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PREFACIO

NOTA DE LOS EDITORES

“iQuién soy?”

“;De dénde vengo?”

“;Cémo puedo liberarme de los sufrimientos y las limitaciones que este
mundo impone sobre mi?”

“;Hay algiin modo de conocer a mi ser espiritual oculto que estd més
all4 de las cadenas de la materia?”

“;Cudl es mi destino final y cémo puedo alcanzarlo?”

Estas son las preguntas que se han hecho los buscadores sinceros de
la verdad desde tiempo inmemorial. Segin la antigua sabidurfa védica de
la India, las respuestas a estas preguntas eternas viven en los corazones
de los grandes maestros espirituales. Los sabios de la India han llegado a
comprender estas respuestas mediante un proceso trascendental perfecto:
la cadena ininterrumpida de sucesién discipular.

Tomemos la analogia del 4rbol del mango en cuya copa hay una
deliciosa fruta madura. Si esa fruta se cayera del 4rbol, se estropearia; para
que llegue abajo intacta es necesario que pase de una persona a otra. Lo

mismo ocurre con el conocimiento divino, que es transmitido de persona
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a persona a a través de autoridades trascendentales para que cada alma
pueda recibirlo integro y con toda su potencia. El Viaje del Alma llega
a nosotros mediante una antigua sucesién de maestros espirituales cuya

misién es asistir al alma en su viaje al destino supremo.

ACERCA DEL AUTOR

Srila Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja es reconocido
por acreditados lideres espirituales y cientos de miles de buscadores de
la verdad como un alma iluminada y un maestro genuino de la sucesién
ininterrumpida de preceptores espirituales puros. Es el principal discipulo
de su Gurudeva, Srila Bhakti Prajiana Kesava Gosvami Maharaja, y
también recibié profundas ensefianzas de Srila Bhaktivedanta Svami
Maharija, el renombrado maestro espiritual que difundi6 la conciencia de
Krsna (bhakti yoga) por todo el mundo.

Poseedor de una extraordinaria erudicién en el campo del
conocimiento védico, Srila Narayana Gosvami Maharaja ha estado
inspirando a buscadores de la verdad espiritual y filoséfica durante mas de
sesenta afios. Ha publicado docenas de libros devocionales sobre la ciencia
eterna del bhakti-yoga tanto en hindi como en inglés —los cuales han sido
traducidos a casi todos los principales idiomas—, y a sus noventa afios
continda impartiendo conferencias por todo el mundo y dando refugio y
gufa espiritual a multitud de personas. Hasta la fecha, ha completado su
trigésima gira mundial de prédica.

En respuesta a las constantes preguntas de numerosos practicantes
del bhakti yoga, Srila Narayana Gosvami Maharaja pidi6 a algunos de sus
discipulos que compilaran un libro con sus clases y conversaciones sobre
el tema del alma eterna (jiva-tattva) y la relacién del alma individual
con el Alma Suprema. En su compasién, él desea que todo el mundo se
capacite para entrar en el reino del Sefior de vida eterna, ilimitado gozo y
conocimiento insondable, para lo cual inspira en el corazén de la gente
una sélida fe en ese plano espiritual y el anhelo devocional necesario
para alcanzarlo.

Al igual que otros maestros puros de su linaje trascendental, Srila
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Narayana Gosvami Maharaja desea compartir con sus discipulos la
comprensién de que no somos estos cuerpos mortales y que este mundo no
es nuestro verdadero hogar. Como partes integrales del Sefior —conocido
en la literatura védica como Sri Krsna—, nosotros venimos de una regién
situada entre el mundo espiritual y este mundo material, y mediante la
educacién apropiada podemos adentrarnos en la morada del Sefior,
nuestro hogar verdadero, el cual no hemos experimentado atin, y que est4

mads alld de los limites de nuestra imaginacién.

LAS PARTES DE ESTE LIBRO

El Viaje del Alma est4 dividido en tres partes. La Primera Parte, que
constituye el grueso del libro, estd integrada por conferencias, clases,
entrevistas y charlas informales con Srila Narayana Gosvami Maharaja
sobre el tema del alma que tuvieron lugar a lo largo de unos doce afios.

A la hora de presentar este tema, los editores nos planteamos dos
opciones: dejar las conferencias y charlas tal y como Srila Narayana
Gosvami Maharaja las dio o adaptarlas usando nuestras propias palabras.
Dejar sus palabras intactas supondria una excesiva repeticién de ideas.
Por una parte porque cada clase es independiente y no constituye la
continuacién de una clase anterior o una entrevista sobre el mismo tema,
y por otra porque sus palabras fueron pronunciadas bien ante individuos
o ante un publico, por lo que su lenguaje era més coloquial que literario.

Si hubiéramos elegido la adaptacién habriamos presentado un
desarrollo estructurado de conceptos sin repeticién de ideas, pero el
resultado habria sido un libro escrito por almas condicionadas y no habria
tenido toda la potencia que esta importante literatura necesita para
inspirar al lector e imbuir en él una auténtica comprensién espiritual.

Este es el motivo por el que decidimos mantener las palabras de Srila
Narayana Gosvami Maharaja intactas; de ese modo, la potencia del devoto
puro estd presente en cada pigina. No hemos presentado estas clases y
entrevistas por orden cronolégico, sino del modo en que mejor se ajusta al
tema del libro. Con objeto de que el lenguaje fuera preciso y fluido, y puesto

que el inglés no es la lengua materna de Srila Narayana Gosvami Maharaja,

I
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con su autorizacién y orientacién hemos editado sus palabras (las cuales
fueron pronunciadas ante un publico; no escritas). Y aunque encontrara
repeticiones del mismo tema, esperamos que dichas repeticiones sirvan al
lector para esclarecer su profundo mensaje y le ayuden a imbuirse més
facilmente de las sagradas verdades aqui contenidas.

La Segunda Parte es un extracto de tres capitulos del Jaiva-dharma
de Srila Bhaktivinoda Thakura que tratan sobre la jiva-tattva, un término
sdnscrito que significa literalmente ‘la verdad fundamental sobre el alma
espiritual eterna’. Srila Narayana Gosvami Maharaja glorifica el Jaiva-
dharma en sus discursos. En el transcurso de uno de ellos, dijo: “Si desean
avanzar en la conciencia de Krsna, intenten leer este libro una y otra vez
con mucha fe. Con este libro se puede comprender muy facilmente la
esencia de toda la literatura védica: los Vedas, los Upanisads, el Srimad-
Bhagavatam vy el Sri Chaitanya-charitamrta. Srila Bhaktivinoda Thakura
escribié el Jaiva-dharma en forma de didlogo con preguntas y profundas
respuestas, y si entran de lleno en su lectura, sus vidas se verdn enriquecidas
con multitud de comprensiones espirituales. Yo lo he leido al menos 108
veces.”

La Tercera Parte de El viaje del Alma la constituyen citas de libros,
clases y cartas de Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja —conocido en
el mundo entero como Srila Prabhupada—, otro divino representante
de la sucesién de maestros autorrealizados que tiene su origen en el
Supremo Sefior Sri Krsna. Las inspiradas y acreditadas declaraciones de
Srila Prabhupada explican las conclusiones sobre el origen, la naturaleza
y el sublime destino del alma espiritual. Aunque ha sido aclamado
internacionalmente por crear una confederacién mundial de casi cien
asramas, escuelas, templos, institutos y comunidades agricolas, Srila
Prabhupada siempre consideré que su mayor contribucién al mundo era el
tesoro de la literatura devocional. De hecho, la Bhaktivedanta Book Trust,
fundada en 1972 para la publicacién exclusiva de sus libros, es la mayor
editorial de libros en el campo de la religién y filosofia hinddes. Todas

las citas que hacen referencia a sus libros, clases, charlas y cartas en la
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Tercera Parte asi como todas las citas de la Primera Parte provienen de su
Vedabase-folio, la compilacién digital de sus palabras escritas y habladas.

En la Primera Parte, Srila Narayana Gosvami Maharaja cita con
frecuencia antiguos textos védicos y hace referencia a traducciones y
comentarios de Srila Prabhupada. Hemos afiadido, ademds, citas de
Srila Prabhupada tanto a pie de pdgina como al final de los capitulos,
también procedentes de su Vedabase-folio.

Hemos procurado mantener el lenguaje del libro sencillo y facil de
entender. No obstante, Srila Narayana Gosvami Maharaja utiliza muchos
términos sdnscritos durante sus disertaciones, y nosotros los hemos
conservado en el texto para no alterar la precisién del significado. Para
facilitar la lectura, esos términos son siempre traducidos, bien junto a la
palabra sdnscrita o en notas a pie de pagina. Si considera que la explicacién
dentro del texto o en la nota a pie de p4gina es insuficiente, le invitamos a
dirigirse al glosario que encontrard al final de libro.

Siguiendo la tradicién de nuestros preceptores espirituales, utilizamos
signos diacriticos para indicar la pronunciacién de las palabras sdnscritas.
Las vocales 3, 1, @i son abiertas y largas; la r se lee ‘ri’; la m y la n se leen
como ‘ng’; la s y la § como ‘sh’, y la ¢ como ‘ch’.

Oramos para que nuestros respetados lectores obtengan nuevas
comprensiones en relacién con el viaje del alma espiritual, que es mds
brillante que millones de soles y que tiene el potencial de convertirse en
un asociado personal del propio Dios.

Bienvenido a El Vigje del Alma, una ventana hacia su propio viaje
individual. Le rogamos disculpe cualquier error que hayamos podido

cometer en la presentacién de esta compilacién.

El Equipo Editorial
Gaura-Purnima, Febrero de 2010
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INTRODUCCION
¢EN QUIEN PODEMOS CONFIAR?

%ﬁﬁamos en diferentes autoridades para que nos informen
sobre temas de indole material, pero ;en quién podemos confiar cuando
se trata de asuntos trascendentales y del mundo trascendental? Si no
podemos experimentar la trascendencia con ninguno de nuestros sentidos
materiales, ;cémo podemos tener una idea de esa realidad pura? Podemos
ver el cuerpo, pero no el alma. ;Cémo podemos entonces afirmar que
existe un alma m4s alld de la materia?

Dios estd en todas partes, pero no Le vemos. ;Cémo podemos entonces
entender quién es! Aunque es evidente que no podemos controlar el
mundo, ;cémo podemos creer que existe un Dios de quien ha surgido la
creacién y c6mo podemos confiar en que es El quien la gobierna? Cada
dfa millones de personas nacen y mueren. ;Quién controla ese abrumador
aluvién de nacimientos y muertes? Las olas del mar emergen de manera
constante, el sol sale a su hora y los dfas se suceden de forma continua y
regular. Nosotros no intervenimos en esos ritmos, pero todo estd siendo
controlado de algiin modo.

Nuestros sentidos son imperfectos, y por ese motivo tal vez no
deberfamos fiarnos de la informacién que nos transmiten. Nuestros ojos ni
siquiera pueden ver la parte interna de los parpados, que es lo m4s cercano
a ellos, y mucho menos el interior del cuerpo. Y, lo que es mas importante,
no pueden ver el alma que hay dentro del cuerpo. Nuestros sentidos
materiales —la vista, el oido o el tacto— poseen ciertas habilidades, pero
son sumamente limitados. Por lo tanto, y sobre todo en lo que respecta a
asuntos trascendentales, no podemos confiar ni en los sentidos materiales
imperfectos ni en las autoridades que se basan en los sentidos para

formular sus conclusiones.
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Los pragméticos dicen que solo podemos confiar en aquello que vemos,
pero muchas veces afirmamos que es realidad algo que estd fuera del
alcance de nuestra visién. Un dfa que viajaba en tren con mi Gurudeva,
un agente de ferrocarriles se acercé a €l y le pregunté:

—(Cree en Dios?

—Si —respondié Gurudeva

—Yo no creo en Dios porque no Le puedo ver —dijo el hombre—.
Solo creo en lo que veo.

—Eso no es del todo cierto. Usted cree en muchas cosas que no ha
visto. ;Puede decir quién es su padre?

El oficial dijo el nombre de la persona que conocfa como su padre.

—;Cémo sabe que es su padre? —pregunté Gurudeva. ;Tiene
alguna prueba?

Comprendiendo que no la tenfa, el agente se sintié incémodo. Su
madre le habfa dicho: ‘Este es tu padre’, y él aseguraba que lo era basdndose
en esa evidencia. No tenemos mds recurso que confiar en que nuestra
madre no nos va a engafiar.

El hombre insistié:

—;Quién es Dios?

—La Suprema Personalidad de Dios es Krsna —respondié Gurudeva.

—Por qué? ;En qué se basa para afirmar que Krsna es Dios?

—Algunos dicen que Dios carece de forma, atributos y cualidades
—explicé Gurudeva—, pero las escrituras védicas revelan que posee una
forma y multitud de cualidades. Si no tuviera forma, ;de dénde surgié
este mundo? El mundo estd repleto de una ilimitada variedad de formas.
‘Algo’ no puede manifestarse de ‘nada’. Por lo tanto, Dios tiene que poseer
una forma, y esa forma tiene que ser la mds hermosa. No hay nadie tan
bello ni tan lleno de cualidades como El. Y ademds es todopoderoso. En
un instante puede crear, controlar y destruir todo el mundo material o
manifestar millones de mundos, soles y lunas. Nosotros no podemos hacer
lo mismo que EL. Y ademds, es extremadamente misericordioso. De otro
modo, ;cémo podria conocer nuestras dificultades, tristezas y sufrimientos

y c6mo nos podria ayudar? El es la personificacién del amor y el afecto. Si
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no fuera asf; si no fuera capaz de amarnos y de auxiliarnos cuando sufrimos,

(para qué Le necesitarfamos?

PALABRAS PERFCTAS

Segiin los grandes sabios y santos de la India, solo podemos confiar
en las palabras trascendentales. Ellas pueden revelar el verdadero camino
porque lo que describen es totalmente puro. Los asuntos trascendentales
son tratados en los Vedas, los Upanisads y, sobre todo, el Srimad-
Bhagavatam, la m4s antigua de todas las escrituras reveladas.

Las palabras de los Vedas son mds dignas de confianza que las de
nuestra madre, nuestro padre o cualquier otra persona de este mundo.
Una madre puede mentir, pero las palabras trascendentales no tienen
ningin defecto. Segtin muchos sabios, los Vedas —y sobre todo el Srimad-
Bhagavatam, la evidencia suprema—, son los libros mds acreditados que
existen sobre sabidurfa divinal.

A veces especulamos sobre lo que vemos. Puede que veamos —por
ejemplo— a un hombre a lo lejos y pensemos que se trata de nuestro padre,
y cuando se acerca nos damos cuenta de que no es €l, sino alguien que se le
parece. Los ojos solo pueden recolectar una evidencia concluyente cuando
aceptan la visién de las escrituras védicas autoritativas, como el Srimad-

Bhagavatam, los Vedas o los Upanisads.

EL ALMA QUE MORA EN EL INTERIOR

Segtin los sabios iluminados con el conocimiento divino de los Vedas,
NOSOtros NO sOomos estos cuerpos materiales, sino almas espirituales. En la
actualidad, nuestra alma, como un p4jaro enjaulado, se encuentra cautiva
dentro de la prisién de este cuerpo. No nos gusta que el cuerpo tenga
que envejecer y morir, pero lo hard (si es que no muere en la juventud).
Llegard un momento en el que nuestro cabello se llenard de canas, nuestra
visién se debilitard y no podremos caminar sin la ayuda de un bastén. Y,

finalmente, el alma lo abandonara.

1 Ver cita ‘Antigua sabidurfa védica’ al final de la introduccién.
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Dentro de estos cuerpos materiales hay otra persona trascendental que
no estd enjaulada y que ni nace, ni envejece, ni muere?. A diferencia de
nosotros, El no se transforma en un nifio, un joven o un adulto material.
Es omnisciente y controla la totalidad de la creacién y a todas las almas.
Todas las potencias se hallan eternamente presentes en esa persona
trascendental, la Suprema Personalidad de Dios.

Su potencia interna vive siempre con El, y por eso El puede crear
millones de universos, realizar actividades lddicas donde le plazca y
llevar a cabo cualquier hazafia por hercilea que sea. Por disposicién de
esa potencia interna, (conocida en los Vedas como svariipa-sakti), El
manifiesta Sus encarnaciones plenarias y parciales.

El Sefior manifiesta también Su energia marginal, la tatastha-sakti
integrada por las almas espirituales, que se halla situada entre el mundo
material y el mundo espiritual. A pesar de que nosotros somos partes
integrales del Sefior, ahora hemos elegido olvidarle, y por eso otra de
Sus energfas, la potencia ilusoria llamada maya, nos lanzé a este mundo
y nos cubrié. Ese es el motivo por el cual no alcanzamos a comprender
quién es Dios y nos encontramos atrapados en el interminable ciclo de
nacimiento, dolor y muerte.

En este mundo sufren hasta quienes ostentan los mds altos cargos
—como emperadores, primeros ministros o presidentes. Todo el mundo
sufre y no sabe por qué. Las personas experimentan alguna felicidad en su
juventud, pero también tienen que enfrentarse a innumerables problemas.
Y un dia, todos se verdn forzados a abandonar este cuerpo. Aunque no
logren concluir si Dios existe o no, todo el mundo sabe con seguridad que
la muerte existe. Incluso quienes no creen en Dios tienen que admitir que
la muerte es segura.

Entre todas las especies de este mundo, el ser humano es quien posee
la conciencia m4s desarrollada. Los humanos pueden hacer pronésticos
2 El alma individual y al Alma Suprema viven juntas dentro del cuerpo. Esto se confirma
en los Upanisads mediante la analogfa de dos pdjaros amigos que viven juntos en un
drbol; uno de ellos come la fruta del drbol y el otro simplemente observa y dirige. El ser
vivo individual, que es comparado con el pdjaro que come, no puede ver a su amigo, el

Alma Suprema, aunque esté a su lado. (Srimad-Bhagavatam 6.4.24. Significado de Srila
Bhaktivedanta Svami Maharaja.)
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sobre el futuro, mientras que los animales menos desarrollados carecen
de esa capacidad. Algunos animales, como los monos, los burros o las
vacas, pueden anticipar el futuro inmediato, pero nada mas. Imaginen a
unas vacas o cabras en un matadero. La muerte les espera a la vuelta de
la esquina, pero si alguien les coloca delante algo de hierba, se peleardn
entre ellas para comérsela. Por lo general, ellas no comprenden que estdn
a punto de morir.

Como seres humanos, nosotros podemos reflexionar sobre temas como
la vida o la muerte y anticipar situaciones que ocurrirdn en el futuro, pero
no somos felices. Solo podemos experimentar verdadera felicidad cuando
comprendemos que somos almas espirituales y que existe un plano que estd
libre de la jurisdiccién del nacimiento, la vejez, la enfermedad y la muerte.

{Por qué unos nacen como hijos o hijas de un primer ministro y otros
lo hacen en familias pobres? ;Por qué una persona nace hermosa y sana y
otra coja? ;Por qué un hombre pobre llega a primer ministro o presidente
y otro sigue siendo pobre a pesar de sus denodados esfuerzos por lograr esa
misma posicién? En este cuerpo humano debemos plantearnos cosas como:
“iPor qué sufro?”, “;por qué tengo que morir?” “;quién soy?” y “;quién es
Dios?” Esta clase de reflexiones es lo que diferencia el nacimiento animal
del nacimiento humano.

Todas las especies de vida —humanos, animales y plantas—
experimentan en cierta medida felicidad, amor y afecto. Si llamamos a un
perro y somos afectuosos con él, el animal responderd moviendo el rabo
contento. Cuando el corazén de una persona rebosa amor, hasta los tigres
y los leones no se mostrardn fieros con ella.

En todas partes hay amor y afecto; hasta en los drboles. Si acaricias
una hoja de un 4rbol, este se siente feliz, y si le cortas las ramas con una
sierra, tiembla de miedo. Y las enredaderas muestran su carifio hacia los
arboles abrazdndolos.

Laverdaderareligién esamor y afectodivinoy puro, y la personificacién
dela verdadera religién es Dios, a quien las escrituras védicas llaman Krsna.
Dios es muy misericordioso y Su poder no tiene limites, y nosotros somos

Sus partes integrales. Cuando comprendemos realmente esto, escapamos
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para siempre de la cadena de afliccién y sufrimiento. Esta comprensién y

el proceso para alcanzarla se denomina bhakti-yoga.

LA UNION DE DOS ALMAS

Yoga es una palabra sdnscrita que significa ‘unir’ o ‘conectar’. Para
formar una unién tiene que haber dos objetos, y para unir estos (al igual
que para unir dos ladrillos se necesita cemento y agua) tiene que haber un
proceso. Yoga significa unir o conectar a dos personas, el Supremo Sefior
Krsna y el alma, mediante el bhakti o la devocién pura. Dicho de otro
modo, yoga es el proceso a través del cual el alma se puede relacionar con
Krsna por medio de la devocién.

El alma es parte integral del Sefior; Su sirvienta eterna. Los sirvientes
de Krsna no son como los sirvientes de este mundo. El servicio a Krsna (al
igual que el servicio de un amigo a otro, de un padre o una madre a un hijo
o de dos amantes entre sf) es hermoso y estd lleno de amor. Bhakti significa
amor con devocidn, y los sirvientes de Krsna estdn llenos de amor en su
servicio devocional.

Ahora que hemos obtenido esta forma humana de vida, debemos
averiguar quiénes somos realmente. En este mundo hay personas iluminadas
que tienen una experiencia directa del alma y de Dios, y una conexién
trascendental con El En virtud de sus précticas ellos pueden mostrarnos el
camino para alcanzarle, y por nuestras propias practicas nosotros también
podemos tener esa misma experiencia. Esos maestros santos llamados
acharyas, gurus o maestros espirituales no estdn sujetos a la ilusién de este
mundo. Por consiguiente, es esencial que nos relacionemos con ellos.

Srila Rapa Gosvami, un acreditado maestro espiritual iluminado,
explica asi el sendero hacia la perfeccion: “Al comienzo, la persona debe
tener el deseo de alcanzar la perfeccién espiritual, lo cual la lleva a intentar
relacionarse con personas espiritualmente desarrolladas. El devoto nedfito
recibe entonces iniciacién de un maestro espiritual elevado y, siguiendo sus
instrucciones, emprende el proceso del servicio devocional. Por practicar
el servicio devocional bajo la gufa del maestro espiritual, uno se libera de

los apegos materiales, adquiere constancia en la bisqueda de la perfeccién



INTRODUCCION

espiritual y desarrolla un gusto por oir hablar de la Suprema Personalidad
de Dios, Sri Krsna. Ese gusto aumenta gradualmente y conduce a un apego
por la conciencia de Krsna, el cual, una vez maduro, se transforma en
bhava, la etapa preliminar del amor trascendental por Dios. El verdadero
amor por Dios se denomina prema, el nivel de perfeccién m4s elevado de
la vida”. (Bhakti-rasamrta-sindhu 1.4.15-16)

La naturaleza intrinseca de cada individuo es servir a Dios, el Alma
Suprema, y la tendencia a servirle se manifiesta cuando uno se relaciona
con Su devoto puro. Si deseamos servir al Sefior Supremo pero después de
un tiempo no nos relacionamos con quienes Le sirven, ese deseo se secard
al igual que un 4rbol muere por falta de riego. La buena compafifa es el
agua de la vida espiritual.

Si no tenemos una buena asociacién y no entendemos cudl es el
objetivo supremo de la vida, la existencia humana se vuelve como la de los
animales inferiores. Vemos, de hecho, que los lideres mundiales se pelean
entre s como animales e incluso con m4s crueldad que ellos. Los animales
son impulsados por su instinto a matar a otros animales utilizando garras
y dientes, pero los seres humanos crean bombas atémicas y de ese modo
destruyen millones de vidas. Las personas que desean dominar el mundo
carecen de un gufa espiritual, buscan amor y felicidad en el disfrute sensual

y son incapaces de controlar sus sentidos.

LOS TRES PLANOS

El gran santo Srila Jiva Gosvami ha explicado que existen tres clases
de creacién: el plano trascendental, las innumerables almas y millones de
mundos materiales.

El mundo trascendental se encuentra mds alld del mundo de la
materia, y allf no hay nacimiento, dolor ni muerte. Hay dos clases de almas
infinitas. Una la constituyen las almas que estdn libres de la ilusién y se
encuentran inmersas en gozo prestando un servicio lleno de amor a Dios
en el mundo trascendental de Vaikuntha (el sistema planetario espiritual).
La otra categorfa la conforman las almas condicionadas por la ilusién que

habitan este plano material y que han olvidado a Dios.
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En este mundo, el alma estd cubierta por un cuerpo hecho de cinco
elementos inertes: tierra, agua, fuego, aire y éter. Cuando el cuerpo muere
y es incinerado o enterrado, esos cinco elementos regresan a su fuente
original —Ila tierra vuelve a la tierra, el fuego al fuego, etc.—, pero el
alma ni nace, ni muere.

Las almas son iguales a Dios en algunos aspectos y diferentes de
Dios en otros. Dios posee un cuerpo hermoso, multitud de potencias e
insondables cualidades, y las entidades vivientes también estdn dotadas
con esos mismos atributos. La diferencia es que Dios es infinito y las
almas son infinitesimales. Las mindsculas almas no pueden crear mundos
ni controlarlos, mientras que Dios lo orquesta todo y es el duefio de la
potencia ilusoria de este mundo. El Sefior Supremo y Sus numerosas
encarnaciones no experimentan transformaciones, no se hallan bajo el
control de la energfa ilusoria y nunca sufren.

Todo lo contrario ocurre con las llamadas almas condicionadas.
Debido a que utilizaron mal su independencia y olvidaron al Sefior
Supremo, estas almas se ven afectadas por la materia y estdn forzadas a
experimentar multitud de cambios. Lanzadas a este mundo por la potencia
de la ilusién del Sefior, ellas piensan: “Yo soy este cuerpo, soy el hacedor,
y soy el controlador y el disfrutador de este mundo”. En realidad, todas las
almas y todos los universos han emanado de la potencia de Krsna, el Sefior
Supremo. El universo mismo ha emanado de Su potencia ilusoria maya vy,
por consiguiente, también es diferente y no-diferente de El. Las antiguas
escrituras védicas dicen: “Sakti-Saktimator abhedah”, no hay diferencia
entre el amo de la potencia (Dios) y la potencia (Su poder)”. En la filosofia
védica esto se conoce como achintya-bhedabheda-tattva, o la inconcebible
diferencia y no-diferencia simultdneas.

Nosotros no podemos entender estas verdades tinicamente leyendo
libros; es esencial que las escuchemos de labios de devotos iluminados. Es
imposible comprender a la Suprema Personalidad de Dios o la posicién
de nuestra alma por medio del conocimiento mundano, practicando el
astanga-yoga, realizando austeridades o siendo caritativos. La perfeccién
espiritual solo se alcanza practicando el bhakti-yoga puro; es decir,

realizando un servicio trascendental a Dios con amor.
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Para entender estas verdades primero debemos reconocer la naturaleza
de Dios. Si Dios no tuviera una forma individual, este mundo y todas las
almas no tendrfan una existencia individual. Si Dios no tuviera forma,
;cémo podria crear los cuerpos humanos? Su personalidad suprema no solo
se establece en las escrituras védicas o en la Biblia, sino también en el
Cordn de los musulmanes: Inallah kalaka mein suratihi —Khoda (o Al4)
cred cuerpos humanos semejantes a Su propia forma”. Dios es una persona,
posee una forma y es muy misericordioso, y para desarrollar amor y afecto
por El debemos practicar bhakti-yoga. No se puede llegar a Dios por medio
del conocimiento teérico.

Por mucho que nos digan que la sed se calma bebiendo agua, a menos
que bebamos nuestra sed no desaparecera. Debemos tomar el agua y
entonces nuestra sed se saciard. Aunque yo les diga que comiendo arroz,
pan con mantequilla o dulces se les quitar4 el hambre, el hecho de saber
esto no les proporcionard los alimentos que saciardn su hambre. Asi
también, el conocimiento intelectual no es suficiente para progresar de
forma practica en la vida espiritual. El bhakti-yoga es un proceso practico,

y por seguir ese proceso obtendremos todo el conocimiento.

EL UNICO OBJETO DEL AMOR

Como ya explicamos, todos nosotros poseemos amor y afecto en cierta
medida. Dos jévenes se miran, se sienten atraidos y finalmente contraen
matrimonio. Tal vez luego rifian y se divorcien e intenten satisfacer sus
deseos casdndose con otras personas, o tal vez consigan un perro pensando
que aunque su pareja le abandone un perro siempre permanecerd a su
lado. El problema es que al cabo de un tiempo el animal se muere. Los
intercambios amorosos de este mundo no pueden hacer que seamos
perpetuamente felices. El dnico objeto verdadero del amor es Dios. La
naturaleza de nuestra alma es que somos depésitos de amor divino, pero en
la actualidad nuestro amor es egofsta e impuro. Un hombre ama a su esposa
siempre y cuando ella le sirva y le obedezca. Si es agresiva o se enamora de
otro, ese amor desaparecera.

En nuestro actual estado de conciencia corporal, nuestro amor estd

mezclado con egofsmo; no es puro. Pero si practicamos bhakti-yoga; es
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decir, si recitamos y cantamos los nombres de Dios y ofmos hablar de El
regularmente, Sus amados devotos nos guiardn y hardn que desarrollemos
amor por EL Sus devotos son las tinicas personas realmente felices. Ellos
entienden la dindmica de este mundo vy, por lo tanto, no estdn apegados
al cuerpo. Lo dnico que hacen es recitar los nombres de Dios, recordarle
y meditar en El. Si nos asociamos con esos grandes maestros, ellos nos
guiardn y hardn que avancemos espiritualmente.

La etapa inicial del bhakti-yoga se conoce como sadhana-bhakti, la fase
de la préctica espiritual. Mediante esta préctica, el devoto desarrolla una
semblanza de amor, y, con el tiempo, su mente y su inteligencia alcanzan
la cualidad de la bondad pura. Esta segunda etapa recibe el nombre de
bhava-bhakti. Cuando se tiene bhava-bhakti, el alma experimenta amor
por Krsna en cierta medida y comprende el modo en el que puede servirle.
Después de un tiempo se manfiesta el amor puro y la meditacién en Krsna
es constante. Esta etapa final se denominada prema.

El amor por Dios o prema comprende cinco sentimientos o clases de
servicios: neutral (§anta-rasa), espiritude servicio (dasya-rasa), sentimiento
de amistad (sakhya-rasa), amor paterno o materno (vatsalya-rasa) y amor
de amante (madhurya-rasa). La relacién neutral se refiere a amor y afecto
por Dios sin un servicio en especial. Los devotos en esta categoria piensan:
“El Sefior es grande y nosotros somos Sus partes integrales diminutas. El
es muy misericordioso. Debemos ofrecerle reverencias.” Quienes poseen
esta clase de relacién “neutral” no tienen apegos mundanos. El devoto
no ora pidiendo a Dios pan y mantequilla, felicidad, o la liberacién del
sufrimiento y del ciclo de nacimiento y muerte. Este tipo de relacién se
manifiesta tras la liberacién de este mundo, como les ocurrié a los cuatro
hermanos Kumiara —Sanaka, Sanandana, Sanitana y Sanat Kumara.
Ellos no tenfan apegos mundanos, pero tampoco experimentaban ninguna
relacién especifica de amor por Dios.

El devoto con espiritu de servicio (dasya-rasa) sirve a Dios con el
sentimiento de que El es duefio y sefior. El piensa que Krsna es su amo y
también el creador, mantenedor y destructor del universo. Aquf ya hay un

servicio activo, como en el caso de Hanuman, el fiel sirviente del Sefior Rama.
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En el servicio a Krsna denominado sakhya-rasa, los devotos piensan:
“Krsna es mi amigo.” Hay dos clases de amigos: los amigos de Ayodhya y
Dvaraka (las moradas del Sefior Rama y Dvarakadisa, dos expansiones
de Sri Krsna), y los amigos de Vraja (la morada del propio Sri Krsna).
Los amigos del Sefior en Ayodhya y Dvaraka experimentan algo de
temor reverencial junto con su sentimiento de amistad, pero los amigos
de Sri Krsna de Vraja son amigos intimos. Krsna y Sus fntimos amigos
se muestran afecto mutuamente en un plano de igualdad. Los amigos de
Krsna pueden dormir en la misma cama que El, pueden comer y luego
compartir su comida con El, y El también come y luego comparte Su
comida con ellos. Ellos no creen que El sea Dios.

Alguien puede pensar también: “Krsna es mi hijo”. Esa relacién,
llamada vatsalya-rasa, es mds elevada que las relaciones anteriores.
Si lo deseamos, podemos servir a Dios con sentimientos de padre o de
madre. Un padre toma a su hijo en brazos, lo abraza, le da dulces y le
sirve siempre, incluso cuando crece y se hace mayor. La idea de que la
Suprema Personalidad de Dios sea nuestro padre se opone a nuestro deseo
de servirle con amor, ya que si Dios es padre tiene que servirnos a nosotros.
A un padre le decimos: “Dame agua o pan. Dame esto o aquello”. Pero si
sentimos que Dios es nuestro hijo, querremos servirle.

Superior al amor de padres es el amor de amante o amor conyugal,
denominadomadhurya-rasa. Elmadhurya-rasase divide en dossentimientos
separados: el amor marital o de casado y el amor de amante. Las reinas de
Krsna, encabezadas por Rukmini y Satyabhama, ejemplifican a quienes
estdn casadas con Krsna legitimamente mediante mantras védicos. El
segundo sentimiento es el de amante, y las jévenes en esta categoria no
tienen otro motivo para su relacién con Krsna aparte de Su amor por EL
Ese estado supremo de amor en éxtasis se conoce como upapati-bhava y lo
ejemplifican las pastorcillas (gopis) de Vraja.

El bhakti-yoga es muy facil de practicar. Pueden pronunciar o cantar
los nombres de Dios de dfa o de noche, y tanto si son hinddes como si
son musulmanes, cristianos o miembros de cualquier otro grupo religioso.

El mantra Hare Krsna constituye la esencia de todas las escrituras:
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“Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare, Hare Rama, Hare
Rama, Rama Rama, Hare Hare”. Hasta los animales se benefician
espiritualmente cuando se recita o canta estos nombres en voz alta.
Pueden cantar los nombres de Krsna si son pobres o si son ricos. Pueden
cantarlos después de bafiarse o sin haberse bafiado; antes, durante
o después de comer; sentados o de pie. Este canto no depende de la
condicién de la persona.

Nos hemos inventado diferenciaciones y creado pasaportes y
salvoconductos pensando “esto es la India, esto es América o esto es
Australia”. Pero solamente hay un Dios. Podemos recitar o cantar Sus
nombres y podemos suplicarle que sea misericordioso con nosotros. El
canto del santo nombre es el proceso supremo para alcanzar la perfeccién

en la vida.

[Conferencia impartida en Perth (Australia) el 27 de diciembre de 1998,

aniversario de la desaparicién del gran santo Srila Jiva Gosvami.]



Antigua sabiduria védica

(Extracto de una clase impartida por Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja.
Londres, 6 de octubre de 1969)

“Los Vedas no son compilaciones de conocimiento humano. El conocimiento
védico proviene del mundo espiritual, del Sefior Krsna... Se considera que
los Vedas son la madre, y Brahma (el creador de este universo) es el abuelo,
el antepasado, porque fue el primero en recibir el conocimiento védico. Al
comienzo de la creacién, la primera criatura viva fue Brahma. El recibi6 este
conocimiento védico y se lo transmitié a Narada y a otros discipulos e hijos,
y estos, a su vez, lo distribuyeron a sus discipulos.

Asi, el conocimiento védico desciende a través de la sucesién discipular. En
la Bhagavad-gita se confirma que asi es como se entiende el conocimiento
védico. Si intentan experimentarlo personalmente llegardn a la misma
conclusién, pero para ahorrar tiempo deben aceptarlo... Los Vedas nos
ensefian que para comprender el conocimiento trascendental debemos
escuchar a la autoridad. El conocimiento trascendental es conocimiento

que estd m4s alld de este universo.”







CAPITULO UNO
LA VERDAD SOBRE EL ALMA

gtema de las verdades filoséficas sobre la entidad viviente (jiva-
tattva) es muy avanzado, pero es importante que lo conozcan, sobre todo
aquellos que discuten activamente sobre temas espirituales con otros. El
conocimiento ldcido de las verdades filoséficas es la base de una vida

espiritual sélida.

siddhanta baliya citte na kara alasa
iha ha-ite krsne lage sudrdha manasa

(Sri Chaitanya-charitamyta, Adi-lila 2.117)

El estudiante sincero no debe abstenerse de hablar de estas conclusiones
por considerarlas polémicas, pues esta clase de discusiones fortalecen la

mente y hacen que esta se apegue a Sri Krsna.

