarmasya
tadatmanam srjamy abam

Bhagavad-gita (4.7)

Cuando quiera y dondequiera que disminuya la préctica
religiosa, joh, descendiente de Bharatal, y aumente la
irreligién de manera predominante, en ese momento Yo

desciendo personal mente.

Cuando la gente demonfaca se dedica exclusivamente a
satisfacer sus deseos mundanos, Krsna mismo desciende junto con
Sus encarnaciones para establecer la devocién por El. Al final de
Dvapara-yuga se encontraban en la tierra Duryodhana, Kamsa,
Jarasandha y Dantavakra. Aunque se vestian como guerreros, en
realidad eran demonios que estaban siempre robando a las esposas
de otros, asesinando y librando batallas. Sri Krsna advino para
proteger al mundo de esos demonios.

Pero ese no era el tinico motivo. Kagyapa Muni y Aditi por
un lado y Drona y Dhara por otro se habfan sometido a grandes
austeridades para tener a Dios como su hijo para poder amarlo
y servirlo. Kagyapa y Aditi también querian que Krsna fuera
su hijo, pero no tenfan el deseo especifico de servirle con amor.
Por eso, aunque luego fueron Vasudeva y Devakiy Krsna nacié

como hijo de ambos, no tuvieron la oportunidad de servirle. El
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mismo dfa en que Sri Krsna aparecié ante Vasudeva, este tuvo
que llevarselo de la prisién de Kamsa a Gokula. En Gokula,
Krsna habia nacido del vientre de Yasoda, y cuando Vasudeva
llegé junto a ella y colocé a Krsna en su cama, Vasudeva Krsna se
fundié en el Krsna de Yasoda.

Afios més tarde, en cumplimiento de la orden de Kamsa, Krsna
y Baladeva viajaron con Akrira de Nandagaon a Mathura.
Cuando llegaron a Brahma-hrada, la frontera de Vrndavana con
Mathura cerca del Yamuna, Akrura fue a bafiarse al rio mientras
Krsna y Baladeva esperaban en el carro. En ese momento, Krsna
el hijo de Yasoda y Balarama el hijo de Rohin1 se bajaron del carro
y regresaron a Vraja, y Krsna y Balarama los hijos de Vasudeva se
subieron en el carro en Su lugar y partieron hacia Mathura junto
con Akrira.

Vrajendra-nandana Syamasundara el hijo de Yasoday Baladeva
el hijo de Rohini no ponen nunca un pie fuera de Vrndavana.
Krsna siempre es en Su totalidad el hijo de Yasoda y en parte el
hijo de Vasudeva. Esto es asf porque quien estaba en el vientre de
Devaki era Su manifestacién de Narayana, y Narayana es solo

una parte de Krsna.

Jjayati jana-nivaso devaki-janma-vado

grimad—Bbdgavatam (10.90.48)

Toda gloria a Sri Krsna, que habita en el corazén de
todas las entidades vivientes y es conocido como el hijo de

Devaki (aunque en realidad es el hijo de Yasoda).

El Srimad-Bhagavatam declara —no solo para los residentes
de Mathura, sino también para Akriira, Uddhava, Narada y el
mundo entero— que Sri Krsna es el hijo de Yasoda-maiya y
Nanda Baba. Aunque ellos piensen que Krsna es el hijo de Devakt
y Vasudeva, Yasoda dir4 siempre: “El es mi hijo”. Todas las gopis,
todos los pastorcillos y todos los vrajavasis dicen que Krsna es el

hijo de Yasoda-maiya.
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/Qué fuente es més fidedigna, los mathuravasis o las gopis? Las
gopis encabezadas por Srimati Radhika son superiores a Uddhava,
a Narada, a Akriira y a los residentes de Mathura. Las palabras
de Srimati Radhika y de los vrajavasis son totalmente ciertas.
Quienes aseguran que Krsna es hijo de Vasudeva y Devaki solo
dicen una verdad a medias; no toda la verdad.

Cuando Sri Krsna nacié a medianoche en Gokula, aparecié
simultdneamente en Mathura del vientre de Devaki. El Srimad-
Bhagavatam no dice que ‘naciera’ del vientre de Devaki y tampoco
que apareciera como un recién nacido, sino que describe a un
joven de dieciséis afios con cabello largo, un collar de Kaustubha-
mani, ornamentos de oro y una corona. En Gokula, sin embargo,
no tenfa el cabello largo, ni corona ni ornamentos; era como un
bebé normal que lloraba igual que todos.

El pasatiempo del nacimiento de Krsna tuvo lugar en Gokula;
no en la prisién de Kamsa de Mathura. Quince minutos después
del nacimiento de Krsna, del vientre de Yasoda nacié también
una nifia. Ya$oda tuvo dos hijos —Krsna y Yogamaya, Su
hermana menor.

Vasudeva colocé a Krsna en la cama de Yasoda y se llevé a la
nifia a Mathura. [La forma de Krsna que se encontraba en los
brazos de Vasudeva se fundié con el Krsna que estaba acostado con
Su madre.] El Srimad-Bhagavatam describe que Kamsa agarré los
pies de Yogamaya en su forma de bebé recién nacido para lanzarla
contra el suelo y matarla, pero ella adopté répidamente su forma
original, dio una patada a Karhsa en la cabeza y se fue al cielo
volando. Karhsa se quedé aténito al ver que aquella personalidad
era Durga-devi, su deidad adorable. Durga le dijo: “Aquel que te
dar4 muerte ya ha nacido en otro lugar”.

Sukadeva Gosvami explica aqui que Yogamaya, la hermana
menor de Krsna, salié entonces del palacio de Karhsa.! Por lo

1 Karhsa intentd estrellar a la nifia contra una piedra, pero como era Yogamaya, la
hermana menor del Sefior Visnu, se escapé de sus manosy adopté la forma de la diosa

Durga. La palabra anuja, que significa “hermana menor”, es importante. Cuando
Visnu o Krsna nacié de Devaki, también debié haber nacido simultdneamente de
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tanto, el Krsna de Gokula es el hermano mayor de Yogamaya.

Cuando aparecié Sri Krsna del vientre de Devaki, Vasudeva
quiso entregar un donativo a los brahmanes, pero como estaba
encarcelado solo pudo hacerlo mentalmente. (M4s adelante,
cuando salié de la prisién, pudo darlo en la realidad.)

Los residentes de Vraja se pusieron muy contentos cuando
supieron que Yasoda habia dado a luz a un hermoso bebé cuya piel
tenfa el color de una nube de lluvia. La noticia de Su nacimiento
se propagé como un fuego salvaje, y todos los vrajavasis se
apresuraron a visitar a Yasoda y al recién nacido vestidos con
sus mejores ropas y llevando gui, rabri, queso fresco, leche y
mantequilla. Las esposas de los gopas se reunieron en el patio
de Nanda Baba y Yasodamaiya y entonaron un kirtana —nanda
ke ananda bhayo jaya kanhaiya-lala. “Cuando nacié Krsna, Nanda
Baba se llené de gozo.”

Nanda Baba celebré un gran festival y doné numerosos carros
y caballos, millones de vacas decoradas con oro y plata, y muchos
otros obsequios de gran valor. Dio cuanto tenfa en su casa, y todo
le fue repuesto.

Los vrajavasis hicieron una pasta con yogur y ctrcuma y
decoraron con ella a las vacas, a los terneros y a otros animales.
Todos se sentfan felices porque Nanda y Yasoda, a pesar de ser ya
mayores, habfan tenido un hijo hermosisimo.

Tres dias después, Nanda Baba partié hacia Mathura para
pagar los impuestos a Karmsa. Antes de que Krsna naciera,
Nanda parecia pertenecer a la orden de renuncia, siempre absorto
en pensamientos de Bhagavan Narayana, pero en cuanto nacié
Krsna dejé su absorcién en Bhagavan y empezé a preocuparse por
la manutencién de su hijo. “Ahora necesito tener bienes, vacas y
una casa palaciega”, pensé.

Si Krsna es nuestro hijo, tenemos todo el derecho a poseer

bienes, riquezas, carros, numerosas vacas y terneros, jardines,

Yasoda. De otro modo, jcémo podia Yogamaya ser anuja, la hermana menor del
Sefior? (Srimad-Bhagavatam 10. 4. 9 significado)
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etc. De otro modo, como ocurre en la orden de renuncia, debemos
estar siempre dedicados a servir y recordar a Sri Krsna y a
hacer kirtana.

Antes de que Krsna naciera, Nanda Baba estaba tan desapegado
de todo, que unas veces iba a pagar los impuestos a Karmsa y otras
no. Sentfa que no perdfa ni ganaba nada con hacerlo. Pero ahora le
preocupaba el hecho de que si no los pagaba Kamsa se vengaria, y
eso podria perjudicar de algin modo a su hijo.

El mismo dfa que se manifesté Yogamaya ante Karmsa como
Durga, Karhsa reunié a sus demonfacos asociados y les dijo:

—Durga-devi, mi deidad adorable, me ha dicho que Visnu
ha nacido en alguna parte. Quiero que busquen a ese nifio y Lo
maten.

Los demonios viajaron por todas partes intentando cumplir la
orden de Karmsa. Piitana, una demonia extremadamente poderosa,
era como una hermana para Karmsa.

—1Oh, hermana! —le dijo un dfa Karhsa—. Tengo miedo,
porque la persona destinada a darme muerte ha nacido y estd en la
tierra. ;Puedes salvarme?

—No te preocupes. Yo te ayudaré —respondié ella. Y adoptando
la forma de una hermosa gopt, volé hacia Bhauma Vrndavana, la
Vrndavana de este mundo. Bhauma Vrndavana, Yasoda Bhavan
y otros lugares de pasatiempos no tienen nada que ver con maya,
puesto que son sat-chit-ananda: son eternos y estdn llenos de
conocimiento trascendental y felicidad ilimitada. Los demonios no
pueden ir a Goloka Vrndavana y tampoco deberfan tener acceso
al dhama de Krsna en este mundo. ;Cémo pudo entonces Pitana
entrar en el patio de Yasodamaiya?

En su nacimiento anterior, Piitana era hija de Bali Maharaja.
Cuando el hermosisimo Sefior Vamanadeva, una encarnacién
del Sefior, se presenté ante Bali Maharaja, su hija, que ain no
tenfa descendencia, pensé: “Si tuviera un hijo como El, Lo amaria
muchisimo”. Vimanadeva leyé su mente y quiso satisfacer su

deseo. “Volveré de nuevo como un nifio”, se dijo. Pero cuando la
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joven vio el modo tan brusco en que Vamanadeva trataba a su
padre amenazdndolo con Sus tres grandes pasos y atdndolo con
una serpiente a modo de cuerda, se enfadé muchisimo.

—Si fueras mi hijo, Te envenenaria —grité.

Vamanadeva también acepté eso en Su mente. “Asi sera.
Tendrds contacto conmigo, y en ese momento te purificaré y te
ocuparé en Mi servicio.”

Pero hubo otra razén por la que Pitana pudo entrar en
Vrndavana, y es que la habia llamado Yogamaya. Por arreglo de
Yogamaya, los pasatiemos de Krsna son siempre nuevos. Por lo
general, el afecto que se tiene una pareja disminuye cuando estédn
slempre juntos, pero eso no ocurre con los pasatiempos de Krsna.
Por mediacién de Yogamaya, dichos pasatiempos son siempre
nuevos. Fue Yogamaya quien dispuso que Paitana tomara a Krsna
en brazos y pusiera veneno en Su boca. Cuando Krsna chupé el
veneno, tomé ademds su alma, y de ese modo la liberé. Ella intenté
retirar a Krsna de su pecho con la fuerza de diez mil elefantes,
pero lo dnico que pudo hacer fue volar hacia el cielo y gritar:

—(Oh, hermano Karmsa! ;S4lvame, sdlvame!

Krsna ha dicho en las escrituras que nunca abandona a quienes
se acercan a El, y, por consiguiente, ni solté a Patana ni dejé
que se fuera de Vraja. Ella no pudo volver a Mathura a hablar
con Karhsa, pues su cuerpo cayé muerto en un jardin cercano.
Kamsa se preocupaba al ver que su hermana no volvia. Pero
Patana nunca regresé.

Tras ese incidente, Sri Krsna realizé muchos otros pasatiempos
y maté a numerosos demonios, como Trnavarta y Sakatasura.
Cuando era todavia un bebé, unas veces jugaba con Sus pies,
como hacen todos los bebés, y otras jugaba en una cama. Cuando
se presentd alli Sakatasura en forma de carro, Krsna dio la vuelta
al carro en el que se escondia el demonio y lo maté.

Unas veces Krsna metfa las manos en la boca de los perros y

otras 1uchaba con enormes toros Yy se subl'a encima de ellos.
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Cuando tenfa dos afios y medio, Sri Krsna iba a todas partes
desnudo. Cada vez que los vrajavasis salfan de sus casas para
realizar sus labores diarias o asistir a algin acto social, Krsna
junto con otros nifios robaba mantequilla de algunas casas. Los
vrajavasis se quejaban a Yasodamaiya de lo traviesos que eran
Krsna y Sus amigos.

(Por qué se quejaban a Yasoda? ;Lo saben? Las actividades de
Krsna eran tan deliciosas, que las gopis querfan que Krsna fuera
a sus casas cada dfa para jugar alli y poder asf disfrutar con Sus
pasatiempos. Como Ya$oda no podia recrearse con esos juegos de
infancia tan especiales, ellas querfan que los contemplara de algin
modo, y la manera de hacerlo era ‘quejandose’ ante ella.

—10h, Yasoda! {Tu hijo es tan hermoso! Sus movimientos son
muy atractivos y Sus juegos muy dulces. Deberfas verlo.

Cuando las gopis llamaban a Krsna ladrén y El desmentfa Sus
acusaciones, ellas Le preguntaban:

—¢Ah, no? ;Y por qué tienes yogur y mantequilla por toda
la boca?

—Un mono intenté quitarme la mantequilla que llevaba en la
mano, pero Yo no se la quise dar. En realidad Yo intentaba vigilar
sus casas, pero mientras lo hacfa un mono muy travieso Me llené
la cara de mantequilla.

—¢Y por qué tienes las manos llenas de mantequilla?

—¢No lo saben? Mi madre Me dio una pulsera muy valiosa de
oro y perlas, pero se puso muy caliente y sent{ que Me quemaba,
de modo que la met{ en la vasija del yogur para que se enfriara.
No estaba robando su mantequilla.

En una ocasién, una gopi que estaba escondida en su habitacién
sorprendié a Krsna robando mantequilla. Mientras tenfa las
manos dentro del recipiente, le agarré y le dijo:

—¢Qué haces? ;Est4s robando mantequilla?

—No, madre.

—Qué estds haciendo entonces?

—Se me cayé Mi ternero aqui dentro y lo estoy buscando.
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—/Tu ternero? Un ternero no cabe en un recipiente tan pequefio.

—¢Ah, no? Mira —.Krsna sacé Sumano y también un pequefio
ternero de marmol—. Me lo dio mi padre.” Estaba jugando con él
y, de pronto, se cayé en la vasija de la mantequilla.

A veces las gopis se quejaban a Yasodamaiya diciéndole:

~Tu hijo es muy travieso. Se dedica a robar mantequilla y
yogur de nuestras casas y a hacer muchas otras diabluras; si no lo
controlas, tendréd un carécter pésimo en el futuro.

Una mafiana, Yasodamaiya batfa mantequilla mientras Krsna
dormfa. Cuando Krsna se despertd, pensé: “;Dénde estd Mi
madre?” y, al no verla, se eché a llorar.

Yasodamaiya cantaba absorta mientras batfa: “Govinda,
Damodara, Madhaveti”. Era muy hermosa (jcémo podria si no
Krsna ser tan bello?), y la cadencia de su dulce voz se asemejaba al
sonido de la mrdanga —dhik ga, dhik tan. Parecia como si ese sonido
dijera: “{Ay de aquellos que no sirven a Krsna! jAy de ellos! {Ay
de ellos!”