Aunque este tema es elevado y profundo, poco a poco se va haciendo
mas facil de entender y, después de un tiempo, leer o hablar de estas cosas
se vuelve un placer. No se desanimen pensando: “Estos asuntos son tan

elevados, que mi mente no puede ni siquiera tocarlos”.

ESTABAMOS SITUADOS EN LA ORILLA

En la literatura devocional o vaisnava vemos que hay una persona que
hace preguntas y otra que las responde. Este tema recurrente de inquirir
con sumisién para conocer la verdad constituye la base de la vida espiritual.

Dios mismo nos da el ejemplo, como vemos en las conversaciones entre
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el Sefior Supremo Sri Chaitanya Mahaprabu® y Sus asociados Srila Raya
Ramananda y Srila Sanatana Gosvami.

En este contexto, el gran rey Pariksit Maharaja pregunté al sabio Srila
Sukadeva Gosvami lo siguiente:

—Por su constitucién trascendental, la entidad viviente es espiritual
y consciente, mientras que mayd, la potencia ilusoria y material del Sefior,
es inerte y mundana. ;Cémo pudo entonces la entidad viviente quedar
atrapada por maya? Es muy sorprendente.

Srila Sukadeva Gosvami respondié:

bhayam dvitiyabhinivesatah syad
isad apetasya viparyayo 'smrtih
tan-mayayato budha abhajet tam

bhaktyaikayesam guru-devatatma
(Srimad-Bhagavatam 11.2.37)

El temor aparece cuando la entidad viviente se identifica erréneamente
con el cuerpo material debido a su absorcién en la energia ilusoria y
externa del Sefior. Cuando se aparta del Sefior Supremo, al mismo tiempo
olvida su propia posicién constitucional como sirviente del Sefior. Esta
desconcertante y temible situacién es el efecto de la potencia de la ilusién
llamada maya. Por lo tanto, la persona inteligente debe dedicarse sin
reservas al servicio devocional puro al Sefior bajo la gufa de un maestro
espiritual genuino, al cual debe aceptar como su deidad adorable, su alma

y su vida.

Este verso indica que Sri Krsna es la raiz de toda la existencia. El es la
Verdad Absoluta, ‘uno e incomparable’. El es la persona dltima, primero
sin segundo y la personificacién de toda la existencia. El manifiesta

diversas potencias, ilimitadas entidades vivientes (jivas) e innumerables

3 “Sri Chaitanya Mahaprabhu, la encarnacién que libera a las almas condicionadas en
esta era de Kali, no es otro que la Suprema Personalidad de Dios. Saturado con el intenso
deseo de saborear un sentimiento en particular, Vrajendra-nandana Sri Krsna adopté los
sentimientos extdticos y el color de la piel de Srimati Radhika, la personificacién de Su
potencia de placer (hladini-sakti), y otorgé al mundo entero los regalos de Su santo nombre
y el amor divino por EL” (Sr1 Siksastaka, Introduccién).
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mundos. Incluso Su padre Nanda Maharaja, Su madre Yasoda y todos Sus
asociados, son Sus manifestaciones. El es la Deidad adorable de todos.

Por su constitucién, la entidad viviente es una sirvienta eterna
del supremamente adorable Sefior, Sri Krsna. Como se afirma en el
Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya-lila 20.108):

jera ‘svariipa’ haya — krsnera ‘nitya-dasa’

krsnera ‘tatastha-sakti’ ‘bhedabheda-prakasa’
La posicién constitucional de la entidad viviente es ser unasirvienta eterna
de Krsna, porque es la energia marginal de Krsna y una manifestacién

simultdneamente igual a El y diferente de EL

Como sirvienta eterna de Krsna, el alma estd llena de gozo por
naturaleza, pero en un momento crucial miré hacia la potencia externa
del Sefior pensando que existia algo aparte de EL

Por ser parte integral de Krsna, la naturaleza intrinseca de la entidad
viviente (jiva) es mirar hacia Krsna, de modo que ;por qué miré hacia la
energfa ilusoria? La respuesta es que Krsna dio a la jiva independencia.
Y cuando la jiva hace un mal uso de esa independencia, es situada bajo
la jurisdiccién de la energia ilusoria (maya) y es castigada por ella. La
entidad viviente atrapada por la energia ilusoria se absorbe en la materia,
y en ese dificil trance ninguna otra entidad viviente que se encuentre en
su misma situacién la puede salvar.

En el verso de Srila Sukadeva Gosvami citado anteriormente (Srimad-
Bhagavatam 11.2.37), las palabras isad apetasya viparyayo ‘smrtih confirman
que la jiva se encontraba en la linea que hay entre el mundo trascendental
y el mundo material inerte cuando eligié mirar hacia la ‘encantadora’
mayd, y esta le mostré las formas en que podia disfrutar por si sola
independientemente de Krsna. Cautivada por esa energia, la jiva se dijo:
“Tengo derecho a disfrutar”, y en ese instante maya le proporcioné un
cuerpo sutil hecho de mente, inteligencia y ego falso, y un cuerpo burdo
hecho de huesos, sangre, piel, orina, excremento, etc. Entonces comenzé a
pensar: “Yo soy este cuerpo y todo lo que est4 relacionado con este cuerpo

me pertenece”.
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Asi, cuando en virtud de su libre albedrio y su independencia la jiva
se aparta de Krsna, queda cubierta por una concepcién corporal de la
vida y prendada de las hermosas formas creadas por la energia ilusoria.
Una vez que ha entrado en este plano de existencia, la entidad viviente
no puede salir del mismo por si sola; su Unico escape es buscar el refugio
de quienes conocen la salida. Después de mucho tiempo cautiva en este
mundo de nacimiento y muerte, puede que un devoto puro se acerque
a las jivas afortunadas y les diga: “;Qué hacen, hermanos y hermanas?
Estdn cometiendo un error. Se han desviado del sendero del amor por Dios.
Vengan conmigo; yo les conduciré por el sendero de la verdadera felicidad”.

Solo por medio de la asociacién adecuada es posible desarrollar
conciencia espiritual y comprender que somos sirvientes eternos de Sri
Krsna, que podemos servirle con amor y afecto como los que se encuentran
en los planos espirituales de Vraja y Vaikuntha, y que este mundo no es m4s
que una sombra de esa conciencia espiritual sublime de amor y servicio.

En el verso del Srimad-Bhagavatam, Srila Sukadeva Gosvami explica
a Pariksit Maharaja la importancia de relacionarse con devotos del Sefior
elevados y santos. Un devoto santo puede cambiar en un instante el

corazén del alma condicionada afligida por el sufrimiento.

'sadhu-sanga’, 'sadhu-sanga’ — sarva-sastre kaya
lava-matra sadhu-sange sarva-siddhi haya
(Sr1 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.54)

El veredicto de todas las Escrituras reveladas es que incluso por un

momento de relacién con un devoto puro, se puede alcanzar el éxito.

El Srimad-Bhagavatam declara que todo aquel que recita los nombres
de Krsna y Le recuerda bajo la guia de un sadhu (santo), est4 destinado a
ser feliz. Incluso un devoto nedfito que recita o canta los nombres de Krsna
y llora sinceramente por El mientras lamenta su deplorable condicién,
estd destinado a ser feliz. Esa persona obtendrd la asociacién y el refugio
de personas santas, y aunque siga teniendo pensamientos y hdbitos

indeseados, si canta con sinceridad ser4 feliz.
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Ese devoto mostrard a otra persona el sendero espiritual y le dird: “Mi
vida se ha llenado de felicidad gracias a la ayuda de un maestro espiritual
genuino. Ven; te lo presentaré”. Esa persona se convertird para su amigo
en un vartma-pradarsaka guru, un guia que muestra el camino.

Sri Krsna es muy misericordioso. El es el guru que estd dentro del
corazén (chaitya-guru), y junto con el gufa que muestra el camino, lleva
a la persona ante el maestro espiritual genuino. Tras aceptar a ese guru
genuino, la persona comienza a servir a Krsna mediante la realizacién
de actividades devocionales (bhajana) y, de ese modo, gradualmente sus
malos habitos y sus pensamientos desfavorables desaparecen.

En el Undécimo Canto del Srimad-Bhagavatam, Sri Krsna dice a

Uddhava, Su su asociado mds prominente:

ekasyaiva mamamsasya
jwasyaiva maha-mate
bandho ’syavidyayanadir
vidyaya ca tathetarah
(Srimad-Bhagavatam 11.11.4)

iOh, inteligente Uddhava! La entidad viviente, llamada jiva, es parte
integral de M1, pero debido a la ignorancia ha estado sufriendo en el
cautiverio material desde tiempo inmemorial. No obstante, puede ser

liberada por medio del conocimiento.

En este verso, Sri Krsna alaba a Uddhava por su inteligencia. Un
devoto sincero de Krsna es inteligente porque ha elegido el sendero
del bhakti o la devocién pura. En este mundo hay muchas personas
supuestamente inteligentes, como cientificos y politicos, pero segin
el estandar de la inteligencia suprema —la eleccién de amar y servir a
Dios—, la inteligencia de esas personas ha sido malgastada.

Krsna estd diciendo a Uddhava en este verso: “Uddhava, debes saber
que el alma espiritual es Mi parte integral. Debido a que ha estado vagando
por los planetas materiales desde tiempo inmemorial, la ignorancia

que cubre al alma no tiene un comienzo calculable y, por tanto, no se
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puede determinar la duracién de su condicionamiento. Sin embargo,
por la influencia de la energfa espiritual conocida como yogamdya, que
es la personificacién del conocimiento trascendental eterno, el alma
condicionada puede ser liberada”. ;Cudl es el conocimiento trascendental
que libera al alma? El conocimiento de la grandeza del Sefior Supremo y de
la relacién eterna del alma con El.

Si alguien desgaja una flor, esta deja de ser completa, y si la deshace
atn mi4s, la flor queda destruida. En el mundo material, cuando algo se
divide una y otra vez, la totalidad del objeto se pierde. Este principio no
es aplicable al reino espiritual. Krsna permanece completo aunque de El
emanen ilimitadas partes. Hay numerosas citas en las escrituras védicas que

confirman esta realidad, como el siguiente verso de la Bhagavad-gita (15.7):

mamaivamso jiva-loke
jwa-bhitah sanatanah
manah-sasthanindriyani
prakrti-sthani karsati
(Bhagavad-gita 15.7)

Las entidades vivientes de este mundo condicionado son Mis partes
fragmentarias eternas. Debido a la vida condicionada, ellas luchan sin

descanso contra los seis sentidos, entre los que se incluye la mente.

Es esencial comprender de qué forma la jiva es parte de Sri Krsna,
la Totalidad Suprema, pues el Sefior no puede ser dividido en partes.
Su longitud y anchura no tienen ni limites ni fin —no tiene una parte
superior y otra inferior. El mundo entero estd dentro de El, pero El
no estd dividido.

Podemos seccionar un pedazo de una roca, por ejemplo, pero
no podemos seccionar nada de Krsna. La jiva es parte de Krsna del
mismo modo en que una piedra pequefia es parte de una piedra mayor.
Debido a que Sri Krsna es el Todo Completo, la Verdad Absoluta y la
personificacién de la totalidad de la existencia, aunque de El emanan

multitud de manifestaciones y expansiones, El sigue siendo la totalidad.
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Krsna,la Suprema Personalidad de Dios tiene dos clases de expansiones:
1) las Visnu-tattva (conocidas como svamsa), que son Sus encarnaciones
plenarias directas y completas, y 2) las entidades vivientes (conocidas
como vibhinnamsa), que no son expansiones completas o directas, sino Sus
partes integrales infinitesimales y separadas.

La siguiente analogia nos ayudard a entender al Sefior Supremo en
relacién con Sus encarnaciones plenarias. Se puede comparar al Sefior

con una ldmpara de gui que enciende otras ldmparas de gui*

. Dependiendo
de su tamarfio, unas ldmparas tienen la misma luz que la original y otras
una llama muy pequefia. Si se utiliza la llama de una ldmpara de guf para
encender otra ldmpara, la primera llama permanece como estaba; no
queda disminuida ni pierde potencia. Del mismo modo, aunque de Krsna,
la fuente original de todas las encarnaciones, han emanado innumerables

encarnaciones plenarias, el poder de esa fuente no ha decrecido.

om pitrnam adah pitrnam idam piirnat piirnam udacyate
piirnasya piirnam adaya piirnam evavasisy

(Sri Isopanisad, Invocacién)

La Personalidad de Dios es perfecta y completa, y por este motivo, todo
lo que emana de El, como este mundo fenoménico, estd perfectamente
provisto como un todo completo. Todo lo que se produce del Todo
Completo es también completo en si mismo. Puesto que El es el Todo
Completo, aunque de El emanan infinidad de unidades completas, El

permanece completo.

Desde el punto de vista de la verdad filoséfica, las encarnaciones
plenarias de Sri Krsna —como Rama y Nrsimhadeva— son iguales a El,
pero desde la perspectiva de la dulzura de las relaciones trascendentales
(rasa) son diferentes. Krsna es el origen de todas las encarnaciones, como
las encarnaciones para los pasatiempos y los tres purusa-avataras que
controlan los tres aspectos de la creacién, el mantenimiento y la destruccién

4 Las l4mparas de gui son algodones sumergidos en mantequilla clarificada que se utilizan
en la adoracién a la Deidad.
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de la existencia material respectivamente: Karanodakasayi Visnu,
Garbhodakasayi Visnu y Ksirodakasayi Visnu’. Mientras que la analogia
de la [dmpara de gui nos ayuda a comprender a Krsna y a Sus expansiones
plenarias, para aclarar o entender las expansiones del Sefior en la forma
de las entidades vivientes infinitesimales podemos utilizar la analogia de
la piedra chintamani®. La palabra chinta significa ‘pensamiento’ o ‘desed’, y
mani significa ‘joya’. La piedra chintamani manifiesta tanto oro como una
persona pueda desear, pero ese oro no es la piedra misma, sino algo que se
deriva de ella. Del mismo modo, todos nosotros emanamos de Sri Krsna,
pero no somos Krsna.

La piedra de los deseos puede manifestar ilimitada opulencia para
satisfacer los deseos de cualquiera, e independientemente de la cantidad
de oro que emane de ella, la joya permanece siempre igual; no experimenta
ninguna transformacién o disminucién. Del mismo modo, Krsna siempre
permanece completo aunque de El hayan emanado ilimitadas partes
infinitesimales (las jivas vibhinnamsa).

Cuando el oro se halla dentro de la piedra chintamani, se encuentra
en su estado o posicién original, pero cuando se manifiesta fuera de la
chintamani, se transforma. De modo similar, cuando el ser viviente se
halla dentro de la ‘chintamani’ de la conciencia de Krsna completa, posee
cualidades espirituales como las de Krsna; pero cuando estd fuera de la
conciencia pura de Krsna (es decir, cuando estd enredada en maya), esas
cualidades parecen quedar cubiertas o deformadas. En ese momento,
cuando se estd absorto en la energfa ilusoria, solo abundan las cualidades

materiales.

5 Ver gréfico al final del capitulo.

6 En las escrituras védicas hay numerosas referencias sobre la piedra chintamani. En la
Brahma-sambhita (5.29,56), por ejemplo, se describe a Sri Krsna y a Su morada como sigue:
“Yo adoro a la morada suprema de Svetadvipa, donde las amadas herofnas son huestes de
diosas trascendentales de la fortuna y la Persona Suprema Sri Krsna es el tnico amante;
donde todos los drboles son 4rboles espirituales de los deseos y la tierra estd hecha de
trascendentales joyas chintamani que satisfacen todos los deseos”.
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NOSOTROS SOMOS INFINITESIMALES, EL ES INFINITO

ekah suddhah svayam-jyotir
nirguno 'sau gunasrayah

sarva-go 'navrtah saksi
niratmatmatmanah parah

(Srimad-Bhagavatam 4.20.7)

El Alma Suprema es una, pura e inmaterial, y tiene refulgencia propia. Es
el receptaculo de todas las buenas cualidades y es omnipresente. Carece de
coberturas materiales, y es el testigo de todas las actividades. Se distingue
completamente de las demds entidades vivientes y es trascendental a

todas las almas encarnadas.

Este verso describe las cualidades de la Suprema Personalidad de Dios
y pone de manifiesto algunas diferencias entre El y el alma individual.
Algunos declaran que todas las entidades vivientes son Dios. Quienes
propugnan esa creencia piensan erréneamente que aforismos védicos
como tat tvam asi [que significa ‘la entidad viviente es una particula
espiritual del espiritu supremo’] significa ‘td eres ese Dios impersonal’;
sarvar khalv idamh brahma [que significa ‘no hay existencia mds alld de
brahma, la Verdad Absoluta], significa ‘todo es Dios’; prajianam brahma
[que significa ‘el conocimiento puro es trascendental y estd hecho de la
misma sustancia espiritual que el brahma’] significa ‘brahma es conciencia
impersonal’; y aham brahmasmi [que significa ‘yo no soy este cuerpo; soy
un alma espiritual’] significa ‘soy el todo espiritual. Soy brahma’.

Saﬁkaréchﬁrya, el lider de quienes defienden estas ideas, es una
encarnacién de Sankara, el Sefior Siva. El era muy inteligente, y aunque
parecfia ser el dirigente del sendero impersonal, su verdadera intencién era
satisfacer el deseo del Sefior Krsna. Krsna le habfa dicho: “Ve al mundo
material y ociltame a los ojos de quienes se oponen a la devocién pura
por Mi y Me sirven y adoran porque desean volverse poderosos (como los
demonios Hiranyakasipu y Ravana). Esos falsos devotos causan grandes

disturbios, de modo que mantenlos alejados de Mi. Confindelos dando
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una interpretacién errénea de los Vedas. Diles: “;Por qué adoran a Krsna?
Ustedes son Dios en todos los aspectos. Todos nosotros somos uno con
ese Dios impersonal”.

El impersonalismo no es una idea de los Vedas. La realidad es que ni
somos Dios ni Dios es impersonal. El es una persona y nosotros somos Sus
partes integrales, Sus sirvientes eternos. La Suprema Personalidad de Dios
es uno y no tiene igual, mientras que el nimero de jivas es ilimitado.

(Qué quiere decir que hay un ilimitado nimero de jivas? Supongan
que todas las personas de este universo se liberan del ciclo de nacimiento
y muerte y que el universo material se queda vacio de seres humanos. Aun
asf, hay tantas jivas en la sangre de un solo ser humano, que si cada una de
ellas tomara un cuerpo humano, cientos de miles de universos se saturarfan
de poblacién humana. Este ejemplo localizado nos da una idea del nimero
de entidades vivientes que hay en el universo. Y también hay ilimitadas
jivas en los mundos espirituales de Vaikuntha y Goloka Vrndavana. Esta
multiplicidad es una de las principales diferencias entre la jiva y Dios.

Otra gran disparidad es que el alma individual no se halla presente en
objetos tales como un micréfono, mientras que Paramatma, la forma de Sri
Krsna como la Superalma, sf lo est4. No existe nada en este mundo donde
no esté Paramatma.

Hay dos almas presentes en cada cuerpo: la jiva o entidad viviente
infinitesimal y la manifestacién del Sefior como la Superalma o
Paramatma. Enredada en actividades fruitivas (karma), la jiva intenta
saborear los frutos de su trabajo, mientras que el Sefior Supremo no es
un alma condicionada y no se siente atraido por la energfa material. El es
simplemente un testigo dentro del corazén de la jiva.

El Sefior Supremo es eternamente puro, y maya o la ilusién estd situada
muy lejos de El y de Su morada. Maya no puede atraer al Sefior, pero la
jiva, por ser diminuta, puede ser atraida por maya en cualquier momento.
Sri Krsna es siempre puro y tiene refulgencia propia, mientras que la jiva es
proclive a ser influenciada por la oscuridad de la ilusién y puede, por tanto,
quedar cubierta por la identidad errénea de la identificacién corporal.

Krsna Se aparece personalmente en Su hermosa forma de Vrajendra-

nandana, el hijo de Nanda Maharija, a quienes hacen bhajana; es decir,
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a quienes meditan en El y Le sirven. A los que Le sirven como el Narayana
de Vaikuntha en Su forma opulenta de cuatro brazos, El Se les aparece
como el Sefior Narayana. El reside en este mundo como el testigo en el
corazén de cada ser vivo, y también estd situado en cada d4tomo como
Paramatma. El Sefior Se manifiesta en un extraordinario despliegue de formas y
energfas, mientras que la jiva es limitada, localizada y diminuta.

Sri Krsna es la Verdad Absoluta eterna. El Katha Upanisad (2.2.13)
dice: "nityo nityana cetanas cetananam —de las entidades vivientes El es
el Ser Viviente Supremo, y entre todo lo eterno El es el Eterno Principal.”
Aunque la jiva es tanto independiente como una parte integral de Krsna,
en realidad no estd separada de El. La jiva no tiene una existencia separada
de Krsna y siempre se encuentra subordinada a El tanto en este mundo
como en el mundo espiritual.

Krsna estd libre de las cualidades materiales y al mismo tiempo posee
todas las cualidades trascendentales. Las jivas pueden llegar a tener cualidades
como las del Sefior cuando, por Su misericordia y la misericordia del maestro

espiritual, comprenden su naturaleza eterna de subordinacién a El.

ELEGIMOS SONAR

En una ocasién, el gran sabio Vidura fue a Badrikasrama, en los
Himalayas, para ver a Maitreya Rsi, un sabio muy erudito que era
receptdculo de la misericordia de Sri Krsna. Vidura se acercé a Maitreya
Rsi y le pregunté:

—Puesto que la jiva es un ser consciente y estd siempre conectada con
el Sefior Supremo Sri Krsna en Su forma de Superalma, es sorprendente
que quede enredada por la energfa ilusoria o maya. ;Cémo es eso posible?

Maitreya Rsi respondié:

—Te diré el motivo en pocas palabras. Krsna posee una potencia
inconcebible’ que hace posible lo imposible. Dicha potencia oculta la
misericordia del Sefior a la jiva que elige apartarse de El y la obliga a

volverse un alma condicionada.

7 aghatana-ghatana-patiyasi-sakti
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Al ser una potencia de Krsna, maya no puede hacer nada en contra
de Su voluntad, por lo que Krsna es la causa original de las actividades de
mayd. {Por qué ha creado Krsna un entorno que hace sufrir a tantas jivas?
La respuesta es que la creacién del mundo material es uno de Sus ilimitados
pasatiempos. No falta variedad en Sus innumerables pasatiempos, y este
es uno de ellos. El Sefior es totalmente independiente para hacer lo que
desee. Nosotros no podemos retarlo y, como se declara en las escrituras

védicas, no podemos entenderle por medio de la argumentacién y la l6gica.

acintyah khalu ye bhava na tams tarkena yojayet

(Mahabharata, Bhisma-parva 5.22)

No debemos intentar comprender aquello que estd m4s alld de nuestra

concepcién material mediante el argumento y el contra-argumento.

No es posible entender asuntos trascendentales con nuestra mente
mundana limitada y, por lo tanto, dependemos de las palabras de los Vedas.
Nosotros confiamos en el Srimad-Bhagavatam —Ila esencia de los Vedas—
y en los Seis Gosvamis, los grandes santos que nos dejaron la esencia del
Srimad-Bhagavatam en sus escritos.

Como se mencioné anteriormente, debido a la influencia de la energia
inconcebible de Sri Krsna que hace posible lo imposible, la jiva queda
confundida por maya y cae bajo el influjo de las nociones de ‘yo’, ‘mi’
y ‘mio’ basadas en la ilusién de la identificacién corporal. En su forma
constitucional, la jiva es pura y, aunque diminuta, es parte de la potencia
trascendental del Sefior®. En la actualidad, la entidad viviente estd
condicionada por un cuerpo material, pero no hay nada material —no hay
mayd— en su constitucién espiritual natural.

Se dice que el condicionamiento material es una atadura, pero esa
atadura no es real porque no afecta al alma trascendental. Un hombre
dormido suefia que le cortan la cabeza, pero cuando se despierta se da
cuenta de que no ha pasado nada. De modo similar, por la misericordia
del maestro espiritual y de Krsna, cuando despertamos a la conciencia

de Krsna pensamos: “;Qué estaba yo viendo todo este tiempo? Fue como

8 Ver la tabla sobre las energfas (Saktis) del Sefior Krsna en el capitulo 2.
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un suefio”. Cuando les llegue algin sufrimiento, no se disgusten ni se
alteren. Recuerden que cualquier sufrimiento aparente es debido a que nos
encontramos bajo la ilusién; como si estuviéramos viviendo en un suefio.

Maitreya Rsi siguié explicando a Vidura que donde no hay sol
hay oscuridad, pero, en realidad, la oscuridad no existe, puesto que es
simplemente ausencia de luz. Del mismo modo, si no hay servicio a Krsna,
que es como el sol, hay maya, oscuridad.

Maitreya dio la siguiente analogia. En una noche de plenilunio, la
luna en el cielo y un 4rbol situado a la orilla de un lago se reflejan en el
agua. Cuando sopla el viento y surgen ondas en la superficie del agua,
parece como si la luna y el 4rbol se movieran, pero en realidad ambos estdn
en completa quietud. En este mundo, nosotros aceptamos el reflejo como
si fuera la realidad. Parece que sufrimos debido a diferentes condiciones
materiales, pero en realidad somos trascendentales a la materia.

Aunque no se puede comprender con los sentidos materiales ni con la
mente, la jiva es una sirvienta eterna de Krsna (por mucho que en su estado
condicionado no lo parezca). He aquf otra analogfa: Si alguien cubre un
reloj con una tela no se puede ver el movimiento de sus manecillas, pero eso
no significan que no se muevan. Nosotros solo percibimos las actividades
del cuerpo y de la mente, pero hay un alma eterna dentro del cuerpo sin
la cual este no podria funcionar. Somos partes integrales conscientes e
infinitesimales del Sefior, y aunque no lo podamos comprender, estamos
sirviendo al Sefior incluso en esta etapa de cautiverio.

El demonio Kamsa, por ejemplo, servia a Krsna de un modo indirecto.
Las atrocidades del demonio constituyeron un motivo esencial para la
aparicién de Krsna en este mundo. De no haber estado Karnsa, Sri Krsna no
habria exhibido Sus dulces y maravillosos pasatiempos de Vrndavana. As{
también, las maldades de Ravana fueron esenciales para el advenimiento
del Sefior Rama. De no haber sido por Su enemigo, los dulces pasatiempos
del Sefior Rama en este mundo no habrian tenido lugar.

La jiva condicionada sirve al Sefior, pero de un modo indirecto. En
la actualidad est4 sirviendo a maya, la energfa ilusoria del Sefior. Se halla

dentro de un suefio, y suefia que es una serie de cuerpos materiales.
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NUESTRO DESPERTAR

Oculta en el corazén del cuerpo material se encuentra el alma, que
posee una bella y maravillosa forma trascendental con la cual puede servir
directamente a Krsna. Y aunque ahora mismo est4 cubierta por la energia
ilusoria, por la misericordia del maestro espiritual y de Krsna los h4bitos
y pensamientos no deseados van desapareciendo y la forma espiritual es
gradualmente revelada. Cuando se alcanza la etapa de bhava o emocién
espiritual (también conocida como svariipa-siddhi®), se manifiesta en el
corazén la devocién que trasciende las cualidades de la naturaleza material
y se despierta en la persona la comprensién de su forma divina. Tras
recibir la misericordia de Sri Krsna, ella se libera entonces por completo
del cuerpo material burdo, de la mente, de la inteligencia, del ego y de la
conciencia contaminada.

En cuanto al propio Krsna se refiere, El nunca tiene un cuerpo
material. No dejé un cuerpo material tras El cuando abandoné este
planeta y desaparecié de la visién terrenal. La forma de Krsna no es solo
trascendental a cualquier clase de cuerpo material, sino que es la causa de
todos los mundos materiales y espirituales.

Para comprender estos profundos temas y experimentar nuestro ser
interno original debemos aspirar a obtener la misericordia de un maestro

espiritual genuino y, a través de él, aspirar a hacer bhajana.

evam-vratah sva-priya-nama-kirtya
jatanurago druta-citta uccaih

hasaty atho roditi rauti gayaty
unmada-van nrtyati loka-bahyah

(grimad-Bhdgavatam 11.2.4)

Por cantar el santo nombre del Sefior Supremo, la persona llega a la etapa
de amor por Dios. Entonces el devoto se vuelve fijo en su voto como
sirviente eterno del Sefior, y poco a poco se va sintiendo m4s y mds atraido

por un nombre y una forma particular del Sefior. Cuando su corazén se

9 Etapa en la que la forma y la identidad espiritual interna (svariipa) del devoto se
manifiesta en su corazén. Esto ocurre en la fase de bhava-bhakti.
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derrite de amor extdtico, €l rie, llora o grita, y a veces, indiferente a la

opinién publica, canta y danza como un loco.

El devoto puro no es timido cuando se trata de manifestar su devocién.
Canta en voz alta indiferente a cuanto le rodea y sin considerar si lleva
ropa o no. Recordando constantemente los pasatiempos de Krsna, unas
veces llora y pregunta, “Krsna, ;dénde estds?” y otras veces rueda por
el suelo riendo. La gente comin piensa que estd loco, pero solo esta
experimentando amor por Dios. Esta iluminacién espiritual es nuestra
verdadera posicién y el objetivo supremo de la vida. Debemos esforzarnos
por tener siempre la mente ocupada con la audicién (Sravanam), la
adoracién (archanam) vy, sobre todo, con el canto de los santos nombres
del Sefior (nama-sankirtanam).

Pregunta: ;Es la jiva consciente de lo que hace cuando elige alejarse de
Krsna y prendarse de maya?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: No; no es consciente de las
implicaciones de su eleccién. Ella piensa: “Estoy haciendo lo mejor para
mi. Voy a disfrutar”. Es como un bebé que intenta atrapar el fuego con sus
manitas pensando que es algo que puede comer, y en lugar de ello el fuego
lo devora a él. La jiva mira hacia este mundo esperando disfrutar, pero es
devorada por el ciclo de nacimientos, muertes, calamidades y sufrimientos
reiterados.

Pero si estdn siempre ocupados con las practicas del bhakti, maya —el

olvido de su relacién con el Sefior— no podr4 atraerlos.

[Conferencia impartida el 15 de junio de 2005 en Badger, California,
basada en el libro de Srila Bhaktivinoda Thakura ‘Sri Srimad Bhagavata
Arka Maricimala, que significa “Una guirnalda de versos del Srimad-

Bhagavatam”.]
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~ LAS TRES ENCARNACIONES
Z VISNU [PURUSA-AVATARAS] [

l,r' L4 et
b e

P e N o

Los - tres~ purusa-avataras -son _los - Senores - de la
= tins pulleds i gy A

~ creacion universal. Ellos son los re—s??h;'s%&‘bhle:s'de- la
generacion, el mantenimiento y la destruccion de
la totalidad del cosmos, y son la Superalma de todo _
lo que existe. (La palabra visnu significa “Aquel que
todo lo impregna y es omnipresente.”)
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El primer purusa-avatara se llama Maha-Visnu o
" Karanodakasayi Visnu. El estad recostado en el Océano
Causal y es el creador de la totalidad de la energia material.
Cuando respira, de los poros de Su cuerpo emanan
innumergales universos, El mira a la naturaleza material
(aqui representada como Durgad), y la impregna con las
entidades vivientes que emanaron de Su mirada y eligieron
ir alld. El es la Superalma original de la creacién material,
_que estd integrada por todos los universos materiales.




—2 -

N El segundo punrisa-avatara es Garbhodakasayi Visnu. El

W s entra en cada uno de los universos y estd recostado en el
Océano Garbha que emand de la perspiracion de Su propio 4
cuerpo. Asi, El es la Superalma dentro de cada universo
individual. De su ombligo surge el tallo de un loto, y en los
pétalos de ese loto nace el Senor Brahma, la primera entidad
viviente del universo. El pone al Sefor Brahma 4 cargo de la
manifestacion de los Vedas, asi como también de la creacion
de todos los objetos materiales y los distintos seres vivos del
universo. 5 Cu




*SRT KSTRODAKASAYI-VISNU

Eltercer purusa-avatdra es Ksirodakasayi Visnu. En cada
universo, El entra dentro de cada atomo de la creacion
material y también en el corazon de todas las entidades
vivientes de la creacion. El es la Superalma de todos los
seres vivos individuales y la Superalma de todos los objetos
materiales. El es el testigo de todas las actividades, de El
vienen el conocimiento, el recuerdo y el olvido, y otorga
los resultados de las actividades materiales.







CAPITULO DOS
MAPA DE LOS MUNDOS

(Cémo y por qué se cred este mundo? El primer verso del Srimad-

Bhagavatam nos da la respuesta.

janmady asya yato 'nvayad itaratas carthesv abhijiiah svarat
tene brahma hrda ya adi-kavaye muhyanti yat sirayah
tejo-vari-myrdam yatha vinimayo yatra tri-sargo ‘'mrsa

dhamna svena sada nirasta-kuhakam satyam param dhimahi

iOh, mi Sefior, Sri Krsna, hijo de Vasudeval, iOh, Personalidad de Dios
omnipresente!, a Ti Te ofrezco mis respetuosas reverencias. Yo medito en
el Sefior Sri Krsna, porque El es la Verdad Absoluta y la causa primordial
de todas las causas de la creacién, conservacién y destruccién de los
universos manifestados. El estd directa e indirectamente consciente de
todas las manifestaciones, y es independiente, pues no existe ninguna otra
causa mds alld de EL. En el principio fue dnicamente El quien impartié el
conocimiento védico en el corazén de Brahmaji, el ser viviente original.
El hace que hasta los grandes sabios y semidioses caigan en la ilusién,
tal como a uno lo confunden las representaciones ilusorias del agua que
se ven en el fuego, o de la tierra que se ven en el agua. Unicamente
debido a El, los universos materiales, manifestados temporalmente por las
reacciones de las tres modalidades de la naturaleza, parecen reales aunque
son irreales. Por consiguiente, yo medito en El, el Sefior Sri Krsna. El
existe eternamente en la morada trascendental, la cual est4 siempre libre
de las representaciones ilusorias del mundo material. Yo medito en El,
pues El es la Verdad Absoluta.
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Sri Svariipa Damodara hablé largamente sobre este verso a Srila
Bhaktivinoda Thakura, quien a su vez desarroll6 esa explicacién en su libro
Sri Bhagavata Arka Maricimala. Ahora intentaré ampliar las ensefianzas
de este importante verso siguiendo las explicaciones de estos dos acharyas
previos. Aunque el tema es muy profundo, debemos estar informados sobre

esta importante filosofia.

UNICO E INIGUALABLE

En este mundo hay ilimitadas entidades vivientes en las 8.400.000
especies de vida que existen, y es imposible llegar a comprender la
diversidad de sus naturalezas y cualidades. Todas estas entidades vivientes
condicionadas son expansiones de la energfa de Sri Krsna.

Krsna tiene ademds innumerables asociados en el mundo trascendental
—Sus padres Nanda Baba y Madre Yasoda, Sus numerosos amigos
pastorcillos como Dama, Sridama, Subal y Madhumangala, y Sus millones
de amadas pastorcillas o gopis—, cada uno de los cuales posee mudltiples
naturalezas y cualidades.

A pesar de tener incontables expansiones tanto en el mundo
espiritual como en el mundo material, el Srimad-Bhagavatam afirma que
Krsna, la Verdad Absoluta, es tnico e incomparable. Esto significa que
no tiene dualidad, es la totalidad de la existencia y no hay nadie aparte
de El Las afirmaciones anteriores hablan del alcance y la variedad de
las entidades vivientes condicionadas y de los asociados trascendentales.
;Por qué declara entonces el Srimad-Bhagavatam que Krsna es dnico e
incomparable?

Krsnaesunicoporque nadaninadie tiene unaexistenciaindependiente
de El; todo y todos dependen de El para existir. En el mundo trascendental
El se expande como Su propia potencia personal (cit-Sakti o svariipa-
sakti), también conocida como potencia interna (antaranga-sakti’).
Las entidades vivientes son manifestaciones de Su energia marginal

(jiva-Sakti o tatastha-Sakti), que estd situada entre los mundos

10 “La cit-shakti, también denominada svariipa-Sakti o antaranga-sakti, se manifiesta de
muchas formas diferentes. Ella sustenta el reino de Dios y su parafernalia.” (Sr1 Chaitanya-
charitamrta, Adi-lila 2.101)
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trascendentales y los mundos materiales. Por dltimo, en este mundo
material Su potencia ilusoria llamada maya-sakti manifiesta las
innumerables variedades de materia inerte que vemos. Ninguna de estas
potencias posee una existencia independiente de EL

Segtn este verso, no solo Krsna es tinico e incomparable, sino que Su
potencia (Sakti) también es una y sin par. Dicha potencia recibe varios
nombres, como potencia interna (antaranga-sakti), potencia de placer
(hladini-sakti) o potencia espiritual (cit-Sakti o svariipa-sakei)!.

Las entidades vivientes y este mundo inerte no son diferentes de la
potencia espiritual de Dios, dado que no tienen una existencia separada
de ella. Por esto se dice que la potencia interna de Dios es no dual. Dicha
potencia interna recibe diversos nombres dependiendo de la funcién
que realice. Asf, cuando manifiesta millones de jivas infinitesimales se
denomina potencia marginal (tatastha-sakti), y cuando realiza la funcién
de manifestar el universo material y la materia inerte se conoce como
“energfa material”, “energfa externa”, “potencia ilusoria” o maya. No
obstante, esa potencia interna de Dios es siempre la misma.

Cuandola energia marginal (las entidades vivientes) entra en contacto
con la energia externa (maya-sakti), se manifiesta como el mundo de las
entidades vivientes. La maya-sakti ha manifestado este mundo inerte y
temporal con toda su variedad de cuerpos, mentes, naturalezas, etc.

En este mundo nos encontramos subordinados a la energfa ilusoria, y
puesto que es preponderante, pensamos que este planeta fantasmagérico
estdllenode maya. Pero en realidad, la energfa ilusoria es una manifestacién
semejante a una sombra de la potencia interna e intrinseca de Krsna
—Su svariipa-Sakti o antaranga-sakti—, cuya personificacién es Srimati

Radhika®?. La energfa ilusoria es una potencia que proviene de esta tnica

11 Ver esquema sobre las potencias (saktis) del Sefior Krsna en la pagina 42..

12 “Las potencias de Dios existen de dos formas. La primera es cuando estdn situadas
dentro de Su forma y son una con ella, caso en el cual se manifiestan solo como potencia
amorfa. La segunda forma es cuando se manifiestan como la deidad regente de la potencia.
En este caso, las potencias aparecen como los asociados del Sefior y les prestan toda calse
de servicios. En este dltimo caso se dice que las potencias son “personificadas”. (Bhakti
Prajiiana Kesava Gosvami — Vida y ensefianzas, parte cinco).
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potencia interna, como cualquier otra transformacién de la potencia de
Krsna. Maya es una energia o sakti, y todas las Saktis son transformaciones
de la svariipa-sakti.

No obstante, no debemos pensar que la energia ilusoria se refiere
directamente a Srimati Radhika. Decir que la personificacién de maya
es la propia Radhika es incorrecto, aunque si es acertado decir que maya
(personificada como la diosa Durga) es una expansién semejante a una sombra
de Radhika y, por lo tanto, no posee una existencia independiente de Ella®.

Por consiguiente, no es que existan muchas potencias. No hay mds
que una, pero adopta diferentes nombres segin sus diferentes funciones.
Por otro lado, no hay dualidad entre la potencia y el duefio de la potencia
(Saktiman). “Sakti-Saktimatayor abheda Sri Krsna y Sus potencias son no-

diferentes y no-duales.” Todas ellas son una sola'.

ALGO ASOMBROSO

La palabra anvayad del primer verso del Srimad-Bhagavatam
mencionado anteriormente significa ‘directo’, lo cual indica que todas las
potencias se manifiestan directamente de Sri Krsna. La palabra itaratas
o indirecto denota la existencia de algo muy extrafio; algo asombroso.
La jiva es parte integral de Krsna y es, por ende, espiritual y consciente,
pero ahora se encuentra cautiva de maya y bajo la influencia de la energia
material inerte. Aunque el alma no es este cuerpo, la persona piensa: “Soy
este cuerpo”. ;Cémo es esto posible si la conciencia es superior a la materia
inanimada? La jiva no puede estar atada por una energia material inferior,
pero lo est4. Esto es algo sorprendente.

Cuando Sri Krsna creé a las jivas, les dio un regalo muy valioso llamado

independencia. Nosotros elegimos hacer un uso incorrecto de nuestra

13 En el Sammohana-tantra, Sri Durga declara: “El nombre de Durga por el que se me
conoce, es Su nombre. Las cualidades por las que soy famosa son Sus cualidades. La
majestuosidad con la que resplandezco es Su majestuosidad. Maha-Laksmi, Srt Radha, no
es diferente de Sri Krsna. Ella es la principal y mds querida de todas Sus amantes.

14 Ver esquema sobre las energfas de Krsna en la pdgina 42 y el texto ‘El Sagrado Poder
Supremo’ al final del capitulo.
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independencia, y por eso ahora estamos siendo refomados por Maya-devi,
la carcelera de la prisién de este mundo material.

En la manifestacién de este mundo existen veintiocho principios®
(tattvas), ninguno de los cuales tiene una existencia separada del Sefior
Supremo. A pesar de que la jiva desconoce el modo en que se cred este
mundo y el modo en que quedé cubierta por maya, Krsna lo sabe todo. Por
la influencia de la energia ilusoria de Krsna, incluso grandes semidioses
como Brahma y Sankara (Siva) pueden ser confundidos, pues hasta ellos
son incapaces de estimar el poder de Su energia.

Porque esservido por Su potencia interna (svariipa-sakti) personificada

en Srimati Radhika, Krsna es completo. El $ri ISopanisad declara:

ot pitrnam adah piirnam idam
purnat purnam udacyate
piirnasya pitrnam adaya

péirnam evavasisyate

La Personalidad de Dios es perfecta y completa, y debido a Su completa
perfeccién, todo lo que emana de El, como este mundo fenoménico, esta
perfectamente provisto como un todo completo. Todo lo que se produce
del Todo Completo es también completo en sf mismo. Puesto que El es el
Todo Completo, aunque emanen de El multitud de unidades completas,

El, como restante, permanece completo.

El Sefior Supremo es siempre completo, infinito e independiente; nadie
puede controlarlo. En Sumisericordia, Elinspiréal Sefior Brahma, el primer

erudito en los Vedas, los cuatro versos centrales del Srimad-Bhagavatam.

15 Los veintiocho principios son: (1) la naturaleza material no manifiesta (prakrti), (2)
Maha-Visnu (o Karanodakasayi Visnu), (3) el mundo material no manifiesto en la forma
de la totalidad de los ingredientes materiales (mahat-tattva), (4) la Superalma (Paramatma
o Ksirodakasayi Visnu), (5) la entidad viviente (jiva), (6) el ego falso, (7) la inteligencia,
(8) la mente, (9-13) los cinco elementos burdos (éter, aire, fuego, agua y tierra), (14-18) los
cinco objetos de los sentidos (sonido, tacto, forma, sabor y olor), (19-23) los cinco érganos
de percepcién sensorial (ofdo, piel, ojos, lengua y nariz), y (24-28) los cinco érganos de los
sentidos para el trabajo (manos, pies, boca, ano y genitales).



potencias (Sakltis).

esu funcion
ssu actividad

* PARA-SAKTI, que significa ‘potencia suprema’
* SVARUPA-SAKTI, que significa ‘potencia personal, completa e intrinseca
« CIT-SAKTI, que significa ‘potencia trascendental y espiritual de conocimiento’

~— LAS POTENCIAS (SAKTIS) DE KRSNA ——

Krsna es sarva-Saktiman, que significa dueno (man) de todas (sarva) las

Su tinica potencia espiritual recibe muchos nombres. Los principales son:

La svartpa-Sakti original de Krsna es una, pero se manifiesta de diferentes
formas dependiendo de:

- LAS TRES ACTIVIDADES DE LA SVARUPA-SAKTI —

como la CIT-SAKTI
svartupa-Sakti

OTROS NOMBRES:
antaranga Sakti
potencia interna

ACTIVIDAD:
manifiesta los Dhiamas
sagrados, como
. Vaikuntha, Goloka,

Vraja,etc.

AMBITO DE EXISTENCIA
CORRESPONDIENTE:
cit-sarga
el plano trascendental

como la
JIVA-SAKTI

OTROS NOMBRES:
tatastha sakti
potencia marginal

ACTIVIDAD:
manifiesta el conjunto
de las ilimitadas jivas

AMBITO DE
EXISTENCIA
CORRESPONDIENTE:
jiva-sarga
el plano de las
entidades vivientes

Es decir, aunque la svartupa-Sakti es una, actia de las tres formas siguientes:

el plano de la materia inerte

como la MAYA-SAKTI
acit-Sakti (a-cit = no-cit)

OTROS NOMBRES:
bahiranga sakti
potencia externa

ACTIVIDAD:
manifiesta las creaciones
materiales inertes, como
los ilimitados universos

materiales

AMBITO DE EXISTENCIA
CORRESPONDIENTE:
jacla-sarga

"y

Todas las caracteristicas eternas de la svaripa-Sakti estin enteramente

V presentes en la cit-Sakti, presentes en un grado diminuto en la jiva-Sakti v

“presentes de un modo distorsionado (como un reflejo falseado) en la
maya-Sakti. 4



~ TRES FUNCIONES DE LA SVARUPA-SAKTI

La forma constitucional y original (svaripa) de Krsna estd hecha de sat
(eternidad), cit (conocimiento) y anandea (bienaventuranza). Por lo tanto, su
potencia, la svariapa-sakti, se manifiesta también de tres formas:

KRSNA es CIT KRSNA es ANANDA
RSh o

(eterno) (posee pleno conocimiento) (estd lleno de
: : bienaventuranza)

KRSNA tiene KRSNA tiene KRSNA tiene

SANDHINI-SAKTI SAMVIT-SAKTI HLADINI-SAKTI
(potencia existencial) (potencia cognoscitiva) (potencia cognoscitiva)

Los tres aspectos o funciones de la svarapa-sakti (hiddini, sarwit y sandhini) influencian
por entero todas las actividades de la cit-sakti, la jiva-sakti y la maya-sakii. 1a jiva-sakti y
la maya-sakti surgen de la svaripa-sakti original de Krsna en el sentido de que la jiva-sakti
es una parte atomica de la svaripa-sakti y la maya-sakti es su reflejo distorsionado.

ACTIVIDADES DE LA

12 i i
g CIT-5AKTI 0 SVARUPA-SAKTI JIVA-SAKTI MAYA-SAKTI
&
2
= . L - 3 -
z Da felicidad a Krsna. Mediante esta sakti,
tanto Krsna (la personificacion de la dicha)
como Sus devotos experimentan felicidad
Cciddnanda). La esencia de la hidgding es
prema, vy la esencia concentrada del prema se
i denomina mahabhdva. La personificacion i
i b Lyt ! S¢maniiesta como
E del mehiabhdva es Simati Radhika. Ella da - se maniliesta como
N el bramananda, la
s LA felicidad a Krsna en wodos los aspectos: o e w7 el placer mundano
I3 i bienaventuranza
(1} en Su propia forma trascendental B 2 (jaddanande)
T ittty 2 s espiritual de la jiva :
. (2} manifestando ocho sintomas extiticos
(bhiavas), personificados en las ocho sakhis
principales
(3) manifestando cuatro sentimientos, '
personificados como los cuatro diferentes
grupos de sakhis.
: se manifiesta como los diferentes
; sentimientos de las relaciones con Krs se manifiesta como se manifiesta como
S Mediante la potencia sareit Krsna realiza s el conocimiento: = ¢l conocimiento
ﬁ actividades como awraer a las gopis mediante el trascendental material
A sonido de Su flauta, pastorear a las vacas, elc. : -
i manifiesta todo lo de la morada de Krsna hecho ? .
; - i b, manifiesta todo el "
ot de agua y tierra espiritual, etc., como pueblos, T e
Z R i o universo material
~ bosques, jardines, etc. También manifiesta los vk >
i se manifiesta como la  integrado por
61 palacios para los pasatiempos de Krspa | los : 4
i el 3 o s « forma trascendental catorce sistemas
objetos trascendentales utilizados para los B i %
Z ; i diminuta de la jiva planetarios, y los
- pasatiempos de Krsna , vy los cuerpos ;
v cuerpos materiales

trascendentales de Krsna , Srimati Radhika, los
vrajavisis, los animales, et
i - (fuente: Jaiva-dharma, capitulo 14)

de las jivas
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Brahma comprendié asi las glorias de la misericordia del Sefior y
entonces manifesté los Vedas con su ilimitado conocimiento. Hasta los sabios
miés eruditos del planeta se asombran ante la inmensidad del conocimiento
védico. Ellos no pueden comprender el modo en que Krsna controla

todas Sus energfas y el modo en que estas funcionan bajo Su direccién.

TRES MUNDOS

La palabra tri-sargah dentro del anterior verso del Srimad-Bhagavatam
(1.1.1) se refiere a las tres clases de creacién: el reino trascendental (cit-
sarga), el reino de las entidades vivientes (jiva-sarga) y el reino material o el
reino de la materia inerte (jada-sarga). El mundo trascendental comienza
en los planetas Vaikuntha y se extiende hasta la morada suprema del
Sefior, Goloka Vrndavana. En Vrndavana, Nanda Baba, Madre Yasoda,
los pastorcillos, las pastorcillas (gopis), los drboles, las enredaderas, los rios
y las montafias son todos trascendentales. Allf, cada cosa y cada persona
posee vida eterna, felicidad ilimitada y conocimiento insondable (sat-cit-
ananda)'.

Srila Raghunatha dasa Gosvami ora:

yat kificit trna-gulma-kikata-mukham gosthe samastarh hi tat
sarvanandamayarm mukunda-dayitam lilanukiilam param
sastrair eva muhur muhuh sphutam idam nistankitam yaciiya
brahmader api sasprhena tad idam sarvam maya vandyate

(Stavavali, Vraja- vilasa-stava 102)

Con profunda afioranza, yo adoro a todas las entidades vivientes de Vraja
—incluidos los arbustos, la hierba, las moscas y las aves— que estdn
saturadas de dicha trascendental. Su fortuna es tan grande, que aspiran a
ella personalidades como Sri Brahma y Uddhava. El Srimad-Bhagavatam y
otras escrituras han declamado clara y reiteradamente sus glorias. Ellos Le

son muy queridos a Sri Mukunda y asisten en Sus pasatiempos.!”

16 Ver texto “Amor de amigo” al final del capitulo.
17 Ver texto “Amor eterno” al final del capitulo.
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En este mundo no hay ningin ejemplo del cit-sarga (el reino espiritual)
ni existe una analogfa perfecta que lo explique. No obstante, Srila
Bhaktivinoda Thakura nos ayuda a comprenderlo mediante la analogia

del fuego.

(Qué es el fuego? Una potencia. Aunque no podemos ver el fuego (en
su aspecto de potencia invisible) a pesar de estar en todas partes, cuando
encendemos una cerilla o frotamos dos piedras o maderas, las llamas se
vuelven visibles. Dicho de otro modo, el fuego se manifiesta cuando se da
una causa apropiada para que asf suceda.

De forma similar, la potencia espiritual del Sefior es trascendental y
no se puede ver o experimentar con los sentidos materiales. Su morada
espiritual, Goloka Vrndavana, estd eternamente presente en el plano
trascendental, muy lejos del dmbito de nuestra percepcién sensorial.
Al igual que el fuego se manifiesta en algunas ocasiones, Krsna y Sus
encarnaciones —como el Sefior Ramachandra o el Sefior Nrsimhadeva—
aparecen de cuandoen cuando en este mundo. Krsnaadviene especialmente
para favorecer a Sus devotos, y cuando eso ocurre realiza una ilimitada
variedad de actividades para complacerlos.

Para ayudarnos a comprender el 4mbito espiritual se dio la analogfa
del fuego. En relacién con el 4mbito de las entidades vivientes, este verso
crucial del Srimad-Bhagavatam da la analogfa del agua. En un entorno muy
frio, el agua se convierte en hielo, y si ese hielo es lanzado contra alguien,
puede herirle o incluso romperle un hueso. Sin embargo, esa misma agua
puede tener un gusto dulce y aliviar la sed cuando se encuentra en su
estado natural.

Al igual que el estado natural del agua es la liquidez, el estado natural
de la jiva es ser un sirviente eterno de Krsna. La jiva sirve a Krsna por
constitucion, y al hacerlo se siente feliz. Cuando la entidad viviente hace
un mal uso de la independencia dada por Krsna, maya la lanza muy lejos de
Ely le proporciona cuerpos burdos y sutiles que hacen que se vuelva como
el hielo. En ese estado de congelacién y desconectada de su naturaleza
intrinseca, ella piensa: “Yo soy este cuerpo y la felicidad y el sufrimiento

de este cuerpo son mios”.

15



EL VIAJE DEL ALMA

Cuando la jiva condicionada avanza en la vida espiritual, se da cuenta
de que no hay cautiverio y tampoco liberacién de ese cautiverio. La
realidad es que siempre est4 liberada y solo cree estar cautiva. Unicamente
por la misericordia del maestro espiritual y luego por la misericordia de
Krsna puede la entidad viviente emerger de su concepcién corporal de
esclavitud.

La analogfa del fuego nos ayuda a entender la naturaleza del 4mbito
trascendental (chit-sarga), y la analogia del agua ilustra la naturaleza de las
entidades vivientes (jiva-sarga). Consideren ahora la analogia de la tierra
para comprender la creacién de este mundo de materia inerte (jada-sarga).

En este mundo material, la tierra es el elemento predominante; m4s
que el fuego o el agua. Practicamente todo estd hecho de tierra. Una
vasija de barro, por ejemplo, estd hecha de tierra, pero en realidad el
oro, el cobre, el carbén y los diamantes son también manifestaciones del
elemento tierra. Se pueden manufacturar diferentes objetos para multitud
de funciones distintas, pero todos ellos son bdsicamente tierra.

Esta analogfa sirve para describir el principio de la maya-sakti, la
creacién de maya. Al igual que la vasija, el oro, el cobre, etc. parecen estar
hechos de elementos separados cuando en realidad todos son tierra, todo
en el mundo material estd compuesto de maya. Aunque este mundo estd
constituido por la energfa material y es, por lo tanto, perecedero e ilusorio,
la potencia inconcebible (achintya-sakti) de Sri Krsna hace que parezca

una verdad permanente.

FE EN EL PLANO ESPIRITUAL

El citado verso del Srimad-Bhagavatam (dhamna svena sada nirasta-
kuhakam) nos revela que la morada del Sefior Krsna estd completamente
libre de maya. Ese reino est4 animado solo por Yogamaya, la manifestacién
de la energfa espiritual superior (para-sakti) del Sefior que alegra a todos
sus residentes con amor puro.

Alli solo estdn presentes la potencia espiritual de placer (hladini-
sakti), la potencia de la existencia eterna (sandhini-Sakti) y la potencia del
conocimiento trascendental (samvit-Sakti), que son los tres aspectos de la

potencia interna (svariipa-sakti).
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EL VIAJE DEL ALMA

Asi, los que residen alli nunca caen a este mundo material. No es
que las jivas de este mundo vinieran aqui porque olvidaron esa morada
espiritual, sino que olvidaron que se manifestaron originalmente de
la regién fronteriza llamada tatastha que se encuentra entre el mundo
material y el mundo espiritual.

La frase satyarn param significa que Sri Krsna, Vrajendra-nandana
Syamasundara, el joven hijo del rey de Vraja cuya tez es del color de una
resplandeciente nube de lluvia, es la Verdad Suprema. La palabra dhimahi,
que significa ‘yo medito’, indica “yo medito en la Verdad Suprema. Que El
sea misericordioso y tenga la bondad de manifestarse en mi corazén”. O
bien: “Yo medito en la Verdad Absoluta Suprema Sri Krsna y también en
Srimati Radhika —la personificacién de Su potencia interna— y en las
pastorcillas o gopis, Sus expansiones corporales. “Dhamna svena sada — La
Verdad Absoluta estd eternamente presente en Goloka Vrndavana, y a
veces Se manifiesta en el mundo material con Sus asociados.”

En la Bhagavad-gita (15.6) Sri Krsna dice: “Yad gatva na nivartante
tad dhama paramarm mama - Quienes alcanzan Mi morada suprema nunca
regresan a este mundo material”. Los asociados del Sefior vienen al plano
material de cuando en cuando para colaborar con Su misién. Puesto que
en Vrndavana no hay maya, ;cémo se puede estar interesado en otra
cosa aparte de Krsna? ;Cémo puede alguien caer de alli? Por el contrario,
Yogamaya asiste a los residentes de esa morada para que Le sirvan con
amor por toda la eternidad.

Mediante Su ilimitado poder, Sri Krsna manifiesta el mundo
trascendental, el mundo de las jivas y los miles de universos materiales,
y, simultdneamente, El mantiene Su propia existencia separada e
independiente. Srila Vyasadeva, el autor de este primer verso fundacional
del Srimad-Bhagavatam, ofrece reverencias a esa Verdad Absoluta, Sri Krsna.

Para concluir, consideren la siguiente analogfa. La mayor parte del
agua que uno utiliza para ducharse desaparece por las cafierfas, pero la
pequefia cantidad que queda en el cuerpo es suficiente para limpiarlo.

Del mismo modo, aunque este tema es profundo y dificil de entender al
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comienzo, les ruego que intenten comprenderlo. Dejen que permanezca en

ustedes el conocimiento que puedan asimilar.

[Clase impartida el 14 de junio de 2005 en Badger (California) basada
en el libro de Srila Bhaktivinoda Thakura ‘Bhagavata Arka Maricimala’.
El apartado “Fe en ese plano” es un extracto del libro de Srila Narayana

Maharaja ‘Verdades Secretas del Bhagavatam’.]
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El Sagrado Poder Supremo

Sti Krsna es pitrna-Saktiman, el supremo poseedor de la energfa en Su
forma original m4s elevada, y Srimati Radhika es pitrna-sakti, Su energfa
suprema en Su forma original mds elevada. Srimatt Radhika es también
pirna-savripa-sakti, la personificacién absoluta de la energfa divina
original del Sefior, y es idéntica a El. Del mismo modo en que no se pueden
separar el almizcle de su aroma o el fuego de su calor, Srimati Radhika y
Krsna estdn eternamente separados para poder representar y saborear Sus
pasatiempos y, al mismo tiempo, estdn siempre juntos. Las tres potencias
activas (cit-Sakti, jiva-sakti y maya-sakti) emanan de la svariipa-sakti. La
cit-Sakti se denomina también antaranga-sakti, la potencia espiritual
interna, y la jiva-sakti se conoce también como tatastha-sakti, la energfa
marginal. El sinénimo para la maya-sakti es bahiranga-sakti, la energia
externa. Aunque la svariipa-sakti es una, ella realiza actividades mediante
estas tres extensiones suyas. Todas las cualidades inherentes y eternas de
la svariipa-sakti se encuentran presentes en su totalidad en la cit-Sakti, en
un grado menor en la jiva-sakti y de forma distorsionada en la maya-sakti.

(Jaiva-dharma, Capitulo 14)

Amor de Amigo

Porque masajean las piernas de Krsna con mucho amor, se dice que los
amigos pastorcillos (sakhas) de Krsna son mahatmas o grandes almas.
Existen millones de sakhas y todos son elevados. Algunos Le abanican
llenos de amor, pero no con una cola de yak (camara), sino con un abanico
hecho de hojas y de plumas de pavo real. Ellos sirven a Krsna dejando que
El utilice sus regazos a modo de almohada para reposar Su cabeza —;puede
verse mayor fortuna en alguna otra parte? Ellos consideran a Krsna un
nifio ordinario, y su afecto por El es completamente espontdneo. Cuando
ven que Krsna estd fatigado después de luchar con ellos y de pastorear a
las vacas, los pastorcillos Le sirven con dulces sentimientos para eliminar
Su cansancio... Para eliminar aunque sea una gota de sudor de la ceja de
Krsna estdn dispuestos a entregar sus propias vidas.

(Bhakti-rasayana, Capitulo 10)




Amor eterno

Debido a la excesiva dicha, las vacas y los terneros se olvidan de si mismos
y se pierden contemplando a Aquel que adorna Su rostro de luna con
la flauta. En cuanto ven a Vrajendra-nandana Krsna, Su dulce forma,
incomparablemente hermosa, se manifiesta en sus corazones, y sus ojos
se llenan de lagrimas de felicidad. Asf, aunque El se encuentra delante
de ellos, ni siquiera pueden verle. Tan solo pueden escuchar y saborear
el maravilloso sonido lleno de rasa de Su flauta a través de sus oidos.
Ellos permanecen completamente inmdviles, intoxicados de beber el
néctar de la visién interna de esa forma supremamente atractiva. Parece
que las vacas, que son la personificacién del néctar del amor maternal
(vatsalya-prema), hacen que sus vidas tengan éxito llevando a Vrajendra-
nandana Krsna a los regazos de sus corazones, ya que no pueden hacerlo
externamente. Como resultado de ello, las vacas se ahogan en una
bienaventuranza extdtica.

(Venu-gita, Capitulo 13)







CAPITULO TRES
EL ORIGEN DE LA ENTIDAD VIVIENTE

a siguiente disertacién de Srila Bhaktivedanta Narayana
Gosvami Maharaja es un comentario de una conversacién entre Sri
Chaitanya Mahaprabhu y Srila Sanatana Gosvami que se describe en
el $ri Chaitanya-charitamrta. Srila Sanatana Gosvami adopta el papel
de un alma condicionada que busca la iluminacién y la liberacién de las
miserias materiales, y pregunta a Sri Chaitanya Mahaprabhu acerca de su

verdadera identidad, que estd m4s all4 del cuerpo.

LA PREGUNTA MAS PERFECTA

Srila Sanatana Gosvami pregunté a Sri Chaitanya Mahaprabhu: “He
venido a este mundo pero no sé quién soy. ;Quién soy?”

Para entender este tema, leeremos las traducciones de Srila
Bhaktivedanta Svami Maharaja. En el Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-
lila 20.102-103, su traduccién dice:

{Quién soy? ;Por qué sufro constantemente debido a las tres miserias?
Si desconozco estas cosas, ;qué beneficio puedo lograr? En realidad
yo no sé preguntar acerca del objetivo de la vida y del proceso para
alcanzarlo. Sé misericordioso conmigo y hdblame de esas verdades.

Ninguno de nosotros sabemos quiénes somos en cuanto a nuestra
constitucién espiritual (aunque algunos piensen: “soy I$a Prabhu, soy
Kesava Prabhu, o soy tal y tal persona”). Srila Sanatana Gosvami hizo esas
preguntas humildemente a Sri Chaitanya Mahaprabhu para que sepamos

cudl es nuestra verdadera identidad.
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Mahaprabhu respondié: “Tu lo sabes todo, pero haces esa pregunta
para ayudar a otros. Una persona santa lo sabe todo, pero es siempre
humilde e intenta confirmar sus aseveraciones preguntando a autoridades

mads elevadas”.

krsna-sakti dhara tumi, jana tattva-bhava
jani’ dardhya lagi’ puche,-sadhura svabhava

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.105)

En realidad td ya sabes todo eso, pues posees la potencia del Sefior
Krsna. Sin embargo, un sadhu es inquisitivo por naturaleza. Aunque ya

conoce todas esas cosas, él pregunta para mayor rigor.

Mahaprabhu continué: “En verdad td no eres Saniatana en el sentido

de que no eres ese cuerpo fisico”.

jwera ‘svariipa’ haya——krsnera ‘nitya-dasa’
krsnera ‘tatastha-sakti’ ‘bhedabheda-prakasa’
siuryarmsa-kirana, yaiche agni-jvala-caya
svabhavika kysnera tina-prakara ‘sakti’ haya
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.108-109)

Por su posicién constitucional, la entidad viviente es una sirvienta
eterna de Krsna, pues es Su energfa marginal y una manifestacién
simultdneamente igual al Sefior y diferente de El, como un fotén o una

chispa de fuego. Krsna tiene tres clases de energfas.!

1“Srila Bhaktivinoda Thakura explica estos versos con las siguientes palabras: Sri Sanatana
Gosvami pregunt6 a Sri Chaitanya Mahaprabhu: «;Quién soy?». Como respuesta, el Sefior
contesté: «Tud eres una entidad viviente pura. No eres ni el cuerpo material denso, ni
el cuerpo sutil compuesto de mente e inteligencia. En realidad, eres un alma espiritual,
eternamente parte integral del Alma Suprema, Krsna. Por lo tanto, eres Su sirviente eterno.
T perteneces a la potencia marginal de Krsna. Hay dos mundos, el mundo espiritual y
el mundo material, y td estds situado entre la potencia material y la espiritual. Tienes
una relacién con ambos mundos, el material y el espiritual; por eso recibes el nombre de
potencia marginal. Con respecto a Krsna, eres igual a El y al mismo tiempo diferente de El.
Como alma espiritual, eres cualitativamente igual a la Suprema Personalidad de Dios, pero
al ser una particula diminuta de alma espiritual, también eres diferente del Alma Suprema”
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.108-109, significado).
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Sri Chaitanya Mahaprabhu explicé que, por su constitucién
espiritual, quienes tienen vida —humanos, animales o plantas— son
sirvientes eternos del Sefior Krsna. Todas las almas son transformaciones
de la potencia marginal del Sefior (tatastha-sakti parinama). No son
transformaciones directas de Su potencia interna (svariipa-Sakti).

Sri Chaitanya Mahaprabhu continué:

krsna bhuli’ sei jiva anadi-bahirmukha
ataeva maya tare deya samsara-duhkha

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.117)

Olvidando a Krsna, la entidad viviente se ha visto atraida desde tiempo
inmemorial por el aspecto externo. Por ello, la energfa ilusoria le

proporciona toda clase de miserias en su existencia material.

Srila Krsnadasa Kaviraja cita en este verso las palabras de Sri
Chaitanya Mahaprabhu. La jiva, que es una sirvienta eterna de Krsna, es
la potencia marginal de Krsna (tatastha-sakti). La potencia marginal es
parte de la potencia interna, pero no constituye su totalidad.

La potencia interna (svariipa-sakti) tiene tres funciones (vrttis):
felicidad trascendental (hladini), conocimiento divino (samwit) vy
existencia espiritual (sandhini). De esta svariipa-sakti se manifiestan
el Sefior Nrsithha, el Sefior Rama y otras encarnaciones directas de
Krsna. Dichas encarnaciones reciben el nombre de svamsa o expansiones
personales de Krsna. [Sva significa ‘propio’, ‘plenario’ o ‘directo’, y ‘amsa’
significa ‘parte’ o ‘expansién’.] Con las jivas vibhinnarmsa-tattva no ocurre

lo mismo [vibhinna significa ‘separado’ y amsa significa ‘parte’].

svamsa-vibhinnamsa-riipe hafia vistara
ananta vaikuntha-brahmande karena vihara

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.9)

Krsna Se expande en muchas formas. Unas son expansiones personales y
otras expansiones separadas. De ese modo lleva a cabo pasatiempos tanto
en el mundo espiritual como en el material. Los mundos espirituales son
los planetas Vaikuntha, y los universos materiales son los brahmandas,

globos gigantescos gobernados por el Sefior Brahma.
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Aqui surge una pregunta: si todas las almas son sirvientas eternas
de Sri Krsna, ;cémo es que se apartaron de EI? ;Por qué Le dieron la
espalda? La respuesta es que las jivas que se volvieron hostiles no habfan

experimentado atin su posicién constitucional de servicio eterno.

DOS CLASES DE ALMAS

Como se afirma en el Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya-lila 22.10-13),

hay dos clases de almas.

sei vibhinnamsa jiva — dui ta’ prakara
eka — ‘nitya-mukta’, eka — ‘nitya-samsara’

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.10)

Las entidades vivientes, las jivas, se dividen en dos categorfas. Unas son
eternamente liberadas (nitya-mukta) y nunca fueron condicionadas, y

otras son eternamente condicionadas (nitya-samsara o nitya-baddha).

Nitya-samsara no significa ‘condicionados para siempre’, sino que
el tiempo que llevamos condicionados es tan colosal, que no se puede

calcular.?

‘nitya-mukta’ — nitya krsna-carane unmukha
‘krsna-parisada’ nama, bhunje seva-sukha

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.11)

Las que son eternamente liberadas estdn siempre despiertas en el estado
de conciencia de Krsna y ofrecen un servicio trascendental lleno de
amor por los pies del Sefior Krsna. Esas jivas disfrutan eternamente de la
bienaventuranza trascendental de servir a Krsna y deben ser consideradas
Sus asociadas eternas.
2 Existen dos clases de jivas vibhinnamsa, no tres. Las jivas que se manifiestan en el
mundo espiritual son jivas vibhinnamsa eternamente liberadas (nitya-mukta), y las jivas
que se manifiestan en la regién marginal y que miran hacia el mundo espiritual desde alli
son también jivas vibhinnamsa eternamente liberadas (nitya-mukta). Las jivas que miran
hacia el mundo material desde la zona marginal o tatastha reciben el nombre de almas
condicionadas, o jivas vibhinnamsa nitya-baddha (o nitya-samsara).
(Sigue en la Cuarta Parte, Epilogo)
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Es importante entender bien este punto. Las jivas liberadas son
asociadas eternas de Sri Krsna en Su morada que estdn siempre sirviéndole
y saboreando las dulzuras de ese servicio. En la morada del Sefior no
estd presente la potencia que confunde al alma condicionada y le hace
identificarse con su cuerpo material.

Alli solo estd Yogamaiya, la potencia espiritual que alimenta el
sentimiento de servicio de las almas liberadas. En el mundo espiritual no
existe nada que le haga a uno olvidar a Krsna, y por eso los asociados del
Sefior no tienen la propensién a olvidarle o a darle la espalda. El amor y
el afecto de estos asociados es siempre nuevo y aumenta sin cesar. Y por
mucho que la ‘novedad’ del amor y el afecto parezca alcanzar su limite y no
haya espacio para que aumente mds, esta siempre incrementando.’

Con respecto a la segunda clase de entidades vivientes,

nitya-bandha’ — krsna haite nitya-bahirmukha
‘nitya-samsara’, bhuiije narakadi duhkha

(Sr1 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.12)

Ademds de los devotos eternamente liberados, estdn las almas
condicionadas, que siempre vuelven la espalda al servicio del Sefior. Ellas
estdn perpetuamente condicionadas en el mundo material, y por lo tanto
sujetas a los sufrimientos materiales que les provocan diversas formas

corporales en condiciones infernales.

sei dose maya-pisaci danda kare tare
adhyatmikadi tapa-traya tare jari’ mare

(Sr1 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.13)

Debido a su oposicién al cultivo de conciencia de Krsna, el alma
condicionada es castigada por mdya, la energia externa, que es como

una hechicera. Asi, ella tiene que sufrir las tres clases de miserias: las que

3 “Hay muchas entidades vivientes que estdn eternamente liberadas. Ellas nunca vienen
a este mundo. Ocurre como con el océano y los rios. En el rio hay peces y en el océano hay
peces. A veces los peces del rio van al océano, pero los peces del océano nunca van al rio.
Allf no hay lugar para ellos.” (Clase de Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja.Nueva York,
8 de enero de 1967)
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provienen del cuerpo y de la mente, las causadas por el comportamiento
adverso de otras entidades vivientes, y las perturbaciones naturales

ocasionadas por los semidioses.

Las almas que se encuentran en la segunda categoria —las almas
condicionadas— nunca se han relacionado directamente con Krsna. Ellas
nunca disfrutaron sirviéndole, y por eso se dice que son nitya-bahirmukha,
condicionadas desde tiempo inmemorial.

El verso citado anteriormente menciona que las almas de la segunda
categorfa estdn siendo castigadas por maya. ;Por qué? ;Qué mal hicieron?
Su defecto es que eligieron volverle la espalda a Krsna. Deseosas de
disfrutar, prefirieron mirar hacia el mundo material, y por eso se considera
que se oponen a la conciencia de Krsna.

Pero aunque nunca han saboreado la dulzura de servir a Krsna ni
poseen conocimiento sobre ese servicio, las jivas son Su energfa marginal o
tatastha-sakti, y por su posicién constitucional son Sus sirvientas eternas.

De la primera expansién de Krsna, Sri Baladeva, se manifiesta una
clase de jiva especial en el mundo espiritual. Las jivas que se manifiestan
de Baladeva reciben el nombre de nitya-unmukha, que significa que
est4n siempre sirviendo a Krsna. Aunque todas las jivas tatastha-sakti son
sirvientas por constitucién, esta segunda clase de jivas no ha venido de
Goloka Vrndavana. Las almas condicionadas de este mundo no han estado
nunca en Goloka Vrndavana, sino que vienen de Karanodakasayi Visnu,*
en el plano situado entre el mundo espiritual y el mundo material.