Yasodamaiya estaba tan ensimismada en su tarea, que no se
dio cuenta de que Krsna la estaba llamando a gritos: “{Madre!
{Madre!”

Krsna salté de Su cama llorando cada vez més. Las ldgrimas
mezcladas con kdjala’ que resbalaban por Sus mejillas parecian
los rfos Ganga y Yamuna fluyendo de Sus ojos. Tal como estaba,
desnudo y con una pluma de pavo real en la cabeza, corrié en
busca de Yasoda-maiya, pero ella segufa sin oirlo. Agarrando la
pala de batir con una mano y el cinturén de su madre con la otra,
Krsna hizo que se detuviera. “;Quién es?”, pensé Yasoda. “;Oh,
Kanhaiyal!”, y, tomé4ndolo en brazos, lo acaricié con mucho amor.
De sus ojos brotaban l4grimas y de sus pechos leche, y Krsna se

puso a chupar estos con avidez.

2 Sr1 Krsna solfa llevar Su ternero de juguete cuando salfa a jugar fuera de
casa. Es posible que lo dejara caer dentro del recipiente del yogur para que no Le
culparan.

3 Cosmético negro para los ojos con propiedades medicinales.
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Mientras amamantaba a Krsna, Yasodamaiya advirtié que la
leche que habia en el fuego se estaba saliendo, y pensé: “Esa leche
quiere servir a Krsna, pero ahora El est4 bebiendo mi leche”.

El océano de leche de Ksirodakagayi Visnu tiene su origen en
los pechos de Yasodamaiya. Dondequiera que haya leche, procede
de ella, y su océano de leche es profundo e ilimitado. En la boca de
Krsna estd situado el universo entero y en Su estémago descansan
todos los mundos. Aunque hubiera millones de océanos de leche,
si El decidiera beberlos se vaciarfan, pero la provisién de leche de
Yasodamaiya era tan ilimitada, que cientos o miles de Krsnas no
podrian agotarla.

Entretanto, laleche que hervia en el fuego pensaba: “Sino puedo
servir a Krsna, ;de qué me sirve la vida? Mejor la abandono”.

Srila Narottama Thiakura dice también en sus oraciones:
“Si no sirvo a Krsna me siento desdichado, y en esta vida no Le he
servido. Siempre estoy absorto en actividades mundanas indtiles
con el dnico objeto de acumular posesiones, pero no soy feliz. Y
aunque mis objetivos materiales son como veneno, dejo a un lado
el néctar del bhakti, el krsna-prema, para alcanzarlos. Deberia
morir. ;Con qué propésito mantengo la vida?”

Pensando estas cosas, la leche quiso dejar la vida. Nosotros
también debemos pensar: “Si no estoy sirviendo ni haciendo
un buen sadhana-bhajana, ;de qué me sirve la vida? El cuerpo
humano tiene una capacidad superior a la de los animales para
que podamos dedicarnos a la vida espiritual, pero a pesar de
poseer esa inteligencia superior y la oportunidad de tener una
buena asociacién, elijo beber veneno. ;Por qué no muero? El
Sefior Brahma hizo mi corazén més duro que la piedra, y por eso
no muero”.

Igual que hacemos el balance de pérdidas y ganancias al final
del dfa en cualquier negocio, cada noche, antes de acostarnos,
debemos meditar en nuestro desarrollo espiritual. “;Ha crecido
hoy mi fe? ;Han incrementado mi conocimiento y mi servicio a
Krsna?” . Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada solfa decir
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que cada noche debemos evaluar si nuestro bhakti ha crecido, estd
igual o ha disminuido. Si nuestra asociacién es buena, aumentard
y sino lo es, disminuird. Si nos asociamos con personas mundanas,
nos sentiremos atraidos por el disfrute sensual. Pero aunque
tengamos una buena asociacién a nuestro mismo nivel, si también
nos asociamos con disfrutadores sensuales, nuestro servicio serd
externo y también nos sentiremos atraidos por el disfrute material.

Si nos hemos iniciado hace doce o veinte afios, es esencial que
calculemos el crecimiento de nuestro servicio a Krsna. ;Es nuestro
sadhana-bhajana igual que cuando empezamos? Si meditamos
sinceramente en estas cosas, podremos avanzar ripidamente.
Si no hemos progresado mucho desde que nos unimos a esta
misién, si nos atrae el disfrute material y si nos asociamos con
personas materialistas adem4s de con devotos avanzados, es por
causa de alguna ofensa y debemos entender que nuestro bhakti se
esté4 debilitando.

Cuando conocieron a su Gurudeva estaban llenos de entu-
siasmo, y ese mismo entusiasmo se puede mantener con una buena
asociacién. Si carecen de entusiasmo es debido a la mala asociacién,
a las ofensas y a los anarthas. Es importante que intenten corregir
esa situacién. Un nifio no puede estar en la misma clase durante
veinte afios, y si sigue allf significa que no estd realmente en clase;
no est4 estudiando, sino solo jugando al fitbol, al criquet, etc., y
asocidndose con las personas incorrectas. En realidad, él no ha
empezado la escuela. Debemos evaluar nuestro progreso, porque
de otro modo no podremos avanzar.

Mientras la leche pensaba humildemente aquello, Yasodamaiya
se dijo: “Debo salvar esa leche”, e intenté dejar a Krsna.
Entonces El se agarré fuertemente con Su manos y ples, como
hacen los monos, y apreté la boca atin mds contra su pecho.
Y aunque se agarré a ella con todas Sus fuerzas, Yasodamaiya Le
dio una palmadita y, bajandole de su regazo, Lo senté a su lado.

—:Dénde vas? {Todavia tengo hambre! —dijo Krsna llorando.

Piitana tenfa la fuerza de diez mil elefantes y utilizé toda esa
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fuerza para quitarse a Krsna del pecho, pero le fue imposible
hacerlo. Yasoda, sin embargo, hizo que Krsna se sentara en un
instante. Ante el amor de Yasoda, Sri Krsna queda controlado y,
aunque enfadado, tuvo que sentarse alli.

(Por qué retiré Yasoda a Krsna? jAcaso amaba a la leche m4s
que a El? jActuaba en contra del bhakii? No, no amaba maés a la
leche. Y este Damodara-lila ejemplifica el significado del bhakti.
Srila Riipa Gosvami ha dicho:

anyabhilasita-Sanyar jiiana-karmady-andvrtam
anukiilyena krsnanu-Silanar bbaktir-uttama
Bbhakti-rasamrta-sindbu (1.1.1)

Deben tratar de recordar este verso. Bhakti es toda aquella
actividad que se realiza para complacer a Sri Krsna. Sin embargo,
aquf vemos que Krsna se enfadé y luego rompié el cdntaro del
yogur. ;Era el acto de Yasoda bhakti o no? Lo era. ;Por qué? Porque
pensaba: “Mi leche sola no es suficiente para servir a Krsna. A El
también Le gustala mantequilla, el yogur ola cuajada”. Ella actuaba
por el bien de Krsna, y si El lloraba o no, a ella no le importaba.
Porque lo hacfa por Su bien, se trataba de auténtico bhakti.

Los dos luchadores Caniira y Mustika también daban placer
a Sri Krsna puesto que a Sri Krsna Le gusta mucho luchar, pero
sus peleas contra El no eran bhakti porque solo querfan matarlo.
La suya era una actitud desfavorable (pratikilya), no favorable
(anukiilya). Sin embargo, cuando Ya$odamaiya tiraba a Krsna
de las orejas para castigarlo, su acto era bhakti. A pesar de que
K;‘$r_1a lloraba y lloraba, su acto era bhakti, puesto que lo hacia
para complacerlo.

Yasodamaiya rocié agua sobre la leche hasta que dejé de hervir
pensando: “Te voy a entregar a Krsna. Te daré Su servicio.”

El maestro espiritual es como Yasodamaiya. El ayuda a todos
los devotos y les da la oportunidad de servir a Krsna aun teniendo
que dejar su propio servicio. El est4 siempre recordando y sirviendo

los pasatiempos de Krsna. Gurudeva es un uttama-bhagavata que
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reside en Goloka Vrndavana, pero ‘deja aquello’ y desciende hasta
la plataforma de madhyama-adhikari para ayudar a los devotos®.
Algunos devotos son kanistha y otros madhyama, aunque por lo
general son todos kanistha. El guru ‘desciende’ para decirles “No
hagan eso, hagan esto otro. Y canten los kirtanas ‘samsara-davanala-
lidha-loka’, ‘emona durmati’y ‘amara-jivana’”. Gurudeva estd siempre
dando misericordia y, por tanto, es como una madre.

Enfadado con Yasoda-maiya, Krsna agarré un palo y rompié
la base de la vasija con la mantequilla. ;Por qué la base? Primero
intenté voltearla, pero como era pequefio no pudo. Fue capaz
de levantar la colina de Govardhana con Su dedo mefiique y,
sin embargo, no podia mover aquella vasija. Intenté romper
la parte superior, pero alli el recipiente era demasiado grueso.
Comprendiendo que la base era més fina, hizo allf un agujero para
que saliera por él toda la mantequilla. Luego le dio esa mantequilla
a los monos.

Cuando Yas$odamaiya vio lo que Krsna habia hecho, intenté
atraparlo. Grandes karmis, jianis y yogis como Jarasandha,
Kalayavana o los cuatro Kumaras no pueden tocar los pies de loto
de Krsna con el poder de Sus mentes, pero Yasoda, una gopi algo
rolliza, corre més rdpido que Krsna. Cuando Le atrapé, Le dijo:

—Te voy a dar una leccién.

—iNo lo hagas, madre! {No lo hagas!

—¢(Quién rompié la vasija?

—Tua.

—;Cémo que yo?

—Corrias tan rdpido, que tus campanillas tobilleras golpearon
el cdntaro y lo rompieron. Tt no lo viste porque estabas corriendo,
pero Yo si.

—Eres un grandisimo mentiroso y también un ladrén. [Ella
utilizé la palabra chora, que en sénscrito significa ‘ladrén’ y

también es el apellido de los antepasados de Yasoda.]

4 En realidad no abandona su elevada posicién como un uttama-adhikari. Mantiene
su posicién, pero interpreta el papel de un madhyama-adhikari.
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—Yo no soy ningun ladrén. En Mi dinastfa, la dinastia de
Nanda Baba, no ha habido nunca ladrones; en todo caso puede
que haya habido ladrones [Choras] en la tuya.

Yasoda intentd atar a Krsna, pero no conseguia que la cuerda
diera vueltas alrededor de Su cintura ni una sola vez. Por mucho
que afiadié una cuerda tras otra hasta que esta llegé a medir m4s
de una milla, siempre faltaban dos dedos.

Las gopis empezaron a reir y a aplaudir. Avergonzada de no
poder atar a su propio hijo, Yasodamailya se puso colorada y se le
saltaron las ldgrimas. Entonces oré: “{Oh, Narayana! Librame de
esta vergiienza. ;Por qué no puedo atar a mi hijo? jAytddame, por
favor!” Comprendiendo las oraciones de Su madre, finalmente
Krsna consintié en ser atado.

(Por qué Yasodamaiya no pudo atarlo desde el principio?
(Qué significan los dos dedos que faltaban? Un dedo representa
el esfuerzo de Yasoda, y eso significa que Krsna no puede
ser controlado tnicamente por nuestras précticas espirituales
(sadhana-bhajana). Si no podemos ni siquiera verlo, qué decir de
controlarlo. El segundo dedo representa la misericordia de Krsna.
La misericordia de Krsna estd en todas partes, pero tal vez
nosotros no seguimos el proceso adecuado para recibirla.

Estas son, por tanto, las dos vias para lograr el éxito: (1) La
misericordia de Krsna y (2) nuestro propio sadhana-bhajana. Los
gatitos solo tienen que maullar para que sus madres vayan, los
agarren con la boca y los lleven de un lado a otro. Los bebés
monos, por el contrario, tienen que hacer todo el trabajo. Si la
madre va a alguna parte, solo tiene que mirar a su hijo para
que este corra a agarrarse a ella con fuerza. Ella no sostiene al
bebg, y st cuando salta de una rama a otra este se cae, lo abandona
para siempre.

Puede que Sri Krsna no aparezca ante nosotros a pesar de
nuestras préicticas de sadhana-bhajana, pero tampoco aparecerd si
no hacemos ningin bhajana por mucho que Su misericordia esté

ah{ para todos. Se necesitan ambas cosas: nuestro esfuerzo sincero



KI‘SH(I ]:;I].S&’ﬁ(\ DOr i\‘L‘(li() (lk‘ SH\ I)H\Jl[ik‘l]] DOS
e I§ I

y la misericordia de Krsna. Si est4d la misericordia de Krsna
pero no hacemos un sadhana y bhajana apropiado, no tendremos
éxito. Solo lograremos ver a Krsna cuando se den ambas cosas.
Debemos intentar llorar y hacer todo lo posible por obtener la
misericordia de Krsna, del maestro espiritual y del devoto puro
(uttama-adhikari). Si seguimos estos dos métodos apropiadamente
y con sinceridad, la misericordia de Krsna vendrd a nosotros y
podremos controlarlo igual que Yasodamaiya.

Sri Krsna pensé: “Si Yasodamaiya Me ata, no podré ir a jugar
con Mis amigos. Sridama, Sudama, Vasudama, Stoka-Krsna,
Labanga y Arjuna Me est4dn esperando.

Las vacas también Le esperaban. “;Cudndo vendrd Krsna?
—se preguntaban—. El es el tnico que puede ordefiarnos”.
Aunque tenfan las ubres llenas y estaban alli los terneros, las vacas
los empujaban; no querfan darles su leche hasta que Krsna
las hubiera ordefiado.

Krsna siguié pensando: “Si las vacas no dan su leche, moriran,
as{ como también los terneros. No puedo dejar que eso ocurra.
Debo ir enseguida. Las gopis —Radhika, Lalita, Visakha y las
demé&s (que entonces solo tenfan dos afios)— también Me estdn
esperando para jugar conmigo, y si Mi madre Me ata no podré ir.

Entonces se presenté alli Yogamaya. Krsna es muy poderoso y
tiene miles de energias (saktis) diferentes, pero la m4s sobresaliente
es la misericordia (krsna-krpa-sakti). Cuando vio los esfuerzos de
Su madre, que estaba a punto de llorar, y su cara enrojecida de
vergiienza ante las risas de las gopis mayores, vino Su krpa-sakti,
se Le derritié el corazén, y Yasodamaiya pudo atarlo ficilmente
con la fina cuerda que utilizaba para atarse el cabello. Luego até
a Krsna al mortero.

Sri Krsna lloraba y por Sus mejillas corrfan ldgrimas que se
habfan vuelto negras debido al kajala. Estaba hermosisimo asf,
restregdndose los ojos y deshaciéndose en suspiros. Su manera de
llorar, Su rostro, Su cuerpo desnudo y Su miedo eran todos muy

dulces. Quienquiera que vea esto experimentard su dulzura.
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namamisvarar sac-cid-ananda-ripam
lasat-kundalar gokule brajamanam

yasoda-bhiyolikbalad dbavamanar
paramystam atyantato drutya gopya

Satyavrata Muni ora: “Que esa forma de Krsna con Sus ojos
llenos de l4dgrimas y Sus hondos suspiros se manifieste en mi
corazén”. Este es el Damodara-lila.

Todo lo concerniente a Sri Krsna es sumamente dulce: Sus
movimientos son dulces, Sus picaros ojos cuando miran a alguien
son dulces, Sus pasatiempos son dulces, Su madre es dulce,

Sus gopis son dulces, Su Vraja es dulce. Todo lo relacionado con

El es dulce.



El NOIIll)I'e PUI’O (& Krsna

[La siguiente conversacion tuvo lugar el 15 de marzo de 1997 en el
Devananda Gaudiya Matha de Navadvipa, durante el festival de Gaura

Pirnima.)

evoto: ;Quién es Bhakti-devi, la personificacién de la

devocién?