Srila Jiva Gosvami aclara nuestra comprensién de las dos clases de

jvas en su Paramatma-sandharbha:

tad evam anantda eva jivakhyas tatasthah saktayah

tatra tasar varga-dvayam

eko vargo’ nadita eva bhagavad-unmukhah

anyas tv anadita eva bhagavat-paranmukhah
svabhavatas tadiya-jiiana-bhavat tadiya-jianabhavat ca

(Paramatma-sandarbha, Anuccheda 47, Text 1)

4 Ver la tabla sobre los tres purusa-avataras en el Capitulo Uno.
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La potencia marginal del Sefior estd integrada por almas espirituales
individuales. Aunque son ilimitadas en ndmero, las almas se pueden
dividir en dos grupos: (1) las que son favorables al Sefior Supremo desde
tiempo inmemorial, y (2) las almas rebeldes que desde tiempo inmemorial
sienten aversién por el Sefior Supremo. Un grupo es consciente de las

glorias del Sefior y el otro no.

Srila Jiva Gosvami explica aqui que ilimitadas jivas emanan de la
potencia marginal (tatastha-sakti), y desde all{ algunas le dieron la espalda
a Krsna y eligieron entrar en el mundo material, un lugar donde se vive
como en un suefio (svapna-sthana). En el mundo material parece que
algunas personas son conscientes de su entorno, que otras suefian y que
otras estdn profundamente dormidas y no suefian en absoluto, pero en
realidad todo el mundo aqui suefia, pues en este lugar se vive en un suefio.
El suefio de las jivas en este paraje onfrico no es tan profundo como para que
estén completamente inconscientes, puesto que son parte de la sustancia
espiritual consciente (cit-vastu) incluso cuando no estdn liberadas. Lo que
ocurre es que experimentan un suefio de designaciones materiales.

Respecto a las almas que proceden de la divina mirada saturada de luz
de Karanodakasayi Visnu, dentro de esa luz, Krsna, en Su forma de Visnu,
les da la inteligencia y la libertad para pensar: “;Qué debo hacer?” Entre
el mundo material y el mundo espiritual existe una linea imaginaria muy
fina. Krsna da cierta libertad a las jivas y les dice: “Desde aqui pueden
mirar hacia el mundo de maya y también hacia el mundo espiritual. Lo
que elijan depende de ustedes. Les daré un momento para que decidan.”

Desde la regién fronteriza, unas jivas miraron hacia el mundo espiritual
y fueron atraidas por él. Entonces Yogamaya les dio de inmediato la
capacidad de ejecutar bhakti o servicio devocional puro para ir alld y servir
a Krsna por toda la eternidad. Otras miraron hacia el mundo material, se
sintieron atraidas y decidieron disfrutar de él, y su deseo les fue concedido.

Las jivas de esta regién fronteriza se hallaban dentro del cuerpo de
Karanodakasayi Visnu en forma de semilla, y cuando salieron a través de
Su mirada algunas cayeron en el plano material de maya. El $r7 Brahma-

samhita corrobora esta verdad:
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Maha-Visnu (Karanodakasayi Visnu), el Sefior del mundo terrenal, posee
miles y miles de cabezas, ojos y manos. El es la fuente de miles y miles
de encarnaciones en Sus miles y miles de porciones subjetivas. El genera
miles y miles de almas individuales.

(Sri Brahma-Samhita, Texto 11)

De los rayos espirituales de Paramatma emerge un ilimitado nidmero
de particulas atémicas conscientes que conforman la totalidad de las
entidades vivientes. Esas innumerables jivas no tienen relacién con el
mundo terrenal cuando descubren que son sirvientas eternas del Sefior
Supremo. En ese momento, ellas son incorporadas al reino de Vaikuntha.

(Sri Brahma Samhita, Texto 16, significado)

Funcionando como Su potencia personal, la potencia interna de Krsna
(svariipa-Sakti), que es espiritual, manifesté Sus pasatiempos en Goloka.
Por la gracia de dicha potencia, las almas individuales que conforman la
potencia marginal pueden ser admitidas incluso en esos pasatiempos.

(Sr7 Brahma-Sambhita, Texto 6, significado)

TODO ESTA PRESENTE EN LA SEMILLA DIVINA

La identidad espiritual estd presente dentro del alma en forma de
semilla. Consideremos el ejemplo de la semilla del mango. Si plantan una
semilla de mango en tierra fértil y la riegan, al poco tiempo surgird un
retofio. Luego se desplegardn algunas hojas y mas adelante empezardn a
crecer las ramas. Tras unos afios, la planta se hard grande y tendr4 hojas,
ramas y flores, y un dfa comenzardn a engordar los mangos en las ramas,
madurardn, y se tornardn dulces y jugosos.

Dentro de la semilla se encuentra todo lo necesario para producir
un 4rbol de mango. La potencia de las hojas, las ramas y los frutos est4
latente dentro de la semilla, asi como también el ndmero de hojas y la
dulzura de la fruta.

Del mismo modo, la forma personal del alma se encuentra ahora
presente en estado latente. Toda la informacién relativa a la forma, el

vestido, la naturaleza, el lugar de residencia y el servicio del alma esta

61



EL VIAJE DEL ALMA

presente en su interior, si bien su forma pura trascendental no se ha
desarrollado adn y nunca antes se habia desarrollado.’

Sri Krsna declara en la Bhagavad-gita (15.6): Yad gatva na nivartante
tad dhama paramarm mama. Con la practica del bhakti-yoga durante miles
y miles de vidas se desarrolla la forma espiritual de la jiva. Es asf como el
alma se libera y obtiene la bendicién de entrar en el mundo espiritual,
y una vez all{ ya nunca regresa a este mundo. Los que se liberan de este
mundo mediante la practica del bhakti-yoga sirven a Krsna en Vaikuntha
en Sus formas de Rama, Nrsirhha, Kalki o Vamana, o bien en Goloka como
Mathuresa o Krsna. Ellos ya estdn liberados y no tienen que regresar al
mundo de nacimiento y muerte. Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja

escribe en su traduccién al verso citado anteriormente:

Esa morada suprema Mia no estd iluminada por el sol ni por la luna, ni
por el fuego o la electricidad. Aquellos que llegan a ella nunca regresan a
este mundo material.

(Bhagavad-gita 15.6, significado)

Pregunta: Alguien podria decir, “Aceptamos que Krsna declaré en la
Bhagavad-gita que una vez que llegamos a Vaikuntha desde aqui no
tendremos que regresar a este mundo, pero nosotros si caimos de allf antes
de venir a este mundo por primera vez”.°

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Si fuera asf, lo que declaran la Bhagavad-
gitda y otras escrituras serfa una falacia. Nuestras escrituras solo plantean
la realidad. Para las almas que estdn sirviendo en ese plano no existe la
ilusién (maya). Alli no hay oportunidad de volverse hostil a Krsna. Ambas

clases de almas, las que se hallan eternamente en ese plano y las que han

5 “Respecto a tu pregunta sobre la forma del alma espiritual de la entidad viviente
condicionada, siempre existe una forma espiritual, pero solo se desarrolla plenamente
cuando la entidad viviente regresa a Vaikuntha. Esa forma se desarrolla en funcién del
deseo de la entidad viviente. Hasta que se alcanza ese estado perfecto, la forma est4 latente,
al igual que la forma del drbol est4 latente en la semilla.” (Carta de Srila Bhaktivedanta
Svami Maharaja. Los Angeles, 8 de Agosto de 1969.)

6 La conclusién es que nadie cae del mundo espiritual o el planeta Vaikuntha, ya que es
la morada eterna. Srimad-Bhagavatam 3.16.26. Explicacién de Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja.)
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llegado a ¢l desde el mundo material, nunca caen, puesto que en la morada
de Dios no hay maya. Con respecto a esto debemos seguir las ensefianzas
de Srila Jiva Gosvami —nuestro tattva-acharya— y de nuestra linea
discipular de maestros espirituales, como Srila Baladeva Vidyabhisana,
Srila Visvanatha Chakravarti Thakura y, sobre todo, Srila Bhaktivinoda
Thakura’. Si hubiera alguna duda en relacién con las palabras de algin
maestro espiritual genuino en particular, podemos intentar conciliarla y
aclarar nuestra comprensién con la ayuda de otros gurus genuinos dentro
de nuestra linea discipular.

Jiva Gosvami, un maestro espiritual genuino, ha explicado este temay
todos los demds temas espirituales en sus Sandarbhas y no ha dejado lugar
para las dudas. Si leemos sus palabras, podremos ver la compatibilidad,
consistencia y armonfa en las ensefianzas de nuestros acharyas.

También es esencial leer los libros del Séptimo Gosvami, Srila
Bhaktivinoda Thakura, otro guru genuino como Jiva Gosvami y Riapa
Gosvami. El dilucida las verdades sobre el alma en su libro Jaiva-dharma.
En €l se describe que de Baladeva Prabhu emanaron innumerables almas
eternas en Goloka Vrndavana como los pastorcillos amigos de Krsna
(sakhas), Nanda Baba y otros asociados. Las ilimitadas pastorcillas (gopis)
de allf son todas manifestaciones corporales (nitya-siddha kayavyitha-riipa)
de Srimati Radhika. Las gopis que no son Sus manifestaciones corporales
proceden de Baladeva, y también son eternamente liberadas y sirven
eternamente a Krsna.

Srila Bhaktivinoda Thakura explica que este principio es también
aplicable en Dvaraka y en Vaikuntha. En Dvaraka las jivas emanan de la
expansién de Baladeva Prabhu Miila-Sankarsana, y en Vaikuntha emanan
de Su expansién conocida como Maha-Sankarsana.

Todas estas almas eternas sirven de una de dos formas: en los dulces
pasatiempos con forma humana de Krsna (madhurya-lila); o en los
pasatiempos opulentos (aisvarya-lila) de Dvarakadisa, el principe de

Dvaraka, y Narayana, el Sefior de Vaikuntha. Por otro lado, las jivas que

7 En la Parte Cinco (Sobre los Autores) se da una breve descripcién de la vida y las glorias
de Srila Bhaktivinoda Thakura.
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se manifiestan de Karanodakasayi Visnu en la regién tatastha o linea
marginal son de dos clases: liberadas (las que miraron hacia el mundo
espiritual) y condicionadas (las que miraron hacia el mundo material).
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja acepté la linea de sucesién
discipular (guru-parampara) incluso mds que nosotros. El es un alma
liberada y nunca dice nada diferente de nuestros maestros predecesores.
Srila Bhaktivinoda Thakura acepté a todos los maestros precedentes
en la linea de Srila Ripa Gosvami. Luego, Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Gosvami Thakura acepté a Srila Bhaktivinoda Thakura,
y Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja acepté a su Gurudeva, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura. Con esta comprensién, podemos

conciliar cualquier discrepancia.

[ Clase impartida el 2 de junio de 2000 en Badger, California.]
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CAPITULO CUATRO
NADIE CAE DE LA MORADA ETERNA

@%ontinuacién leeremos un pasaje del libro Sri Jaiva-dharma de
Srila Bhaktivinoda Thakura. La escena transcurre en la isla de Godruma,
en Sri Navadvipa-dhama. Sannyast Thakura hace la siguiente pregunta a

su guru, Paramaharhsa Babaji Maharaja.

Sannyasi Thakura dijo: “Durante mucho tiempo he oido hablar de la
supremacia de la naturaleza, la religién, el cardcter y la funcién eterna
de la entidad viviente (dharma). He preguntado a mucha gente qué es el
dharma, pero todas las respuestas que he recibido se contradicen. ;Podria
decirme cudl es el verdadero dharma constitucional de las entidades
vivientes (jivas)? ;Por qué los distintos maestros explican la naturaleza
del dharma de formas tan diversas? Si el dharma es uno, ;por qué todos los
sabios no cultivan ese dharma universal y tnico?

(Jaiva-dharma, Capitulo 1)

Paramaharsa Babaji Maharaja respondié a su discipulo que el dharma
es uno. El dnico dharma verdadero es el amor y el afecto por el Sefior
Supremo, y en los antiguos Vedas esto se conoce como vaisnava-dharma
(devocién por el Sefior Supremo), sanatana-dharma (la funcién eterna del
alma) y bhagavad-dharma (los principios del dharma tal como los enuncié
el Sefior Supremo Sri Krsna).

A veces ese amor se transforma, al igual que el agua se transforma en
hielo, niebla o vapor. Cuando el agua tiene forma de hielo y es lanzada
contra alguien puede lastimarle, mientras que en su estado natural no
ocurre eso. De la misma forma, el amor por Krsna, que es la naturaleza y el
sentir intrinseco de la jiva, se ha visto transformado, y ahora nos amamos los

unos a 1OS Otros, amamos a nuestros perros y gatos, a nuestros cuerpos, o a 1OS
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cuerpos de nuestros novios o novias. Pero ese mal llamado amor es un falso
dharma; es decir, no tiene nada que ver con la funcién natural del alma.

El amor se origina en la morada del Sefior, Goloka Vrndavana; su raiz
estd alli. Ese amor puro se halla en los corazones de todas las entidades
vivientes, pero se ha transformado igual que el agua se convierte en hielo
bajo ciertas condiciones. Aunque creemos que nos amamos los unos a los
otros, el amor que se experimenta en este mundo es un reflejo desvirtuado
del verdadero amor y no es més que deseo de satisfacer nuestros sentidos.
El amor en su estado puro es amor y afecto por Krsna, y se origina en el

corazén de las gopis y de otros residentes de Vrndavana.

‘OLVIDAMOS' AL SENOR

En respuesta a la pregunta de su discipulo referente al dharma,
Paramaharsa Babaji Maharaja cité unos versos del Sri Chaitanya-

charitamrta de Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami.

jvera ‘svariipa’ haya—krsnera ‘nitya-dasa’
krsnera ‘tatastha-sakti’ ‘bhedabheda-prakasa’
siiryamsa-kirana, yaiche agni-jvala-caya
svabhavika krsnera tina-prakara ‘Sakti’ haya
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.108-109)

Por su posicién constitucional, la entidad viviente es una sirvienta eterna
de Krsna, pues es la energia marginal de Krsna y una manifestacién
simultdneamente igual al Sefior y diferente de El, como una particula de

luz solar o una chispa de fuego. Krsna tiene tres clases de energfas.

krsna bhuli’ sei jiva anadi-bahirmukha
ataeva maya tare deya samsara-duhkha
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.117)

Por haber olvidado a Krsna, la entidad viviente se ha visto atraida desde
tiempo inmemorial por el aspecto externo, debido a lo cual la energfa ilusoria

maya le proporciona toda clase de miserias en su existencia material.
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Las palabras krsna bhuli del verso anterior parecen querer decir ‘por
haber olvidado a Krsna’, pero tienen otro significado mds profundo.
Quiere eso decir que la jiva estuvo sirviendo a Krsna en la morada
espiritual y ahora se olvidé de ese servicio?

Lo que se desea expresar es muy diferente. Todos los idiomas de este
mundo tienen defectos, por lo que no pueden expresar de una manera
pura la naturaleza de nuestra forma (svariipa) constitucional. Para aclarar
el significado, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami escribe krsnera ‘tatastha-
Sakti’ ‘bhedabheda-prakasa, que significa que la jiva es una manifestacién

de la energia marginal de Krsna.

DIFERENTES ORIGENES, DIFERETES DESTINOS,

Anoten esto cuidadosamente en sus cuadernos y en sus corazones. En

el Capitulo Dieciséis del Jaiva-dharma leemos:

“Innumerables jivas surgen de Sri Baladeva Prabhu para servir a
Vrndavana-vihari Sri Krsna como Sus asociados eternos en Goloka
Vrndavana, y otras aparecen de Sri Sankarsana para servir al
Sefior de Vaikuntha, Sri Narayana, en el cielo espiritual. Esas jivas
saborean eternamente el rasa, se dedican al servicio de su Sefior
adorable y permanecen siempre fijas en su posicién constitucional.
Ellas estdn siempre deseosas de complacer a Bhagavan (la Suprema
Personalidad de Dios) y viven pendientes de EL Por haber obtenido
su potencia espiritual, ellas son siempre fuertes y no tienen ninguna
conexién con la energfa material. De hecho, ni siquiera saben que
existe una energfa ilusoria llamada maya. Puesto que residen en
el reino espiritual, maya se mantiene alejada y no ejerce ninguna
influencia sobre ellas. Siempre absortas en la dicha del servicio a
Su Sefior adorable, estdn eternamente liberadas y no se ven nunca
afectadas por la felicidad y la afliccién materiales. Su vida es solo

amor, y no saben lo que es el sufrimiento, la muerte o el temor.”
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Los residentes del mundo espiritual estdn liberados vy, por lo tanto,
no son conscientes de la existencia de maya o de este mundo material.
;Quiénes son conscientes? Nosotros, las jivas de este mundo.

Venimos de la regién fronteriza (tathastha), de una manifestacién
de Baladeva Prabhu llamada Karanodakasayi Visnu, la encarnacién del
Sefior situada en la linea marginal entre el mundo material y el mundo
espiritual, dentro del Océano Causal.

El Sefior Krsna creé a la jiva como un ser independiente, y esa
independencia es una joya especial. Cuando la jiva utiliza bien su
independencia, su avance hacia Vaikuntha es rdpido, pero cuando hace
un mal uso de ella, sufre.

Consideren la analogia de unas diminutas semillas de mostaza que son
lanzadas sobre el canto de la afilada hoja de una espada; unas caen a un
lado y otras al otro lado. Con las jivas ocurre algo similar. Desde la regién
tatastha-sakti, las jivas son elevadas al mundo espiritual o degradadas a
este mundo material. Tras emanar de la mirada de Karanodakasayi Visnu,
si ellas dirigen la vista hacia Goloka Vrndavana, yogamaya las ayuda
enseguida a ir alld. Las que miran hacia el mundo material se ven atraidas
por mahdmayd, y entonces esta las arrastra hacia este mundo infernal
e inerte. Krsna no es culpable de esto; las entidades vivientes tienen la
libertad de mirar a uno u otro lado.

En realidad no hay ninguna analogia que dé una comprensién directa
de la verdad suprema, pero existen ciertas similitudes que nos ayudan a
comprender. La afilada hoja de la espada representa la regién tatastha y
las semillas de mostaza a las innumerables jivas. Al igual que el filo de
un cuchillo, la regién tatastha no es ningdn lugar de descanso. La jiva no
puede permanecer allf; tiene que decidir rdpidamente su destino. Lo que
no es similar en esta analogia es que, a diferencias de las jivas, las semillas
de mostaza no son conscientes y, por lo tanto, no pueden elegir.

Krsna no creé este mundo con el deseo de que las jivas sufran. La
creacién material es uno de los valiosos, encantadores y dulces pasatiempos

de Krsna que la jiva puede comprender y apreciar cuando trasciende
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su conciencia material condicionada y alcanza un estado avanzado de
conciencia de Krsna.!

Krsna dice personalmente en la Bhagavad-gita:

na tad bhasayate siiryo
na Sasanko na pavakah
yad gatva na nivartante
tad dhama paramarm mama
(Bhagavad-gita 15.6)

Esa morada suprema Mia no es iluminada por el sol ni por la luna,
por el fuego o por electricidad. Quienes la alcanzan nunca regresan

a este mundo material.

Quien recita el santo nombre, recuerda y sigue de forma seria el
proceso del servicio devocional, pasa por las etapas de fe inicial (sraddha),
estabilidad (nistha), gusto (ruci), apego al proceso devocional y al propio
Sri Krsna (asakti), emociones espirituales (bhava) y amor puro (prema).
Cuando la jiva obtiene amor puro, se capacita para entrar en Goloka
Vrndavana vy alli sirve al Sefior Krsna. Una vez que alcanza esa posicién,

est4 libre de la posibilidad de volver a caer a este mundo.

LAS ALMAS REALMENTE LIBERADAS PERMANECEN LIBERADAS

Las almas liberadas de Goloka Vrndavana no pueden quedar cubiertas
por mayd; es absurdo pensar lo contrario. El Sexto Canto del Srimad-
Bhagavatam describe la historia de Chitraketu Maharaja, un asociado
del Sefior. Una lectura superficial de esa historia puede dar la impresién
de que Chitraketu Maharija cayé del mundo espiritual (Vaikuntha), y
alguien podria utilizar esto como prueba de que la jiva cae de alli. Pero
Chitraketu Maharaja no cayé de su posicién como asociado del Sefior.

Chitraketu Maharaja fue a ver al Sefior Siva, su amigo y hermano

espiritual, que estaba sentado con su bella esposa Parvati. El Sefior Siva,

1 En la Segunda Parte, el Capitulo Dieciséis del Jaiva-dharma hay una explicacién mds
elaborada de este tema.
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que es un alma eternamente liberada, no llevaba ropa alguna y Parvati
estaba sentada sobre sus rodillas. Ambos estaban rodeados por un grupo
de Siddhas, Caranas y grandes sabios.

Chitraketu se puso a bromear con su amigo.

—;Qué haces desnudo con esa hermosa joven en tus rodillas? ;Qué va
a pensar la gente de ti? —le pregunté riendo.

Siva sonri6, pero Parvati no pudo tolerar aquella broma y le maldijo
diciendo: “Te convertirds en un demonio”.

Al escuchar aquella inmerecida maldicién, Siva dijo a Parvati:

—Fl es un alma liberada. Ya sea que esté aquf o en el mundo espiritual,
siempre serd un devoto puro. No se le puede transformar en ninguna otra
cosa. Tiene el poder de resistir tu maldicién vy, si lo hubiera querido, podria
haberte maldecido a su vez. Observa lo humilde que es. Es un vaisnava
y esta por encima del deseo y la lamentacién, y por eso ha tolerado tus
palabras y aceptado tu maldicién.

Chitraketu Maharaja acepté intencionadamente el cuerpo de un
demonio para establecer la verdad de que tanto si estd en este mundo como
en el infierno, un devoto glorifica siempre a su Sefior e instruye a todos
para que Le sirvan. Por ese motivo, en su siguiente nacimiento pasé un
corto tiempo en el cuerpo del ‘demonio’ Vrtrasura.

Mientras estuvo en ese cuerpo, luché contra su enemigo, el semidids
Indra. Durante la batalla, Vrtrasura dijo a Indra:

—M4tame. Con este cuerpo no puedo servir a mi Sefior.

Indra intenté matar al demonio, pero todos sus esfuerzos fueron vanos.
“;Cémo voy a matarlo? pensé. Me dice que lo haga, pero no puedo.” Hasta
el rayo de Indra resulté infructuoso.

Vrtrasura oré entonces al Sefior (grimad-Bhdgavatam 6,11,26)

ajata-paksa iva mataram khagah
stanyam yatha vatsatarah ksudh-artah
priyam priyeva vyusitam visannd
mano 'ravindaksa didrksate tvam
(grimad-Bhﬁgavatam 6.11.26)
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iOh, Sefior de ojos de loto!, como los pajarillos todavia sin alas que
siempre esperan que su madre regrese a alimentarles, o como los terneros
que, atados con cuerdas, esperan ansiosamente el momento del ordefio,
en el que se les dejard beber la leche de sus madres; o como la esposa triste
por la ausencia del esposo, que siempre anhela que regrese y la satisfaga
por entero; asf suspiro yo siempre por la oportunidad de ofrecerte servicio

directamente.

En este verso sumamente elevado, Vrtrasura revela que su actitud de
servicio a Krsna era como la de las gopis. De hecho, mediante esta oracién
de Vrtrasura, Srila Vyasadeva y Sukadeva Gosvami glorificaron el amor de
las gopis. Chitraketu Maharaja no cay6 de Vaikuntha, sino que vino a este
mundo material para reafirmar algunas verdades.

El Srimad-Bhagavatam relata también la historia del santo Bharata
Maharija.? A veces se piensa que Bharata Maharaja cayé de la elevada
posicién de bhava-bhakti, el estado preliminar de amor por Dios, y por eso
en su siguiente vida nacié como un ciervo, pero lo cierto es que Bharata
Maharaja ejecutd ese pasatiempo con el tnico fin de dar unas lecciones
concretas a almas condicionadas como nosotros. El querfa demostrar que
por muy elevado que uno se considere, debe ser sumamente cuidadoso con
el cultivo del bhakti puro, porque de otro modo caerd de su posicién.

Otro ejemplo de ‘caida’ mal entendida es la de Jaya y Vijaya, los
guardianes de la entrada a Vaikuntha.? Ellos quisieron satisfacer el deseo
del Sefior Narayana de saborear la emocién de un combate. Los cuatro
Kumaras fueron atraidos a Vaikuntha expresamente para maldecir a Jaya y
Vijaya a que descendieran a este mundo y, de ese modo, el Sefior tuviera la
oportunidad de luchar con ellos.

En Vaikuntha no hay ira, deseo de satisfacer los sentidos materiales,
ni ninguna otra mala cualidad. El Sefior Narayana inspiré personalmente
a Su potencia trascendental yogamaya para que provocara el enfado de
los cuatro Kumaras y estos maldijeran a Jaya y Vijaya. Inmediatamente

después de maldecirles, los cuatro Kumaras se lamentaron, pero el Sefior

2 Ver en el glosario una breve biograffa de Bharata Maharaja.
3 Ver en el glosario una breve biograffa de Jaya y Vijaya.
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Narayana les aseguré: “No se preocupen. Yo personalmente quise que
esto ocurriera. Jaya y Vijaya se manifestardn como demonios en el mundo
material durante tres vidas, y Yo realizaré pasatiempos con ellos con un
espiritu heroico. Ellos permanecerdn simultdneamente en Vaikuntha con
sus formas originales, y sus manifestaciones vendr4n al mundo fenoménico
para actuar como demonios."

Por ser devotos puros, Jaya y Vijaya pueden manifestar multitud de
formas, al igual que Yasoda, la madre de Krsna, posee ilimitadas formas.
Narada Rsi también tiene millones de formas en Vaikuntha, en Dvaraka
y por todos los infinitos universos. El Sefior Brahma ha dicho que tal vez
alguien pueda contar las estrellas del cielo y la arena de la tierra, pero no
es capaz de glorificar totalmente los dulces pasatiempos de Krsna y Sus
asociados. Nosotros no podemos concebir estas cosas.*

Si bien las almas no caen de Goloka Vrndavana ni de Vaikuntha en
ningin momento y bajo ninguna circunstancia, s{ pueden venir a este
mundo con Krsna para asistirle en Sus pasatiempos, tal como hicieron
Sus amigos pastorcillos Sridama y Subala. O puede que Krsna envie a
algin asociado Suyo a este mundo y le diga: “Ve alld y ayuda a las almas
condicionadas.” Un alma liberada en este mundo comprende la terrible
ansiedad y el sufrimiento de las entidades vivientes condicionadas mucho
mejor que las almas liberadas que estdn en Goloka, pues él experimenta la
realidad del mundo espiritual y al mismo tiempo ve este mundo.

En este mundo nadie es feliz. Incluso aquellos que se encuentran en
la flor de la vida no estdn satisfechos y nunca lo estaran. Tendran que
envejecer y morir, y cuando mueran no podrén llevarse con ellos nada de

lo que han acumulado en su vida. Por tanto, intenten recordar a Krsna

4 “En el mundo espiritual hay planetas Vaikuntha, y los devotos que allf residen estdn
liberados. Esos devotos no caen al mundo material, sino que permanecen en el mundo
espiritual de los Vaikuntha. Son almas como nosotros, pero son eternos y poseen pleno
conocimiento y bienaventuranza. Esa es la diferencia entre ellos y nosotros. Eso es tattva-
jilana. Jaya y Vijaya, los asociados del Sefior, descendieron al mundo material para servirle
satisfaciendo Su deseo de luchar. De otro modo, como dice Yudhisthira Maharaja, “la
afirmacién de que un sirviente del Sefior pueda caer de Vaikuntha parece increible”.
(S"rimad—Bhdgavatam 7.1.35, significado).
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y no olviden que Dios es uno, la religién es una y esa unica religién se
fundamenta en el amor al Sefior Supremo, Sri Krsna.

Pregunta: Ha dicho que los acompafiantes de Krsna van con El a los
innumerables universos y también que tienen expansiones. ;Es eso
también posible para una entidad viviente que fue condicionada pero se
volvié un alma perfecta por la practica del servicio devocional? Y si nos
perfeccionamos, jacompafiamos nosotros también a Krsna a todos esos
universos!

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Si. Si se vuelven perfectos como los
asociados de Krsna, pueden hacerlo.’ Los devotos perfectos, aquellos que
meditan constantemente en los amorosos pasatiempos trascendentales de
Sri Radha y Krsna que tienen lugar durante las veinticuatro horas del dfa,
alcanzardn Goloka Vrndavana.

Quienes adoran a Gaura-Nityananda Prabhu vy meditan
constantemente en Sus pasatiempos, van a Svetadvipa, que es la morada
de Chaitanya Mahaprabhu de Navadvipa en Goloka. [Este Svetadvipa es
diferente de la isla situada en el Océano de Leche.]

Aquellos que recuerdan a Gauranga y también a Radha-Krsna y
desean servir a ambos, tienen dos formas constitucionales y van a ambas
moradas.® M4s alld de los infinitos universos materiales, se manifiestan
Svetadvipa y Goloka Vrndavana en toda su gloria, y esas almas liberadas y

perfectas residen en ambas moradas.

[La presente conferencia impartida el 16 de febrero de 2002 en Murwillumbah
(Australia), es parte de una serie de clases sobre el ‘Jaiva-dharma’ de Srila
Bhaktivinoda Thakura.]

5 Los asociados de Sri Sri Radha-Krsna y Mahaprabhu en el mundo espiritual también Les
asisten en Sus divinos pasatiempos que llevan a cabo en los millares de universos materiales.
6 En la Segunda Parte, dentro del Capitulo Diecisiete del Jaiva-dharma encontrard mds
informacién sobre este tema.
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CAPITULO CINO
LA LUNA SOBRE LA RAMA

gel idioma sdnscrito, la légica que se utiliza para explicar aquello
que estd mds alld de nuestra comprensién se conoce como ‘la l6gica de la
luna sobre la rama’ (§akha-chandra-nyaya).

Si una persona pregunta: “;Dénde estd la luna?”, tal vez alguien le
responda: “Est4 alli, sobre la rama de aquel 4rbol”. En realidad la luna
se encuentra a millones de kilémetros de distancia de la tierra, pero su
posicién en el cielo puede indicar apuntando hacia ella como si estuviera
posada sobre una rama.

Asi, cuando se trata de la existencia espiritual y eterna, las palabras
mundanas solo pueden dar una vaga indicacién de la realidad. No hay
ejemplos ni analogias que puedan explicarla completamente. A modo de
ejemplo, se puede decir que el Sefior Krsna es hermoso y que Su tez es
negra como una nube de lluvia o como el drbol tamal, pero jes Su color en
realidad como el de una nube de lluvia o como el 4rbol tamal? ;Puede haber
una comparacién exacta? Su belleza no tiene paralelo.

Del mismo modo, el idioma mundano no puede explicar totalmente
la verdad de la entidad viviente eterna (jiva-tattva). No obstante, por
practicar bhajana de forma regular cantando diariamente el maha-mantra
Hare Krsna y escuchando narraciones acerca de Krsna y de Sus asociados
(hari-katha) con una fe firme en el objetivo de la vida, avanzaremos
en la devocién y podremos comprender todas las verdades filoséficas
establecidas.

Los argumentos basados en la légica mundana no son suficientes
para nosotros, porque un argumento légico puede desbancar a otros, y

otro argumento légico puede volver a imponerse a todos los argumentos
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precedentes. La l6gica y el argumento mundanos no tienen acceso al plano

espiritual. Srila Bhaktivinoda Thakura afirma:

tatha pratyaksadi-pramiti-sahitam sadhayati nah
na yuktis tarkakhya pravisati tatha sakti-rahita

(Dasa-miila 1)

El razonamiento que se fundamenta en la légica es siempre deficiente
cuando se trata de evaluar temas inconcebibles, ya que la légica y la

argumentacién no tienen acceso al 4mbito de lo inconcebible.

En el Jaiva-dharma, Sannyasi Thakura pregunta humildemente a su
maestro espiritual Paramaharhsa Babaji Maharaja: “Maestro, deseo saber
acerca del alma eterna. Quiero comprender la verdad; no me siento
satisfecho con el mero conocimiento intelectual. Deseo estar plenamente
satisfecho”. Paramahamsa Babaji Maharaja le respondié que Srila
Krsnadasa Kaviraja Gosvami —que era objeto de la misericordia de Sri
Nityananda Prabhu—, le habfa mostrado un manuscrito, el $t7 Chaitanya-
charitamrta, y en esa compilacién divina Sri Chaitanya Mahaprabhu nos

alecciona sobre este asunto:

jwera svariipa haya krsnera nitya-dasa,
krsnera tatastha-sakti bhedabheda prakasa
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.108)

Por su posicién constitucional, la entidad viviente (jiva) es una sirvienta
eterna de Krsna, pues es la energia marginal de Krsna y una manifestacién

simultdneamente igual al Sefior y diferente de El

krsna bhuli’ sei jiva anadi-bahirmukha
ataeva maya tare deya samsara-duhkha
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.117)

La jiva que ha olvidado a Krsna se ha visto atraida por la potencia externa
desde tiempo inmemorial. Y asf, maya, la energfa ilusoria, le proporciona

toda clase de miserias en su existencia material.
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Este verso podria confirmar la teorfa de que la residencia anterior de
la jiva era Goloka y que de alld cay6é al mundo material. Pero debemos
entender lo siguiente: Si uno puede caer del mundo espiritual, si se es
vulnerable alli, ;de qué sirve realizar pricticas espirituales (sadhana) y
absorcién devocional (bhajana) para alcanzar esa morada? Si por hacer
bhajana uno llega al mundo espiritual y luego vuelve a caer al mundo
material, ;qué sentido tiene tanto esfuerzo? Mejor serfa quedarse en este
mundo material.”

Por otro lado, la idea de que la jiva cae de Goloka Vrndavana sugiere
que la potencia ilusoria material también existe all4, y eso significaria
que hasta los amigos pastorcillos de Krsna como Sudama, Sridama y
Madhumangala, Sus padres Madre Yasoda y Nanda Baba, y todas las gopis
incluyendo a Srimati Radhika, pueden también olvidar a Krsna y caer.
Pero es imposible que ellos olviden a Krsna.

Por la influencia de la potencia ilusoria, aquf tenemos un vocabulario
y utilizamos ciertas palabras como krsna bhuli, que significa ‘por olvidar a
Krsna’'. Podemos purificar nuestra comprensién de esas palabras haciendo
sadhana-bhajana. Nosotros no podemos entender los temas espirituales
solo mediante palabras porque, como ya dijimos, el idioma mundano no va
mas alld de la materia. Pero el lenguaje es la herramienta que tenemos para
expresarnos, por lo que para poder comprender estas cosas necesitamos la

ayuda de devotos puros.

NARADA MUNI NO CAYO

Los versos del St7 Chaitanya-charitamrta, el Srimad-Bhagavatam y otras
escrituras védicas estdn llenos de profundos significados y requieren una
cuidadosa explicacién. Algunos piensan, por ejemplo, que Narada Muni
cae a veces en mayd a pesar de ser un alma liberada, pero sus aparentes

caidas son pasatiempos suyos en los que desempefia algtin papel para servir

7 El Viraja (Océano Causal) es la frontera entre el mundo espiritual y el mundo material.
La energia material se encuentra en una orilla de ese océano y no puede penetrar la otra
orilla, que es el plano espiritual. (Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.269)
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EL VIAJE DEL ALMA

al Sefior en Sus diferentes encarnaciones. Esos pasatiempos tienen por
objeto complacer al Sefior y transmitirnos ensefianzas a todos nosotros.

En el siguiente pasatiempo, Narada Muni derrot6 a Kamadeva (Cupido)
y luego pensé con orgullo: “Hasta mi propio guru, Sarikara (el Sefior Siva)
corrié tras mayd. Cuando Krsna adopté Su forma femenina como la diosa
Mohini-mirti, Siva se sinti6 cautivado y corrié tras ella sin entender cudl era
Su verdadera identidad”.* Sri Narada Muni se regoded pensando: “Cuando
Kamadeva se present6 ante mi, no logré atraerme en absoluto”.

Narada se dirigi6 al Sefior Siva y le dijo engreido:

—He conquistado a Kamadeva.

—No se lo digas a Brahma ni al Sefior Narayana —respondié el Sefior
Siva riendo.

Pero Narada Muni no le escuchd y fue a alardear de su hazafia ante el
Sefior Brahma. Este pensé: “Ha entrado en €l el aguijén del ego falso. Hay
que quitarselo”.

—Muy bien —respondié Brahma—, pero no se lo digas al Sefior
Narayana.

Sin prestar oidos al consejo del Sefior Brahma, Narada Muni se
presentd finalmente ante el Sefior Narayana.

Al escuchar las palabras de Narada, El Sefior Narayana pensé: “El ego
falso ha infectado su corazén y esa enfermedad es como un fortinculo; no
se puede curar sin una operacién. Debo erradicar esa condicién. Debo
operar”. Y ocultando Sus verdaderos sentimientos, dijo:

—Eres Mi mejor devoto. Me siento orgulloso de ti.

Cuando regresaba a este universo tras haber visto al Sefior, Narada
Muni se encontré con un espléndido reino en el que vivia un rey con
8 En la Bhagavad-gita (7.14), se dice: ‘daivi hy esa guna-mayi mama maya duratyaya La
potencia externa de la Suprema Personalidad de Dios es muy poderosa. Todo el mundo
queda completamente cautivado por sus actividades. El Sefior Sambhu (Siva) no deberfa
caer victima de la energfa externa, pero como el Sefior Visnu quiso capturarle a él también,
exhibi6 Su potencia interna y actué del mismo modo en que Su potencia externa actda para
cautivar a las entidades vivientes comunes. El Sefior Visnu puede cautivar a cualquiera,

hasta a una personalidad tan fuerte como el Sefior Sambhu” (Srimad-Bhagavatam 8.12.21,
significado).
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su bella hija. Narada pensé que en su vida habia visto a una joven tan
hermosa. Sin pensarlo dos veces, se dirigi6 al palacio real, y cuando estuvo
ante el monarca, le dijo:

—Sé astrologia. Si me permite ver la mano de su hija, puedo averiguar
lo que le depara el destino y, de ese modo, usted sabr4 cudl es su futuro.

Poco después la hija del rey era conducida ante Narada, y este ley6
en la palma de su mano que el hombre que iba a elegir como esposo era
un manantial inagotable de buenas cualidades. Pensando en el modo de
casarse con ella, Narada partié de alli y comenzé a meditar en su adorado
Sefior Nardyana.

Narayana apareci6 en su meditacién en el acto.

—Qué bendicién quieres que te conceda? —le pregunté.

—Aytddame, Te lo ruego —respondié Narada—. Deseo casarme con la
hija del rey. Dame un rostro tan hermoso como el Tuyo.

—Que todo te sea favorable. Te doy mis bendiciones. Haré lo que sea
mejor para ti.

Satisfecho y convencido de que el Sefior Narayana le habfa concedido
su deseo, Narada regresé al palacio del rey. Y ocurrié que precisamente
en ese momento el rey celebraba el svayamvara, la ceremonia en la que
su hija elegia esposo. La joven sostenia en sus manos la guirnalda que
decoraria el cuello del candidato por quien se sintiera mds atraida y con
quien finalmente se casarfa.

Narada siguié a la princesa mientras esta examinaba a los aspirantes
intentado que le mirara y le ofreciera la guirnalda a él. Pero cuando ella
finalmente le vio, hizo una mueca de disgusto y siguié su camino. Aun asf,
él continud siguiéndola.

Viendo los esfuerzos de Narada, los asociados del Sefior Siva, que se
encontraban alli en aquel momento, le dijeron: “iQué hermoso eres!”
Narada crey6 que le halagaban, cuando en realidad se estaban riendo de €.

En ese momento llegé al lugar el Sefior Narayana, y en cuanto la

princesa Le vio, colocé sin dudar la guirnalda alrededor de Su cuello.
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El Sefior Narayana la senté entonces sobre Sus rodillas y partié con ella a
lomos de Garuda, Su ave porteadora.

“iQué insensible es!, pensé Narada. Llevo toda la vida sirviéndole
desinteresadamente y solo Le pedi una vez que me diera un rostro tan
atractivo como el Suyo para poder casarme con esa joven. Veamos la clase
de rostro que me ha dado.” Entonces se miré en un espejo y vio que tenfa
cara de mono.

Muy disgustado, Narada volé rdpidamente a Vaikuntha, y al llegar all{
vio a aquella misma princesa en el sitio de Laksmi-devi.

—iMe engafiaste! —dijo a Narayana con ldgrimas en los ojos.
Te maldigo a que llores igual que estoy llorando yo por esa mujer. Te
arrebatardn a Tu esposa vy, para rescatarla, deberds aceptar la ayuda de
unos monos.

En ese momento, el Sefior Narayana hizo desaparecer a Su potencia
yogamayd, y Narada vio que la joven que tanto le habia atraido era la
propia Laksmi-devi.

—Realicé esta operacién para eliminar tu orgullo —le explicé
bondadosamente el Sefior Narayana. Narada cayé en el acto a los pies de
Su Sefior y se deshizo en disculpas.

Este pasatiempo trascendental motivé el advenimiento del Sefior
Ramachandra, y su finalidad fue ensefiar a las almas condicionadas lo que
se debe y no se debe hacer. No debemos pensar que Narada estaba en
Goloka Vrndavana o en Vaikuntha y luego quedé cubierto por maya. Los

devotos pueden hacer cualquier cosa para satisfacer los deseos de Krsna.

LIBERACION INSTANTANEA

Pregunta: ;Por qué tiene la entidad viviente una independencia diminuta?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Porque es un ser consciente; no
insconsciente. La independencia es el sintoma de la entidad consciente.
Ella siempre goza de independencia, tanto aqui en cautiverio como liberada
en el mundo espiritual.

Pregunta: Utilizando esa independencia, la entidad viviente puede escoger

entre ir a Goloka o al mundo material desde la regién fronteriza (tatastha).
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Normalmente la persona aprende a diferenciar entre maya y Krsna cuando
se asocia con devotos puros. Puesto que la jiva no tuvo la asociacién de
devotos en la regién tatastha, ;cémo podia saber lo que es maya y lo que es
Krsna para poder hacer la eleccién adecuada?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Krsna desea que todos vayan a El y
Le sirvan en el mundo espiritual. El no quiere que nos separemos de El y
seamos infelices, y por eso dispone todo lo favorable para que las jivas Le
alcancen facilmente. Como es omnisciente y todopoderoso, en cuanto ve
que un alma tiene un deseo pequefio pero sincero de servitle, hace todo lo
necesario para que esa alma pueda ir al mundo espiritual y pueda asociarse
con El alld. En su libro Brhad-bhagavatamrta, Srila Sanatana Gosvami
describe el modo en que el Sefior realiza elaborados preparativos para que

la entidad viviente vaya al mundo espiritual.

EL RESTABLECINIENTO DE NUESTRA RELACION CON KRSNA

Pregunta: Si somos almas espirituales y no hemos caido de los pasatiempos
de Krsna en Goloka Vrndavana, ;por qué dicen las escrituras que
‘restablecemos’ nuestra relacién con Krsna o que hemos ‘olvidado’ nuestra
relacién con Krsna?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Esto se puede entender por medio del

siguiente verso:

krsna bhuli’ sei jiva anadi-bahirmukha
ataeva maya tare deya samsara-duhkha

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.117)

Por haber olvidado a Krsna, la entidad viviente se ha sentido atraida
por el aspecto externo desde tiempo inmemorial. Por eso maya, la energia

ilusoria, le proporciona toda clase de sufrimientos en su existencia material.

La respuesta a esa pregunta se ha dado en la palabra anadi. Anadi
significa ‘sin adi’ o ‘sin comienzo’. Eso quiere decir que la jiva condicionada

nunca ha visto a Krsna.
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Pregunta: ;Por qué se usa tan a menudo la palabra ‘olvidado’?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Esa palabra y otras similares se han
dado para los principiantes, para quienes no tienen un entendimiento real
de la conciencia espiritual. Y, por otra parte, no existe otra palabra.’

Cuando alguien dice que “el sol estd posado sobre las ramas de ese
arbol”, solo quiere indicar la direccién en la que se puede ver el sol. Si
el sol realmente estuviera colocado sobre esas ramas, el drbol quedaria
reducido a cenizas en menos de un segundo.

Del mismo modo, los versos que contienen palabras como ‘olvidar’
o ‘revivir’ solo dan una pequefia indicacién de la realidad espiritual. Si
alguien puede ver a Krsna, no tenderd a caer en la trampa de maya. Si
un practicante espiritual avanzado (sadhaka) no cae en la trampa de
maya, ;qué decir de un alma liberada y perfecta (siddha) que estd siempre
saboreando el néctar del servicio personal a Krsna?

(Cémo puede una jiva que estd en Goloka Vrndavana olvidar a
Krsna? El siguiente verso de la Bhagavad-gita describe al devoto que tiene
prema-bhakti y que en su forma siddha es un asociado eterno de Krsna en

el mundo espiritual:

visaya vinivartante
niraharasya dehinah
rasa-varjarm raso 'py asya
param drstva nivartate
(Bhagavad-gita 2.59)

Al alma encarnada se la puede alejar artificialmente del disfrute de
los sentidos retirando los sentidos de sus objetos, pero el gusto por
ellos permanece. Sin embargo, por experimentar un gusto superior, su
conciencia queda fija. Un devoto del Sefior restringe automdticamente

los sentidos por un gusto superior.

Si alguien ve un objeto hermoso y luego contempla otro que considera

atin mds bello, se sentird atraido por el dltimo. Si una persona se deleita

9 Ver conversacién con Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja sobre este tema al final del
capitulo.
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disfrutando de ciertos objetos y luego desarrolla un gusto superior por
cosas mds elevadas, su gusto inferior desaparecerd automdticamente.

Debido a su gusto superior, los vaisnavas gaudiya puros que siguen los
pasos de Sri Chaitanya Mahaprabhu no necesitan esforzarse lo mds minimo
por controlar sus mentes. Ellos las controlan ficilmente escuchando
siempre hari-katha, cantando y recordando a Krsna.

Rasa-varjamm raso ‘py asya param drstva nivartate. El sabor del rasa
espiritual (el dulce gusto que se experimenta en la relacién con Krsna) es
muy superior a este rasa mundano (el sabor de las relaciones mundanas).
Esta mente estd hecha de materia, y por eso estd siempre dedicada al rasa
mundano. Pero cuando experimenta un gusto més deleitable —el servicio
con amor a Sri Krsna—, pensar en este mundo deja de ser un aliciente
para ella.®

Asi, incluso si un devoto puro no tiene un deseo consciente de
controlar su mente, cuando se le da algo mds cautivador, esta queda
automdticamente controlada. El mundo material es hermoso en cierto
sentido, pero Sri Krsna y las gopis de Goloka Vrndavana son infinitamente
mas hermosos.

En este mundo existen muchos rasas, pero en realidad son veneno.
Al principio parecen dulces, pero con el tiempo pierden todo el sabor. La
relacién intima entre hombre y mujer puede parecer dulce al comienzo,
pero invariablemente se vuelve amarga. El mango es una fruta deliciosa,
pero si se comen més mangos de los que se pueden digerir se vuelven un
veneno. Y con el guf (mantequilla clarificada) ocurre lo mismo; tomado
en exceso se convierte en veneno. Este fenémeno se presenta cada vez
que intentamos disfrutar en este mundo. Si uno puede dirigir su mente en
todo momento y en cualquier circunstancia hacia Sri Krsna, esta quedard

automdticamente controlada y maya nunca la engafiar4.

[Clase impartida el 15 de diciembre de 2001 en Paderborn, Alemania. El
apartado “El ‘restablecimiento’ de nuestra relacion con Krsna” es una

transcripcién de un darsana dado en junio de 1992 en Vyndavana, la India.]

10 Ver cita del Bhakti-rasayana al final del capitulo.
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Eso lo puedes recordar

Devoto: .. si nunca hemos estado con Krsna, si nunca estuvimos en Krsna-
loka, ;c6mo es que empezamos a ‘recordar’ Sus pasatiempos y Su forma?
i q P P pos'y
Prabhupada: Recuerdas los pasatiempos de Krsna cuando escuchas el
p P IsT)
Srimad-Bhagavatam. Puedes escuchar los pasatiempos de Krsna. Eso lo
puedes recordar.
Devoto: Pero jcémo podemos recordar si no los hemos conocido antes?
{ p
Prabhupada: ;Cémo puedes recordar?
{ P
Devoto: Si no lo hemos conocido.
Prabhupada: Puedes saberlo escuchando el Srimad-Bhagavatam. ;Por
g {
qué citamos tantas escrituras, como el Srimad-Bhagavatam y la Bhagavad-
gital Para recordar.
(Conversacién con Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja.Boston, 27 de abril

de 1969)

Un gusto superior

Las mentes y los corazones de las pastorcillas (que poseen mahabhava,
amor divino supremo) llegaron a absorberse en Krsna de tal modo, que
no podia decirse ya que les pertenecieran. Si colocan un algodén en unas
gotas de agua, esta quedara enseguida absorbida por €él. Del mismo modo,
el agua de los corazones de las pastorcillas fue hasta tal punto absorbida
por el algodén-Krsna, que sus existencias individuales parecian haberse
disuelto.

Cantando Sus virtudes mds y mds, las gopis se volvieron tadatmika,
iguales a Krsna de corazén, y se olvidaron por completo de sus cuerpos, de
las relaciones corporales, de sus hogares y de todo lo demds. Comenzaron
a buscar a Krsna sin descanso, y preguntaron por El a las enredaderas, a
los 4rboles, a tulasi, a los ciervos... Adoptando la identidad de Sri Krsna,
comenzaron a imitar Sus actividades, y se decfan unas a otras: “iObserva
mi hermoso modo de caminar! iMira qué bien toco la flauta!” Totalmente
absortas en Krsna, sus naturalezas cambiaron, al igual que cuando se pone
un hierro al fuego este desarrolla las cualidades del fuego.

(Bhakti-rasayana, Capitulo 5)




CAPITULO SEIS
ELECCION Y OPORTUNIDAD

gsiguiente capitulo es un extracto de conversaciones que tuvieron
lugar durante dos caminatas matutinas. En los demds capitulos, las citas
que aparecen son partes integrales de los discursos y las conversaciones, pero
los asuntos que se tratan en las caminatas matutinas son diversos y se salta
rdpidamente de un tema a otro. Por ese motivo, y con objeto de ayudar con la

fluidez yla claridad de este capitulo, hemos afiadido algunas citas pertinentes.

UNA OPORTUNIDAD PARA ELEGIR

Pregunta: Cuando las jivas vienen a este mundo por primera vez
procedentes de la mirada de Karanodakasayi Visnu, reciben un cuerpo
humano o no humano. En la especie humana, la jiva realiza actividades
materiales y, por lo tanto, sufre o disfruta los frutos de sus actos.

Los humanos realizan actividades fruitivas (karma), pero las demds
especies no. Las otras especies solo experimentan los resultados de las
acciones que realizaron cuando eran humanos.

;Significa esto que todas las jivas vienen primero a este mundo de
la regién tatastha como seres humanos y luego, debido a su karma, se
encarnan en otras especies?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: El proceso no es ese. Las especies en
las que la jiva nace dependen de Krsna. La jiva obtiene un cuerpo segiin el
grado de su deseo de disfrutar de este mundo. Si tiene un fuerte deseo de
disfrutar independientemente de Krsna, nace en las especies animales, y
si su deseo de ser independiente es moderado, nace como un ser humano.

Por tanto, la aparicién de la jiva en las diferentes especies depende de
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la voluntad de Krsna y también del grado del deseo que la jiva tenga de
disfrutar separadamente de EL

Pregunta: ;La jiva no tiene karma cuando decide venir a este mundo por
primera vez!

Srila Narayana Gosvami Maharaja: En ese momento no tiene karma, pero

si independencia y libre albedrio.

Las cualidades de Krsna también estdn presentes en las jivas, pero en
cantidad muy reducida. Krsna es el independiente supremo, por lo que
el deseo de ser independiente estd también eternamente presente en las
jwas. Cuando la jiva utiliza su independencia de forma correcta, sigue
estando inclinada hacia Krsna, pero cuando hace un mal uso de ella se
vuelve indiferente a El. Esa indiferencia es lo tinico que hace surgir en el
corazén de la jiva el deseo de disfrutar de maya.

(Jaiva-dharma, Capitulo 15)

No toda la independecia es igual; hay niveles. Algunas jivas desean un
poco de independencia o cierto sentimiento de autonomfia, mientras que
otras desean una independencia total.

Pregunta: Ayer describié el modo en que las entidades vivientes que
estdn en la regién tatastha caen a este mundo material, y dio la analogia
de unas semillas de mostaza que caen a un lado o a otro del filo de un
cuchillo. Dijo que, al igual que esas semillas de mostaza, la jiva puede ir al
mundo material o al mundo espiritual. Estoy intentando entender si el que
hayamos venido aqui ha sido debido a nuestra minuscula independencia o
si ha sido casualidad.

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Primero estd la independencia y
luego la casualidad. Sin independencia, ;cémo puede la jiva mirar hacia
yogamaya o hacia mahamaya?

Pregunta: ;Es entonces una eleccién, Gurudeva? (Es la jiva responsable?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Si. La jiva tiene independencia, y Krsna
nunca interfiere con eso. Te daré una analogfa que explica este principio. En
el gobierno hay un juez para cada distrito. Si una persona hace algo para el

bien de la gente el juez la recompensa, pero si comete algin delito, la castiga.
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A pesar de saber que si obran mal serdn castigadas e incluso condenadas
a muerte, algunas personas siguen cometiendo actos delictivos. Y muchos
delincuentes vuelven a cometer infracciones cuando salen de la prisién
porque desean estar en la cdrcel. Algunas jivas son asi. A pesar de sufrir
reiteradamente en este mundo material, tienen un apego ignorante a
permanecer aqui.
Pregunta: En el Jaiva-dharma se dice que cuando Krsna se sitia en la
tatastha-sakti manifiesta a la jiva. ;Qué significa eso?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: En ese momento Krsna solo estd con
Su tatastha-sakti. Ha ocultado de algiin modo a Su cit-Sakti (la potencia
trascendental), a la hladini-sakti (potencia espiritual de placer) y a las
demds potencias, y cuando todas las otras potencias estdn escondidas, se

manifiesta la jiva.

Krsna predomina sobre cada una de Sus potencias y manifiesta Su forma
en funcién de la naturaleza de esa potencia. Cuando predomina sobre la
cit-svariipa, El manifiesta Su forma eterna como Krsna y también como
Narayana, el Sefior de Paravyoma (Vaikuntha); cuando controla a la jiva-
Sakti, manifiesta Suforma como Baladeva;y cuando controla alamaya-sakti
se manifiesta en las tres formas de Visnu: Karanodakasayi, Ksirodakasayi
y Garbhodakasayi. En Su forma de Krsna en Vraja El manifiesta todos
los eventos espirituales en grado superlativo. En Su forma de Baladeva
como S$esa-tattva manifiesta a los asociados eternamente liberados, que
prestan ocho clases de servicios a ese Krsna origen de la sesa-tattva. Como
Sesa-riipa Sankarsana en Paravyoma manifiesta de nuevo ocho clases de
sirvientes que prestan ocho clases de servicios como asociados eternamente
liberados del Narayana Sesi-riipa. Maha-Visnu, que es una expansién de
Sankarsana, se sitda en el corazén de la jiva-sakti, y en su forma como la
Superalma (Paramatma) manifiesta a las jivas del mundo material. Estas
jwas son propensas a caer bajo la influencia de maya, y a menos que por
la gracia de Dios obtengan el refugio de la hladini-sakti, es posible que
sean derrotadas por maya. Las incontables jivas condicionadas que han

caido bajo la ilusién de maya, estdn controladas por las tres cualidades de
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la naturaleza material. Considerando todo esto, la conclusién filoséfica es
que quien manifiesta a las jivas es solo la jiva-sakti, no la cit-Sakti.

(Jaiva-dharma, Capitulo 15)

La cabeza de la tatastha-sakti es Baladeva Prabhu. Karanodakasayi
Visnu, que manifiesta a las innumerables jivas en la regién situada entre los
mundos materiales y espirituales, es una expansién de Maha-Sankarsana
en Vaikuntha, y Maha-Sankarsana es una expansién de Baladeva.

Tu pregunta era: “;Qué significa que cuando Krsna predomina sobre
la tatastha-sakti manifiesta a la jiva?” La respuesta es que Krsna manifiesta
Su forma de Baladeva y Baladeva manifiesta a la jiva.

Pregunta: ;Son las jivas que se manifiestan de Karanodakasayi Visnu muy
diferentes de las que se manifiestan directamente de Maha-Sankarsana en
Vaikuntha o de Baladeva en Vraja?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Poseen las mismas cualidades, pero
las que emanan de Baladeva y Maha-Sankarsana en el mundo espiritual

tienen el refugio eterno de la cit-sakti.

También hay innumerables jivas atémicas conscientes que emanan como
rayos de la mirada de Karanodakasayi Maha-Visnu sobre Su maya-sakti.
Esas jivas estdn situadas cerca de maya y pueden ver sus maravillosas
obras. Aunque poseen todas las cualidades de las jivas ya descritas, debido
a su naturaleza diminuta y marginal, ellas miran unas veces al mundo
espiritual y otras al mundo material.

(Jaiva-dharma, Capitulo 16)

UNA OPORTUNDAD EN LA LINEA IMAGINARIA

Pregunta: La tatastha-sakti es inferior a la cit-Sakti. Si la jiva es consciente
y trascendental (cit), jpor qué se manifiesta a través de la tatastha-sakti y
no de la cit-Sakti?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: La jiva es en realidad cit-Sakti. Se ha
dado la filosofia de la tatastha-sakti inicamente a modo indicativo. No
existe un drea geografica especifica llamada tatastha entre los mundos

materiales y espirituales. La tatasthd como linea entre dos mundos es
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imaginaria. La jiva-sakti y la tatastha-sakti existen, pero el concepto de
tatastha como lugar geogrifico es provisional. Finalmente, la tatastha-
Sakti también es cit-Sakti en el sentido de que la jiva es consciente (cit),
no inerte (acit).

La zona limitrofe entre la tierra y el agua de un rio se denomina orilla.
Se puede considerar que la orilla se encuentra tanto en la tierra como en
el agua; es decir, estd situada en ambos. Puesto que la tatastha-sakti divina
se encuentra en la regién fronteriza entre materia y espiritu, mantiene
las propiedades de la materia y del espiritu. Aunque es un solo principio,

muestra dos naturalezas.

La jiva es una chispa espiritual, un producto de la naturaleza espiritual
superior, pero por tratarse de la tatastha-sakti divina puede relacionarse
con la energia material mundana y es propensa a caer bajo su influencia.
Por lo tanto, por una parte la jiva no puede ser comparada en su totalidad
con la naturaleza espiritual pura que es trascendental y estd fuera del
alcance de la influencia de la naturaleza material, pero tampoco puede ser
catalogada como material porque su constitucién intrinseca es espiritual.

(Jaiva-dharma, Capitulo 1)

LA ELECCION CORRECTA FUE SUFICIENTE

Pregunta: Respecto a las jivas que miran hacia Krsna y el mundo espiritual
desde la tatastha-sakti, ;de dénde viene su facultad para hacer esa eleccién?
Las elecciones de una persona en su vida actual dependen de su sukrti
(actividades piadosas pasadas y presentes) y sus samskaras (impresiones en
el corazén procedentes de acciones pasadas buenas o malas).

Srila Narayana Gosvami Maharaja: En ese momento no hay ni sukrtis
ni samskaras.

Pregunta: ;Nada?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Nada. El acto mismo de mirar hacia
los planetas Vaikuntha es su sadhana (précticas espirituales), su sukrti
y sus samskaras. Esas jivas utilizaron su independencia correctamente

y eso fue suficiente.
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Todo lo que describimos en el mundo material se halla bajo la jurisdiccién
del tiempo y el espacio materiales, y, por consiguiente, cuando hablamos
de que “las jivas fueron creadas”, de que “el mundo espiritual se manifests”
o de que “maya no ejerce su influencia en la creacién de la forma de las
jivas”, el tiempo material va a influenciar irremediablemente nuestro
lenguaje y nuestras afirmaciones. Esto es inevitable en nuestro estado
condicionado. No podemos eliminar la influencia del tiempo material en
nuestras descripciones de la jiva atémica y de los objetos espirituales; las
ideas de pasado, presente y futuro las penetran siempre de una forma u
otra. No obstante, los que disciernen correctamente pueden entender la
aplicacién del presente eterno cuando comprenden el significado de las
descripciones del mundo espiritual. Ten mucho cuidado con esta cuestién,
baba. Las descripciones y explicaciones orales son intrinsecamente
incompletas. No pretendas depender de ellas y procura mds bien
experimentar la esencia espiritual.

(Jaiva-dharma, Capitulo 15)

LA POTENCIA DE LA POTENCIA DEL SENOR

Pregunta: Srila Gurudeva, durante la clase de ayer dijo que nuestra linea
de sucesién discipular (sampraddya), la linea discipular de Sri Chaitanya
Mahaprabhu, tiene una especialidad que no tienen las otras escuelas
vaisnavas.

Las demds sampradayas vaisnavas ensefian que la jiva es parte integral
del cuerpo de Krsna, mientras que nuestra linea de sucesién discipular nos
dice que la jiva viene de la potencia espiritual de Krsna, no directamente
de Su cuerpo. Yo pensaba que las cuatro sampradayas vaisnavas aceptaban
que el Sefior Supremo tiene potencias y que la jiva es una de esas potencias.
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Los seguidores de las otras sampradayas
saben que la jiva es una de las potencias del Sefior y asf lo han escrito, pero
su idea es que la potencia marginal, la entidad viviente, viene directamente
del cuerpo de Krsna. Ellos no aceptan que la jiva es una manifestacién de la
potencia de Krsna denominada jiva-sakti, que a su vez es una manifestacién

parcial de la potencia espiritual conocida como cit-Sakti.
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Ellos no han aceptado la filosofia del sakti-parinama-vada, que es la
comprensién de que todas las manifestaciones son transformaciones de las
potencias del Sefior Supremo. Unicamente Sri Chaitanya Mahaprabhu y
Su sampradaya aceptaron esta filosofia.

Srila Madhvacharya acepté la teorfa del vastu-parinama-vada. El
escribié que la jiva y este mundo material son como dos adjetivos separados
que califican a un nombre, y ese nombre es brahma (referido a la Verdad
Absoluta). El escribié que el mundo material es el cuerpo externo del
brahma y que la jiva es el cuerpo sutil del brahma, tal como la mente, la
inteligencia y el ego falso conforman nuestro cuerpo sutil. Madhvacharya
dio esta analogifa para propiciar la comprensién de que la Realidad es una,
pero con especialidades. Aunque €l aceptd la filosoffa de que Krsna y Visnu
tienen potencias, no aceptd el Sakti-parinama-vada. En otras palabras,
aceptd la falsa idea de que Krsna se transforma, cuando en realidad es Su
potencia divina la que se transforma.

Las filosoffas de Sri Visnusvami, Sri Nimbaditya (Nimbarka) y
Ramanujacharya son similares a la de Sri Madhvacharya en el sentido de que
también aceptaron la filosofia del vastu-parinama-vada. Segin su filosofia,
la forma personal de Krsna se transforma. Sri Chaitanya Mahaprabhu no

acept6 esa filosofia, sino que predicé el sakti-parinama-vada.

UN DULCE PASATIEMPO DEL SENOR

Pregunta: En el Jaiva-dharma, Srila Bhaktivinoda Thakura dice que el
viaje de la jiva por la existencia material es un pasatiempo de Krsna. No lo
entiendo. Aunque el sufrimiento ocurre en la mente, la jiva sufre. Parece
una crueldad por parte de Krsna.

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Si lees el Jaiva-dharma detenidamente,
verds que ese es uno de los dulces pasatiempos de Krsna.

Pregunta Pero la jiva no cree que se trate de ningidn dulce pasatiempo,
sino de un sufrimiento que no ha elegido. Ayer usted nos dijo que el mal
uso de la independencia de la jiva se compara con unas semillas de mostaza
que caen a uno u otro lado de la hoja de un cuchillo. Parece mds bien

casualidad y no eleccién que la jiva esté sufriendo en este mundo material.
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{C6émo podemos conciliar esto? ;El pasatiempo de Krsna es una ‘casualidad”?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Krsna ha dado independencia a todas
las jivas y no desea arrebatérsela. La jiva mira a un lado y a otro. Tiene que
mirar porque tiene ojos. Si ocurre que mira hacia el mundo trascendental
se ve atrafda por yogamdya, y si dirige su mirada hacia mahamaya es atraida
a este mundo.

Pregunta Esa no puede ser una eleccién consciente de la jiva puesto que
ella no tiene experiencia de Krsna ni del mundo espiritual.

Srila Narayana Gosvami Maharaja: No tiene experiencia, pero Krsna
le ha dado independencia, y con esa independencia ella mira hacia

donde desea ir.

Vrajanatha: Si Krsna estd lleno de misericordia, jpor qué hizo a la
jwa tan débil que pudiera quedar atrapada en el plano material (maya)?

Sri Ragunata dasa Babaji: Es cierto que Krsna tiene una compasién
desbordante, pero también tiene desbordantes deseos de ejecutar
pasatiempos. Deseoso de llevar a cabo distintos pasatiempos en diferentes
circunstancias, Sri Krsna hizo a la jiva apta para cualquier condicién,
desde el estado marginal hasta el estado m4s elevado de mahabhava, el
amor de las gopis. Y para facilitar el progreso practico y constante de la
jiva hacia su cualificacién para el servicio de Krsna, El creé también los
niveles inferiores de la existencia material, comenzando desde la materia
inerte m4s baja hasta el ego falso, que es la causa de ilimitados obstdculos
para alcanzar la dicha suprema. Las jivas que han caido de su posicién
constitucional y estdn atrapadas por maya se oponen a Krsna y se dedican
a complacer sus sentidos. Pero Krsna es el receptdculo de la misericordia, y
por muy bajo que caiga la jiva, El estd siempre proporciondndole facilidades
para que alcance la posicién espiritual més elevada. Y esto lo manifiesta
apareciendo ante ella junto con Su morada espiritual y Sus asociados
eternos. Las jivas que aprovechan esa misericordiosa oportunidad y se
esfuerzan sinceramente por llegar a la posicién mds elevada, alcanzan
con el tiempo el mundo espiritual y obtienen un estado similar al de los

asociados eternos (nitya-parsadas) de Sri Hari.
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Vrajanatha: Pero, ;por qué tienen que sufrir las jivas a causa de los
pasatiempos de Bhagavan?

S$ri Ragunata dasa Babaji: Las jivas poseen cierta independencia, lo cual
es signo de la misericordia especial de Bhagavan hacia ellas. Los objetos
inertes son insignificantes y carecen de valor porque no tienen ese deseo
de independencia. La jiva ha adquirido ese dominio sobre el mundo inerte
debido a ese deseo de independencia.

La desgracia y la felicidad son condiciones mentales; lo que alguien
considera que es desgracia resulta ser felicidad para otro que esté absorto
en ello. Puesto que las distintas formas de complacer los sentidos tienen
como unico resultado la afliccién, la persona materialista solo obtiene
sufrimiento. Cuando ese sufrimiento se vuelve excesivo, surge la bisqueda
de la felicidad. De ese deseo surge el discernimiento; del discernimiento
nace la tendencia a inquirir; como resultado de ello se obtiene la
asociacién con personas santas (sat-sanga), y entonces se desarrolla la fe
en el servicio a Krsna (sraddha). Cuando surge la fe, la jiva asciende a un
nivel superior que es el sendero del bhakti.

El oro se purifica a base de calor y martillazos. La jiva indiferente a
Krsna se ha vuelto impura por dedicarse al disfrute sensual mundano y
debe ser purificada con los martillazos de la desgracia sobre el yunque de
este mundo material. Mediante este proceso, la desgracia de las jivas que
se oponen a Krsna se transforma finalmente en felicidad. Por lo tanto,
el sufrimiento es un sintoma de la misericordia de Bhagavan. La gente
inteligente ve el sufrimiento de las jivas en los pasatiempos de Krsna
como auspicioso, mientras que los necios no ven mds que una fuente
de miserias sin sentido.

(Jaiva-dharma, Capitulo 16)

Intenta leer el Jaiva-dharma de Srila Bhaktivinoda Thakura
detenidamente y procura seguir sus ensefianzas. No se pueden conciliar estos
principios filoséficos por medio de la inteligencia material. Haz bhajana y
aspira a incrementar tu avance en el servicio devocional, y cuando avances

todas tus dudas y todas tus preguntas serdn automdaticamente respondidas.
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LIBERTAD SIN CONTROL

Pregunta: Cuando vamos a caminar por las mafianas vemos billones de
briznas de hierba. ;Qué clase de karma hace que alguien caiga de un
nacimiento humano hasta convertirse en una brizna de hierba?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: La causa es el libre albedrio. Ya di la
analogia de la diminuta semilla de mostaza. Cuando se lanza la semilla
sobre el filo de la hoja de un cuchillo, cae inmediatamente a un lado o a
otro. No permanece sobre el filo de la hoja. Incluso sin sufrir ni disfrutar
el fruto del karma, va a un lado o a otro.

Del mismo modo, aunque el alma no estuviera sometida al sufrimiento
o al placer resultante de sus actividades pasadas, por ser su naturaleza
tatastha (marginal) debe siempre elegir un camino u otro. No puede
permanecer en el 4mbito tatastha.
Pregunta: Pero ;jdénde estd el libre albedrio? Parece como si no hubiera
libre albedrio. Las jivas caen a un lado o a otro sin que haya posibilidad de
eleccién.
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Krsna les ha dado independencia,
libre albedrio, en el 4mbito de la tatastha-sakti y también como almas
condicionadas. Esa independencia debe estar siempre con ellas. Aunque
se liberen, el tatastha-bhava, el sentimiento de libertad de escoger, estard
siempre presente en ellas.
Pregunta: Pero cuando llega a la zona limitrofe del filo de la hoja donde
tiene que ir a un lado o a otro...
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Como dije antes, las analogias
materiales no son perfectas en todos los aspectos. La semilla de mostaza no
es consciente, mientras que la jlva posee su naturaleza marginal intrinseca
en todas las situaciones. Krsna nunca interfiere con esa libertad. La
entidad viviente puede ir adonde quiera.
Pregunta: La forma humana es una plataforma en la que uno realiza karma.
{Cémo cae una persona desde la plataforma humana hasta llegar a ser una

brizna de hierba?
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Srila Narayana Gosvami Maharaja: La libertad tiene muchas posibilidades.
Alguien puede querer ser una brizna de hierba. No puedes controlar la
libertad de una persona. Uno puede pensar: “Deseo ser un monte”, “deseo
ser un rio”, “deseo ser un ser humano” o “deseo ser un tigre”. No hay
control sobre la libertad de otro ser vivo.

Pregunta: ;Quién puede desear ser una brizna de hierba?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Uddhava querfa ser una brizna
de hierba en Vrndavana. ;Por qué no? De ese modo, Krsna y las gopis
caminarian sobre €l y €l se bafiarfa en el polvo de sus pies de loto.
Pregunta: Cuando la jiva elige la direccién a tomar, ;qué ve exactamente?
Srila Narayana Gosvami Maharaja: Ve que en este mundo todos disfrutan
dando placer a los sentidos. Y como la jiva es independiente en todas las
etapas de su existencia, puede que emprenda con mucho entusiasmo el
proceso de la conciencia de Krsna y que luego cambie de parecer. Tal vez
piense: “El disfrute sensual es més gratificante que el servicio a Krsna. No
hay nada de valor en el servicio a Krsna”.

Pregunta: Unas veces se dice que la caida de la jiva a este mundo es casual
y otras que es culpa suya. ;Cudl de las dos opciones es correcta?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: Intenta comprender que ambas cosas

son lo mismo.

[Excepto la seccién titulada ‘Libertad sin control’, el presente capitulo es una
coleccion de extractos de una conversacién con Srila Narayana Gosvami
Mabharaja durante uno de sus paseos matutinos en Badger (California), el 14
de junio de 2008. ‘Libertad sin control’ tuvo lugar durante un paseo matutino
en Venecia, Italia, el 9 de junio de 2009.]
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CAPITULO SIETE

LA INCONCEBIBLE VERDAD ACERCA DE LA JIVA
(JIVA TATTVA)

@egunta: En el Sri Chaitanya-charitamrta hay un verso que dice que
las jivas de este mundo estdn eternamente condicionadas. Las palabras

nitya-samsara significan ‘eternamente condicionadas’.

‘nitya-baddha’ — krsna haite nitya-bahirmukha
‘nitya-sarsara’, bhuiije narakadi duhkha
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila, 22.13)

Srila Narayana Gosvami Maharaja: La jlva no estd eternamente

condicionada. En este verso, nitya no significa ‘eterno’. Nitya puede

significar también ‘perpetua, constante o regularmente’.!’ En este

contexto significa anadi o ‘sin comienzo’, lo que quiere decir que la jiva ha
estado condicionada desde tiempo inmemorial.”? Si quisiera decir ‘eterno’
en el sentido real, no tendriamos posibilidad de escapar de maya. Una
traduccién cuidadosa de este verso revela esta verdad.