Srila Narayana Maharaja: Ella es svarapa-sakti, Srimati
Radhika. Cuando Sus componentes samvit y hladini' se unen, la
esencia recibe el nombre de bhakti-sakti.

Vidya-vadhii-jivanam.? El propio Krsna, o el propio santo
nombre, son como el esposo o el amante. ;Y quién es la amada?
Srimati Radhika es la amada de Sri Krsna. El prema-bhakti es la
propia Srimati Radhika, y una de Sus expansiones es Bhakti-devi.
Bhakti-devi posee forma y atributos, y est4 llena de misericordia.
Al igual que Krsna, ella es independiente y puede hacer que

Radha y Krsna dancen, puede hacer que se manifiesten en nuestro

1 “La potencia trascendental mediante la cual El (Krsna) se conoce a Sf mismo y
hace que otros Le conozcan se llama sanvit, y la potencia trascendental mediante
la cual El posee dicha trascendental y hace que Sus devotos tengan dicha, se llama
hladint” (Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-Iila 4. 62 significado)

2 Vidya-vadhii-jivanam (del Siksastakam de Sr1 Chaitanya Mahaprabhu) significa “la
vida y el alma de la esposa en la forma de conocimiento trascendental”.
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corazén, y puede hacernos danzar a nosotros también. Ella puede

ocuparnos en el servicio de Sri Sr1 Radha y Krsna.

nama cintamanib krsnas caitanya-rasa-vigrahah
piirnab suddho nitya-mukto ‘bhinnatvan nama-naminob

Sri Chaitanya-charitamrta (Madhbya-lila 17.133)

El santo nombre de Krsna est4 lleno de bienaventuranza
trascendental. Concede todas la bendiciones espirituales,
pues es Krsna mismo, el receptéculo de todo el placer. El
nombre de Krsna es completo, y es la forma de todas las
melosidades trascendentales. En ninguna circunstancia
es un nombre material, y no es menos poderoso que
Krsna mismo. Puesto que el nombre de Krsna no estd
contaminado por las cualidades materiales, no tiene
ninguna conexién con maya. El nombre de Krsna es
siempre liberado y espiritual; nunca estd condicionado
por las leyes de la naturaleza material. Eso se debe a que

el nombre de Krsna y Krsna mismo son idénticos.

Devoto: Las escrituras declaran que si cantamos el mantra
Hare Krsna en la asociacién de no-devotos, el santo nombre puro
no se manifestara. Pero este verso dice: “pirnah suddho nitya-mukto
‘bhinnatvan nama-naminoh — El nombre de Dios y el propio Dios
son igualmente perfectos, Completos, purosy eternos”. Por lo tanto,
cuando alguien que tiene anarthas y comete ofensas canta el santo
nombre, ;viene este aunque sea cubierto por nubes de anarthas o
no se manifiesta en absoluto?

Srila Narayana Maharaja: Serd namaparadha o namabhasa.’

Kabhu namabhasa sadaya namaparadha. Por cantar constantemente,

3 “Incluso por cantar el namabhasa, que es una sombra de la luz del santo nombre
antes de que su luz plena se haga visible, se obtiene la liberacién (mukti) de las
reacciones pecaminosas. La etapa del namabhdasa estd situada entre el namaparadha,
el canto con ofensas, y el canto puro. En el canto del santo nombre del Sefior hay
tres etapas. En la primera se cometen diez clases de ofensas cuando se canta, en
la segunda, el namabhasa, las ofensas han desaparecido practicamente y se avanza
hacia la plataforma del canto puro, y en la tercera, en canto sin ofensas, se despierta
inmediatamente el amor latente por Dios. Esta es la perfeccién” (Srimad-Bhagavatam

. 5.24.20 significado).
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todos los anarthas desaparecen y surge el suddha-nama (nombre
puro). Entonces el sadhaka tendrd una percepcién directa de Krsna.

Devoto: ;Se podria decir que cuando se canta namaparadha o
namabhasa, nama (Krsna, que no es diferente de Su nombre) est4
presente, aunque cubierto?

Srila Narayana Maharaja: No.

Devoto: Pero se dice que el nama es piirnah-suddho, siempre
puro.

Srila Narayana Maharaja: El santo nombre es siempre puro,
pero nosotros no tenemos la concepcién del nombre puro. Nuestros
logros dependerdn de cémo y por qué cantamos y llamamos al
santo nombre. Si no somos puros, el santo nombre no vendra. El
resultado del namapardadha serd buena posicién, fama, riqueza, y
otros logros materiales.

Devoto: Pero he ofdo decir que si hay sombra (namabhasa) es
porque hay sol (suddha-nama), y que sino vemos el sol es tinicamente
debido a las nubes (anarthas).

Srila Narayana Maharaja: Mediante esa légica también se
puede afirmar que las nubes son el sol. Si eres un namabhast o un
namaparadhi puede que pienses: “Esto es el santo nombre”. Pero no
es el santo nombre, sino una nube. Tal vez sea incluso oscuridad.
Ninguno de los dos es el santo nombre. Namaksara haya bate nama
nahi haya. Si alguien canta de forma ofensiva, eso no es el santo
nombre, sino sflabas mundanas que suenan como el nombre real.
Igual que una imitacién de oro no es oro, lo que parece el santo
nombre cantado con ofensas no es el santo nombre.

Devoto: Si alguien tiene cuidado de no cometer ofensas, ;puede
alcanzar el suddha-nama simplemente por escuchar la vibracién
sonora del santo nombre? ;No es eso suficiente?

Srila Narayana Maharaja: Es posible tnicamente si esa
persona recibe la misericordia incondicional del maestro espiritual,

4 “Prema-pumartho mahan. Eso es lo que se desea. Hay una frase de Bhaktivinoda
Thakura, namaksara bahir haya nama nahi haya: ‘Solo viene el alfabeto, pero eso no
es el nama’. Namaksara, Hare Krsna, sale el alfabeto, pero no es el santo nombre”

(Conversacién con Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja en Mayapura, 25-2-

1977).
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de algtin devoto autorrealizado, de Gauranga o de Sri Sri Radha
y Krsna. Con esa misericordia se puede experimentar el suddha-
nama facilmente. De otro modo es muy dificil. Existen dos clases
de misericordia: la del bhrakta y la de Bhagavan. Para que nosotros
podamos recibir la misericordia para cantar el suddha-nama, el
bhakta debe ser completamente autorrealizado, como Narada,
Sukadeva Gosvami o los Gosvamis Srila Riipa y Srila Sanatana.
Con la practica por sf sola no se puede obtener el suddha-nama.
El dnico modo de alcanzarlo es llorar siempre por Su misericordia
y rendirse de corazén. Para nosotros hay esperanza porque
hemos venido a Gaura-dhama, Navadvipa, pero tenemos que
anhelar siempre que Krsna disponga para nosotros la asociacién
con un vaispava puro. Mediante esa asociacién, el nombre puro
vendré facilmente.

Durante el parikrama de Navadvipa se pasan muchas
austeridades. El sol nos da de lleno en la cabeza, y la tierra y el
polvo nos queman los pies. Muchos devotos que normalmente
pasan el dia en sus casas y no estdn acostumbrados a esa clase
de austeridades hacen este parikrama y caminan, no uno ni dos
kilémetros, sino hasta treinta bajo un sol abrasador. Y van
transpirando, con las caras rojas y los pies quemados, y a veces
ni siquiera hay agua suficiente. Hay momentos en que la carretera
esté tan caliente, que les salen ampollas en los pies.

Cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu ve que incluso en esa etapa
estdn haciendo tantas austeridades, se Le derrite el corazén y se ve
obligado a otorgar Su misericordia. Sri Chaitanya Mahaprabhu
y Sri Nityananda Prabhu dirdn: “Veo que tienes un gran apego
por el dhama”, y dardn Su misericordia sin ninguna duda.
He visto a devotos tan cansados y acalorados, que apenas si podian
sonrefr, pero que aun asf siguen haciendo el parikrama, cantando
harinama-kirtana con la Deidad de Sri Chaitanya Mahaprabhu
en un palanquin y en medio de miles de devotos. Sri Chaitanya
Mahaprabhu se ve forzado a dar Su misericordia en forma de krsna-

prema a esas personas —ya sea en esta vida o en un vida futura.
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Si hay sraddha (fe), habré avance a pesar de la presencia de
anarthas. Aunque haya cientos de miles de anarthas y cometamos
muchas ofensas de manera inconsciente, si tenemos sraddhd, estas
desaparecerén gradualmente.

Hay dos clases de sraddha —suddha-sraddha (fe pura) y laukiki-
sraddha (fe basada en la costumbre o tradicién). Todo depende
de la S$raddha. Existe la $raddha suddha o paramarthikasraddha
(espiritual) y la abhasa (semblanza). La abhdsa es de dos clases —
pratibimbabhasa (reflejo) y chayabhasa (sombra). La pratibimbabhasa
no es buena, pero la chayabhasa es algo mejor.

(Qué es suddha-sraddha? Es la confianza absoluta de que
sirviendo a Sri Krsna, haciendo parikrama, cantando el santo
nombre y sirviendo a Gurudeva y a los vaisnavas, la vida serd un
éxito. El progreso de alguien que tiene una sraddhd inconmovible
no se ve coartado por los anarthas. Pero esa sraddha debe ser pura.
Si se hace parikrama para satisfacer un deseo mundano, la sraddha
no es pura.

(Cudl es el sintoma de la paramarthiki-sraddha? La persona
piensa: “Aunque me corten en pedazos, nunca dejaré de cantar el
santo nombre o de hacer actividades devocionales.”

Devoto: He oido decir que el namabhasa y el namaparadha son

namaksara (sflabas), y lo corrobora el siguiente verso:

atab Sri-krsna-namadi na bbaved grabyam indriyaib
sevonmukbhe hi jibvadau svayam eva sphuraty adab
Bhakti-rasamrta-sindbu (1.2.234)

Nadie puede entender la naturaleza trascendental del
nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos de Sr
Krsna por medio de sus sentidos contaminados por la
materia. Solo cuando alguien se satura espiritualmente
por el servicio trascendental al Sefior le son revelados
el nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos

trascendentales del Sefior.
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Este verso dice que la lengua y los sentidos materiales no
pueden tocar al nombre, pero hay otro verso que dice:
nama cintamanib krsnascaitanya-rasa-vigrabab
pirnab suddho nitya-mukto ‘bhinnatvan nama-naminob

Sri Chaitanya-charitamrta (Madhbya-lila 17.133)

El nombre es pirna-suddha, siempre puro. Algunos opinan que
cuando se canta el santo nombre, el nombre est4 presente aunque
quienes lo canten sean mayavadis que cometen namaparadha. Ellos
dicen que una nube de anarthas o aparddhas oscurece el nama puro
y que, por lo tanto, se debe respetar al santo nombre, pero hay
que evitar esa clase de asociacién mayavadi para no recibir sus
venenosos efectos.

El nombre est4 presente dondequiera que uno cante. Por lo
tanto, si alguien desea cantar, japarecerd el santo nombre en su
lengua aunque exista algin aparadha o anartha?

Srila Narayana Maharaja: No. Cuando alguien canta con
apardadhas o anarthas, Kr$na no se manifiesta ante esa persona.
El suddha-nama es Krsna mismo. “dbhinnatvan nama-naminoh
—El nombre de Krsna y el propio Krsna no estdn separados”.
Cuando viene el suddha-nama, desciende de Goloka Vraja a nuestros
corazones libres de anarthas y de aparadhas. En realidad el suddha-
nama reside siempre en el corazén de los asociados de Krsna y pasa
de sus corazones a los nuestros. La suddha-sattva es la esencia de la
hladint y la samvit combinadas, y el suddha-nama aparece cuando la
Suddha-sattva desciende a nuestro corazén. Solo entonces el santo
nombre y el poseedor del nombre se perciben como la misma cosa.

Existen dos etapas previas al suddha-nama: namabhasa y
namaparadha. Namaparadha no es el nombre, sino namaksara (stlabas
mundanas que suenan como el nama). Se da cuando el que canta
tiene algo de sraddha pero su corazén estd atin lleno de anarthas.
Tal como se describe en el Jaiva-dharma de Srila Bhaktivinoda
Thakura y en el Harinama-chintamani de Srila Haridasa
Thakura, hay dos clases de namabhasa: pratibimba-namabhasa y

chaya-namabhasa.
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Primero intenten comprender el pratibimba-namabhasa. El sol
estd situado a millones de kilémetros de la tierra, pero su reflejo se
puede ver en un recipiente con agua. Del mismo modo, el nombre
verdadero estd situado a millones de kilémetros de distancia, y lo
que nosotros experimentamos es solo un reflejo (pratibimba), no el
nombre puro.

Devoto: Si el namabhasa es un reflejo, ;dénde estd el suddha-
nama?

Srila Narayana Maharaja:: El nama es suddha-chita siirya; esta
en el corazén de los devotos puros y también en Goloka Vrndavana.
De allf viene el reflejo.

A veces los devotos de tercera clase (kanistha-adhikaris) piensan
que ese pratibimba es Krsna, pero no es asi. El reflejo del sol no es
el sol, y el pratibimba-namabhasa no es el suddha-nama.

Los mayavadis y otros como ellos también cantan el santo
nombre. Ven que los devotos puros cantan y son muy respetados,
de modo que piensan: “Si cantamos asf, lograremos f4cilmente el
mukti (la liberacién impersonal)”. Ellos no reconocen que Krsna
ni ninguna de Sus manifestaciones tenga forma y atributos, sino
que piensan que cantando kalpand-nama (un nombre imaginario
con atributos imaginarios) al final comprenderdn que Dios carece
de cualidades. Ese nombre se dice que es pratibimba-namabhasa.
El nombre verdadero no est4 presente ahi.

La segunda clase de namabhasa es chaya-namabhasa (la sombra
del namabhasa). Les pondré un ejemplo. Al final de la noche, sobre
las cuatro o las cinco de la madrugada, empieza a disminuir la
oscuridad por el este. No ha amanecido atin ni se ven los rayos
del sol y tampoco hay luz; tan solo una pequefia disminucién de
la oscuridad. Este es el abhasa del sol que saldré pronto. El sol no
saldr4d inmediatamente, sino dentro de una hora, y lo que se ve en
ese momento no es todavia el sol. Est4 a punto de verse, pero no se
ha visto atn. Eso es chaya-namabhasa. Est4d més cerca del sol que

el reflejo, pero atin no es el sol.
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El chaya-namabhasa puede otorgar la liberacién y riquezas, asf
como también dharma, artha, kama y moksa. También puede dar un
camino hacia Vaikuntha, como vemos en el ejemplo de Ajamila,®
pero no puede dar krsna-prema.

En la parte inferior de la regién de Vaikuntha se encuentra la
regién impersonal de Brahma-loka, donde se obtiene sayujya-mukti
(aniquilacién del ser). Con el chaya-namabhasa se pueden lograr
ademds cuatro clases superiores de liberacién: sariipya (tener unos
rasgos corporales similares a los del Sefior), samipya (asociarse con
el Sefior), salokya (vivir en el mismo planeta que el Sefior) y sarsti
(tener una opulencia similar a la del Sefior). Quienes cantan chaya-
namabhasa tienen fe en que Krsna posee forma, atributos y poder.
Por cantar el chaya-namabhdsa constantemente y sin cometer
aparadha, el nama puro llega rapidamente.

Pero el chaya-namabhdsa tampoco es el nombre real. Cuando
ninguna parte del sol est4 visible pero se distingue claramente una
tenue luz, eso se denomina abhasa. Por lo tanto, en ninguna de las
etapas del namabhasa (pratibimba y chaya), se puede ver el sol; no
est4 el nombre puro.

La clase de namabhasa que una persona canta depende de su
sraddha. Si la sraddha es pratibimbha-sraddhabhédsa, su canto del
nama serd pratibimba-namabhdsa y le otorgard los resultados de su
concepcién mayavada.

Si la sraddha es chaya-sraddhabhasa, el canto de nama sera chaya-
namabhasa. El canto de alguien que tiene la fortuna de asociarse
con devotos muy elevados se convertird un dfa en el nombre
puro, al igual que una hora después del brahma-muhiirta, y si no
hay nubes en el cielo (es decir, si no hay namaparadha), se vera
automdticamente el sol. En el suddha-nama no hay ni anarthas ni

aparadhas.

5 Después que Ajamila viera a los vwnudiitas, fue a Haridvara, practicé el bhakt
y finalmente alcanzé Vaikuntha. Asi, el chaya-namabhasa concede la oportunidad de

tener una buena asociacién (como la de los vismudiitas).
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Como el sol es practicamente ilimitado, no puede quedar
cubierto por las nubes, sino que son las nubes y la niebla las que
cubren nuestros ojos. Del mismo modo, los anarthas y aparadhas
cubren la sraddha del alma hasta tal punto, que aunque la persona
cante durante millones de nacimientos, no obtendra krsna-prema.
“Koti koti Jjanme kare yadi Sravana kirtana tabuta na paya krsna pade
prema dhana — Si alguien comete esas ofensas, no obtendri el
resultado deseado del krsna-prema.” Las nubes impedirdn ver el
sol.

Cuando vemos el gbhasa de la luz (ni siquiera los rayos del
sol, sino un abhasa o reflejo de sus rayos) durante el braima-
muhiirta, sabemos que amanecer4 pronto. Pero el pratibimba-abhasa
es cuando no est4 el sol directo y tampoco ningun rayo, sino solo
un reflejo del sol; es decir, no hay verdadero krsna-nama.

Devoto: ;Cémo surge el pratibimba? ;Por qué se canta
pratibimba?

Srila Narayana Maharaja: Se da cuando la persona no tiene
sadhu-sanga o un guru. O puede que tenga un guru genuino, pero
no su asociacién. Y si lo que tiene es un guru falso de tercera clase
sin conocimiento real, el discipulo no podr4 recibir suddha-nama
ni explicaciones claras de todos los siddhantas. Esa persona solo
puede hacer pratibimba-namabhasa.

Devoto: Se podrfa argumentar que, puesto que Krsna es
absoluto, Su reflejo, que es El mismo, también es absoluto.

Srila Narayana Maharaja: Sf; al igual que el sol es también la
luz del sol. Pero por la noche no percibimos el sol. Por la mafiana
vemos que la luz proviene de los rayos solares. El sol est4 siempre
dando luz y calor, pero por la noche no lo vemos. Del mismo modo,
Sri Krsna es absoluto, pero nuestros anarthas, aparadhas y ajiiana
(ignorancia), que son como las nubes, la niebla y la noche, bloquean
nuestra visién como si fueran muros.

Devoto: Pero el nama es siempre puro.

Srila Narayana Maharaja: Pero nuestro nama no es el nama,

por mucho que pensemos que lo es. He dado dos ejemplos.
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Devoto: No podemos decir que cantamos el nama impuro. El
nama siempre es puro. Es mi corazén el que no es puro.

Srila Narayana Maharaja: Decir que namaparadhay namabhasa
es lo mismo es como sefialar al aire y decir: “Esta luz es el sol. Esto
es el sol.” Puede que el sol sea absoluto y que esté en el cielo, pero
lo que sefialamos no es el sol.

Devoto: Entonces aunque alguien cante cientos de miles de
santos nombres, solo por la misericordia del guru podra obtener el
nama puro, ¢no es asi?

Srila Narayana Maharaja: Por la misericordia de Sri Krsna
y del suddha-bhakta, el devoto puro. Lo que td dices, entiendes y
piensas que es el santo nombre —ese nama no es el santo nombre.
Una bombilla no es el sol. Quienes no tienen una asociacién
superior ni un corazén puro y no han recibido la misericordia de
Sri Krsna ni la ayuda de un guru, no pueden cantar el nombre
puro; solo pronuncian palabras de un diccionario. El nama no esta
ahi.® Cuando el nama se ilumina a Sf mismo en nuestro corazén
quiere decir que ha venido Krsna. Cuando eso sucede, ni nuestra
lengua ni nuestra mente pueden dejar de cantar. Cantaremos dia
y noche espontdneamente y sin cesar, tal como lo hizo Chaitanya
Mahéprabhu. En ese momento se puede decir que estamos
cantando el santo nombre puro.

Devoto: Gurudeva, ;ve uno a Krsna en ese momento?

Srila Narayana Maharaja: Un suddha-krspa-nama otorgaré
prema, y entonces podremos verle.

Devoto: Cuando cantemos el nama puro, japarecerd Krsna
ante nosotros?

Srila Narayana Maharaja: Nosotros no podemos hacer que
Sr Krsna aparezca mediante nuestros esfuerzos en el canto.

6 Nuestros acharyas como Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila Narottama dasa
Thakura y otros oran por la misericordia del Sefior en sus oraciones comenzando
con el santo nombre. En la cancién Jiva-jago, por ejemplo, Srila Bhaktivinoda
Thakura dice: “Thakura Bhaktivinoda cayé a los pies de loto del Sefior Gaurangay,
tras suplicar que se le diera el santo nombre, recibié ese maha-mantra. En la cancién

Emona Durmati, Bhaktivinoda Thakura ora también: “Oh, Sefior, caigo ahora a Tus
pies, llorando y suplicando que me concedas el santo nombre.”
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El propio Krsna aparecerd en nuestra lengua y bailard en ella
cuando cantemos Suddha-nama. Debemos intentar cantar al menos
namabhdsa.

Los que no leen los libros de nuestros acharyas Gaudiya
Vaisnavas como Srila Bhaktivinoda Thakura no pueden explicar
esto debidamente. Los discipulos no entenderén este principio por
solo decir: “Guru, guru, guru”. Pensar que lo tinico que hay que hacer
es conocer al guru propio de uno y que para conocer a Krsna no
hay necesidad de conocer a Srila Bhaktivinoda Thakura, a Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, a nuestro Gurudeva Srila
Bhaktiprajiana Kesava Gosvami Maharaja, a Srila Viévanatha
Chakravarti Thakura, a Srila Riipa Gosvami o a Srila Sanatana
Gosvami, es un pensamiento ofensivo.

Devoto: Para poder cantar el santo nombre puro se debe
llorar por la misericordia del guru y los vaisnavas. Como almas
condicionadas que somos, llenas de orgullo, anarthas y aparadhas,
(,cémo podemos despertar en nosotros esa actitud de sﬁplica por la
misericordia del Sefior?

Srila Narayana Maharaja: Por servir constantemente al
Suddha-guru, alos suddha-vaisnavas y al suddha-nama, y por realizar
las practicas devocionales, en muy poco tiempo te volverds un
devoto puro. No des ninguna oportunidad a los anarthas y los
aparadhas. Es decir, debemos estar tan ocupados que no tengamos
tiempo para pensar en los anarthas y aparadhas pasados ni en
cometer otros nuevos.

Debemos servir a Sri Guru, Sri Krsna y los vaisnavas cantando
dfa y noche, y con la comprensién de que el nombre de Krsna es
Krsna mismo. Si servimos y escuchamos a los que cantan suddha-

nama, nuestro canto de namabhasa se iréy vendrd el nombre puro.
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Madhava-tithi:
La Madre del Prema-bhakti

[La siguiente clase fue impartida el 17 de febrero de 1997 en

Murwillumbah, Australia.]

oy es ekadasi-vrata. Tengo la impresién de que la mayoria

de ustedes lo estdn observando. Observar completamente

el ekadasi, como hizo Maharaja Ambarisa, es muy dificil.
Debemos intentarlo, pero estamos influenciados por la acutal era
de Kali-yuga.

Ambarisa Maharaja vivié en Satya-yuga, y era tan fuerte que
podia ayunar sin dormir, sin beber y sin ni siquiera respirar, y
parado sobre una sola pierna. En Kali-yuga no somos ni fuertes
ni avanzados!, pero si somos muy afortunados. Sri Chaitanya
Mahaprabhu ha explicado que si tenemos mucha hambre en
ekadasi podemos tomar fruta, zumos o leche. Esos dias no hay que
estar comiendo constantemente: ahora un litro de zumo, a la media
hora otro zumo diferente, media hora més tarde patatas hervidas
y otras verduras, luego un gran vaso de agua, medio kilo de panir

1 “Oh sabio, en esta era de hierro de Kali los hombres tienen una corta duracién

de la vida. Son pendencieros, perezosos, estdn mal guiados, son desafortunados y,
sobre todo, estdn siempre perturbados” (Srimad-Bhagavatam 11.10).
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(requesén) con azticar y otro medio kilo de rabari. Hay que comer
solo lo necesario para mantener alejados el suefio y la pereza.

Debemos permanecer despiertos durante el dia y la noche, y
pasar el ekadasi cantando y recordando a Sri Krsna, al igual que
hizo Maharaja Ambarisa. El era el emperador del mundo entero
y externamente estaba casado y enredado en apegos materiales.
Durvasa Muni era un brahmdn y un yogui que adoraba el
aspecto impersonal de Dios. Su poder era tan grande, que podia
maldecir a un hombre para que muriera y devolver la vida a un
muerto. Tenfa un alto concepto de sf mismo y crefa ser el hombre
més poderoso del mundo. “He nacido en una familia brahménica
dentro de la dinastfa de Sankara —pensaba—. Soy el hijo de Atri
y de Anasﬁyé, dos vaispavas muy elevados y eruditos. Mis padres
dieron muchas ensefianzas a Sita-devi, que es la propia Laksmi,
cuando Ella y Rama los visitaron. Soy el hombre m4s poderoso
de la tierra y puedo hacer todo lo que me plazca.” Pero Durvasa
Muni nunca observaba el ekadast.

En una ocasién, en Madhuvana, Mathura, Maharaja
Ambarisa observé el maha-dvadasi sin beber ni dormir, cantando,
recordando, sirviendo a las Deidades y orando durante todo el
dia y toda la noche. Al dia siguiente, tras hacer su adoracién a
Sri Krsnay cuando estaba a punto de romper su ayuno, se presenté
en su palacio Durvasa Muni. Durvasa parecia un semidids, pero
no habfa observado el ekddasi. Maharaja Ambarisa le pidié que
rompiera el ekadasi tomando maha-prasada, tras lo cual él tomarfa
prasada también.

—De acuerdo —dijo—. Pero antes me daré un bafio en el rio
Yamuna. No tardaré.

Pero Durvasa se demoraba demasiado, y cuando apenas
faltaban unos minutos para que expirara el tiempo auspicioso
para romper el ekadasi, Maharaja Ambarisa se dijo: “Ha venido
a mi casa un brahmana-rsi. No es una persona ordinaria y deberfa

mostrarle mi respeto ofreciéndole maha-prasada antes de comer yo.

2 En ciertas ocasiones el dfa de ekddasi se celebra al dia siguiente (maha-dvadasi).
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Si no lo hago estaré desobedeciendo las reglas de la cultura hindd
y tendré que pagar por ello, pero por otro lado debo observar
mi voto del ekadasi. Este voto no es una actividad mundana,
sino trascendental, y si no lo observo tomando maha-prasada en
el momento correcto, podria perder mi bhakti. ;Debo honrar al
brahman o al bhakti?”

Tras considerarlo detenidamente, eligié honrar al bhakti. “No
puedo actuar de ninguna manera en contra del bhakti. Aunque
tuviera que perder algin bien material o incluso que ir al infierno,
no faltaré el respeto al ekadasi. Romperé el ayuno en el momento
sefialado bebiendo una gota del agua que ha sido utilizada para
adorar a Sri Krsna (charanamrta).

Si alguien observa ekadasi sin tomar zumos ni agua, puede
romper el ayuno tomando charanamrta, pero si se ha tomado agua,
frutas, zumos, leche o verduras, debe romper el ekadast tomando
algtin grano; de otro modo el ekadasi no serd completo.

Maharaja Ambarisa concluyé: “No he tomado ni siquiera
agua durante la observancia del ekadasi, de modo que puedo
tomar charanamrta, y sin tomar granos también estaré respetando
al brahm4n”.

En el momento en que tomaba una gota de charanamrta,
Durvasa Muni regresé y, al verlo, djjo:

—No eres un verdadero bhakta —le dijo—. Yo soy un brahmén
perfecto; ya conoces mi origen. Sabes que tengo grandes poderes
y, a pesar de todo, te has atrevido a faltarme al respeto. Te voy a
reducir a cenizas.

Diciendo aquello, se corté un rizo del cabello, lo tiré al suelo
y le ordené que se transformara en una hoguera. Un instante
después aparecié alli el demonio del fuego y se dirigié hacia
Maharaja Ambarisa con intencién de hacerlo arder en llamas,
pero en ese momento se manifesté el cakra Sudaréana. Sri Krsna
habfa ordenado a Su cakra que protegiera siempre a los vaisnavas,
las personas que se han refugiado en El. Sudaréana destruyé al
demonio del fuego y, acto seguido, se dirigié a Durvasa Rsi, que

salié corriendo despavorido.
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—1Auxilio! jAuxiliol —grité.

Cuando el demonio del fuego se habfa acercado a Maharaja
Ambarisa, este se habfa puesto a cantar sin ningin temor. Pensé:
“Que viva o muera depende solo de Krsna”. El dependia por
completo de Sri Krsna, y por eso el cakra Sudarsana lo salvé.
Pero Durvasa Muni, a pesar de ser un brahmin poderoso y
un yogl autorrealizado, tuvo miedo de la muerte y huyé. Primero
intent6 refugiarse en su padre, el Sefior Siva, pero al ver que se
acercaba, Siva le dijo:

—Vete de aqui. Si estds metido en ese aprieto es porque faltaste
el respeto a un vaisnava. Yo sé lo influyentes que son los vaisnavas
y yo jamés los ofenderfa. Si te protejo, Sudar§ana me atacar4 a mf
también.

Durvasa Muni se dirigié entonces al Sefior Brahma, el cual
se negé también a prestarle ayuda. Finalmente, fue donde se
encontraba el Sefior Visnu y oré:

—1Oh, Visnu! Sdlvame de Tu arma. Me estoy refugiando en Ti.

—No puedo hacer nada para protegerte —respondié el Sefior
Visnu—. No soy libre. Estoy subordinado a Mis bhaktas. Ellos Me
han dado su corazén y Yo les he dado el Mio, de modo que no soy

independiente de Mis devotos.

abariv bhakta-paradhino
hy asvatantra iva dvija
sadbubbir grasta-hrdayo
bbaktair bhakta-jana-priyah
5ﬂmad—Bbdgauamm (9.4.63)

La Suprema Personalidad de Dios dijo al brahman: “Yo
dependo por completo de Mis devotos. En verdad, no
tengo la menor independencia. Como ellos estén libres de
todo deseo material, Yo simplemente Me sittio en lo més
profundo de sus corazones. Y qué decir de Mi devoto,
incluso los que son devotos de Mi devoto Me son muy

queridos.
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Cuando alguien tiene una espina en un pie, no se la puede quitar
de la cabeza; tiene que sacarsela del pie. El Sefior Visnu dijo: “Los
vaisnavas lo son todo para Mi. He hecho el voto de protegerlos. Si
deseas salvarte, debes acudir a Maharaja Ambarisa. No lo veas
como un hombre casado o como un rey. El no es una persona
ordinaria, sino Mi querido devoto, y debes ofrecerle reverencias”.

Desde que Durvasa Muni saliera huyendo del arma del Sefior
un afio antes, Maharaja Ambarisa no habfa comido nada. Cuando
Durvasa Rsi llegé finalmente donde se encontraba Maharaja
Ambarisa, el rey se disculpé lleno de humildad.

—Yo no soy nada; no soy un devoto. Te he desobedecido y
faltado al respeto al romper mi ayuno.