Pregunta: La entidad viviente que ha estado condicionada desde tiempo

inmemorial, ;no tuvo nunca una relacién directa con Krsna?

11 “Por eso insistimos: ‘Escuchen siempre, lean siempre. Nityam bhagavata-sevaya (Srimad-
Bhagavatam 1.2.18). Nitya. Si pueden estar siempre, veinticuatro horas al dia, escuchando,
y cantando... ‘Escuchar’ significa que alguien canta, o uno mismo canta o escucha, o algin
compaiiero canta y uno escucha” (Clase del Srimad-Bhagavatam 5.5.6. Vindavana, 28 de
octubre de 1976).

12 “La funcién eterna del alma es servir a Krsna. Cuando ella olvida esto, queda sometida
a la tiranfa de la energfa ilusoria, y en ese instante se desvia de Krsna. La caida de la jiva
no ocurre dentro del contexto del tiempo material. Por eso se utilizan las palabras anadi-
bahirmukha, que significan que la jiva se ha desviado desde tiempo inmemorial” (Jaiva-
dharma, Capitulo 1).
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Srila Narayana Gosvami Maharaja: Todo lo concerniente a la relacién de
la jiva con Krsna estd presente en su forma eterna (svariipa), pero ella
nunca ha experimentado esa relacién. No se puede decir que no hay un
arbol, fruta, ramas u hojas en una semilla. Todo se encuentra latente en
una semilla, pero no podemos verlo. Con la jiva ocurre lo mismo.

El alma liberada (mukta-mahapurusa) ve que cada alma de este mundo
sirve a Krsna, mientras que nosotros vemos que somos almas condicionadas.
Nuestra visién no se corresponde con la realidad espiritual.

Ninguna palabra mundana puede describir la forma del alma, porque
estd més alld de nuestra comprensién. Maya no estd presente en el atma.
Para comprender mejor este punto se puede usar la analogia del sol y las
nubes. El sol es como el alma espiritual y las nubes son como maya. Las
nubes estdn fuera del sol, no dentro de él. Los que estdn en la tierra ven las
nubes, pero los que estdn por encima de las nubes ven siempre el sol; ellos
no ven nubes. Aunque por ser almas condicionadas nosotros no podemos
ver que el alma sirve a Krsna, las almas autorrealizadas como Sri Narada
Rsi pueden ver que todos nosotros estamos siempre sirviendo a Krsna
aunque estemos condicionados.

Lo que estoy explicando ahora es solo para ustedes en esta etapa
de su vida espiritual. Procuren cantar los santos nombres puros de
Krsna (harinama), y oren para poder salir de maya y comprender estas
verdades. Sin el canto de los santos nombres no es posible experimentar
la trascendencia.

El devoto que ha llegado a la etapa avanzada del bhava-bhakti en la que
han desaparecido las impurezas del corazén pero sigue teniendo un cuerpo
material (nirdhiita-kasaya), o a la etapa en la que tiene el cuerpo espiritual
de un asociado eterno del Sefior (bhagavat-parsada-deha-prapta)®,
13 Hay tres clases de almas liberadas o siddha-mahapurusas: (1) bhagavat-parsada-deha-
prapta (los que han obtenido cuerpos espirituales perfectos como asociados eternos del

Sefior), (2) nirdhita-kasaya (los que han erradicado todas las impurezas materiales), y (3)

mitrcchita-kasaya (aquellos en los que sigue latente algtin resto de contaminacién material).
(1) Bhagavat-parsada-deha-prapta:

Tras abandonar el cuerpo material burdo, los que se han perfeccionado mediante la practica
del bhakti obtienen formas espirituales sat-cit-ananda apropiadas para servir al Sefior como
asociados (parsadas). Esas personas son los mejores de todos los uttama-bhagavatas.

(2) Nirdhiita-kasaya:
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comprende que en realidad no hay maya. Para el alma condicionada, por
el contrario, no existe la autorrealizacién o la liberacién. Los asociados de
Krsna pueden experimentar la realidad trascendental, mientras que las
almas condicionadas solo pueden imaginarla.

Srila Bhaktivinoda Thakura escribe en el Jaiva-dharma que los devotos
que practican el canto de los nombres de Krsna (harinama) y suplican a
Sri Krsna y Sri Chaitanya Mahaprabhu que les otorguen Su misericordia,
podrdn experimentar la trascendencia (cit-vastu). Krsna es el cit-vastu
completo o la Entidad Trascendental completa, mientras que la jiva es cit-
vastu infinitesimal, una chispa espiritual diminuta.

Muchas conclusiones filoséficas (siddhanta) de las escrituras se han
explicado especificamente para devotos en ciertas etapas de su vida
espiritual. No todas las conclusiones filoséficas son para todas las personas
en todas las etapas del desarrollo de su devocién. Hay una filosofia para
los devotos nedfitos (vaisnavas kanistha), otra para los que se encuentran
en una etapa intermedia (vaisnavas madhyama) y otra para los devotos
avanzados que estdn m4s alld de la energfa ilusoria (vaisnavas uttama). Asi,
en el Srimad-Bhagavatam hay muchas clases de conclusiones filoséficas

para diferentes clases de personas.

Aquellos que, aun viviendo dentro del cuerpo material burdo hecho de cinco elementos,
no tienen ningudn resto de deseos materiales ni impresiones materiales (samskaras) en sus
corazones, se denominan nirdhiita-kasaya (los que han erradicado todas las impurezas
materiales). Ellos pertenecen a la clase intermedia de uttama-bhagavatas.

(3) Miircchita-kasaya:

Los siddha-mahapurusas que siguen el sendero del bhakti y en cuyos corazones adn queda
algun resto de deseos e impresiones basadas en la cualidad material de la bondad se dice que
son miircchita-kasaya. Debido a la influencia de su bhakti-yoga, esos deseos e impresiones
estdn solo latentes o en un estado inconsciente. En cuanto se da una oportunidad favorable,
Sri Bhagavan hace que su deseo desaparezca y los atrae a Sus pies de loto. Esas almas elevadas
pertenecen a la etapa preliminar (kanistha) de uttama-bhagavatas. Devarsi Narada es un
ejemplo del devoto mds elevado entre los uttama-bhagavata, Sukadeva Gosvami pertenece a
la etapa intermedia de uttama-bhagavata y Srt Narada en su anterior nacimiento como hijo
de una sirvienta es un ejemplo de la etapa inicial del uttama-bhagavata.

La asociacién y la misericordia de estas tres clases de maha-bhagavatas es la causa de la
manifestacién de la fe (sraddha).

(S#7 Bhakti-rasamrta-sindhu-bindu, Verso 3, Sri Bindu-vikasini-vrtti, comentario)
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Canten: “Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare, Hare
Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare”. Procuren hacer bhajana y
comprender todas estas verdades trascendentales. La ldgica y el
razonamiento mundanos no pueden responder totalmente a las preguntas
acerca del alma individual y su relacién con el Alma Suprema.

Pregunta: Srila Jiva Gosvami dice que uno adquiere bhakti por asociacién
o por misericordia. ;Podria explicar esto un poco m4s?

Srila Narayana Gosvami Maharaja: El logro del bhakti depende de si nos
asociamos con un devoto nedfito, intermedio o avanzado.

Un vwvaisnava madhyama solo puede hablar sobre conclusiones
filoséficas (siddhanta); no desde la experiencia de una comprensién
espiritual. Si deseamos la iluminacién espiritual es preciso que escuchemos
a almas que tienen una comprensién total del ser (es decir, las tres clases
de devotos avanzados o vaisnavas uttama) y nos asociemos con ellos. Si nos
asociamos con un devoto intermedio, él puede conducirnos a las puertas
de la practica devocional regulada (sadhana-bhakti) y, por su misericordia,
nos puede llevar a un alma iluminada, a un devoto avanzado. (vaisnava

uttama,).

[Extracto de una conversacién entre Srila Narayana Gosvami Mahardaja y
un grupo de sannydasis GBC y otros miembros antiguos de IKSCON. 29 de
marzo de 1993]
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INTRODUCCION

%siento muy feliz y satisfecho con la publicacién del Jaiva-
dharma de Srila Bhaktivinoda Thakura en inglés. Este libro es perfecto
para comprender las verdades filoséficas fundamentales, el proceso para
alcanzar la perfeccién del krsna-prema vy, por dltimo, para obtener el
propio krsna-prema.

Cuando lo publiqué en hindi pensé que debia ser también traducido
al inglés a fin de que todos puedan beneficiarse de esta obra destinada a
originar una revolucién espiritual. Ahora que va a ser distribuido por todo
el mundo, se manifestar4 sin duda esa revolucién de nuevo pensamiento,
y se aclarardn los conceptos erréneos sobre la jiva-tattva, la bhakti-tattva y
otras importantes verdades filoséficas. Quienes lean este libro bajo la guia
de un vaisnava capacitado podrén percibir sus glorias.

En su Jaiva-dharma, Srila Bhaktivinoda Thakura adopté el mismo
proceso que sigui6 Srila Vyasadeva en el Srimad-Bhagavatam; es decir, los
principios filoséficos (tattva) se presentan de un modo tan interesante y
atractivo, que el libro parece una novela.

Pero no se trata de una novela, sino de historias reales. Srila
Bhaktivinoda Thakura vio las diferentes series de actos histéricos divinos
en su samadhi (trance mistico) y luego las escribié de forma sistemdtica.
Estaba capacitado para hacerlo porque, ademds de vivenciar esos
eventos, tenfa una profunda comprensién de los escritos de Srila Riipa

Gosvami, Srila Sanatana Gosvami, Srila Raghunatha dasa Gosvami,
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Srila Jiva Gosvami y Srila Visvanatha Chakravarti Thakura, asf como
también de las ensefianzas de Chaitanya Mahaprabhu y de
todos los achdaryas en Su linea.

Si alguien desea adentrarse en el plano espiritual, debe leer el
Jaiva-dharma detenidamente bajo la guia de un vaisnava elevado, y no

solo una sino cien veces.

[Glorificacion del Jaiva-dharma hablada por Srila Bhaktivedanta

Narayana Gosvami Maharaja en septiembre de 2001 en Mathura, India.]
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CAPITULO 15
JIVA TATTVA

%s tres capitulos del Jaiva-dharma de Srila Bhaktivinoda Thakura
que vienen a continuaciéon contienen todas las hermosas y concluyentes
verdades acerca del alma, la particula trascendental de espiritu situada
simultdneamente dentro y fuera del cuerpo. En estos capitulos tendrd la
fortuna de conocer al guru ideal, Sri Raghunatha dasa Babaji, y a su discipulo

ideal, Vrajanatha, en el emplazamiento ideal y divino de Sri Dhama Mayapura.

Al dfa siguiente, Vrajanatha lleg6 al patio de la casa de Srivasa Pandita
mds temprano que de costumbre. Los vaisnavas de Godruma habfan ido
también allf antes del atardecer para presenciar la ceremonia del sandhya
arati, y Sri Premadasa Paramaharnsa Babaji, Vaisnava dasa, Advaita dasa
y otros vaisnavas estaban ya sentados en la pequefia plataforma situada
frente a las Deidades. Cuando Vrajanatha observé los sentimientos
trascendentales de los vaisnavas de Godruma, se quedé asombrado. “Voy
a perfeccionar mi vida asocidandome con ellos lo antes posible”, pensé.
Cuando los vaisnavas vieron la disposicién humilde de Vrajanatha, le
dieron sus bendiciones.

Una vez finalizado el arati, Vrajanatha y el anciano Babaji se pusieron
a caminar juntos en direccién a Godruma. Raghunatha dasa Babaji
observé que de los ojos de Vrajanatha flufan incesantes ldgrimas vy, lleno
de afecto hacia él, le pregunté amorosamente:

—Por qué lloras, baba?

—Prabhu —respondié Vrajanatha—, cuando recuerdo sus dulces
ensefianzas, mi corazén se inquieta y el mundo entero me parece vacio.
Mi corazén anhela refugiarse en los pies de loto de Sri Gaurangadeva
[Sri Chaitanya Mahaprabhu]. Por favor, sea misericordioso y digame cudl

es mi identidad real y para qué he venido a este mundo.
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Sri Raghunatha dasa Babaji: Mi querido hijo, al hacerme esa pregunta me
has bendecido. El dfa en que la jiva pregunta eso por primera vez es el dia
auspicioso en el que nace su buena fortuna. Cuando escuches el quinto

verso del Dasa-miila, todas tus dudas desapareceran.

sphulingah rdhdagner iva cid-anavo jiva-nicayah
hareh siiryasyaivaprthag api tu tad-bheda-visayah
vase mayd yasya prakrti-patir evesvara itha

sa jivo mukto’pi prakrti-vasi-yogyah sva-gunatah

Igual que se desprenden numerosas chispas de un fuego ardiente, las
innumerables jivas son como particulas atémicas espirituales de los rayos
del sol espiritual, Srt Hari. Aunque las jivas no son diferentes de Sri Hari,
también son eternamente diferentes de El. La diferencia eterna entre
la jiva y Dios es que Dios es el sefior y duefio de Su potencia ilusoria,
mientras que la jiva, debido a su naturaleza constitucional, puede caer

bajo el control de maya incluso en su estado liberado.

Vrajanatha: Esa conclusién filoséfica es extraordinaria. Me gustaria
escuchar algunas evidenciasde los Vedas que la justifiquen. Las afirmaciones
del Sefior Chaitanya son sin duda Veda (conocimiento védico), pero
la gente estard forzada a aceptar las ensefianzas de Mahaprabhu si los
Upanisads corroboran ese principio.

Sri Raghunatha dasa Babaji: Esa verdad est4 descrita en muchas partes de

los Vedas. Citaré algunas:

yathdagneh ksudra visphulingd vyuccaranti
evam evasmad dtmanah sarvani bhiitani vyuccaranti
Brhad-aranyaka Upanisad (2.1.20)

Innumerables jivas emanan de la Suprema Personalidad de Dios como las

diminutas chispas de un fuego.

tasya va etasya purusasya dve eva sthane

bhavata idafi ca paraloka-sthanafi ca
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sandhyam trtiyam svapna-sthanam
tasmin sandhye sthane tisthann ete ubhe
sthane pasyatidafi ca paraloka-sthanafi ca

Brhad-aranyaka Upanisad (4.3.9)

La jiva puede residir en dos lugares: el mundo material inanimado vy el
mundo espiritual. La jiva estd situada en una tercera posicién, una
condicién como de ensuefio que es la confluencia (tatastha) entre las otras
dos. Al estar situada en el lugar donde se encuentran los dos mundos, ella

ve tanto el mundo espiritual como el mundo material.

Este verso describe la naturaleza marginal de la jiva-§akti. En el Brhad-
aranyaka Upanisad (4.3.18) se dice también:

tad yathd mahd-matsya ubhe kule'nusaficarati
piirvafi caparafi caivam evayam purusa etdv ubhav antdv

anu saficarati svapnantail ca buddhantafi ca

Los sintomas de la existencia marginal son como los de un gran animal
acudtico que puede vivir en ambas orillas de un rio. La jiva, que estd
situada en el Océano Causal que se encuentra entre el mundo material
y el mundo espiritual, puede residir tanto en el mundo de ensuefio de la

materia como en el mundo espiritual de divina vigilia.

Vrajanatha;Cuadl es el significado védico de la palabra tatastha?
Sri Raghunatha dasa Babaji: El espacio entre el océano y la tierra se
denomina orilla (tata), pero lo que toca el océano es en realidad tierra, de
modo que ;dénde est4 la orilla? La tata es la linea que separa el océano de la
tierra, y es tan fina que no se puede ver con los ojos burdos. Si comparamos
al reino trascendental con el océano y al mundo material con la tierra, la
tata es la linea sutil que divide a los dos. La jiva-sakti estd situada en el
lugar donde ambos se encuentran.

Las jivas son como incontables particulas atémicas de luz dentro de los
rayos del sol. Al estar situadas en el medio, las jivas ven a un lado el mundo

espiritual y al otro el universo material creado por maya (la potencia ilusoria
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del Sefior). Igual que la potencia espiritual del Sefior es ilimitada, la potencia
material es también muy grande; y las innumerables jivas diminutas estdn
situadas entre ambas. Las jivas se han manifestado de la potencia marginal
de Krsna v, por lo tanto, su naturaleza es también marginal.

Vrajanatha: ;Qué es la naturaleza marginal?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Es la naturaleza que le permite a uno situarse
entre ambos mundos y ver ambos lados. La tendencia de la jiva es quedar
subordinada al control de una de las dos potencias. A veces la orilla queda
sumergida bajo el rio debido a la erosién, y cuando este cambia su curso la
orilla vuelve a ser parte de la tierra. Si la jiva dirige su mirada hacia Krsna
(es decir, hacia el mundo espiritual), queda influenciada por la energfa
interna de Krsna, y entonces entra en el mundo espiritual y sirve al Sefior
Krsna en su forma pura, consciente y espiritual. Pero si mira hacia maya,
se vuelve hostil a Krsna y es encarcelada por maya. Esta naturaleza de dos
facetas se denomina naturaleza marginal.

Vrajanatha: ;Existe algdn componente material en la constitucién
original de la jiva?

Sri Raghunatha dasa Babaji: No. La jiva se crea dnicamente de la cit-Sakti
(potencia espiritual o trascendental). Ella puede ser derrotada —es decir,
cubierta por maya— porque es diminuta por naturaleza y carece de poder
espiritual, pero en la existencia de la jiva no hay ni una sola particula de maya.
Vrajanatha: Of decir a mi profesor que la Verdad Espiritual Absoluta
omnipresente (cid-brahma) se transforma en jiva cuando una fraccién de
la misma queda cubierta por maya. El ponfa de ejemplo el cielo, que aunque
es siempre indivisible, cuando queda reflejado en un recipiente con agua
se ve solo una parte del mismo. Del mismo modo, la jiva es originariamente
brahma, pero cuando ese brahma queda cubierto por maya desarrolla el ego
falso de ser una jiva. ;Es correcta esa teorfa?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Esa doctrina es mayavida. ;Cémo puede maya
tocar al brahma trascendental? Los mayavadis dicen que el brahma no
tiene potencia, de modo que jcémo puede mayi —que es una potencia—
acercarse al brahma si se supone que no tiene existencia? La respuesta es

que maya no puede cubrir al brahma y causar una condicién tan miserable.
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Y a la inversa, si aceptamos la potencia trascendental (pard-sakti) del
brahma, ;cémo puede mayi, que es una potencia insignificante, derrotar a
la potencia trascendental y crear a la jiva del brahma? Adems4s el brahma
es indivisible, de modo que ;cémo puede ese brahma ser dividido? La idea
de que maya puede controlar al brahma es inadmisible.

Maya no juega ningin papel en la creacién de las jivas. Puede que la
jiva sea atémica, pero aun asi es una realidad superior a maya.
Vrajanatha: En una ocasién, otro profesor dijo que la jiva no es mds que un
reflejo del brahma. Igual que el sol se refleja en el agua, el brahma se vuelve
jwa cuando se refleja en maya. ;Es correcta esa idea?

Sri Raghunatha dasa Babaji: De nuevo no es mds que otro ejemplo de la
filosoffa mayavada. El brahma no tiene limites, y una entidad ilimitada
no puede nunca ser reflejada. La idea de limitar al brahma se opone a
las conclusiones de los Vedas, de modo que esa teorfa del reflejo debe ser
rechazada.

Vrajanatha: Un erudito experto en debates me dijo una vez que en realidad
no hay ninguna sustancia conocida como la jiva. Alguien piensa de si
mismo que es una jiva debido a la ilusién, y cuando la ilusién desaparece,
no hay mis que el brahma indivisible. ;Es eso correcto?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Eso es también doctrina mayavida que no
tiene ningin fundamento. Segin las escrituras, ekam evadvitiyam: “No
existe nada aparte del brahma”. Si no existe nada aparte del brahma, ;de
dénde ha surgido la ilusién y quién se supone que estd atrapado por la
ilusién? Si dices que el brahma est4 atrapado por la ilusién, estés diciendo
que el brahma (que significa grande) no es en realidad brahma sino que
es insignificante, y si sugieres que la ilusién es un elemento separado e
independiente estds negando la unidad indivisible del brahma.
Vrajanatha: Un dia llegé a Navadvipa un pandita de la clase sacerdotal de
cierto renombre, y en una conferencia que dio a un grupo de intelectuales
declaré que solo existe la jiva. Su teorfa era que esa jiva crea todo en suefios
y de ese modo ella disfruta con la felicidad y sufre con las miserias. Cuando
el suefio se acaba, ella ve que no es otra cosa que brahma. ;Hay algo de

verdad en esa teoria?
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Sri Raghunatha dasa Babaji: Eso es de nuevo mayavida. Si, como ellos
dicen, el brahma es indiferenciado, ;cémo puede producir a la jiva y su
estado de ensofiacién? Los maydvadis usan ejemplos como ‘la ilusién de ver
el ndcar de una concha como oro’ o ‘la ilusién de creer que una cuerda es
una serpiente’, pero su filosoffa no puede proporcionar unos fundamentos
sélidos para la unidad indivisible.

Vrajanatha: Por tanto, mdyi no tiene nada que ver con la creacién de la
forma constitucional de la jiva —eso se acepta. También comprendo que
la jiva estd sujeta por naturaleza a la influencia de maya. Ahora me gustaria
saber, ;jcre6 la potencia trascendental (cit-Sakti) a las jivas y les dio su
naturaleza marginal?

Sri Raghunatha dasa Babaji: No, la cit-Sakti es la potencia completa de
Krsna, y sus manifestaciones son todos seres eternamente perfectos (nitya-
siddha). La jiwa procedente de la naturaleza marginal no es nitya-siddha,
aunque cuando hace servicio devocional regulado (sidhana) se puede volver
perfecta (sddhana-siddha) y gozar de la misma dicha trascendental que
disfrutan los seres eternamente perfectos (nitya-siddhas). Srimati Radhika
posee cuatro clases de Saktis que son nitya-siddhas, y son expansiones
directas (kaya-vyitha) de la cit-Sakti, la propia Srimati Radhika.

Las jivas, por otra parte, han sido manifestadas por la jiva- sakti de Sri
Krsna. La cit-$akti es Su potencia completa, mientras que la jiva- Sakti es Su
potencia incompleta. Las entidades completas son todas transformaciones
de la potencia completa, y las innumerables y atémicas jivas conscientes
son transformaciones de la potencia incompleta.

Krsna predomina sobre cada una de Sus $aktis y manifiesta Su forma
en funcién de la naturaleza de esa $akti. Cuando predomina sobre la
cit-svariipa, El manifiesta Su forma eterna como Krsna y también como
Narayana, el Sefior de Vaikuntha; cuando controla a la jiva-$akti, El
manifiesta Su forma como Su vilasa-murti (expansién para los pasatiempos)
de Vraja, Baladeva; y cuando controla a la maya-Sakti se manifiesta en las
tres formas de Visnu: Karanodakasayi, Ksirodakasayi y Garbhodakasayi.

En Su forma de Krsna en Vraja, El manifiesta todos los eventos

espirituales en grado superlativo. En Su forma de Baladeva como
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Sesa-tattva, El manifiesta a los asociados eternamente liberados, los cuales
prestan ocho clases de servicios a ese Krsna origen del $esa-tattva. Como
Sankarsana en Vaikuntha, El manifiesta de nuevo ocho clases de sirvientes
que prestan ocho clases de servicios como asociados eternamente liberados
de Narayana. Maha-Visnu, que es una expansién de Sankarsana, se
sitda en la jiva-$akti, y como Paramatma manifiesta a las jivas del mundo
material.

Estas jivas son susceptibles de caer bajo la influencia por maya, y a menos
que por la misericordia del Sefior obtengan el refugio de la hladini-sakti,
sigue existiendo la posibilidad de que sean derrotadas por maya. Las
incontables jivas condicionadas que han caido bajo la ilusién de maya
estan controladas por las tres modalidades de la naturaleza material.
Vrajanatha: Antes dijo que el mundo espiritual es eterno, como también
lo son las jivas. Si es asf, ;cémo puede una entidad eterna ser creada,
manifestada o producida? Si es creada en un momento del tiempo quiere
decir que antes de eso no existia, de modo que, jcémo se puede decir
que es eterna!

Sri Raghunatha dasa Babaji: El tiempo y el espacio que experimentas en
este mundo material son completamente diferentes al tiempo y el espacio
del mundo espiritual. El tiempo material estd dividio en tres aspectos:
pasado, presente y futuro. En el mundo espiritual, sin embargo, solo existe
un tiempo que es indiviso y eternamente presente. Cada evento del mundo
espiritual es siempre eternamente presente.

Todo lo que describimos en el mundo material se halla bajo la
jurisdiccién del tiempo y el espacio materiales, y, por consiguiente, cuando
hablamos de que “las jivas fueron creadas”, de que “el mundo espiritual
se manifesté” o de que “mdya no ejerce su influencia en la creacién de la
forma de las jivas”, el tiempo material va a influenciar irremediablemente
nuestro lenguaje y nuestras declaraciones. Esto es inevitable en nuestro
estado condicionado. No podemos eliminar la influencia del tiempo
material en nuestras descripciones de la jiva atémica y de los objetos
espirituales; las ideas de pasado, presente y futuro las penetra siempre de

una forma u otra.

13



EL VIAJE DEL ALMA

No obstante, los que disciernen correctamente pueden entender
la aplicacién del presente eterno cuando escuchan las descripciones
del mundo espiritual. Ten mucho cuidado con esta cuestién, baba. Las
descripciones y explicaciones verbales son intrinsecamente incompletas.
No pretendas depender de ellas y procura mds bien experimentar la
esencia espiritual.

La jiva es una sirvienta eterna de Krsna y su naturaleza eterna es
servir a Krsna, y, por haber olvidado esa naturaleza eterna suya, ahora
estd atrapada por maya. Sin embargo, todo el mundo sabe que la jiva es una
entidad eterna y que hay dos clases de jivas: nitya-mukta y nitya-baddha.
Este tema se ha explicado de este modo solo porque el intelecto humano
condicionado, que estd influenciado por las limitaciones mundanas,
no es capaz de comprenderlo. Los espiritualistas iluminados, por otro
lado, experimentan la verdad trascendental a través de su trance de
autorrealizacion.

Nuestras palabras siempre tienen alguna limitacién material, por lo
que cualquier cosa que digamos tendrd siempre algin defecto material.
Querido hijo, siempre debes intentar comprender la verdad pura, pero la
l6gica y los argumentos no pueden ayudarte en este terreno. Es inditil que
los utilices para entender temas que son inconcebibles.

Sé que no podrds comprender estas cuestiones enseguida, pero a
medida que cultives estos sentimientos trascendentales en tu corazdn,
los irds experimentando mds y mds. Es decir, todos esos sentimientos
trascendentales se manifestardn en tu corazén purificado.

Tu cuerpo es material y todas las actividades de tu cuerpo son materiales,
pero la esencia de tu ser no es material; ti eres una entidad atémica
consciente. Cuanto mds te conozcas a ti mismo, méds podrds comprender
que tu verdadera forma es una verdad superior al mundo de maya.

No podris entender esto solo por escucharme, pero con el canto
del santo nombre estos sentimientos trascendentales comenzardn a
manifestarse en tu corazén, y en la medida en que lo hagan podris

experimentar el mundo trascendental.
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La mente y la palabra tienen su origen en la materia, y por mucho que
lo intenten no pueden tocar la verdad trascendental. Los Vedas dicen:
yato vdco nivartante aprapya manasd saha

(Taittiriya Upanisad 2.9):

La palaba y la mente regresan de su bisqueda del brahma, incapaces de

alcanzarlo.

Te aconsejo que no preguntes sobre esto a nadie, sino que lo
experimentes por ti mismo. Yo solo te he dado un indicio.

Vrajanatha: Ha explicado que la jiva es como la chispa de un fuego o una
particula atémica de los rayos del sol espiritual. ;Qué papel juega en esto
la jiva-$akti?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Krsna, que en esos ejemplos es comparado
con el fuego o con el sol, es la Verdad Absoluta que se ha manifestado a sf
misma. En el 4mbito de ese fuego o ese sol —es decir, Krsna— todo es una
manifestacién espiritual, y los rayos se extienden por todas partes mds alld
de su esfera. Esos rayos son la funcién fraccionaria de la svariipa-sakti, y los
rayos que hay dentro de esa funcién fraccionaria son particulas atémicas
del sol espiritual. Se compara a las jivas con esa verdad espiritual atémica
muy localizada.

La svariipa-Sakti ha manifestado el planeta Sol, y las actividades que
transcurren en el exterior de la esfera solar son las actividades de la jiva-
Sakti, la expansién parcial de la svariipa-sakti. Por lo tanto, la jiva-sakti
realiza las actividades relativas a la jiva.

Parasya Saktir vividhaiva Sriiyate (Svetasvatara Upanisad 6.8), “Esa
potencia inconcebible se conoce como la para-sakti, y a pesar de ser una,
esa potencia innata tiene multitud de variedades.” Segin este aforismo
de las escrituras, la cit-sakti es una manifestacién de la para-sakti, emana
de su propio d4mbito —el reino espiritual— como la jiva-$akti, y en la
region marginal entre los mundos espirituales y materiales manifiesta
innumerables jivas eternas que son como particulas atémicas de los rayos

del sol espiritual.
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Vrajanatha: El fuego ardiente, el sol, las chispas y las particulas atémicas
del sol son todos objetos materiales. ;Por qué se hacen esas comparaciones
con objetos materiales cuando se habla del cit-tattva?
Sri Raghunatha dasa Babaji: Como dije antes, en cualquier declaracién
que hagamos sobre la verdad espiritual hay defectos materiales, pero ;qué
alternativa tenemos? Estamos obligados a utilizar esos ejemplos porque sin
ellos no podriamos discernir. Por eso los que conocen la verdad establecida
intentan explicar la sustancia espiritual (cid-vastu) comparéndola con el
fuego y el sol. En realidad, el sol del Sefior Krsna es muy superior al sol
material. Su refulgencia es muy superior al brillo del sol, y Sus Krsna y los
atomos que hay en ellos —la jiva-sakti y las jivas— son muy superiores a
los rayos del sol y a las particulas atémicas que hay dentro de esos rayos. Si
se utilizan esos ejemplos es porque existen muchas similitudes entre ellos.

Los ejemplos pueden explicar algunas cualidades espirituales, pero
no todas. La belleza de la luz solar y la capacidad que tienen sus rayos
de iluminar otros objetos son cualidades que se comparan con la realidad
espiritual, porque una cualidad del espiritu es revelar su propia belleza e
iluminar otros objetos. Sin embargo, el ardiente calor de los rayos solares
no tiene equivalente en la sustancia espiritual (cid-vastu), asi como
tampoco el hecho de que los rayos sean materiales. Si decimos: “Esta leche
es como agua”, en la comparacién estamos considerando dnicamente la
cualidad de la liquidez del agua; si en la leche estuvieran presentes todas
las cualidades del agua, ;por qué el agua no se transforma en leche? Los
ejemplos pueden explicar ciertas cualidades especificas de un objeto, pero
no todas sus caracteristicas y cualidades.
Vrajanatha Los rayos espirituales de ese sol trascendental que es Krsna y
los 4tomos espirituales dentro de esos rayos no son diferentes del sol, pero
al mismo tiempo son eternamente diferentes de él. ;Cémo pueden estos
dos hechos ser verdad simultdneamente?

En el mundo material, cuando un objeto es producido por otro, el
producto es o completamente diferente de su causa o bien sigue siendo

parte de ella. Esa es la naturaleza de los objetos materiales. Un huevo,
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por ejemplo, se separa de la madre cuando esta lo pone, pero las ufias y
el cabello de una persona, que son producto de ese cuerpo, siguen siendo
parte del mismo hasta que son cortados.

Sri Raghunatha dasa Babaj: La naturaleza de la realidad espiritual
es diferente. Lo que se manifiesta del sol espiritual, Sri Krsna, es
simultdneamente igual a El y diferente de El. Del mismo modo en que los
rayos del sol y las particulas atémicas de esos rayos no estdn separados del
sol incluso después de emanar de él, los rayos de la svariipa de Krsna y los
4tomos de esos rayos —es decir, la jiva-sakti y las jivas— no estén separados
de El a pesar de haber surgido de El. Aunque las jivas no son diferentes de
Krsna, son al mismo tiempo eternamente diferentes y estdn eternamente
separadas de El, ya que tienen sus propios deseos independientes. Por lo
tanto, la diferencia y la no diferencia de la jiva con respecto a Krsna es una
verdad eterna. Esta es la caracteristica especial del 4mbito trascendental.

Los sabios dan un ejemplo parcial desde la experiencia de la materia
inerte. Supén que cortas un pequefio trozo de oro de otro mds grande vy
lo utilizas para hacer una pulsera. Desde la perspectiva del oro no hay
diferencia entre esa pulsera y la pieza de oro original, pero desde la
perspectiva de la pulsera ambas son diferentes entre si. Este ejemplo no es
una representacién totalmente correcta de la verdad trascendental, pero
ilustra un aspecto importante.

Desde el punto de vista de la realidad espiritual cualitativa no hay
diferencia entre el Controlador Supremo vy la jiva, mientras que desde la
perspectiva de estado y la cantidad ambos son eternamente diferentes.
Dios es grande, mientras que la jiva es insignificante. Algunas personas
dan el ejemplo del cielo reflejado en un recipiente de agua y el cielo
ilimitado, pero ese ejemplo es completamente irrelevante en relacién con
el 4mbito espiritual.

Vrajanatha Si las entidades trascendentales y los objetos materiales pertenecen
a categorias completamente distintas, ;por qué se utilizan objetos materiales
como ejemplos adecuados para comprender entidades trascendentales?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Dentro de los objetos materiales hay diferentes

categorfas, y los eruditos de la escuela de la l6gica mundana consideran
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que son eternos. Pero no hay una diferencia tan categérica entre lo
trascendental y lo material. Como ya dije, la trascendencia es la dnica
realidad y la materia es simplemente una transformacién distorsionada
de la misma. La transformacién es diferente de la fuente original, pero en
muchos aspectos es similar al objeto original puro.

El hielo, por ejemplo, es una transformacién del agua y mediante esa
transformacién se vuelve distinto del agua; pero ambos siguen siendo
similares en muchas de sus cualidades, como la frialdad. El agua caliente
y el agua fria no tienen la misma cualidad de la frialdad, pero la cualidad
de la fluidez es similar en ambas. El objeto transformado guarda por
tanto similitudes con el objeto original. Segin este principio, el mundo
trascendental puede ser entendido hasta cierto punto con la ayuda
de ejemplos materiales. Adoptando la légica del arundhati-darsana’ se
pueden utilizar ejemplos materiales para comprender ciertos aspectos de
la naturaleza espiritual.

Los pasatiempos de Krsna son completamente espirituales y no hay
en ellos absolutamente nada material. Los pasatiempos de Vraja que se
describen en el Srimad-Bhagavatam son trascendentales, pero cuando
se leen sus descripciones en asociacién, los frutos de escucharlas varian
segin la aptitud de cada oyente. Los que estdn absortos en la gratificacién
sensorial material y aprecian las figuras ornamentales del lenguaje desde
una perspectiva mundana, lo escuchan como si se tratara de la historia de
un héroe y una herofna ordinarios.

Los devotos intermedios (madhyama-adhikaris) se refugian en la
l6gica del arundhati-darsana y, en virtud de sus sentimientos devocionales,
experimentan una felicidad sublime. Y cuando los devotos elevados
(uttama-adhikaris) escuchan las descripciones de esos pasatiempos, se
sumergen en su relacién trascendental pura con el Sefior, que estd mds

all4 de cualquier cualidad material, y saborean melosidades espirituales.

1 Arundhati es una estrella muy pequefia situada cerca de la estrella Vasistha en la
constelacién de la Osa Mayor. Para verla se determina primero su ubicacién mirando a
una estrella muy grande que hay junto a ella; si se oberva con atencién, se podrd ver a
Arundhati justo a su lado.
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La Verdad Absoluta se halla fuera del alcance de la materia, de modo que
;cémo podemos hablar a la jiva acerca de ello sin la ayuda de los principios
que acabo de describir? ;Puede la jiva condicionada comprender algo que
hace enmudecer y detiene la funcién mental? No parece que haya ningin
método para explicar estos temas excepto el principio de similitud y la
l6gica del arundhati-darsana.