Durvasa Muni cayd a los pies de loto de Maharaja Ambarisa.
Inmediatamente, Maharaja Ambarisa lo abrazé y le pidié que
fuera misericordioso y respetara el maha-prasada.

—Antes te ruego que me salves del cakra Sudarsana —le dijo
Durvasa—. Su calor me est4 quemando.

Entonces Ambarisa oré:

—Oh, Sefior! Si en alguna ocasién he realizado servicio
devocional a Sri Krsna, salva por favor a este brahmén.

En cuanto hubo pronunciado aquellas palabras, el cakra
Sudarsana se enfrié y regresé con el Sefior Visnu. Durvasa
comprendié entonces que los bhaktas son mds poderosos que el
propio Krsna.

—LKTrsna ha otorgado todo Su poder a los vaisnavas —dijo—,
pero ellos ocultan este hecho y engafian a los dem4s presentdndose
como personas caidas. Trnad api sunicena. Aunque son poderosos,
también son sumisos, generosos y educados.

Contento, Durvasa Rsi tomé el maha-prasada y luego Maharaja
Ambarisa lo honré también junto con toda su familia.

Ustedes deben ser asi. Deben ser humildes y tener una fe firme
en el servicio devocional a Sri Krsna. Podemos dar la cabeza, la
vida y el alma para observar el ekadasi. Ekadast es la madre del

prema-bhakti 'y ella nos protegera.
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Srila Bhaktivinoda Thakura ha escrito: madhava tithi bhakti
Jjanani jatane palana kori. Ekadasi es madhava-tithi. Los dias sagrados
como el de ekadast son la madre del prema-bhakti. Debemos intentar
seguirlo de la forma mds pura posible, no comiendo ni bebiendo
muchas veces al dfa. Si pueden, obsérvenlo sin beber siquiera agua
(nirjala) o tomando solo un poco de prasada una vez al dfa.

Incluso personas mayores aunque estén muy delgadas pueden
observar el ekadasi nirjala, de modo que jpor qué no iban a
poder hacerlo ustedes que son jévenes y fuertes? Deben intentar
observarlo de este modo. Pero si ayunando asi se marean y se
quedan dormidos, de poco les servird. Estos dias tan especiales
procuren recordar a Krsna, asociarse con vaisnavas, leer las
escrituras y ofrecer oraciones de dfa y de noche.

Una de estas oraciones (SN

he krsna karuna sindbu dina bandho jagat pate
gopesa gopika kanta radba kanta namo ‘stu te.

Yo Te ofrezco ilimitadas reverencias, joh, Krsnal T4 eres
un océano de misericordia, amigo de los caidos, el Sefior
de la creacién y el amo de la comunidad de pastores. Tt

eres Gopi-kénta, el amado de la gopis Y sobre todo, eres

Radha-kanta, el amado de Srimati Radhika.

La observancia del ekddasi otorga més potencia espiritual que
el brahma-jiiana, la comprensién de que el espiritu est4 separado
de la materia, y el brahma-yoga-samadhi, la absorcién en el aspecto

impersonal de Dios.



Sri Nanda-Nan(lanés‘gal{am

sucaru-vaktra-mandalam sukarna-ratna-kundalam

sucarcitanga-candanam namami nanda-nandanam

Ofrezco pranama a Sri Nanda-nandana, cuyo rostro es
extremadamente encantador, de cuyas hermosas orejas cuelgan
pendientes de piedras preciosas y cuyo cuerpo estd untado con

fragante candana. (1)

sudirgha netra-pankajam $ikbi-sikbanda-miirdbajam

ananga-koti-mobanam namami nanda-nandanam

Ofrezco pranama a Sr1 Nanda-nandana, cuyos ojos son més
hermosos que un loto florecido, cuya cabeza estd exquisitamente

adornada con plumas de pavo real y que embelesa a millones de

cupidos. (2)

sundsikagra-mauktikam svacchanda danta-panktikam

navambudanga-cikkanam namami nanda-nandanam

Ofrezco pranama a Sr1 Nanda-nandana, de cuya hermosa nariz
cuelga una perla, cuyos dientes tienen un brillo refulgente y cuya

tez es mds hermosa y brillante que una nube cargada de lluvia. (3)
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karena venu-rafijitam gati-karindra-ganjitam
dukila-pita sobbanam namami nanda-nandanam
Ofrezco pranama a Sri Nanda-nandana, cuya mano de loto
sostiene una flauta, cuyo lento caminar derrota incluso al de
un elefante apasionado, y cuyo cuerpo estd embellecido por un

atuendo amarillo. (4)

tri-bhanga-deba-sundaram nakba-dyuti-sudbhakaram

amiilya ratna-bbiusanam namami nanda-nandanam (5)

Ofrezco pranama a Sr1 Nanda-nandana. Su postura curvada en
tres lugares es exquisitamente elegante, la refulgencia de Sus pies
avergiienza incluso a la luna, y se adorna con joyas y ornamentos

de incalculable valor. (5)

sugandba-anga-saurabba-murovirdji-kaustubbam

sphuracchri-vatsalanichanam namami nanda-nandanam

Orezco pranama a Sr1 Nanda-nandana. De su cuerpo se
desprende una fragancia exquisita y Su amplio pecho estd

adornado con la joya kaustubha y la marca de Srivatsa. (6)

vrndavana-sundgaram vilasanuga-vasasam

surendra-garva-mocanam namami nanda-nandanam

Ofrezco pranama a Sri Nanda-nandana, el experto amante
de Vrndavana, cuyo modo de vestir sirve para incrementar Sus

atractivos y lddicos pasatiempos, y que pulveriza el orgullo de

Indra. (7)

vrajangand-sundyakam sada sukba-pradayakam
jaganmanab pralobbanam namdami nanda-nandanam
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Ofrezco pranama a Sri Nanda-nandana, que es el amante que
deleita constantemente a las gopis de Vrajay que encanta las mentes

de todas las entidades vivientes. (8)

sri-nanda-nandanastakam pathed ya sraddbayanvitab

taredbbavabdbim dustaran labbet tadangbri-yugmakam

Quien recite este Sr1 Nanda-nandanastakam de forma regular,
cruzard con facilidad el aparentemente insalvable océano de la exis-

tencia material y residir eternamente a los pies de Sri Krsna. (9)
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Sri Rﬁ(ﬂl:}lqpf}l(atél(sa~stava~réja

munindra-vrnda-vandite tri-loka-soka-barini
prasanna-vaktra-pankaje nikusija-bhi-vilasini
vrajendra-bbanu-nandini vrajendra-sinu-sangate

kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Sukadeva, Narada, Uddhava y los munis mas elevados estdn
ofreciendo vandana (oraciones) a Tus pies de loto continuamente.
El recordarte y orar por Tu seva destruye milagrosamente todas
las miserias, pecados y ofensas de los tres mundos. Tu dichoso
rostro florece como un loto y Te deleitas con Tus pasatiempos en
los kuiijas de Vraja. Eres la hija de Vrsabhanu Maharaja y la més
querida de Vrajendra-nandana, con quien siempre realizas vildsa.
{Oh, Srimati Radhike!, jcudndo lanzards sobre mi Tu

misericordiosa mirada de soslayo? (1)

asoka-vrksa-vallari-vitana-mandapa-sthite
pravala-vala-pallava prabba "rundangbri-komale
varabbaya-sphurat-kare prabbiuta-sampadalaye
kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Moras en un dosel hecho de enredaderas que se ensortijan sobre

drboles asoka; Tus tiernos pies de loto semejan rojos y brillantes
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corales, hojas recién nacidas y al sol naciente; Tus manos de loto
est4dn siempre ansiosas por satisfacer las mas anheladas aspiraciones
de Tus devotos y otorgarles la bendicién de la intrepidez; eres la
morada de profusas opulencias y tesoros divinos. jOh, Srimati

Radhike!, jcudndo lanzards sobre m{ Tu misericordiosa mirada

de soslayo? (2)

ananga-ranga mangala-prasanga-bbangura-bbruvam
savibbramam-sasambbramam drganta-bana-patanai
nirantaram vasi-krta-pratiti-nanda-nandane

kada karisyasiba mam krpa-kataksa-bbajanam?

En el inmensamente auspicioso drama escenificado con amorosa
jovialidad (prema-vilasa) en el apasionado campo de batalla, Tus
cejas, curvadas como arcos, disparan repentinamente las flechas
de Tus miradas de soslayo, atravesando a Nanda-nandana con
ilusién apasionada y haciéndole rendirse reverencialmente. De este
modo, El permanece eternamente bajo Tu control. {Oh, Srimati
Radhike!, jcudndo lanzards sobre m{ Tu misericordiosa mirada

de soslayo? (3)

tadit-suvarna-campaka-pradipta-gaura-vigrabe
mukba-prabbd-parasta-koti-saradendu-mandale
vicitra-citra-saficarac-cakora-sava-locane

kada karisyasiba mam krpa-kataksa-bbajanam?

El falgido y claro color de Tus miembros es como el reldémpago,
el oro y las flores campaka; el brillo refulgente de Tu rostro
derrota incluso al brillo de millones de lunas otofales; y Tus ojos,
traviesos como péjaros cakora, muestran maravillosas expresiones
sorprendentemente nuevas a cada momento. {Oh, Srimati Radhike!

;cudndo, oh cuindo, lanzards sobre m{ Tu misericordiosa mirada

de soslayo? (4)
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madonmadati-yauvane pramoda-mana-mandite
priyanurdga-raiijite kala-vilasa-pandite
ananya-dbanya-kuiija-rajya-kama keli-kovide

kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Est4s embriagada con la belleza de Tu propia juventud y siempre
adornada con Tu m4s prominente ornamento: Tu delicioso
enfado (mana). Te regocijas en el amor de Tu amado por Ti, y
eres supremamente experta en el arte del amor. En los muchos
y maravillosos kuiijas eres la m4s erudita en las novedades del
amor. {Oh, Srimati Radhike!, jcudndo lanzards sobre mi Tu

misericordiosa mirada de soslayo? (5)

asesa-bava-bhava-dhira-bira-bara-bbusite
prabbuta-sata-kumbba-kumbba-kumbbi kumbba-sustani
prasasta-manda-basya-ciarna-purna-saukbya-sagare
kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Estds adornada con diveros tipos de profundas emociones (anuraga,
dhiradhira, kila-kincita...) por Krsna, las cuales brillan sobre Tu
persona como una gargantilla de diamantes. Tus amorosos pechos
son como dos recipientes dorados o como los globos craneales
de Jaya-nandini (la esposa del elefante Airavata, el portador de
Indra). Eres como un océano de bienaventuranza divina cuando
muestras Tu tierna sonrisa. jOh, Srimati Radhike!, ;cudndo

lanzards sobre mf Tu misericordiosa mirada de soslayo? (6)

mrnala-vala-vallari taranga-ranga-dor-late
latagra-lasya-lola-nila-locanavalokane
lalal-lulan-milan-manojiia mugdba-mobanasrite
kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Tus suaves brazos son como frescos y delicados tallos de loto que

s€ mecen elegantemente sobre las olas. ASf como una enredadera
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danza por una rifaga de viento, Tus traviesos ojos azules brillan
con una cautivadora mirada. Tu atractivo embelesa a Madana
Mohana para que Te siga y, cuando se encuentran, Tt robas Su
mente y luego lo refugias en Su hechizada condicién. jOh, Srimati
Radhike!, jcudndo lanzards sobre m{ Tu misericordiosa mirada

de soslayo? (7)

suvarna-malikancita-tri-rekba-kambu-kanthage
tri-sutra-mangali-guna-tri-ratna-dipti-didhbiti
salola-nila-kuntala prasuna-guccha-gumpbhite

kada karisyasiba mam krpa-kataksa-bbajanam?

Tu cuello, tan hermoso como un adorable caracol, estd decorado con
collares y marcado por tres lineas; de Tu trisiitra (tres auspiciosos
cordones atados alrededor del cuello de una joven recién casada)
cuelgan ornamentos elaborados con brillantes joyas, y Tus negras
trenzas, tejidas con ramilletes de capullos de colores, se balancean
de un lado a otro. {Oh, Srimati Radhike!, ;cuando lanzaras sobre

m{ Tu misericordiosa mirada de soslayo? (8)

nitamba-bimba-lambamana-puspa-mekbala-gune
prasasta-ratna-kinkini-kalapa-madhya manjule
karindra-sunda-dandiki-varoba-saubbagoruke

kada karisyasiha mam krpa-kataksa-bbajanam?

Tus redondeadas caderas estdn decoradas con florecillas y
diminutas campanillas tintineantes que cuelgan del cinturon de
flores en Tu cautivadora cintura. El tafiido de esas campanillas
engastadas es muy encantador. Tus hermosos muslos se
ahusan como la trompa del rey de los elefantes. {Oh, Srimati

Radhike!, jcudndo lanzards sobre mi{ Tu misericordiosa mirada
de soslayo? (9)
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aneka-mantra-nada-manju-niapura-rava-skhalat
samadja-rdja-hamsa-vamsa-nikvanati-gaurave
vilola-bhema-vallari-vidambi-caru-cankrame

kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Tus cautivadoras campanitas tobilleras doradas resuenan como
una coleccién de mantras védicos y semejan el gorjeo de una
bandada de cisnes reales. Cuando caminas, la belleza de Tus
miembros se asemeja a ondulantes enredaderas doradas. {Oh,
Srimati Radhike!, ;cudndo lanzards sobre m{ Tu misericordiosa

mirada de soslayo? (10)

ananta-koti-visnu-loka-namra-padmajarcite
bimadrija-pulomaja-virificaja-vara-prade
apara-siddbi-rddbi-digdha-sat-padanguli-nakhe
kada karisyasiba mam krpa-katiksa-bbajanam?

Eres adorada por Sri Laksmi, la diosa de ilimitados planetas
Vaikuntha. Sr1 Parvati, Indrani (la esposa de Indra) y Sarasvat
Te adoran y obtienen Tus bendiciones. La meditacién en una
sola de las ufias de Tus pies otorga un variedad infinita de
perfecciones. {Oh, Srimati Radhike!, ;jcuando lanzaris sobre mf

Tu misericordiosa mirada de soslayo? (11)

makbesvari! kriyesvari svadbesvari suresvari
triveda-bbaratisvari pramana-sisanesvari
ramesvari! ksamesvari pramoda kananesvari

vrajesvari vrajadbipe sri radbike namo ’stu te

Eres la Sefiora de todo tipo de sacrificios (especialmente del yugala
milana yajiia), de todas las acciones (pues eres mula Sakti-tattva, la
raiz de todas las potencias), de los mantras pronunciados en los
yajias'y de las ofrendas presentadas a los semidioses, c_le todos los

semidioses, de las palabras de los tres Vedas, de la imposicién de
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todos los principios de las escrituras, de Sri Rama-devi (la diosa
de la fortuna), de Sri Ksama-devi (la diosa de la clemencia), y
especialmente de los deliciosos kuiijas de Vrndavana. ;Cudndo me
hards Tu dasiy me concederds la cualificacién para ofrecer servicio
en Tus apasionados pasatiempos con el principe de Vraja? ;He,
Srimati Radhike, duefa (adhikarini—vrajesvari) y sustentadora

(vrajadhipe) de Vraja! Yo Te ofrezco pranamas una y otra vez. (12)

iti mam adbbutam-stavam nisamya bhanu-nandini
karotu santatam janam krpa-kataksa-bbajanam
bbavet tadaiva-sanicita-tri-rupa-karma-nasanam

bbavet tadd-vrajendra-siunu-mandala-pravesanam

i{He, Vrsabhanu-nandini! Por favor, conviérteme en el perpetuo
objeto de Tu misericordiosa mirada al escuchar esta maravillosa
oracién. Sélo entonces, por la influencia de Tu misericordia,
todas las reacciones de mi karma serdn destruidas y al conocer
mi identidad espiritual como marjari, entraré al circulo de Tus sakhis

para participar en los pasatiempos eternos de Sr1 Vrajendra-siinu. (13)
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rila Bhaktivinoda Thakura compuso esta hermosa cancién,

Sri Nama kirtana, en mitad de la noche, estando inmerso

en su bhajana. De hecho, él escribié todas sus canciones
mientras estaba absorto en los sublimes pasatiempos de Krsna.
Todos los importantes pasatiempos de Sri Krsna estdn presentes
en esta cancién, por lo que estd saturada de significados suma-
mente profundos.

Yasomati-nandana singifica “Krsna, el hijo de Yasoda-dev1”.
Vraja-vara nagara. Nagara significa “el amado de las gopis”; no hay
una palabra equivalente para ndgara en ningin otro idioma del
mundo, pero los que leen y comprenden los temas del Ujjvala-
nilamani pueden llegar a entender su significado profundo.
Aunque esta cancién es en realidad para uttama-adhikaris, nosotros
podemos escucharla y cantarla, y tal vez de ese modo se despierte
en nosotros el anhelo de servir a Yasomati-nandana. Sri Chaitanya
Mahaprabhu advino en su infinita misericordia para dar esa clase
de anhelo.

Yamuna-tata-chara gopi-basana hara rasa-rasika krpamoya.
Sri Krsna estd siempre paseando por la ribera del Yamuna. A
veces va allf a pastorear con sus amigos los gopas, aunque en

realidad eso lo puede hacer en muchos otros lugares. ;Por qué va
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al Yamuna entonces? Porque allf es donde van las hermosas gopis
arecoger agua llevando sus céntaros en la cabeza. Las gopis tienen
muchos sirvientes en sus hogares, pero prefieren llevar el agua
ellas mismas.

El agua del Yamuna no es en realidad agua, sino el amor y el
afecto de las gopis, y Sri Krsna se bafia en esos sentimientos. Las
gopis van allf con la excusa de recoger agua, pero lo cierto es que
engafian a sus familiares: lo inico que desean es encontrarse con
Krsna. Y para hacer eso tienen que abandonarlo todo: la religién
mundana, los deberes para con sus esposos, sus hijos y sus casas...
hasta la vergiienza.

Sri Krsna dice en el Bhagavad-gita (4.11):

ye yatha mari prapadyante tams tathaiva bhajamy abam

mama vartmanuvartante manusyab partha sarvasah

En la medida en que se rinden a M{, Yo los recompenso.

Todos siguen Mi sendero en todos los aspectos, oh hijo

de Prtha.

Sr1 Krsna promete en este verso que amard a todo el que Le
ame. Sea cual sea el modo en que alguien Le ame, El recompensara
a esa persona. Pero no puede recompensar a las gopis. Puede
recompensar a Sus amigos, a Sus sirvientes (como Hanuman),
a devotos como Sanaka y Sanandana, y a todos los asociados
de Ramachandra. Y puede recompensar de alguna manera a
Su padre, Dagaratha Maharaja, y a Su madre, pero no puede
recompensar a las gopis. Para intentar recompensarlas a ellas, va a
la ribera del Yamuna.

A veces las gopis no se presentan, y Krsna se pasa alli el
dia entero buscédndolas con los ojos inquietos. Y si alguien
Le pregunta:

—;Qué haces merodeando por aqui?

El responde:
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Perd{ a un ternero y lo estoy buscando.

El es muy listo y pronto encuentra alguna excusa.

Estas canciones son hermosisimas, y cuando nos asociemos
con vaisnavas maduros y nuestro amor y afecto también maduren,

podremos comprender y saborear todos estos significados.
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Breve resumen de la vida de

Srila Bhaktivedanta
Nﬁrﬁyal_la Gosvami Mahéréja

r1 Srimad Bhaktivedanta Nariayana Gosvami Maharaja

P

es discipulo de nitya-lila pravista Om Visnupada Sri Srimad

Bhaktiprajiana Keéava Gosvami Maharaja, uno de los
discipulos mds prominentes de nitya-lila pravista Om Visnupada
Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada.

Nacié en febrero de 1921 en Tewaripur, un pueblo situado a
orillas del sagrado rio Ganges. Fue alli donde el Sefior Raimacandra
maté al demonio Taraka. Aparecié en este mundo el dfa de luna
nueva (amavasya) en el seno de una familia brahmanica Trivedi muy
religiosa, y durante su infancia tuvo numerosas oportunidades
de acompafar a su padre cuando este asistia a las reuniones de
kirtanay pravacan.

En febrero de 1947 tuvo su primer encuentro con su Gurudeva
en Sr1 Navadvipa-dhama, Bengala. Habfa viajado alli desde
su pueblo tras conocer a un discipulo de Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura llamado Narottamananda Brahmacari, que
iba predicando el mensaje de Sri Caitanyadeva por la zona. Tras
mantener una serie de conversaciones con ese devoto, se convencié
de la posicién suprema de la filosoffa impartida por los acharyas
en la linea de Srila Ripa Gosvami Prabhupada, y pocos dfas més
tarde dejé su casa para unirse a la misién de su maestro espiritual

y entregarle su vida.
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Cuando llegé a Sri Navadvipa-dhama se unié al parikrama anual
que estaba teniendo lugar en esos momentos. Una vez finalizado
este el dia de Gaura-piirnima, recibié iniciaciones harinamay diksa
de Srila Bhakti Prajiana Kesava Maharaja, que le dio el nombre
de Sr1 Gaura Narayana Brahmacari. Poco después su Gurudeva
le otorgarfa también el titulo de Bhaktabandhava, que significa
‘amigo de los devotos’, por estar siempre sirviendo afectuosamente
a todos los vaisnavas.

Pasé los nueve afios siguientes viajando con Srila Bhakti
Prajfiana Kesava Maharaja en giras de prédica por toda la India,
y en 1952, en Gaura-piirnima, su amado Gurudeva le concecié
la sagrada orden de sannyasa. En 1945, Srila Bhakti Prajfiana
Kegava Maharaja lo puso al frente del recién inaugurado templo
de Mathura llamado Sri Kesavaji Gaudiya Matha. Srila Maharaja
empezé a pasar entonces parte del afio en Mathura y parte en
Bengala dedicado a numerosos servicios, y siguié haciendo eso
mismo durante los siguientes catorce afios.

Srila Bhakti Prajiana Kesava Gosvami Maharaja lo nombré
también Vicepresidente de su institucién, la Gaudiya Vedanta
Samiti, y Editor jefe de de sus publicaciones en hindi y de la
revista mensual Sri Bhagavata Patrika. En 1968, su gurudeva dejé
este mundo, y Srila Maharaja realizé todos los rituales necesarios
para su samdadhi. Durante ese perfodo, como un humilde sirviente
de la Sr1 Gaudiya Vedanta Samiti, empezé a organizar el parikrama
anual de Karttika de Vraja-mandala, que sigue celebrandose en la
actualidad bajo su tutela.

Ainstanciasdesu Gurudeva, Srila Maharaja tradujovariosdelos
libros més prominentes de Srila Bhaktivinoda Thakura del bengali
alhindi, como el Jaiva-dharma, el Chaitanya-Siksamrta, el Bhakti-tattva-
viveka o el Vaisnava-siddhanta-mala, por citar algunos. Hastala fecha,
ha traducido y publicado mds de ochenta libros en hindi, muchos
de los cuales hay sido ya traducidos al inglés, espafiol, francés,
alemén, ruso, italiano, chino, portugués y varios idiomas indios.
Srila Maharaja ha impartido clases en hindi, bengalf e inglés por

toda la India y alrededor de todo el mundo.
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Una relacién importante en la vida de Srila Narayana Maharaja
fue su asociacién con Su Divina Gracia Srila A.C. Bhaktivedanta
Svam1 Maharaja Prabhupada, el famoso predicador mundial
del vaisnavismo Gaudiya y Fundador Acarya de la Sociedad
Internacional para la Conciencia de Krsna. Se conocieron por
primera vez en Calcuta en 1946 con ocasién de la inauguracién
de la nueva rama de la Gaudiya Vedanta Samiti en Ghosh
Para Lane, donde habfan ido ambos para prestar sus servicios.
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja es uno de sus miembros
fundadores.

Srila Narayana Gosvami Maharaja acompaiié a su Gurudeva
a Jhansi, lugar en el que Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja
habfa intentado crear una sociedad vaisnava denominada “Liga de
Devotos”. Unos afios mds tarde, a principios de los afios cincuenta,
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja acepté la invitacién de
su hermano espiritual Srila Bhakti Prajiana Kesava Maharaja
y se fue a vivir al Sr1 Kesavaji Gaudiya Matha de Mathura,
donde permanecié por espacio de algunos meses. Los regulares
intercambios devocionales y las profundas discusiones filoséficas
hicieron que se desarrollara durante ese tiempo una profunda
relacién entre ¢l y Srila Narayana Maharaja, quien le consideraba
tanto su Siksa-guru como su {ntimo amigo.

En 1959, Srila Bhakti Prajiana Kesava Maharaja inicié a
Abbaya Caranaravinda Prabhu en la sagrada orden de sannyasa
y le dio el nombre y titulo sannyasa de Sri Srimad Bhaktivedanta
Svami Maharaja. La ceremonia védica del sacrificio de fuego y
todos los rituales fueron llevados a cabo por Srila Narayana
Gosvami Maharaja. Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja vivia
por aquel entonces en Vrndavana y Srila Narayana Maharaja
solfa visitarlo con frecuencia. Cocinaba para él, honraba el prasada
(alimentos ofrecidos a Dios) con €|, y juntos mantenian discusiones
intimas sobre la filosofia vaisnava.

Cuando Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja fue a predicar
a Occidente y pudo abrir su primer templo de Radha-Krsna en
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América, Srila Narayana Gosvami Maharaja le envi los primeros
tambores mrdanga y los karatalas (cimbalos de mano) para el
sankirtana. También le hizo llegar deidades de Radha-Krsna y sus
libros en s4nscrito para traducir.

Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja mantuvo corres-
pondencia de forma regular cada uno o dos meses con Srila
Bhakti Prajfiana Kesava Maharaja hasta 1968, afio en el que
Srila Kesava Maharaja entré en el nitya-lila. Después seguié
escribiendo a Srila Narayana Gsovami Maharaja hasta su propia
divina partida en 1977.

Unos dfas antes de dejar este mundo mortal, Srila
Bhaktivedanta Svami solicité personalmente en varias ocasiones
a Srila Narayana Gosvami Maharaja que diera su asociacién a
sus discipulos occidentales y les ayudara a comprender y a seguir
las profundas ensefianzas de la filosofia vaisnava en la linea de
Srila Ripa Gosvami Prabhupada. Considerandolo su venerable
Siksa-guru, Srila Narayana Maharaja accedié humildemente a
cumplir con aquella misién. Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja
pidié también a Srila Narayana Gosvami Maharaja que llevara a
cabo los rituales de su samadhi tras su partida.

Srila Maharaja proporcions vivificante gufa y amoroso refugio
a cuantos acudieron a él, y mediante sus libros y sus més de treinta
giras mundiales dio su asociacién purificadora y sus compren-
siones divinas a los seguidores de Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja y a todos los buscadores sinceros de la verdad del

mundo entero. Las grabaciones de sus discursos estdn disponibles

en www.purebhakti.tv y las transcripciones de muchas de sus

clases en www.purebhakti.com.




;\I)bn(liu‘
RO

A la edad de 90 afios, el 29 de diciembre de 2010, en Chakra-
tirtha Sri Jagannatha Puri-dhama, concluyé sus pasatiempos en
este mundo. Al dfa siguiente, en Sri Navadvipa-dhama, el emisario
plenamete apoderado y la personificacién de la misericordia sin
par de Sri Gaurasundara, fue puesto en samadhi.

Srila Narayana Gosvami Maharaja ejemplificé siempre la
vida de completa dedicacién, pureza y amoroso servicio a su
Gurudeva, a Sri Chaitanya Mahaprabhu y a la Pareja Divina,
Sri Sri Radha-Krsna. Como intimo sirviente de todos ellos, el
continda iluminando el camino para quienes desean descubrir y
sumergirse profundamente en el ext4tico océano de radha-dasyam,

el servicio a los hermosos y radiantes pies de loto de la mds amada

de Sri Krsna, Srimati Radhika.
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Glosario

A

Acharya - preceptor espiritual, alguien que predica con el
ejemplo.

Achintya-bhedabheda-tattva — Conocimiento categérico de la
Persona Suprema, que es inconcebiblemente abheda o igual a
Sus potencias y bheda o diferente de ellas.

Aisvarya-bhava — opulencia, esplendor, magnificencia, majestad,
supremacia. En relacién con el bhakti significa la devocién que estd
inspirada por la opulencia y la majestad del Sefior, particularmente
en Su forma como el Sefior Narayana. Esta clase de devocién
interfiere con la intimidad del intercambio entre Sri Bhagavan y
Sus bhaktas.

Ananda — dicha, (éxtasis), gozo y felicidad llena de éxtasis; lo que
Sri Bhagavan saborea por medio de Su hladini-sakti (ver hladini).
Anartha — anhelos del corazén no deseados que impiden el avance
en el bhakti.

Asraya — (1) refugio, apoyo, proteccién, contenedor. (2) el
receptdculo del prema; los bhaktas de Krsna. También Krsna puede
volverse el receptdculo del prema para Sus bhaktas.

Aparadha — ofensas cometidas contra el santo nombre, los
vaisnavas, el guru, las escrituras, los lugares sagrados, la Deidad,
etc. La raiz verbal radh significa dar placer o satisfacer, y el prefijo

apa significa quitar. Asf, la palabra aparddha son todas aquellas
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actividades que no son atractivas para Bhagavan y Sus bhaktas.
Aprakrta — trascendental, més all4 de la influencia de la naturaleza
material, fuera de la percepcién de la mente y los sentidos, no
creado por ningin humano, m4s all4 del mundo material, situado
en la morada trascendental de Krsna, extraordinario, divino, puro
o constituido de conciencia y felicidad espirituales.

Arafi - 1a ceremonia de ofrecer articulos a la Deidad como incienso,
agua, una ldmpara, flores y un abanico, acompafiados por el canto
de himnos devocionales.

Archanam — adorar a la Deidad en un templo con las diferentes
clases de parafernalia. Cuando esta adoracién se lleva a cabo
Internamente, se conoce como manasi-piija. Arcanam es uno de los
nueve procesos principales del bhrakti.

Aropa-siddha-bhakti — esfuerzos que por naturaleza no estdn
constituidos de bhakti. Quien hace aropa-siddha-bhakti impone el
bhakti en sus actividades, es decir, ejecuta una actividad que no
es uno de los procesos del bhakti (navadha-bhakti) o que no es lo
suficientemente pura como para ser clasificada como suddha-bhakti,
pensando que es bhakti.

Asakti — apego. Se refiere sobre todo al apego por el Sefior y por
Sus asociados eternos. El dsakti tiene lugar cuando el gusto por
el bhajana conduce a un apego directo y profundo por la persona
objeto de ese bhajana. Es la sexta etapa en el desarrollo de la
enredadera del bhakti y se despierta cuando madura el ruci por el
bhajana.

Asat-sanga — asociacién con personas materialistas o con no-
devotos.

Avatara — enviado especial, encarnacién o manifestacién de Dios.
ASrama- 1) las cuatro etapas de la vida —brahmachart (estudiante
célibe), grhastha (casado), vanaprastha (retirado) y sannyasa
(renunciante)— en las cuales se ejecutan los deberes socio-
religiosos correspondientes al sistema conocido como varnasrama.
2) un monasterio, usualmente asociado con otros, establecido para
facilitar las practicas espirituales.

Asura — demonio. Alguien que se opone a los principios del dharma
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y es contrario a la adoracién al Sefior Supremo.
Atmarama — alguien que se deleita en el arma y estd satisfecho en

cualquier circunstancia.