Los objetos materiales pueden ser diferentes o no diferentes entre si, y
por tanto la diferencia y la no diferencia no est4 visible en ellos al mismo
tiempo. No ocurre lo mismo con la verdad trascendental. Tenemos que
aceptar que Krsna es simultdneamente diferente y no diferente de Su jiva-
$akti y de las jivas que hay en ella. Esta diferencia y unidad simultdneas se
dice que es inconcebible, porque est4 fuera del alcance del intelecto humano.
Vrajanatha: ;Qué diferencia hay entre el Sefior Supremo vy la jiva?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Entiende primero las similitudes que existen
entre ellos y luego te explicaré sus diferencias eternas. El Sefior Supremo
es la personificacién del conocimiento, la divinidad suprema auto-
manifiesta, el que ilumina a otros, el conocedor de los campos de la accién,
el que considera o piensa y el disfrutador. La jiva es también la forma
del conocimiento, la conocedora y la disfrutadora; ella es también auto-
refulgente e ilumina a otros; y ella también tiene deseos y es la conocedora
de su propio cuerpo. Desde esta perspectiva no hay diferencia entre ellos.

Sin embargo, Dios es omnipotente, y en virtud de esa omnipotencia El
es el fundamento de todas estas cualidades, que estdn plenamente presentes
en EL Dichas cualidades estdn también presentes en la jiva atémica, pero
en un grado diminuto. Asf, la naturaleza y la forma de Dios y de la jiva
son eternamente diferentes entre si porque uno es completo y la otra es
infinitesimal; pero, al mismo tiempo, no hay diferencias entre ellos debido
a la similitud de sus cualidades.

La Suprema Personalidad de Dios es el Sefior de la cit-$akti, la jiva-sakti
y la maya-sakti debido a que Su potencia interna es absoluta. La sakti es
Su sirvienta, y El es el Sefior de la $akti, la cual funciona por Su voluntad.
Esta es la naturaleza del Sefior. Aunque las cualidades del Sefior Supremo

estan presentes en la jiva en un grado diminuto, la jiva estd bajo el control
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de la $akti. Se ha utilizado la palabra maya en el Dasa-miila’ para indicar
tanto a la maya material como a la svariipa-sakti, también conocida como
yogamayd. Miyate anaya iti maya “Maya es aquello mediante lo cual se
pueden medir las cosas”. La palabra maya hace referencia a la potencia que
proporciona conocimiento acerca de Krsna en los tres mundos, es decir, el
cit-jagat, el acit-jagat y el jiva-jagat. Krsna es el controlador de maya y la
jwa esté bajo el control de maya.
En el Svetasvatara Upanisad (4.9-10) se dice:

yasman mayi srjate visvam etat
tasmims$ canyo mayaya sanniruddhah
mayan tu prakrtim vidyan mayinan tu mahesvaram

tasyavaya-bhitais tu vyaptam sarvam idam jagat

Bhagavan es el Sefior de maya, y ha creado el mundo donde las jivas est4dn
atrapadas por la ilusién de la identificacién material. Se debe entender
que maya es Su energia y que El es Mahesvara, el controlador de maya.

Todo este mundo estd impregnado por Sus miembros.

En este verso, la palabra mayi se refiere a Krsna, el controlador

de maya, y la prakrti se refiere a Su potencia o poder completo. Sus

2 Dasa-miila significa ‘diez raices’. En el Ayur-veda, la ciencia de la medicina herbaria,
existen diez raices las cuales, cuando se combinan, producen un ténico que sostiene la
vida y contrarresta la enfermedad. Del mismo modo, existen diez principios ontolégicos.
Cuando estos son debidamente entendidos, destruyen la enfermedad de la existencia
material y dan vida al alma. El primero de estos principios se conoce como pramana, la
evidencia que establece la existencia de las verdades absolutas. Los otro nueve principios
son conocidos como prameya, las verdades a establecer.

El pramana se refiere a la literatura védica y, en particular, al Srimad-Bhagavatam. El
Bhagavatam es la esencia de todos los Vedas; revela el aspecto més intimo y amoroso del
Sefior y también el potencial de las almas de unirse con el Sefior y Sus asociados eternos en
su juego de intercambio de amor divino.

De esos nueve prameyas, los siete primeros estdn relacionados con el sambandha-jiiana, el
conocimiento de la interrelacién entre Sri Bhagavan, Sus energfas y las entidades vivientes
condicionadas y liberadas. El octavo prameya est4 relacionado con el abhidheya-jiiana, el
conocimiento de los medios por los cuales la entidad viviente puede llegar a establecer una
relacién de amor eterna con EL El objetivo se conoce como krsna-prema, y adopta infinitas
variedades cuando se manifiesta en diferentes bhaktas que poseen multitud de sentimientos

de amor divino.
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caracterfsticas especiales son Sus extraordinarias cualidades y naturaleza; estas
no estdn presentes en la jiva y tampoco puede esta obtenerlas ni siquiera
tras la liberacién.

En el Brahma-siitra (4.4.17) se afirma, jagat-vyapara-varjjam prakarana
sannihitatvat “La creacién, el mantenimiento y el control del mundo
trascendental y el mundo inerte es la funcién de brahma y de nadie m4s.”
Excepto esta actividad relacionada con el mundo espiritual y el mundo
material, las jivas liberadas pueden realizar todas las demds actividades.
Las escrituras védicas declaran, yato va imani bhiitani jayante (Taittiriya
Upanisad 3.1): “La Verdad Absoluta Suprema es la fuente original de
todas las entidades vivientes, el mantenedor de todo y, al mismo tiempo, el
destino a quien todos vuelven en el momento de la aniquilacién.”

Estas aseveraciones se han hecho solo en relacién con el Sefior, y en
ningin caso pueden ser aplicadas a las jivas, puesto que en ellas no se
hace referencia a las jivas liberadas. Las escrituras védicas declaran que
tnicamente Bhagavan —y no la jiva liberada— lleva a cabo actividades de
creacién, mantenimiento y aniquilacién.

Alguien podria pensar que la jiva es también capaz de realizar esas
actividades, pero eso darfa lugar a la filosofia de muchos dioses, que es
imperfecta. La conclusién filoséfica correcta, por lo tanto, es que la jiva
no est4 capacitada para las actividades mencionadas incluso después de
la liberacién.

Esto establece la diferencia eterna entre la jiva y el Sefior, principio que
corroboran todas las personas eruditas. Esta diferencia no es imaginaria,
sino eterna; no desaparece en ningin estado de la jiva. Por consiguiente,
se debe aceptar como dogma fundamental que la jiva es una sirvienta
eterna de Krsna.

Vrajanatha: Si solo se puede demostrar la diferencia eterna entre el Sefior
Supremo vy la jiva, ;c6mo se puede aceptar la unidad? Y si existe unidad,
Jtenemos que aceptar un estado de fusién con el Sefior?

Sri Raghunatha dasa Babaji: En absoluto. La jiva no es una con Krsna en
ninguna etapa.

Vrajanatha: Entonces, jpor qué ha hablado de la unidad y la disparidad

inconcebibles?
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Sri Raghunatha dasa Babaji: Desde la perspectiva cualitativa de la
naturaleza esencial de la trascendencia, hay unidad entre Krsna y las jivas,
pero por su constitucién (svariipa) existe una diferencia eterna entre
ambos. Su unidad es eterna y su distincién es también eterna, pero el
aspecto de la diferencia eterna entre ellos es preeminente y conspicuo.

Digamos, por ejemplo, que hay un hombre llamado Devadatta que
posee una casa. Su casa es independiente de Devadatta y al mismo tiempo
estd indentificada con Devadatta. Aunque en ciertos aspectos se puede
considerar que es independiente de Devadatta, las personas saben que le
pertenece a él.

Te pondré otro ejemplo del mundo material. El cielo es un elemento
material y tiene un origen, pero a pesar de ser uno con su origen —el espacio
sideral—, el cielo visible es auto-evidente por su diferencia con su origen.

Asi, la diferencia eterna de la jiva respecto al Sefior Supremo, a pesar
de suunidad eterna y simultdnea con el Sefior, otorga a la jiva su identidad
eterna, y es, por tanto, el aspecto mds importante de su relacién eterna.
Vrajanatha: Le agradeceria que me hablara m4s sobre la naturaleza eterna
de la jiva.

Sri Raghunatha dasa Babaji: La jiva es conciencia atémica que posee la
cualidad del conocimiento, y se la describe con la palabra aham (‘yo’). Ella
es la disfrutadora, la pensadora y la que comprende.

La jiva estd dotada de una forma eterna muy sutil. Igual que las
diferentes partes de un cuerpo burdo —las manos, las piernas, la nariz, los
o0jos, etc.— manifiestan una forma muy hermosa cuando se colocan en
sus lugares respectivos, el cuerpo espiritual atémico manifiesta una forma
espiritual muy hermosa que estd formada por distintas partes espirituales.
Pero cuando la jiva es cautivada por maya, esa forma espiritual queda
cubierta por dos cuerpos materiales: el cuerpo sutil y el cuerpo burdo.

El cuerpo sutil, que es el primero que cubre al cuerpo espiritual
atémico, es inevitable desde el comienzo del estado condicionado de la
jiva hasta su liberacién. Cuando la jiva transmigra de un cuerpo a otro, el
cuerpo burdo cambia, pero no el cuerpo sutil.

Por el contrario, en el momento en que la jiva abandona el cuerpo

burdo, ese cuerpo sutil transporta todos sus karmas (actividades fruitivas)
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y deseos al siguiente cuerpo. El cambio de cuerpo y la transmigracién de la
jiva se realizan mediante la ciencia de los cinco fuegos (paficagni) descrita
en los Vedas. El sistema del paficagni —como la pira funeraria, el fuego
de la digestién, el fuego que invoca la lluvia®, etc.— ha sido descrito en el
Chandogya Upanisad del Brahma-siitra.

La naturaleza condicionada de la jiva en el nuevo cuerpo es el
resultado de las influencias de sus nacimientos anteriores, y esa naturaleza
determina la varna (casta) en la que nace. Tras entrar en el varpsrama?,
ella comienza de nuevo a hacer karma, y cuando muere repite el mismo
proceso. La primera envoltura de la forma espiritual eterna es el cuerpo
sutil y la segunda el cuerpo burdo.

Vrajanatha: ;Cudl es la diferencia entre el cuerpo espiritual eterno y el
cuerpo sutil?

Sri Raghunatha dasa Babaji: El cuerpo eterno es el cuerpo original, y es
atémico, espiritual e inmaculado. Ese es el objeto real del ego —el verdadero
‘yo’. El cuerpo sutil surge del contacto con la materia, y estéd integrado por
tres transformaciones deformadas: la mente, la inteligencia y el ego.
Vrajanatha: ;Son la mente, la inteligencia y el ego entidades materiales? Y
si lo son, ;cémo es que poseen las cualidades de conocimiento y actividad?
Sri Raghunatha dasa Babaji:

bhamirapo’nalo vayuh kham mano bhuddhir eva ca
ahankara ittyam me bhinna prakrtir stadha
apareyam itas tv anyam prakrtimm viddhi me param
jwa-bhiitam maha-baho yayedam dharyate jagat
etad yonini bhiitani sarvanity upadharaya
aham krtsnasya jagatah prabhavah pralayas tatha
Bhagavad-gita (7.4-6)

3 La palabra ‘fuego’ se refiere metaféricamente a uno de los cinco componentes del yajfia,
que se utilizan en el Veda y el Vedanta como paradigma para explicar todos los aspectos
del cosmos.

4 El varnasrama es el sistema social védico que organiza a la sociedad en cuatro divisiones
segin la ocupacién de cada uno (varnas) y cuatro etapas de la vida (asramas).
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Mi energfa inferior éctuple separada estd formada por los cinco elementos
burdos —tierra, agua, fuego, aire y espacio— y los tres elementos sutiles
—mente, inteligencia y ego falso. Ademds, joh, Arjuna el de los poderosos
brazos!, Yo poseo una energfa superior en la forma de las jivas. Todas las
jas que se han manifestado de esta energfa superior hacen que el mundo
inerte se llene de conciencia. Se dice que la jiva es tatastha porque puede
estar en ambos mundos: el mundo espiritual manifestado por Mi energfa
interna y el mundo material manifestado por Mi energia externa.

Puesto que todas las entidades creadas se manifiestan de estas dos energias
Mifas, debes saber que Yo, la Suprema Personalidad de Dios, soy la dnica
causa original de la creacién y la destruccién de todos los mundos de los

seres méviles e inméviles.

Estos versos del Gita Upanisad describen las dos clases de energia
del Sefior todopoderoso: la para-prakrti (energia superior) y la apara-
prakrti (energfa inferior), también conocidas como jiva- $akti y maya- sakti
respectivamente. La jiva-Sakti es superior porque estd llena de particulas
atémicas espirituales, y la maya-sakti es inferior porque es material e inerte.

La jiva es una entidad completamente separada de la energfa inferior,
la cual contiene ocho elementos: los cinco elementos burdos —tierra,
agua, fuego, aire y espacio— vy los tres elementos sutiles de la mente, la
inteligencia y el ego.

En relacién con estos tres ultimos elementos, el aspecto del
conocimiento es material, no espiritual. La mente crea un mundo falso
basando su conocimiento de los objetos en las influencias que absorbe del
4mbito mundano. Aunque estos tres elementos sutiles exhiben algo de
conciencia y conocimiento debido a la presencia en ellos de la jiva, no se
trata de conciencia espiritual sino de conciencia mundana desvirtuada por
el efecto del apego de la jiva a la maya-sakti inferior.

Esta clase de conocimiento tiene sus raices en la materia mundana, no en
el espiritu. La facultad que depende de ese conocimiento para discernir entre

lo real y lo irreal se denomina inteligencia, la cual tiene también su rafz en la
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materia mundana. El ego, el sentimiento del ‘yo’ individual que se produce al
adquirir el conocimiento anterior, es también material, no espiritual.

Estas tres facultades juntas manifiestan la segunda forma de la jiva
—que actda de enlace entre la jiva y la materia— conocida como ‘el
cuerpo sutil’. A medida que el ego de la jiva condicionada se fortalece,
cubre el ego de su forma eterna. El ego de la naturaleza eterna en relacién
con el sol espiritual, Krsna, es eterno y puro, y se manifiesta en el estado
liberado. No obstante, mientras el cuerpo sutil cubra a ese cuerpo eterno,
la idea material de uno mismo que surge de los cuerpos burdo y sutil
se mantendra fuerte, y, en consecuencia, la idea de la relacién con el
espiritu estard practicamente ausente. El cuerpo sutil es muy fino, y por
tanto la funcién del cuerpo burdo lo cubre.

Asi, la identificacién con la casta, etc. del cuerpo burdo surge en el
cuerpo sutil debido a que estd cubierto por el cuerpo burdo. Aunque los
tres elementos —la mente, la inteligencia y el ego— son materiales, el
ego del conocimiento es inherente a ellos porque son transformaciones
deformadas de la funcién del alma.

Vrajanatha: Entiendo que la constitucién eterna de la jiva es espiritual
y atémica por naturaleza, y que dentro de esa svariipa hay un hermoso
cuerpo de miembros espirituales. En el estado condicionado, ese hermoso
cuerpo espiritual queda cubierto por el cuerpo sutil y el cuerpo burdo,
lo que ocasiona una distorsién en la forma espiritual de la jiva. Ahora
desearfa saber si la jiva es completamente intachable en el estado liberado.
Sri Raghunatha dasa Babaji: La forma espiritual atémica de la jiva carece
de defectos, pero debido a su naturaleza diminuta, es inherentemente
débil y, por lo tanto, incompleta. El dnico defecto en ese estado es que,
por la asociacién con la poderosa maya-sakti, la forma espiritual de la jiva

puede quedar cubierta, en el Srimad-Bhagavatam (10.2.32) se dice:

ye'nye'ravindaksa vimukta-maninas
tyayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah
aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho'nadrta-yusmad-anghrayah
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iOh, Sefior de los ojos de loto! Los no devotos como los jiianis, los yogis
y los renunciantes piensan equivocadamente que estan liberados, pero
enrealidad su inteligencia no es pura porque carecen de devocién. Ellos
llevan a cabo severas austeridades y penalidades, y alcanzan lo que
piensan que es la posicién plenamente liberada, pero al menospreciar

Tus pies de loto ellos caen de nuevo a una condicién muy baja.

Esto demuestra que, independientemente del elevado nivel que pueda
haber logrado, la constitucién de la jiva serd siempre incompleta. Esa es
la naturaleza inherente de la jiva-tattva, y por eso en los Vedas se dice que
[$vara es el controlador de maya, mientras que la jiva puede estar sujeta al

control de maya en todas las circunstancias.

Ast finaliza el decimoquinto capitulo del Jaiva-dharma titulado:
“Verdades esenciales: Discusién acerca de

la naturaleza real del alma”
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CAPITULO 16
EL ALMA ENCARCELADA POR MAYA, LA ENERGIA ILUSORIA

C@eﬁspués de escuchar las esclarecedoras descripciones del Dasa-
mitla sobre la jiva-tattva, Vrajanatha regresé a su casa. Esa noche no podia
conciliar el suefio. “He recibido una respuesta a la pregunta ‘;quién soy?’ y
ahora comprendo que soy tan solo un 4tomo de luz de los refulgentes rayos
de Sri Krsna, el sol espiritual.

Aunque soy atémico por naturaleza, tengo cualidades, objetivos de vida
y conocimiento que me son propios e inherentes, y también una particula
de felicidad espiritual. Mi identidad eterna (svariipa) es una particula
espiritual, y aunque su forma es atémica, es como la forma humana de
Sri Krsna. Por desgracia, ahora no puedo ver esa forma; solo alguien muy
afortunado puede percibirla. Es importante que entienda bien por qué
estoy sufriendo en esta desafortunada condicién. Mafiana le preguntaré a
Sri Gurudeva acerca de esto.”

Pensando estas cosas, alrededor de la medianoche se quedé dormido.
Antes de que amaneciera sofid que habfa dejado a su familia y habia
aceptado la vestimenta vaisnava. Al despertar, pensé con alegria: “Parece
ser que Krsna me sacara pronto de este enredo material.”

A la mafiana siguiente, estando sentado en el porche de su casa, unos
estudiantes se acercaron a El y, tras ofrecerle sus respetos, le dijeron:

—Durante mucho tiempo nos ensefié bien, y bajo su gufa aprendimos
muchas cuestiones profundas sobre la nyaya (I6gica). Ahora nos gustaria
que nos instruyera sobre el Nyaya-Kusumafjali (Ofrenda de las Flores de la

Légica).
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—Queridos hermanos —respondié Vrajanatha humildemente—,
ya no puedo ensefiarles mds porque soy incapaz de fijar mi mente en la
ensefianza. He decidido tomar otro camino, de modo que les sugiero que
estudien bajo la gufa de otra persona.

Al ofr aquello los estudiantes se sintieron apenados, pero como no
podian hacer nada al respecto, gradualmente se fueron marchando.

Poco después aparecié por alli Sri Chaturbhuja Misra Ghataka
con idea de presentar a la abuela de Vrajanatha una propuesta para el
casamiento de su nieto.

—Estoy seguro de que conoces a Vijayanatha Bhattacharya. Su familia
es buena y €l estd bien situado, de modo que es un arreglo perfecto para
ustedes. Ademds, la joven que te propongo posee muchas cualidades y es
hermosa. Bhattacharya, por su parte, no pone ninguna condicién para el
casamiento de su hija con Vrajanatha. Estd dispuesto a casarla de la forma
que ustedes digan.

La abuela de Vrajanatha se puso muy contenta al oir aquello, pero
Vrajanatha se inquietd. “Mi abuela estd concertando mi matrimonio ahora
que planeaba dejar a la familia y al mundo —pensé—. ;Cémo me va a
agradar hablar de matrimonio en estos momentos?”

Ese mismo dia hubo en su casa intensas discusiones sobre el casamiento.
La madre y la abuela de Vrajanatha, asi como también las ancianas de la
casa, se pusieron del mismo lado, y Vrajanatha se quedé completamente
solo. Las mujeres insistian en que Vrajanatha debfa casarse, pero €l se
negaba. Al atardecer comenz6 a llover con intensidad y la lluvia continué
durante toda la noche, por lo que Vrajanatha no pudo ir a Mayapura.
Todas aquellas discusiones hicieron que al dia siguiente apenas pudiera
probar bocado. Finalmente, esa tarde pudo ir de nuevo a la cabafia de
Babaji. Tras ofrecer reverencias, se sentd junto a Babaji y este le dijo:

—Imagino que anoche no viniste a causa de la lluvia. Verte hoy me
causa gran alegria.

—Prabhu —dijo Vrajanatha—, tengo un problema que desearfa
comentarle, pero antes le agradeceré que me explique una cosa. Sila jiva es una

entidad espiritual pura, ;cémo llegé a enredarse en este mundo de miserias?
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Babaji sonrié y dijo:

svariparthair hinan nija-sukha-paran krsna-vimukhan
harer maya-dandyan guna-niga a-jalaih kalayati

tatha sthiilair lingai dvi-vidhavaranaih klesa-nikarair
mahakarmalanair nayati patitan svarga-nirayau

Dasa-miila, Sloka 6

La jiva es por su naturaleza original una sirvienta eterna de Krsna. Su
actividad constitucional es el servicio a Sr1 Krsna. La energfa ilusoria
(maya) del Sefior castiga a las jivas que se oponen a El y que abandonan
su deber constitucional eterno para absorberse en el disfrute material. Ella
las ata con las cuerdas de las tres modalidades de la naturaleza material
—bondad, pasién e ignorancia—, cubre sus formas constitucionales con
los cuerpos burdo vy sutil, y las coloca en el terrible ciclo de la accién y
reaccién fruitivas, donde son obligadas a padecer reiteradamente la

felicidad y el infortunio tanto en el cielo como en el infierno.

“Innumerables jiwas surgen de Sri Baladeva Prabhu para servir
a Vrndavana-vihart Sri Krsna como Sus asociadas eternas en Goloka
Vrndavana, y otras aparecen de Sri Sankarsana para servir al Sefior
de Vaikuntha, Sri Narayana, en el cielo espiritual. Esas jivas saborean
eternamente el rasa, se dedican al servicio de su Sefior adorable y
permanecen siempre fijas en su posicién constitucional. Ellas estdn
siempre deseosas de complacer al Sefior y viven pendientes de EL

Como han obtenido el refugio de la cid- Sakti, son siempre fuertes y no
tienen ninguna conexién con la energia material. De hecho, ni siquiera
saben que existe una energia ilusoria llamada maya. Puesto que residen en
el reino espiritual, maya se mantiene alejada y no tiene ninguna influencia
sobre ellas. Siempre absortas en la dicha del servicio a Su Sefior adorable,
estdn eternamente liberadas y no se ven nunca afectadas por la felicidad
y la afliccién materiales. Su vida es solo amor, y no saben lo que es el
sufrimiento, la muerte o el temor.

“También hay innumerables jivas atémicas conscientes que emanan

como rayos de la mirada de Karanodakasayi Maha-Visnu sobre Su
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maya-$akti. Estas jivas estdn situadas cerca de madya y pueden ver sus
maravillosas obras. Aunque poseen todas las cualidades de las jivas que
acabo de describir, debido a su naturaleza diminuta y marginal ellas miran
unas veces al mundo espiritual y otras al mundo material.

En esta condicién marginal la jiva es muy débil, puesto que no ha
adquirido atn la fortaleza espiritual por parte del objeto de su adoracién.
Entre esas jivas ilimitadas, las que desean disfrutar de maya se absorben en
la gratificacién sensual mundana y entran en el estado de nitya-baddha.

Por otro lado, las jivas que ejecutan un servicio amoroso trascendental
al Sefior reciben la akti espiritual por Su misericordia y entran en el
mundo espiritual. Baba, es una gran desgracia para nosotros haber olvidado
nuestro servicio a Sri Krsna y estar atrapados en los grilletes de maya. Nos
encontramos en esta condicién deplorable porque hemos olvidado nuestra
posicién constitucional.”

Vrajanatha: Maestro, segiin entiendo, esa posicién marginal se encuentra
en la confluencia entre el mundo material y el mundo espiritual. ;Por qué
algunas jivas van de ah{ al mundo material y otras al mundo espiritual?
Babaji: Las cualidades de Krsna estdan también presentes en las jivas, pero
en una cantidad muy pequefia. Krsna es supremamente independiente vy,
por lo tanto, el deseo de ser supremamente independiente se encuentra
también eternamente presente en las jivas. Cuando la jiva utiliza su
independencia correctamente mantiene su inclinacién hacia Krsna, pero
cuando la utiliza mal se vuelve indiferente a El. Esa indiferencia es lo que
hace que surja en el corazén de la jiva el deseo de disfrutar de maya.
Debido a ese deseo de disfrutar de , ella desarrolla el falso ego de que puede
disfrutar de la gratificacién sensorial material, y entonces su naturaleza
pura atémica queda cubierta por cinco clases de ignorancia: el total
desconocimiento del alma espiritual (tamah), la ilusién del concepto
corporal de la vida (moha), la locura por el disfrute material (mahd-moha),
el olvido de la posicién constitucional debido alaira o ala envidia (tamisra)
y considerar que la muerte es el final (andha-tamisra). Nuestra liberacién
o nuestra esclavitud dependen tan solo de que utilicemos nuestra diminuta

independencia de manera adecuada o de manera incorrecta.
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Vrajanatha: Si Krsna estd lleno de misericordia, jpor qué hizo a la jiva tan
débil que pudiera quedar atrapada por maya?

Babaji: Es cierto que Krsna tiene una compasién desbordante, pero
también tiene desbordantes deseos de ejecutar pasatiempos. Deseoso de
llevar a cabo distintos pasatiempos en diferentes circunstancias, Sri Krsna
hizo a la jiva apta para cualquier condicién, desde el estado marginal hasta
el estado m4s elevado de mahabhava. Y para facilitar el progreso practicoy
constante de la jiva hacia su cualificacién para el servicio de Krsna, El creé
también los niveles inferiores de la existencia material, comenzando desde
la materia inerte m4s baja hasta el ego falso, que es la causa de ilimitados
obstdculos para alcanzar la dicha suprema.

Las jivas que han caido de su posicién constitucional y est4dn atrapadas
por mdyi se oponen a Krsna y se dedican a gratificar sus sentidos. Pero
Krsna es el receptdculo de la misericordia, y por muy bajo que caiga la jiva,
El est4 siempre proporciondndole facilidades para que alcance la posicién
espiritual més elevada. Y esto lo manifiesta apareciendo ante ella junto
con Su morada espiritual y Sus asociados eternos. Las jivas que aprovechan
esa misericordiosa oportunidad y se esfuerzan sinceramente por llegar a
la posicién m4s elevada, alcanzan con el tiempo el mundo espiritual y
obtienen un estado similar al de los asociados eternos (nitya-parsadas) del
Sefior.

Vrajanatha: Pero, jpor qué tienen que sufrir las jivas a causa de los
pasatiempos del Sefior?

Babaji: Las jivas poseen cierta independencia, lo cual es signo de
la misericordia especial del Sefior hacia ellas. Los objetos inertes
son insignificantes y carecen de valor porque no tienen ese deseo
independiente. La jiva ha adquirido ese dominio sobre el mundo inerte
debido a ese deseo independiente.

La desgracia y la felicidad son condiciones mentales; lo que alguien
considera que es desgracia resulta ser felicidad para otro que estd absorto
en ello. Puesto que las distintas formas de gratificacién sensorial material
tienen como tunico resultado la afliccién, la persona materialista solo

obtiene sufrimiento. Cuando ese sufrimiento se vuelve excesivo, surge
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la bisqueda de la felicidad. De ese deseo surge el discernimiento; del
discernimiento nace la tendencia a inquirir; como resultado de ello se
obtiene la asociacién con personas santas, y entonces se desarrolla la fe
($raddha). Cuando nace la $raddha, la jiva asciende a un nivel superior
que es el sendero del bhakti.

El oro se purifica a base de calor y martillazos. La ja indiferente
a Krsna se ha vuelto impura por dedicarse a la gratificacién sensorial
mundana, y debe ser purificada con los martillazos de la desgracia sobre el
yunque de este mundo material. Mediante este proceso, la desgracia de las
jivas que se oponen a Krsna se transforma finalmente en felicidad. Por lo
tanto, el sufrimiento es un sintoma de la misericordia del Sefior. La gente
inteligente ve el sufrimiento de las jivas en los pasatiempos de Krsna como
auspicioso, mientras que los necios no ven més que una fuente de miserias
sin sentido.
Vrajanatha: Aunque el sufrimiento de la jiva en su estado condicionado sea
en ultima instancia auspicioso, cuando se padece es muy doloroso. Ya que
Krsna es omnipotente, jno podria pensar en un camino menos problematico?
Babaji: Los pasatiempos de Krsna son extremadamente maravillosos y
de una gran variedad; esta es también una de ellas. Puesto que el Sefior
es independiente y omnipotente y ejecuta toda clase de pasatiempos,
(por qué va a ser este el dnico que no tenga! Si tiene que haber una
variedad total, no puede rechazarse ningin pasatiempo. Ademis, los
participantes de otras clases de pasatiempos también tienen que aceptar
algdn tipo de sufrimiento. Sri Krsna es el disfrutador supremo y el agente
activo. Todos los ingredientes y la parafernalia estdn controlados por Su
deseo y subordinados a Sus actividades. Es natural experimentar cierto
sufrimiento cuando se es controlado por el deseo del agente. Pero si ese
sufrimiento deriva finalmente en placer, no es verdadero sufrimiento.
({Cémo puedes llamarlo sufrimiento? El mal llamado sufrimiento que
una persona experimenta para alimentar los pasatiempos de Krsna es en
realidad una fuente de placer. El deseo independiente de la jiva hizo que
esta abandonara el placer de servir a Krsna y, en vez de ello, aceptara el

sufrimiento de maya. Eso es culpa de la jiva; no de Krsna.
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Vrajanatha: ;Qué habria pasado si no se le hubiera dado a la jiva un deseo
independiente? Krsna es omnisciente y dio esa independencia a las jivas
a pesar de saber que iban a sufrir a causa de ello. ;No es por tanto El
responsable del sufrimiento de la jiva?

Babaji: La independencia es una piedra preciosa sin la cual los objetos
inertes son insignificantes y carecen de valor. Si la jiva no hubiera recibido
independencia, se habria vuelto tan insignificante y carente de valor como
los objetos materiales. La jiva es una entidad atémica independiente, y por
lo tanto debe tener todas las cualidades de los objetos espirituales. La dnica
diferencia es que Bhagavan, que es el objeto espiritual completo, posee
todas esas cualidades en su totalidad, mientras que la jiva solo las tiene
en un grado muy pequefio. La independencia es una cualidad distintiva
del objeto espiritual, y la cualidad inherente de un objeto no puede ser
separada del objeto. La jiva posee también esa cualidad de independencia,
pero en un grado muy pequefio puesto que es atémica. Gracias a esa
independencia, la jiva es el objeto supremo del mundo material y el sefior
de la creacién.

La jwa independiente es una sirvienta amada de Krsna, y El es
bondadoso y compasivo con ella. Cuando ve el sufrimiento de la jiva
como resultado del mal uso que esta hace de su independencia y su apego
a mayd, El va tras ella llorando y aparece en el mundo material para
liberarla. Con el corazén derretido de misericordia, St Krsna, el océano
de compasién, hace Su aparicién en el mundo material y manifiesta
Sus inconcebibles y nectdreos pasatiempos para que la jiva tenga la
oportunidad de contemplarlos. Pero a pesar de toda la misericordia que
se derrama sobre ella, la jiva no comprende la verdad de los pasatiempos
de Krsna. Por eso Krsna desciende en Sri Navadvipa y, en forma de guru,
describe el proceso supremo de la recitacién y el canto de Sus nombres,
Su forma, Sus cualidades y Sus pasatiempos. El instruye personalmente
a las jivas y las inspira para que adopten este sendero practicdndolo El
mismo. Baba, ;c6mo puedes acusar a Krsna cuando es tan misericordioso?
Su misericordia es ilimitada, pero nuestra desventura es lamentable.

Vrajanatha: ;Es entonces la mayi-$akti la causa de nuestro infortunio?
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(Hubieran tenido las jivas que sufrir todo esto si el omnipotente y
omnisciente Sri Krsna hubiera mantenido a maya alejada de ellas?

Babaji: Maya es una transformacién reflejada de la potencia interna de
Krsna, svariipa-$akti, y es como un horno llameante donde las jivas que no
estan cualificadas para el servicio de Krsna son castigadas y preparadas
para el mundo espiritual. Maya es una sirvienta de Krsna. Para purificar a
las jivas que han vuelto la espalda a Krsna, ella las corrige, les proporciona
la terapia adecuada y las purifica.

La jia infinitesimal ha olvidado que es una sirviente eterna de
Krsna y, debido a esta ofensa, maya la castiga disfrazada de bruja. Este
mundo material es como una cdrcel y maya es la carcelera que apresa a
las jivas extraviadas. Igual que un rey construye una prisién para el bien de
sus subditos, el Sefior ha mostrado Su inmensa misericordia para con
las jivas creando la cdrcel de este mundo material y colocando a maya
de guardiana.

Vrajanatha: Si este mundo material es una prisién, tiene que haber
grilletes. ;Cudles son?

Babaji: Maya encarcela a las jivas ofensoras con tres clases de grilletes:
los grilletes de la bondad (sattva-guna), los de la pasién (rajo-guna) y los
de la ignorancia (tamo-guna). Dichos grilletes encadenan a la jiva segin
la inclinacién de esta hacia las cualidades de la ignorancia, la pasién o la
bondad. Puede que los grilletes estén hechos de diferentes materiales —oro,
plata o acero—, pero el dolor de estar encadenado por ellos es el mismo.
Vrajanatha: ;Cémo pueden los grilletes de maya encadenar a las jivas
atémicas conscientes?

Babaji: Los objetos de este mundo material no pueden tocar a los objetos
espirituales. No obstante, cuando la jiva desarrolla la idea de que es la
disfrutadora de maya, su forma espiritual atémica queda cubierta por un
cuerpo sutil hecho de ego falso. Asi es como los grilletes de maya atan sus
piernas. Las jivas que tienen un ego en la modalidad de la bondad material
residen en los planetas superiores y se llaman semidioses; sus piernas

estan atadas por grilletes de esa modalidad hechos de oro. Las jivas en
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la modalidad de la pasién tienen una mezcla de las propensiones de los
semidioses y de los seres humanos, y estdn confinadas con grilletes de esa
modalidad hechos de plata. Y las jivas en la modalidad de la ignorancia,
que estdn enloquecidas por el deseo de saborear la felicidad que produce la
materia inerte, estdn atadas por grilletes de esa modalidad hechos de acero.
Cuando las jivas son atadas por esos grilletes, no pueden abandonar la
prisién, y aunque sufren distintas clases de miserias, permanecen cautivas.
Vrajanatha: ;Qué clase de actividades ejecutan las jivas cuando se hallan
en la prisién de maya?

Babaji: Al comienzo la jiva ejecuta actividades para proporcionarse el
placer sensual que desea segiin sus propensiones materiales, y mds adelante
realiza otra clase de actividades para intentar liberarse de las miserias que
resultan de estar encadenada por maya.

Vrajanatha: Le ruego que me explique detalladamente la primera clase de
actividades fruitivas.