B

Bhajana — (1) la palabra bhajana se deriva de la raiz verbal ‘bhaj’,
que el Garuda Purana (Pirva-khanda 231-3) define asf: bhaj ity
esa vai dhatu sevayam parikirtitah tasmat seva bhudhaih prokta bhakti
sadhana-bhiyasi - “La raiz verbal bhaj se utiliza especificamente
en el sentido de seva o servicio. Por lo tanto, cuando se ejecuta el
sadhana con la conciencia de ser un sirviente, se denomina bhakti.”
Segtin este verso, el krsna-seva o el servicio devocional amoroso
a Krsna se denomina bhakti. El servicio es el elemento intrinseco
del bhakti o el bhajana. Por tanto, cualquier servicio que se ejecute
con esa conciencia puede ser llamado bhgjana. (2) En un sentido
general bhajana se refiere a las préicticas espirituales, sobre todo
escuchar, cantar y meditar en los santos nombres, la forma, las
cualidades y los pasatiempos de Sri Krsna.

bhajana-kutira — cabaia o choza donde se realizan las practicas
espirituales.

Bhakta - devoto

Bhakti — la palabra bhakti viene de la raiz bhaj, que significa
servir (ver bhajana). Por tanto, el significado principal de la
palabra bhakti es hacer servicio. Sri Riipa Gosvami ha descrito
las caracteristicas intrinsecas del bhakti en el Bhakti-rasamrta-
sindhu (1.1.11) como sigue: anyabhilasita-sinyam jiana-karmady-
anavrtam anukilyena krsnanu-$ilanam bhaktir uttama - “Uttama-bhakti
o el servicio devocional puro es el cultivo de las actividades que
estén dirigidas exclusivamente para la satisfaccién de Sri Krsna.
En otras palabras, es la corriente ininterrumpida de servicio a
Sri Krsna realizada con todos los esfuerzos del cuerpo, la mente
y las palabras, y mediante expresiones de distintos sentimientos
espirituales (bhavas). No estd cubierto por el jiiana (conocimiento
del nirvisesa-brahma dirigido a la liberacién impersonal) el karma

(actividades que buscan recompensa), el yoga o las austeridades
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y esta completamente libre de cualquier deseo que no sea la
aspiracién de dar felicidad a Sri Krsna.”

Bhava-bhakti — etapa inicial de la perfeccién en la préctica
devocional. Nivel del bhakti en el que el suddha-sattva o la esencia
de la potencia interna de Sr1 Krsna constituida por el conocimiento
espiritual y la felicidad trascendental. Este se transmite desde el
corazén de uno de Sus asociados al corazén del bhakta suavizédndolo
mediante diferentes clases de sentimientos trascendentales. Es el
primer brote del prema o amor puro por Dios. El bhava-bhakti es
la séptima de las ocho etapas del desarrollo de la bhakti-lata, la
enredadera de la devocién.

Brahmacari - primer asrama o etapa de la vida en el sistema
varnasrama; estudiante célibe.

Brahma—refulgenciaespiritual que emana del cuerpo trascendental
del Sefior; caracteristica omnipresente y perteneciente al Absoluto.
Dependiendo del contexto, puede referirse al brahma Supremo,

Sri Krsna, que es la fuente del brakma.

c

Cit—conciencia; pensamiento puro; espiritu; cognicién o percepcién
espiritual.

Chakra — arma del Sefior Visnu en forma de disco.

Chaitanya Mahdaprabhu - también conocido como Sri Chaitanya,
Sriman Mahaprabhu, Gaura, Gauracandra, Gaura-Hari,
Gaura-kiSora, Gauranga, Gaurasundara, Krsna-Chaitanya,
Nimai Pandita, Sacinandana y Viévambhara; el Sefior Supremo
que aparecié hace aproximadamente quinientos afios (1486
d.C.) en Navadvipa, Bengala Occidental. Aunque es idéntico a
Sr1 Krsna, aparecié con el bhava (sentimiento interno) y el kanti
(color corporal) de Srimati Radhika para saborear las melosidades
del amor de Sri Radha por Krsna. Asumiendo los sentimientos de
un bhakta, El propagé el amor por Krsna mediante el canto de sri-

hari-nama.
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D

Dhama — lugar sagrado de peregrinaje; morada del Sefior donde
Se manifiesta y lleva a cabo Sus pasatiempos trascendentales.
Diksa - iniciacién de un maestro espiritual. En el Bhakti-
sandarbha, Jiva Gosvami define el diksa de la siguiente manera:
“Los conocedores de la Verdad Absoluta declaran que diksd es el
proceso mediante el cual el maestro espiritual imparte al discipulo
el conocimiento trascendental tanto de la forma del Sefior como
de la relacién especifica de cada uno con El y erradica todos sus
pecados.

Diksa-guru — maestro espiritual iniciador o maestro dador del
mantra. Es aquel que, siguiendo las regulaciones de las escrituras,
otorga un mantra a un candidato apto con el fin de que este adore a
Sri Bhagavan y lo conozca a través de dicho mantra.

Darsana — ver, encontrarse, visitar o contemplar (sobre todo en
relacién con la deidad, un lugar sagrado o un vaisnava elevado).
Divya-jiiana — conocimiento trascendental de la forma del Sefior
y de la relacién especifica con El, contenido en un rmantra.
Significa que en el momento de la iniciacién, el guru otorga
un mantra al discipulo que, a su debido momento, revelars la
forma particular del Sefior que se adora a través del mantra y
la relacién especifica —dasya, sakhya, vatsalya o madhurya— del
devoto con El.

Dasya — (1) segunda de las cinco primeras relaciones con el Sefior
que se establecen en las etapas del bhava o el prema; el amor o
la atraccién hacia Krsna expresados con el sentimiento de ser
un sirviente Suyo. (2) en este mundo la relacién general de los
bhaktas hacia El se conoce como krsna-dasya o bhagavad-dasya.
Esto significa simplemente reconocer que la verdadera y propia

identidad es la de ser un sirviente de Krsna.

E
Ekadast - undécimo dia después de la luna creciente o menguante
en el que se practican algunas restricciones. Su seguimiento es

sumamente favorable para el desarrollo del bhakti.
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G

Gaudiya - dentro de la linea del Sefior Chaitanya.

Gopas — pastores que sirven a Krsna con sentimientos de
amistad {ntima. Puede referirse también a los gopas mayores,
encabezados por Nanda Maharaja, que sirven a Krsna con un
afecto paternal.

Gopis — pastorcillas de Vraja encabezadas por Srimati Radhika
que sirven a Krsna con sentimientos de amante. Puede referirse
también a las gopis mayores, encabezadas por madre Yasoda,
que sirven a Krsna con un afecto maternal.

H

Hari-katha - narraciones sobre el santo nombre, la forma, las
cualidades y los pasatiempos de Sri Hari.

Hladini - la svarapa-sakti predominada por la hladini (ver svaripa-
Sakti). Hladint es la potencia relacionada con el ananda o aspecto de
felicidad del Sefior Supremo. Aunque Dios es la personificacién
del placer, la hladini es la potencia mediante la cual El saborea
la felicidad trascendental y hace que otros la saboreen. Cuando
el visuddha-sattva es predominado por la hladini, se conoce como
guhya-vidya o conocimiento confidencial. Dicho conocimiento
posee dos facultades: bhakt y lo que otorga el bhakti. Es por medio
de estos dos agentes que se manifiesta el bhakti que estd integrado
por priti (prema). El bhakti que tiene la naturaleza del priti es en sf

mismo un aspecto especial del guhya-vidya.

J

Jiva — entidad viviente individual eterna que en el estado
condicionado de la existencia material adopta un cuerpo material
en alguna de las innumerables especies de vida.

Jaant - alguien que sigue el sendero del jigna o conocimiento

dirigido hacia la liberacién impersonal.
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K

Kirtana — canto en congregacién de los santos nombres de Krsna,
a veces acompaflado de musica. También canto individual en
voz alta del santo nombre y descripciones orales de los nombres,
formas, cualidades, asociados y pasatiempos de Bhagavan. Kirtana
es la rama més importante del bhakti.

Kanistha-adhikari— practicante del bhakti neéfito.

Karmt - seguidor del sendero védico del karma que busca
ganancias materiales o la elevacién a los planetas celestiales.
Kisora —un adolescente entre 11 y 15 afios de edad.

Krsna — el Sefior Supremo original, Svayam Bhagavan. El es
avatari, la fuente de todos los demds avataras. Su manifestacién
parcial es Paramatma y Su refulgencia corporal es el brahma
omnipresente. Su cuerpo esté hecho de sac-cid-ananda — eternidad,
conocimiento y bienaventuranza. Es la personificacién de todas las
melosidades espirituales, raso vai sa. Su padre es Nanda Maharaja,
Su madre es Yasoda, Su hermano es Balarama y Su consorte
eterna es Srimati Radhika. El es un encantador pastorcillo
cuya tez posee el color de una nube de lluvia. Lleva un dhott
amarillo brillante, una pluma de pavo real en Su corona, y una
guirnalda de flores del bosque. Posee sesenta y cuatro cualidades
trascendentales primarias, de las cuales cuatro Le pertenecen solo
a El; venu-madhurya, atrae al mundo entero y especialmente a las
gopis con el melodioso sonido de Su flauta; ripa-madhurya, posee
una belleza extraordinaria que cautiva las mentes de todos; prema-
madhurya, est4 rodeado de amorosos asociados fntimos cuyo prema
estd completamente desprovisto de reverencia o formalidad; y
lila-madhurya, lleva a cabo encantadores y hermosos pasatiempos,
entre los cuales el més elevado es el rasa-lila.

Krsna-prema — amor puro por Krsna (ver prema).

Kuiija — cenador; espacio sombreado, natural, cuyas paredes y

techo estdn formados principalmente por arboles y enredaderas.
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L

Lalita-Sakhi - amiga intima de Srimati Radhika.

Lila - pasatiempos divinos. Las actividades de Sri Bhagavan,
tanto las relacionadas con la creacién del mundo material
como las relacionadas con los intercambios amorosos con
Sus bhaktas. No estdn nunca influenciadas por el karma o la
naturaleza material. Son manifestaciones de Sus potencias que
tienen voluntad propia, y por ser de El se denominan /ila o
juego divino. Estos pasatiempos son escuchados, descritos y
meditados por los bhaktas como parte de su prictica espiritual.

/4

Mayavada — doctrina de la ilusién; teorfa que defienden los
impersonalistas seguidores de Sankaracarya que sostiene que la
forma del Sefior, este mundo material y la existencia individual de
las entidades vivientes son mayd o falsos.

Madhurya — dulzura o belleza. En relacién con el bhakti se refiere
a la devocién inspirada por la atraccién hacia la forma més dulce
e intima de Krsna como un hermoso pastorcillo. Esta clase de
devocién permite el mayor intercambio amoroso entre El y Sus
bhaktas.

Maha-Visnu — la porcién plenaria de Sri Krsna que, reclinada
en un rincén del cielo espiritual, crea la manifestacién césmica
compuesta por innumerables universos mediante Su respiracién.
Maha-bhagavata- un devoto en el nivel mas elevado.
Maha-prasadam - (ver prasadam)

Maiijar - sirvienta de Srimatt Radhika en la categorfa de nitya-
sakhi o prana-sakhi.

Mantra — Verso mistico compuesto de los nombres de Dios que
se refiere a alguna deidad en particular. Los mantras son dados al
discipulo por un maestro espiritual, en el momento de la iniciacién.
Mathuravasis — habitantes de Mathura

Myrdanga —tambor de arcilla de dos cabezas usado para acompafiar
los cantos devocionales.

Maina — bhavas (como la ira celosa de Srimati Radhika) que
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impiden que el nayaka y la nayika se encuentren libremente, a pesar
de estar juntos y sentir atraccién el uno por el otro.

Mukti — liberacién de la existencia material. Hay cinco clases de
liberacién: saripya (obtener la misma forma que Bhagavan), samipya
(vivir cerca de Bhagavan), salokya (vivir en el mismo planeta
de Bhagavan), sarsti (tener la misma opulencia de Bhagavan) y
sayujva (ser igual a Bhagavan por fundirse con Su cuerpo o por
fundirse en la refulgencia de Su aspecto como braima). Esta tltima
clase es rechazada de plano por los bhaktas. Aunque los bhaktas
aceptan algunas veces las otras cuatro clases de mukti ya que no
son totalmente incompatibles con el bhakti, no las aceptan jamas
quienes est4n resueltos a obtener el amor puro por Sri Krsna en

Vraja.

N

Namaparadha — canto ofensivo del santo nombre. Canto del santo
nombre que no est4d acompafiado por el intento de abandonar la
conducta pecadora y ofensiva.

Nara-Iila - pasatiempos semejantes a los humanos.

Nistha - fe inquebrantable; estabilidad en las practicas devocionales.
Cuarto estado en el desarrollo de la enredadera del bhakti. Nistha
tiene lugar tras la eliminacién de la mayor parte de los anarthas.
Nirguna — libre de la influencia de las cualidades materiales de
la bondad, la pasién y la ignorancia. En relacién con Sri Krsna,
indica que El est4 dotado de cualidades trascendentales.
Nityananda Prabhu — manifestacién de Sri Krsna que en el
krsna-lila es Balarama. Apareci junto con Sriman Mahaprabhu y
era el pincipal asistente del Sefior en la distribucién de harinama-
sankirtana a las jivas caidas de Kali-yuga. Nacié en Ekachakra en
1473 en el dia de sukia-trayodasi del mes de magha (enero-febrero).
Su padres eran Hadai Panditay Padmavati. Algunos dicen que fue
discipulo de Sri Madhavendra Puri, y otros que de Laksmipati, el
guru de Madhavendra Piiri.

Nitya-siddha — eternamente liberado

Nama — el santo nombre de K;‘§na; lo cantan los devotos como el
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proceso principal en la practica del sadhana-bhakti.
Nama-sarnkirtana — préctica del canto del santo nombre de Krsna,
especialmente el canto en congregacién.

Namabhdasa — apariencia del santo nombre. Etapa del canto en la
que la persona se estd purificando de los pecados y las ofensas

pero no ha alcanzado adn el canto puro.

P

Parakiya-bhava — amor de amante; relacién amorosa fuera del
matrimonio.

Parabrahman — el Brahman Supremo, Sri Bhagavan.

Parampara -- sucesién discipular a través de la cual se transmite
el conocimiento espiritual por medio de maestros espirituales
genuinos.

Pareja Divina — Sri Sri Radha y Krsna

Parikrama - (1) dar vueltas alrededor; (2) camino que abarca
terrreno sagrado, como Vrndavana o Vraja.

Pauganda — infancia; desde los seis afios hasta los diez.

Prakata - manifiesto

Prasadam - (literalmente “misericordia”) se refiere sobre todo a
los remanentes de alimentos ofrecidos a la deidad; puede referirse
también a los remanentes de otros articulos ofrecidos a la deidad,
como incienso, flores, guirnaldas y ropa.

Pranama - reverencia.

Pratibimba-bhakti-abhasa — apariencia reflejada del bhakti. Se
refiere a aquellos que adoptan las précticas del bhakti con deseos de
disfrute material y, sobre todo, de liberacién. Como esas personas
no tienen fe en Krsna ni deseos de complacerle, su apariencia de
bhakti es como una imagen desconectada de su objeto; de ahf que
se compare con un reflejo.

Prema — (1) amor por Krsna sumamente concentrado que derrite
por completo el corazén y origina un profundo sentimiento de
mamatd, posesién, hacia EL; (2) cuando el bhava esta firmemente
arraigado y no es detenido por ningin obstdculo se conoce

como prema. Cuando aparece alguna causa que podria acabar
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justificadamente con la relacién entre el amante y la amada
y a pesar de ello ninguno es afectado en absoluto, esa relacién
amorosa tan {ntima se conoce como prema. Cuando el prema crece
se transforma gradualmente en sneha, mana, pranaya, raga, anuraga
v mahabhava.

Prema-bhakti - etapa del bhakti caracterizada por la aparicién del
prema (ver Prema); estado perfeccionado de la devocién; octava
etapa plenamente desarrollada de la enredadera de la devocién.

Puranas - los dieciocho suplementos histéricos de los Vedas.

R

Rasa - (1) transformacién espiritual del corazén que tiene lugar
cuando el estado pefeccionado de amor por Sri Krsna conocido
como rati se transforma en emociones “liquidas” por combinarse
con diversas clases de éxtasis trascendentales; (2) gusto, sabor.
Rasa-lila - danza de Sri Krsna con las vraja-gopis que es un
intercambio puro de amor espiritual entre Krsna y las gopis, Sus
sirvientas m4s confidenciales.

Raga- apego esponténeo

Raganuga-bhakti - bhakti que sigue los pasos de los asociados
eternos de Sr Krsna en Vraja, los ragatmika-janas, cuyos corazones
estdn saturados de raga, una insaciable sed de amor por Krsna que
ocasiona una absorcién esponténea e intensa.

Raganuga-vaisnava - devoto en el sendero de la devocién
espontdnea.

Ragatmika - alguien en cuyo corazén existe de forma natural
y eterna un profundo y espontidneo deseo de amar y servir a
Sri Krsna. Se refiere concretamente a los residentes eternos de
Vraja.

Ruchi — sabor. Primera etapa en el desarrollo de la enredadera del
bhakti. Se desarrolla ruchi cuando se ha adquirido la estabilidad
en el bhajana. En esta etapa, con el despertar del sabor, la
atraccién hacia los asuntos espirituales como escuchar, cantar y
dem4s pricticas devocionales supera la atraccién hacia cualquier

actividad material.
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S

Sabda-brahma — los significados de las escrituras védicas; el
avatara sonoro del Sefior Supremo.

Sadhu-sanga — asociacién con devotos muy avanzados; primera
etapa en el desarrollo de la enredadera de la devocién y el factor
més importante para el avance en el bhakti.

Samskara — (1) ceremonia sagrada o santificante. (2) reforma o
entrenamiento de la mente; impresién en la mente de cualquier
experiencia previa o actos realizados en una existencia anterior.
Sarvit — aspecto cognoscitivo de la potencia espiritual del Sefior.
Aunque Bhagavan es la personificacién del conomiento, la sarwvit
es la potencia mediante la cual El se conoce a Sf mismo y hace que
otros le conozcan.

Sankirtan - canto en congregacién de los nombres de Krsna.
Sad-guru-un guruinmaculado, un preceptor espiritual que sigue
el sendero puro de los vadhus que se describe en las escrituras y
al que se tiene acceso mediante la sucesién discipular.

Sakhfs - amiga, compafiera o asistente. Srimati Radhika tiene cinco
clases de sakhis: sakhi, nitya-sakhi, prana-sakht, priva-sakhi y priva-
narma-sakhi. La priya-narma-sakht se conoce también como parama-
prestha-sakhi o prana-prestha-sakhi. (1) Sakhi - (como, por ejemplo,
Danistha). Estas sakhis aman y sirven tanto a Srimati Radhika
como a Krsna, pero estdn algo més inclinadas hacia Krsna. (2)
Nitya-sakhis y (3) prana-sakhis — son las dos tnicas clases de sakhis
que estdn en la categoria de tad-tat-bhava-icchatmika (masjari-sakhis).
Estas sakhis sirven a Radha y a Krsna con la tendencia a favorecer
a Srimati Radhika y prestarle servicio a Ella. Le obedecen solo a
Ella. Al estar mds vinculadas fntimamente con Srimati, las prana-
sakhis como Riipa Mafijariy Rati Mafjari son las lideres naturales
de las nitya-sakhis. (4) Priya-sakhis y (5) priva-narma-sakhis, como
por ejemplo Lalita y Visakha. Entre las sakhis, las priva-sakhis y
las priva-narma-sakhis son muy queridas y ambas sirven a la Pareja
Divina, pero con una ligera inclinacién hacia Srimati Radhika.
Ambas sakhis tienen tanto poder que a veces pueden regafiar a

Radhika y otras veces a Krsna.

248



Glosario

Sakti — (1) poder o potencia. (2) esposa del Sefior Siva, también
conocida como Durga, que regenta la energia material; una de las
cinco deidades adoradas por los paiicopasakas.
Sakhya — amor o apego por el Sefior expresado con los sentimientos
de un amigo; una de las cinco relaciones principales con Krsna
que se establecen en el corazén cuando el sadhaka ha alcanzado
la etapa de bhava o prema; una de las arigas del sadhana-bhakti, la
adoracién al Sefior mientras se est4 en la etapa de sddhana con los
sentimientos de ser un amigo del Sefior.
Sannydsa — cuarto asrama o estado de vida del sistema varnasrama;
vida ascética, de renuncia.
Sarandgati — también conocido como Sarapapatti; rendicién,
acudir en busca de refugio o proteccién. En el Bhakti-sandarbha
(Anuccheda 236) se describe el sarandgati de la siguiente manera:

anukilyasya sankalpa pratikilyasya varjanam

raksisyatiti visvaso goptrtve varanam tatha

atma-niksepa karpanye sad-vidha saranagati
Hay seis sintomas en la auto-rendicién: aceptacién de lo
favorable para el bhagavad-bhajana, rechazo de lo desfavorable, fe
inquebrantable en el Sefior como protector, aceptacién deliberada
del Sefior como guardidn y mantenedor, entrega total del ser y
humildad.
Sat — eterno, puro, divino; se utiliza para describir al brahma.
Sadhaka — alguien que sigue una disciplina espiritual para alcanzar
una meta concreta. En este libro se refiere especificamente al
practicante del bhakti.
Sadhana-bhakti — etapa en la vida devocional en la que se ejecuta
una préctica espiritual; etapa del bhakti en la que se ejecutan
distintas actividades devocionales para la satisfaccién de Sri Krsna
mediante los sentidos con el fin de ocasionar la manifestacién del
bhava o prema espiritual.
Sadhu — derivado de la rafz verbal sadh, significa ir directo
al objetivo (como una flecha) o tener éxito; por tanto, sadhu
significa alguien que es directo y dice la verdad sin considerar

los convencionalismos sociales, y ejecuta un sadhana como forma
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de ir derecho al objetivo. Aunque en un sentido amplio la palabra
se puede entender como persona religiosa o como bhakta, se
refiere més bien a bhaktas que son muy avanzados. Esos bhaktas
se conocen también como mahat (grandes almas) o bhagavata
(bhaktas que personifican las caracteristicas de Bhagavan). Sus
sintomas se describen como sigue (Srimad-Bhagavatam 5.5.2-3):
“Los mahat o grandes almas poseen las siguientes cualidades: Ven
a todas las jivas con la misma visién. Estdn llenos de paz porque
su inteligencia est4 resueltamente enfocada en Krsna. Carecen
de ira. Son los amigos y bienquerientes de todas las jivas. Son
sadhus, lo que significa que nunca tienen en cuenta las faltas de los
demés. Estdn firmemente situados en una relacién amorosa con el
Sefior Supremo, y consideran que el prema es el objetivo supremo
a alcanzar. No consideran que haya ningtin otro objetivo digno de
interés. No tienen apego por las personas que estan absortas en el
disfrute material, ni por la esposa, los hijos, el dinero o el hogar.
No tienen deseos de acumular riquezas més all4 de lo necesario
para mantener sus cuerpos para el servicio de Sri Krsna.”
Sadhu-sanga — asociacién con bhaktas extremadamente avanzados
que poseen las cualidades anteriormente descritas. La palabra
sadhu-sanga no significa simplemente estar situado junto a bhaktas
avanzados, sino que quiere decir buscarlos, quedarse con ellos,
ofrecerles reverencias, servirlos en todo lo posible, escuchar sus
instrucciones espirituales, ejecutar précticas espirituales bajo su
direccién, seguir sus pasos y vivir de acuerdo a sus instrucciones.
En el Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.91) Srila Ripa Gosvamimenciona
especificamente la clase de sadhu que se debe buscar: sajativasaye
snigdhe sadhau sangah svato vare. Dice que debemos asociarnos
con bhaktas que son mucho mds avanzados que nosotros, que son
bondadosos y que estdn establecidos en los sentimientos de servicio
a Krsna a los que nosotros aspiramos. Esta es la primera etapa en
el desarrollo del bhakti, tras su comienzo en forma de sraddha.
Sadhya — objetivo deseado por una persona para cuyo logro
sigue un proceso adecuado. Hay muchas clases de sadhyas u

objetivos, que se agrupan de modo general en cuatro categorias:
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dharma (religiosidad), artha (desarrollo econémico), kama (disfrute
material) y moksa (liberacién). El sadhya-vastu u objetivo a lograr
para los bhaktas es bhagavat-priti, amor por el Sefior Supremo,
también conocido como prema. Por ser una funcién eterna de la
svariipa-sakti de Sr1 Bhagavan, el bhakti o el prema no son producidos
por nada. Sin embargo, cuando el corazén del bhakta es purificado
mediante la ejecucién de sadhana-bhakti, se capacita para recibir
la manifestacién de Su hladini o potencia dadora de placer. En ese
momento Krsna manifiesta esa potencia en el corazén del bhakta
que se conoce como bhagavat-priti (ver priti y purusartha).

Siddha — (1) autorrealizado o perfeccionado. (2) almas liberadas
que residen en el mundo espiritual. (3) almaliberada que acompafia
a Bhagavan al mundo material para asistirle en Sus pasatiempos, o
alguien que ha alcanzado el estado perfeccionado del bhakti (prema)
en esta vida, cuyos sintomas se describen en el Bhakti-rasamrta-
sindhu (2.1.180): “Siddha-bhakta es alguien que est4 completamente
inmerso en actividades relacionadas con Sri Krsna, que ignora los
obstéculos o la desdicha material y que saborea sin cesar la dicha
del prema.”

Siddhanta — doctrina o precepto filoséfico; conclusién demostrada;
objetivo establecido; verdad reconocida.

Siksa-guru — maestro espiritual instructor del que se reciben
ensefianzas para avanzar en el sendero del bhajana. Tras escuchar
las instrucciones del sravana-guru, la persona de la cual se oyen
las verdades fundamentales acerca de Bhagavan, puede surgir en
uno el deseo de dedicarse al bhajana. Si ese deseo se despierta, la
persona a la que uno se dirige para aprender a ejecutar el bhajana
se denomina siksa-guru. El sravana-guru y el Siksa-guru suelen
ser la misma persona, como se confirma en el Bhakti-sandarbha,
Anuccheda 206 — atha sravana-guru bhajana-siksa-guvo prayakan-
ekatam-iti tathaivaha.

Sraddha - fe. Se refiere ala fe en las declaraciones de las sastras que se
da después de haber acumulado actividades piadosas devocionales
durante muchos nacimientos. Esta fe se despierta en la asociacién

con bhaktas santos y es la manifestacién externa de la semilla de la
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enredadera del bhakti. La esencia de esa semilla es la idea que se
planta en el corazén del discipulo de servir a Sr1 Sri Radha-Krsna
de una forma particular (ver también bhakti-lata-bija).
Srngdra-rasa —igual que madhurya-rasa, la dulzura amorosa.
Svariipa-sakti — potencia divina del Sefior. Se denomina svaripa-
Sakti porque estd situada en la forma del Sefor (svaripa). Esta
potencia es cinmaya, plenamente consciente, y es también conocida
con el nombre de cit-sakti, la potencia dotada de conciencia. Puesto
que estd situada en la forma del Sefior se la llama también antararnga-
Sakti, potencia interna. Como es superior a Sus potencias marginal
y externa se la concoe como para-sakti, potencia superior. Asi, esta
potencia es conocida por distintos nombres segtin sus cualidades.
La svariapa-sakti tiene tres divisiones: sandhini, samvit y hladini.
Srimad-Bhéigavatam —la joya cumbre de la literatura védica. La
fruta madura del 4rbol del conocimiento védico. Sri Chaitanya
Mahaprabhu proclamé que es el Purana inmaculado, porque en
él no se ofrece ninguna motivacién fruitiva en la realizacién de
las actividades piadosas. En este Purana se rechaza totalmente
la religién espuria y udnicamente se fomenta la devocién
inmaculada.

Srimati Radhika - consorte eterna de Sri Krsna y la
personificacién de la potencia hladini. Se La conoce como
mahdabhava-svaripini, la personificacién del mds alto y extético
amor divino. Es el origen de todas las gopis, las reinas de Dvaraka
y las Laksmis de Vaikuntha. Sus padres son Vrsabhanu Maharaja
y Kirtida, Su hermano Sridama y Su hermana Ananga Mafjari.
Su tez es dorada y brillante y Su vestimenta es de color azul. Est4
adornada con ilimitadas cualidades auspiciosas y es la amante
m4s querida de Sri Krsna.

Swamiji - Srila A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada.

T

Tatastha-sakti — potencia marginal (las entidades vivientes) del
Sefior.

Tattva — verdades, realidad, principios filoséficos; esencia o
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sustancia de algo (por ejemplo, las verdades relativas al bhakti se
conocen como bhakti-tattva).

Tulast - planta sagrada cuyas hojas y flores son utilizadas por los
vaisnavas en la adoracién a Sri Krsna; su madera se usa también
para hacer cuentas de rosarios y collares.

Suddha-nama — canto puro del santo nombre. Cuando uno se libera
de todos los anarthas, el santo nombre puro desciende y aparece en
los sentidos totalmente puriﬁcados y trascendentales.

Suddhavastha - estado puro y liberado de la jiva.

U

Unnatojjvala-rasa — unnata significa superior, ujjvala de un brillo
radiante y rasa el dulce sabor de una relacién especifica con
Krsna; es la melosidad supremamente sublime y radiante del amor
conyugal.

Upanisads - 108 tratados filoséficos principales que aparecen
dentro de los Vedas.

Uttama-adhikari - el devoto mds elevado que ha alcanzado la

perfeccién en su devocién por Sr1 Krsna.

Vv

Vaidbi-bhakti - devocién motivada por las regulaciones de las
escrituras. Cuando el v@dhana-bhakti no es inspirado por un intenso
anhelo sino por la disciplina de las escrituras, se denomina vacdhi-
bhakt:.

Vaignava - literalmente significa persona cuya naturaleza es “de
Visnu”, es decir, aquel en cuyo corazén y en cuya mente solo reside
Visnu o Krsna. Devoto de Sri Krsna o Visnu.

Vedas - los cuatro libros principales de conocimiento compilados
por Srila Vyasadeva; a saber, el Rg Veda, el Sama Veda, el Atharva
Veda y el Yajur Veda.

Viéakha - amiga intima de Srimati Radhika.

Vigaya - un objeto de los sentidos, cualquier cosa que se percibe a
través de los sentidos; cualquier objeto del afecto, la preocupacién

o el cuidado de uno; disfrute sensual.
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Vidrambha-seva - servicio lleno de profunda fe e intimidad (ver
viirambha). Servicio exento de formalidad. Esta clase de servicio
solo es posible en una etapa avanzada.

Vraja-prema — el amor puro por Krsna que poseen los residentes
de Vraja.

Vrajavasis — residentes de Vraja.

Vatsalya-bhava — una de las cinco relaciones principales con
Sr1 Krsna; es decir, amor o apego por Krsna expresado con

sentimientos de padre o madre.

Y

Yuga — era o ciclo. En los Vedas se describen cuatro eras: Krta o
Satya, Treta, Dvapara y Kali. Se dice que la duracién de cada
una de dichas eras es de 1.728.000, 1.296.000, 864.000 y 432.000
afios respectivamente. La disminucién de las cifras representa un
deterioro fisico y moral del género humano en cada era. Las cuatro
eras suman un total de 4.320.000 afios y constituyen un maha-yuga

O una gran €ra.
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