Babaji: La cubierta del cuerpo burdo material tiene seis etapas: nacimiento,
existencia, crecimiento, creacién de subproductos, declive y muerte. Estas
seis transformaciones son los atributos inherentes del cuerpo burdo, y el
hambre y la sed son las dificultades que tiene que padecer. La jiva piadosa
que estd situada en el cuerpo material estd controlada por el hambre,
el suefio y las actividades sensuales segin le van dictando sus sentidos
materiales. Para poder disfrutar de las comodidades materiales, ella ejecuta
diversas actividades que nacen de sus deseos materiales. Durante esta
vida ella realiza diez clases de ceremonias purificadoras y dieciocho clases
de sacrificios rituales prescritos en los Vedas. Su intencién es acumular
créditos piadosos mediante estas actividades para poder disfrutar de
placeres materiales naciendo en una familia brahménica o en otra clase
de familia elevada en este mundo, y después gozar de placeres divinos en
planetas superiores. Para ello la jiva adopta el sendero de la actividad fruitiva.
Las jivas condicionadas impfas, por el contrario, se refugian en la
irreligiosidad y disfrutan de la gratificacién sensorial de forma sacrilega

realizando distintas clases de actividades pecaminosas. Como resultado
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de sus actividades piadosas, las jivas de la primera categorfa alcanzan
los planetas superiores y disfrutan de placeres celestiales. Cuando este
periodo de disfrute finaliza —como asf sucede—, ellas nacen de nuevo en
el mundo material como seres humanos o en otras formas de vida. Debido
a sus actividades pecaminosas, las jivas de la segunda categoria van al
infierno, vy, tras padecer all{ diversos sufrimientos, vuelven a nacer en la
tierra. De este modo la jiva, encadenada por mayi y enredada en el ciclo de
la actividad y sus frutos, vaga de un lado a otro buscando el disfrute sensual.
Como resultado de sus actividades piadosas ella goza de algunos placeres
temporales y como consecuencia de sus pecados sufre calamidades.
Vrajanatha: Le ruego que describa también la segunda clase de actividad fruitiva.
Babaji: Debido a las limitaciones del cuerpo burdo, la jiva situada dentro
de la persona padece unos sufrimientos tremendos, y en su intento de
disminuir sus miserias ella realiza distintas actividades. Consigue diversas
clases de alimentos y bebidas para calmar su hambre y su sed, y trabaja
arduamente para ganar dinero y poder comprar comida con facilidad.
Consigue ropas calientes para protegerse del frio, se casa para satisfacer
sus deseos de placeres sensuales, y trabaja sin descanso para mantener
a su familia y a sus hijos y cubrir sus necesidades. Toma medicamentos
para curar las enfermedades del cuerpo burdo, pelea con otros y acude a
los tribunales para proteger sus intereses materiales. Controlada por sus
seis enemigos —la lujuria (kdma), la ira (krodha), el estado de embriaguez
(mada), la ilusién (moha), la envidia (matsarya) y el temor (bhaya)—,
ella se involucra en distintas actividades pecaminosas —como la rifia,
la envidia, el hurto y otras conductas negativas— con objeto de aliviar
sus sufrimientos. De ese modo, la vida entera de la jiva en ilusién es
desperdiciada intentando satisfacer sus deseos y evitar el sufrimiento.
Vrajanatha: ;No habria bastado para los propésitos de mayi que hubiera
cubierto a la jiva solo con el cuerpo sutil?

Babaji: El cuerpo burdo es también necesario porque el cuerpo sutil no
puede desarrollar ningin trabajo. Los deseos surgen en el cuerpo sutil
debido a las actividades que la jiva realiza con su cuerpo burdo, y la jiva

recibe otro cuerpo burdo adecuado para poder satisfacer esos deseos.
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Vrajanatha: ;Qué relacién hay entre la actividad material fruitiva y sus
frutos? De acuerdo con la escuela de pensamiento mimamsd, Dios, el
Controlador Supremo, no puede otorgar los frutos de la actividad porque
es solo un objeto imaginario. Los seguidores de esta escuela dicen que
existe un principio eterno por el cual la ejecucién de actividades fruitivas
produce la propia actividad que adopta la forma de los frutos de todas las
actividades. ;Es eso cierto?

Babaji: Los seguidores de la escuela mimdmsi no conocen el verdadero
significado de los Vedas. Ellos tienen la comprensién muy bésica de que
los Vedas prescriben diversas clases de sacrificios y han inventado una
filosofia basada en esto, pero su doctrina no aparece en ninguna parte de
los Vedas. Por el contrario, los Vedas dicen claramente que el Sefior otorga
todos los frutos de la actividad material. El Svetdsvatara (4.6), el Mundaka

Upanisad y el Rg Veda (1.164.21), por ejemplo, afirman:

dva suparnd sayuja sakhaya
samanar vrksam parisasvajate
tayor anyah pippalam svadv atty

anasnann anyo 'bhicakasiti

Ksirodakasayi Visnu vy la jiva residen en este cuerpo temporal como dos
pédjaros amigos en un arbol pippala. De los dos pdjaros, uno —la jiva—
saborea los frutos del drbol segtin los resultados de sus actividades fruitivas
pasadas, mientras que el otro —Paramatma— no saborea los frutos, sino

que simplemente observa como un testigo.

El significado de este verso es que el mundo material o el cuerpo
material es como un 4rbol pippala en el que hay posados dos pdjaros. Uno
de ellos es la jiva condicionada y el otro es su amigo, el Sefior, en Su forma
de Superalma. El primer pdjaro saborea los frutos del 4rbol, mientras que
el otro simplemente le observa. Esto significa que la jiva que estd cautivada
por maya realiza actividades fruitivas y goza de los frutos que Dios le
concede segin el resultado de esas acciones. Este pasatiempo del Sefior

continda hasta que la jiva se gira hacia El. ;Dénde estd aqui el apiirva de
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los seguidores de la filosoffa mimamsa? Piénsalo. Las doctrinas ateas no
pueden ser completas y perfectas bajo ningtin punto de vista.
Vrajanatha: ;Por qué dice que la actividad fruitiva no tiene comienzo?
Babaji: La raiz de todo el karma es el deseo de ejecutar karma, y la raiz
de ese deseo es la avidya (ignorancia). La avidyd es olvidar la verdad de
que: ‘Soy un sirviente eterno de Krsna’, y no tiene su origen en el tiempo
mundano, sino que surge de la unién tatasthi del mundo espiritual con el
mundo material. Por eso el karma no tiene su inicio en el tiempo mundano
y se dice que no tiene comienzo.
Vrajanatha: ;Cudl es la diferencia entre maya y avidya?
Babaji: Maya es una energfa ($akti) de Krsna. Sri Krsna creé el universo
material a través de ella, y le insté a que purificase a las jivas que son
hostiles a El. Maya tiene dos aspectos: avidyi y pradhina. La avidyd tiene
que ver con las jivas, mientras que el pradhina estd relacionado con la
materia inerte. El mundo material inerte ha surgido del pradhana,
mientras que la avidyd surge del deseo de la jiva de ejecutar actividades
materiales. Maya tiene ademds otras dos divisiones: vidya (conocimiento) y
avidyd (ignorancia), ambas relacionadas con la jiva. El olvido ata a la jiva,
mientras que el conocimiento la libera. La facultad de la avidya funciona
mientras la jiva ofensora sigue olvidando a Krsna, pero cuando se vuelve
favorable a Krsna se sustituye por la cualidad de la vidya. El brahma-jiana
(el conocimiento del Espiritu Supremo, las almas espirituales diminutas y
la interrelacién entre ambos) es la funcién especifica de la vidya .

La vidya , que se manifiesta en el despertar de la conciencia espiritual
de la jiva, tiene dos fases. En su primera fase, la vidyd mueve al alma a
ejecutar actos piadosos y a hacer esfuerzos espirituales positivos, y en su
segunda y madura fase otorga experiencia de la Verdad Suprema. En el
momento en que se desarrolla el discernimiento, la jiva intenta dedicarse
a actividades auspiciosas, y cuando ese discernimiento ha madurado, se
manifiesta el conocimiento espiritual. La avidyd cubre a la jiva y la vidya
elimina esa cobertura.

Vrajanatha: ;Cuadl es la funcién del pradhana?
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Babaji: Pradhana es la condicién de la naturaleza material previa a su
manifestacién. Cuando la mirada de Bhagavan, representada por el
tiempo (kala), estimula la maya-prakrti, primero crea el conjunto de
elementos materiales no manifiesto (mahat-tattva). La materia se crea por
la estimulacién de la facultad de maya llamada pradhana.

El ego falso nace de una transformacién del mahat-tattva y el espacio se
crea de una transformacién del ego falso en la modalidad de la ignorancia.
El aire se crea de una transformacién del espacio y el fuego se crea de una
transformacién del aire. El agua se crea entonces por una transformacién
del fuego vy la tierra se crea por una transformacién del agua. Asf es como
se crean los cinco elementos materiales o burdos.

Ahora escucha cémo se crean los cinco objetos de los sentidos.
El tiempo estimula la facultad de la prakrti llamada avidyid y crea las
tendencias dentro del mahat-tattva para la actividad y el conocimiento.
Cuando la propensién a la accién del mahat-tattva se transforma, crea
el conocimiento y las actividades a partir de las cualidades de la bondad
y la pasién respectivamente. El mahat-tattva se transforma también para
convertirse en ego falso. Entonces, a partir de una transformacién del
ego, se crea la inteligencia. El sonido, que pertenece al espacio, se crea
a partir de la transformacién de la inteligencia. La facultad del tacto se
crea de la transformacién del sonido e incluye tanto el tacto (cualidad
de aire) como el sonido (cualidad de espacio). El aire vital, la energfa y la
fuerza se crean a partir de esa cualidad del tacto. De una transformacién
del tacto se generan las propiedades de la forma y el color en los objetos
luminosos. El fuego tiene tres cualidades: forma, tacto y sonido. Cuando el
fuego es transformado por el tiempo, se convierte en agua que posee cuatro
cualidades: sabor, forma, tacto y sonido. Cuando se transforman atin m4s,
el resultado son las cinco cualidades de la tierra del olor, el sabor, la forma,
el tacto y el sonido. Todas las actividades de transformacién tienen
lugar con la adecuada asistencia de la Suprema Personalidad de Dios.

Existen tres clases de ego falso: bondad, pasién e ignorancia. Los
elementos materiales surgen de la transformacién del ego falso con

la cualidad de la bondad, y los diez sentidos surgen del ego falso con
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la cualidad de la pasién. Hay dos clases de sentidos: los que sirven para
adquirir conocimiento y los sentidos del trabajo. Los ojos, los oidos,
la nariz, la lengua y la piel son los cinco sentidos de adquisicién de
conocimiento, y el habla, las manos, los pies, el ano y los genitales son los
cinco sentidos del trabajo.

Aungque los cinco elementos burdos se combinaran con los elementos
sutiles, no puede haber actividad a menos que la jiva consciente atémica
penetre en ellos. Cuando la jiva, que es una particula localizada del rayo
de la mirada del Sefior, entra en el cuerpo hecho de materia burda vy sutil,
todas las actividades comienzan a funcionar. Las cualidades de la bondad y
la pasién se capacitan para funcionar cuando se combinan con objetos con
la cualidad de la ignorancia que son una transformacién del pradhana. Asi
es como se deben ver las funciones de la avidya y el pradhana.

Maya tiene veinticuatro elementos: los cinco elementos burdos —la
tierra, el agua, el fuego, el aire y el espacio—, los cinco objetos de los
sentidos —el olfato, el gusto, la forma, el tacto y el sonido—, los cinco
sentidos de adquisicién de conocimiento; los cinco sentidos de trabajo;
la mente; la inteligencia; la conciencia contaminada y el ego falso. Estos
son los veinticuatro elementos de la naturaleza material. La jiva atémica
consciente que entra en el cuerpo hecho de veinticuatro elementos es el
vigésimo quinto elemento, y Paramatma es el vigésimo sexto.

Vrajanatha: Ahora digame, por favor, ;qué parte del cuerpo humano, cuyo
tamafio es de tres codos y medio (siete palmos) estd ocupada por el cuerpo
sutil y qué parte por el cuerpo burdo, y en qué lugar del cuerpo reside la
conciencia de la jiva?

Babaji: Los cinco elementos burdos, los cinco objetos de los sentidos y
los diez sentidos forman juntos el cuerpo burdo, y los cuatro elementos
de la mente, la inteligencia, la conciencia contaminada y el ego falso
forman el cuerpo sutil. La jiva consciente se relaciona erréneamente con
el cuerpo y con los objetos relacionados con el cuerpo como ‘yo’ y ‘mio’,
y debido a esa identificacién errénea olvida su verdadera naturaleza. La

jiva es extremadamente sutil y estd mds alld del espacio, las cualidades y el
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tiempo mundanos, pero a pesar de ser tan sutil impregna todo el cuerpo.
Igual que cuando se aplica una gota de pasta de sindalo en una sola
parte del cuerpo su agradable efecto se extiende por el cuerpo entero, la
jiva atémica es la conocedora de todo el cuerpo y la que experimenta sus
sufrimientos y placeres.

Vrajanatha: Si la jiva ejecuta acciones fruitivas y experimenta los
sufrimientos y los placeres, ;dénde estd la participacién activa del Sefior
Supremo?

Babaji: La jiva es la causa instrumental, y cuando realiza actividades
fruitivas el Sefior actiia como la causa eficiente y dispone los frutos que la
jiva estd capacitada para disfrutar y el futuro karma que ella misma se ha
labrado. Es decir, el Sefior otorga los frutos y la jiva los disfruta.
Vrajanatha: ;Cudntas clases de almas condicionadas existen?

Babaji: Hay cinco clases: las que tienen una conciencia completamente
cubierta, las que tienen una conciencia encogida o contraida, aquellas
cuya conciencia estd floreciendo ligeramente, las que poseen una
conciencia desarrollada y aquellas que poseen una conciencia totalmente
desarrollada.

Vrajanatha: ;Qué jivas tienen la conciencia completamente cubierta?
Babaji: Son las jivas que tienen cuerpos de drboles, enredaderas, hierba,
piedra, etc. Ellas han olvidado el servicio a Krsna y estdn tan absortas
en las cualidades materiales de mayZ que no tienen ni un atisbo de su
naturaleza sensible. Solo hay una ligera sefial de su sensibilidad y son sus
seis transformaciones. Ese es el nivel mds bajo en la caida de la jiva, y esto
lo corroboran las historias épicas de Ahalya, Yamalarjuna y Sapta-tala.
Solo se obtiene ese estado debido a alguna ofensa grave y solo se puede
salir de él por la misericordia de Krsna.

Vrajanatha: ;Qué jivas tienen la conciencia contraida?

Babaji: Los animales tienen la conciencia parcialmente cubierta. A diferencia
de las jivas del grupo anterior, la conciencia de estas jivas se manifiesta

hasta cierto grado. Por ejemplo, estas jivas realizan actividades como comer,
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dormir, moverse libremente y pelear con otros por cosas que consideran de su
propiedad. Ellas también muestran temor y sienten ira cuando ven injusticia.
Sin embargo, no tienen conocimiento del mundo espiritual.

Hasta los monos tienen alguna comprensién cientifica en sus traviesas
mentes, porque saben lo que va a ocurrir o no va a ocurrir en el futuro y
tienen también la cualidad de ser agradecidos. Algunos animales tienen
también una buena comprensién de distintos objetos, pero a pesar de
todos estos atributos no tienen la propensién a inquirir acerca de Dios,
por lo que sus conciencias estdn contraidas.

En las escrituras se dice que Maharaja Bharata segufa conociendo
los nombres de Dios aun dentro del cuerpo de un ciervo, pero eso es
infrecuente; solo ocurre en casos especiales. Bharata y el rey Nrga tuvieron
que nacer como animales debido a sus ofensas, y fueron liberados cuando
dichas ofensas fueron anuladas por la misericordia del Sefior.

Vrajanatha: ;Qué jivas tienen una conciencia ligeramente floreciente?
Babaji: Las almas condicionadas con cuerpos humanos se dividen en tres
categorfas: las que tienen una conciencia ligeramente floreciente, las
que tienen una conciencia desarrollada y las que tienen una conciencia
plenamente desarrollada. Normalmente la raza humana se puede dividir
en cinco grupos: 1) ateos inmorales, 2) ateos morales, 3) teistas morales que
poseen moralidad y fe en Dios, 4) los que se dedican al sadhana-bhaktiy 5)
los que se dedican al bhava-bhakti.

Los que son ateos consciente o inconscientemente son o bien
inmorales o ateos morales. Cuando una persona moral desarrolla algo
de fe en el Sefior, se dice que es un teista moral. Los que desarrollan un
interés por el sidhana-bhakti siguiendo los principios de las escrituras se
denominan siadhana-bhaktas, y los que desarrollan amor puro por Dios
reciben el nombre de bhava-bhaktas. Los ateos, tanto los morales como
los inmorales, tienen una conciencia levemente floreciente; los teistas
morales y los sidhana-bhaktas tienen una conciencia desarrollada y los
bhava-bhaktas tienen una conciencia plenamente desarrollada.

Vrajanatha: ;Cudnto tiempo estdn los bhava-bhaktas cautivos de maya?
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Babaji: Te responderé a esa pregunta cuando te explique el séptimo verso
del Dasa-miila. Ahora es muy tarde, de modo que es mejor que regreses.
Vrajanatha regresé a su casa meditando en todos los tattvas que

habia escuchado.

Ast finaliza el decimosexto capitulo del Jaiva-dharma titulado

“El alma encarcelada por maya, la energia ilusoria”

143






CAPITULO 17
LA JIVA LIBRE DE LA ILUSION DE MAYA

a abuela de Vrajanatha ultimé los arreglos para la boda y esa
noche le explicé todo a su nieto. Vrajanatha tomé su cena en silencio y
prefirié no hacer comentarios ese dfa. Luego se tumbé en la cama y se
puso a meditar sobre el estado del alma espiritual pura. Estaba la anciana
buscando el modo de convencerle para que accediera a su matrimonio,
cuando aparecié por alli Veni-madhava, el primo materno de Vrajanatha.
La joven con la que Vrajanatha debia supuestamente casarse era prima de
Veni-madhava por parte de padre, y Vijaya-Vidyaratna le habfa enviado
para formalizar los detalles.

—Qué ocurre abuela? —pregunté Veni-madhava—. ;Por qué tardas
tanto en organizar la boda del hermano Vraja?

—Hijo, td eres un chico inteligente —respondié la abuela con voz
preocupada—. A lo mejor cambia de idea si hablas con €él. Todos mis
esfuerzos han sido en vano.

El aspecto fisico de Veni-madhava no dejaba muchas dudas con
respecto a cudl debfa ser su cardcter —estatura mediana, cuello corto, tez
oscura y ojos que parpadeaban sin cesar. Por mucho que su intervencién
en las cuestiones ajenas no solfa ser de gran utilidad, en lugar de ocuparse
de sus propios asuntos era amigo de intervenir en todo cuanto ocurria a su
alrededor. Tras oir a la anciana, fruncié el cefio y dijo:

—No te preocupes. Veni-madhava puede lograrlo todo. Ya me
conoces. Puedo hacer dinero hasta contando olas. Lo Gnico que necesito
es tu permiso. Déjame que hable con €l, y si tengo éxito me preparards una
fiesta con piiris y kachoris, ;de acuerdo?

—Vrajanatha ya ha cenado y ahora estd durmiendo —respondié la

abuela.
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—De acuerdo. Me iré a casa ahora y regresaré mafiana para poner las
cosas en orden.

Veni-madhava volvié de nuevo a primera hora del dia siguiente
llevando en la mano un pequefio recipiente para el agua, y terminé alli
sus abluciones de la mafiana. Cuando Vrajanatha le vid, dijo sorprendido:

—iHermano! ;Cémo es que vienes tan temprano?

—Dada, has estado estudiando y ensefiando la nydya-sistra durante
mucho tiempo —le dijo Veni-madhava—. Eres hijo del Pandita Harinatha
Chiidamani y te has hecho famoso en todo el pafs. Eres el tinico hombre que
queda en la casa, y si no tienes herederos no habré quien se ocupe de esta
casa tuya tan grande. Hermano, quisiera pedirte una cosa. Césate, por favor.

—No me des preocupaciones innecesarias, te lo ruego —dijo
Vrajanatha—. Estos dfas estoy aceptando el refugio de los devotos de
St Gaura-sundara y no tengo ningdn deseo de enredarme en asuntos
mundanos. Me encuentro totalmente en paz en compafiia de los vaisnavas
de Mayapura y no siento ninguna atraccién por este mundo. Tomaré
sannyisa, la orden de vida de renuncia, o pasaré el resto de mi vida
refugiado en los pies de loto de los vaisnavas. Te he abierto mi corazén
porque eres mi amigo, pero no reveles esto a nadie.

Comprendiendo que lo tnico que harfa que Vrajanatha cambiara de
opinién serfa el engafio, Veni-madhava dijo:

—Yo siempre te he asistido en todo lo que has hecho. Te llevaba los
libros cuando estudiabas en la escuela de sdnscrito y te llevaré el bastén y
el cuenco cuando aceptes la orden de sannyisa.

Es dificil entender la mente de los engafiadores; tienen dos lenguas,
y con una dicen una cosa y con la otra dicen lo contrario. Son bandidos
disfrazados de santos que llevan el nombre de Rama en los labios y un
cuchillo bajo el brazo.

Vrajanatha era un hombre sencillo. Ablandado por las dulces palabras
de Veni-madhava, dijo:

—Hermano, siempre te he considerado mi amigo. La abuela es solo
una anciana y no entiende de cosas serias. Estd deseando casarme y
lanzarme al océano de los asuntos mundanos. Si pudieras convencerla y

hacerle desistir de su empefio, te quedaria eternamente agradecido.

146



SEGUNDA PARTE - JAIVA DHARMA

—Mientras viva Sharmarama, nadie se atreverd a oponerse a tus
deseos. Dada, vas a ver de lo que soy capaz. Pero dime una cosa, ;por qué
sientes tanto odio hacia este mundo? ;Quién es el que te aconseja que
tengas esos sentimientos de renunciacién?

Vrajanatha le habl6 de su renuncia y dijo:

—En Mayapura hay un anciano y experto babdji llamado Raghunatha
dasa Babaji que es mi instructor, y todas las tardes voy a refugiarme en sus
pies para encontrar alivio al ardiente fuego de este mundo material. El es
muy misericordioso conmigo.

El malvado Veni-madhava pensé: “Ahora sé cuil es la debilidad de
Vrajanatha. Sea como sea, tengo que hacer que vuelva por el buen camino*.
Pero externamente dijo:

—No te preocupes hermano. Ahora voy a casa, pero poco a poco iré
convenciendo a la abuela.

Veni-madhava simulé coger el camino hacia su casa, pero luego
cambié de rumbo y se encaminé hacia Srivasangana, en Mayapura. Al
llegar se senté en la plataforma bajo el 4rbol bakula y se puso a admirar
las opulencias de los vaisnavas. “Estos vaisnavas realmente disfrutan del
mundo. Tienen casas bonitas y hermosos kufijas.” En cada choza habfa un
vaisnava cantando con sus cuentas. Parecfan estar contentos. Las mujeres
de los pueblos vecinos que iban a bafiarse al Ganga les llevaban de forma
espontdnea frutas, verduras, agua y otros alimentos. Veni-madhava pensé:
“Los brahmanes establecieron el karma-kanda’ para tener estas facilidades,
pero ahora son estos grupos de babdjis los que disfrutan de los resultados.
iToda gloria a Kali-yuga, la era de la hipocresia y el engafio! Estos discipulos
de Kali estdn disfrutando a lo grande. Mi nacimiento en una familia
brahmdnica elevada ha sido indtil. Nadie se preocupa ya por nosotros, y
mucho menos nos ofrece frutas o agua. Estos vaisnavas condenan incluso
a los brahmanes y nos insultan diciéndonos que somos caidos y dementes.
Claro que el hermano Vraja encaja bien con esta descripcién; aunque es un
hombre culto, parece como si se hubiera vendido a esos astutos tipos de los
taparrabos. Yo pondré en su lugar a Vrajanatha y también a esos babdjis.”

5 Las actividades fruitivas descritas en los Vedas para ascender a los planetas celestiales, y
los consiguientes nacimiento elevado y disfrute material.
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Pensando estas cosas, Veni-madhava entré en un kutira que resulté ser
el de Sri Raghunatha dasa Babaji. Este se encontraba sentado sobre una
esterilla de hojas de banano cantando su hari-nama.

El caracter de una persona se refleja en su rostro, y el anciano babaji
comprendié que Kali en persona habfa entrado en forma del hijo de un
brahmdn. Los vaisnavas se consideran m4s bajos que una brizna de hierba.
Ellos ofrecen respeto a los que les insultan y oran por el bien de quienes
van contra ellos, aunque estos les torturen. Asi, Babaji Maharaja pidié a
Veni-madhava que se sentara. Veni-madhava no tenfa ninguna cualidad
vaisnava; considerando que estaba por encima de cualquier etiqueta
vaisnava, una vez sentado ofrecié sus bendiciones a Babaji Maharaja.

—Baba, jcémo te llamas y qué te trae por aqui! —pregunté Babaji
Mahasaya informalmente.

Al ofr que se le trataba de un modo tan informal, Veni-madhava
respondid irritado:

—Oh, Babaji, jcree que puede ser igual que los brahmanes solo por llevar
un calzén corto? En fin, solo digame si conoce a Vrajanatha Nyaya-paficanana.
Sri Raghunatha dasa Babaji: (comprendiendo el motivo de su enojo) Te
ruego que excuses a este anciano; no te sientas ofendido por mis palabras.
Si, Vrajanatha tiene la gentileza de venir aqui de vez en cuando.
Veni-madhava: No crea que es ningdn inocentén. El viene aqui por otros
motivos. Al principio se muestra educado para ganar su confianza. Los
brahmanes de Belpukura estdn muy molestos con su conducta, por lo que
hablaron entre ellos y decidieron mandarle a Vrajanatha. Es usted viejo,
de modo que tenga cuidado. Yo seguiré viniendo de cuando en cuando
para decirle cémo va la conspiracién. No le hable de mi, porque de otro
modo tendrd mds problemas. Me marcho por hoy.

Diciendo aquello, Veni-madhava se levanté y regresé a su casa. Esa
misma tarde, cuando Vrajanatha estaba sentado en la terraza tras el
almuerzo, aparecié por alli Veni-madhava como por casualidad, se senté
junto a él y comenzé a hablar.

—Hermano, hoy fui a Mayapura a unos negocios y me encontré

con un anciano que creo que era Raghunatha dasa Babaji. Nos pusimos
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a hablar de cosas en general y entonces surgiste td en la conversacién.
iQué cosas me dijo de ti! Jam4s habia oido decir nada tan repulsivo sobre
un brahmian. Al final me dijo: “Yo le haré bajar de su estatus brahménico
ddndole los remanentes de personas de clase baja”. iAl diablo con él! Un
hombre educado como td no debe asociarse con esa clase de personas. Si
lo haces, arruinarss el elevado prestigio de los brahmanes.

Vrajanatha se quedd aténito al escuchar aquello. En ese instante se
incrementaron su fe y su respeto por los vaisnavas y por el anciano Babaji
Maharaja.

—Hermano —respondié muy serio—, en este momento estoy
ocupado. Vete ahora; mafiana escucharé lo que tengas que decirme y
tomaré mi decisién.

Vrajanatha comprendié que Veni-madhava tenfa una lengua viperina.
El pensamiento de que Veni-madhava iba a ayudarle en su camino hacia
el sannydsa habfa inducido a Vrajanatha a ser amistoso con €l, pero ahora
comprendia que las dulces palabras de Veni-madhava no eran inmotivadas.
Después de meditar sobre ello, Vrajanatha comprendié que Veni-madhava
actuaba de aquel modo porque estaba implicado en la trama del casamiento.
Y seguro que habia ido hasta Mayapura para sembrar la semilla de alguna
conspiracién secreta. En su mente oré: “iOh, Bhagavan! Haz que mi fe en
los pies de loto de mi Gurudeva y de los vaisnavas se mantenga siempre
inalterable. Que nunca se vea disminuida por personas tan impuras como
esa.” Vrajanatha estuvo absorto en esos pensamientos hasta la tarde, y
finalmente se encaminé hacia Srivasangana.

Antes de esto, cuando Veni-madhava se fue de Mayapura, Babaji

ensé: “Este hombre es un riksasa (demonio).”
p S
raksasih kalim dsritya jayante brahma-yonisu
Refugidndose en Kali-yuga, los rdksasas nacen en familias brahménicas.

“Esta afirmacién de las escrituras es totalmente cierta para esa
persona. Su rostro delata su orgullo de casta, su ego falso, su envidia hacia
los vaisnavas y su hipocresia religiosa, y su cuello corto, sus ojos y su modo

engafioso de expresarse son un reflejo claro del estado de su mente. Ese
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hombre es un demonio ateo por naturaleza, mientras que Vrajanatha tiene
una naturaleza muy dulce. iOh, Krsna! iOh, Gauranga! No permitan
nunca que me asocie con gente asi. Debo advertir a Vrajanatha sobre esto.“
Cuando Vrajanatha llegé al kutira, Babaji le llamé afectuosamente:
“Ven, baba, ven”, y luego le abrazé. Lleno de emocién, Vrajanatha
comenzd a sollozar mientras cafa a los pies de Babaji. Babaji le levanté
amorosamente del suelo y le dijo dulcemente:
—Un hombre de tez oscura vino aquf esta mafiana, dijo algunas cosas
inquietantes y luego se marché. ;Sabes td quién es?
Vrajanatha: Prabhu, usted me dijo que hay distintas clases de jivas en el
mundo y que algunas de ellas son tan envidiosas que disfrutan perturbando
a otras jivas. Nuestro hermano Veni-madhava estd dentro de esa categorfa.
Preferirfa no volver a hablar de él. Lo tnico que quiere es criticarle a
usted delante de mi y a mi delante de usted, y enfrentarnos con falsas
acusaciones. Espero que no haya tomado en cuenta lo que dijo.
Sri Raghunatha dasa Babaji: iOh, Krsna! iOh, Gauranga! Llevo ya algin
tiempo sirviendo a los vaisnavas y por su misericordia he recibido la
facultad de saber quién es un vaisnavas y quién no. No tienes que decir
nada m4s al respecto.
Vrajanatha: Le ruego que olvide todo esto y me diga cémo puede la jiva
liberarse de las garras de maya.
Sri Raghunatha dasa Babaji: La respuesta a esto se encuentra en el séptimo

verso del Dasa-miila:

yada bhramam bhraman hari-rasa-galad-vaisnava-janam
kadacit sampasyan tad-anugamane syad ruci-yutah
tada krsnavttya tyajati $anakair mayika dasam

svariiparn vibhrano vimala-rasa-bhogam sa kurute

Cuando en su vagar entre las especies mds elevadas y mds bajas del
mundo material la jiva puede contemplar a un vaispava absorto en
la dulce corriente de la devocién por Sri Hari, en su corazén surge un
gusto por imitar el modo de vida de ese vaisnava. Por cantar el santo

nombre trascendental del Sefior, esa persona se libera gradualmente de su
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condicionamiento. Paso a paso, ella logra entonces su forma trascendental
intrinseca, y se vuelve apta para saborear la melosidad pura y espiritual

del servicio directo a Sri Krsna.

Vrajanatha: Me gustarfa ofir citas de los Vedas que respalden esto.
Sri Raghunatha dasa Babaji: En los Upanisads se dice:

samane vrkse puruso nimagno
‘niSayd Socati muhyamanah
justam yada pasyaty anyam isam

asya mahimanam eti vita- Sokah

La jiva y Paramatma residen en el cuerpo como dos pdjaros en un mismo
arbol. Debido a su apego al disfrute sensorial material, la jiva se halla
inmersa en la concepcién corporal de la vida. Confundida por maya, ella
no puede encontrar ningin modo de liberarse, y entonces se lamenta
y cae. Cuando la jiva ve a la otra persona que hay en su corazén —es
decir, el Sefior Supremo a quien sus devotos puros sirven eternamente—,
ella presencia las extraordinarias glorias de Krsna, y entonces todas sus
lamentaciones desaparecen y alcanza su gloriosa posicién como sirviente
de Krsna.
Mundaka Upanisad (3.1.2) y Svetdsvatara Upanisad (4.7)

Vrajanatha: Este verso dice que cuando la jiva contempla al Sefior adorable
se libera para siempre de toda ansiedad y percibe Su magnificencia. ;Esta
hablando de la liberacién?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Liberacién quiere decir soltarse de las
garras de mayd. Solo los que se asocian con personas santas alcanzan esa
liberacién, pero lo que hay que buscar realmente es la gloriosa posicién

que se obtiene tras la liberacién.

muktir hitvinyathd-riiparn svariipena vyavasthitih

Srimad Bhagavatam (2.10.6)

En su posicién constitucional original, la jiva es una sirviente pura de

Krsna. Cuando ella cae en la oscuridad de la ignorancia, tiene que
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aceptar cuerpos materiales sutiles y burdos. La liberacién significa
abandonar completamente esas formas externas y situarse en la forma y

en la naturaleza espiritual original.

Este medio verso explica que la liberacién significa abandonar esas
otras formas y situarse en la forma espiritual original de cada uno. La
necesidad de la jiva es alcanzar la posicién constitucional. El trabajo de
la liberacién se completa en el momento en que la jiva queda libre de las
garras de maya. Cuando ella alcanza su posicién constitucional natural,
comienzan a tener lugar una gran cantidad de actividades. Esta es la
necesidad fundamental de la jiva. El verse libre del sufrimiento intenso se
puede llamar liberacién, pero después de la liberacién hay otro estado en
el cual la persona logra la felicidad espiritual. Ese estado se describe en el

Chandogya Upanisad (8.12.3):

evam evaisa samprasiado ‘smic charirat samutthaya
param jyoti-riipa-sampadya svena riipendbhinispadyate

sa uttamah -purusah sa tatra paryeti jaksan kridan ramamanah

Cuando la jiva alcanza la liberacién, trasciende los cuerpos materiales
burdo y sutil y se sitda en su posicién espiritual no material con su
refulgencia espiritual. Entonces ella se establece en la trascendencia, y
en esa atmosfera espiritual se absorbe en el disfrute, las actividades y la

dicha espirituales.

Vrajanatha: ;Cudles son los sintomas de los que estdn liberados de maya?
Sri Raghunatha dasa Babaji: Hay ocho sintomas, que el Chiandogya

Upanisad describe de la siguiente manera:

ya atmapahata-papma vijaro vimrtyur visoko vijighatso

"pipasah satya-kamah satya-sankalpah so'nve tavyah
El alma liberada tiene ocho cualidades: Estd libre de toda accién
pecaminosa y también de la adiccién a las actividades pecaminosas

que surgen debido a la ignorancia de maya; no esta sujeta a las miserias

de la vejez; permanece siempre joven y lozana, y no tiene tendencia al
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deterioro; nunca muere; nunca estd malhumorada y no tiene deseos
sensuales; posee una inclinacién natural a servir a Krsna y no anhela
ninguna otra cosa, y todos sus deseos se ven satisfechos. Estas ocho
cualidades no se encuentran en las jivas cautivadas por maya.

Vrajanatha: En el verso del Dasa-miila se dice: “La buena fortuna de la jiva
que vaga sin rumbo por el mundo material comienza cuando encuentra a
un vaisnava rasika que saborea el néctar de Hari.” Aqui se podria objetar
que la devocién por el Sefior Krsna se puede lograr realizando actividades
piadosas como el astanga-yoga, el sistema 6ctuplo de yoga, o cultivando el
conocimiento del aspecto impersonal del Sefior.

Sri Raghunatha dasa Babaji: Estas son las propias palabras de Sri Krsna:

na rodhayati mam yogo na sankhyarm dharma eva ca
na svadhyayas tapas tydgo nesta-pirttam na daksina
vratani yajiias chandamsi tirthani niyama yamah
yathavarundhe sat-sangah sarva-sangipaho hi mam
g‘rimad-Bhﬁgavatam (1112.1-2)

La Suprema Personalidad de Dios dijo: “A Mi no Me controlan quienes
hacen yoga, estudian la filosofia sankhya, realizan deberes religiosos y
actos piadosos, estudian los Vedas, ejecutan penitencias y austeridades,
practican la renunciacién o aceptan sannydsa, llevan a cabo sacrificios y
actividades altruistas, hacen caridades, practican el ayuno y otros votos,
ejecutan sacrificios, cantan mantras confidenciales, van de peregrinaje, y
siguen las reglas y regulaciones de la vida espiritual. Sin embargo, quienes
aceptan la asociacién con devotos puros, que destruye todos los apegos
materiales, pueden controlarme. ;Qué mds puedo decir? El astanga-yoga
Me puede satisfacer ligeramente de forma indirecta, pero el sadhu-sanga

Me controla por completo.”
En el Hari-bhakti-sudhodhaya (8.51) se dice también:

yasya yat-sangatih purhso mani-vat syat sa tad-gunah

sva-kularddhyaitato dhiman sva-yithany eva samsrayet
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[gual que un brillante o un cristal reflejan el color del objeto con el que
estdn en contacto, la persona desarrolla cualidades segiin la compafifa que

frecuenta.

Por lo tanto, por estar con devotos puros uno puede volverse también
un devoto puro. La asociacién con esos devotos es la causa de toda buena
fortuna.

En las escrituras, la palabra nihsanga significa ‘vida solitaria’. Esto
quiere decir que debemos asociarnos exclusivamente con devotos puros.
Nihsanga significa abandonar todas las demds compafifas y asociarse
con devotos puros. Incluso la asociacién fortuita con personas santas es

beneficiosa para la jiva.

sango yah samsrter hetur asatsu vihito’dhiya
sa eva sadhusu krto nihsangatviaya kalpate
grimad-Bhdgavatam (3.23.55)

La asociacién con materialistas es la causa del cautiverio en el mundo
material, por mucho que la persona no sea consciente de ello. Del mismo
modo, la asociacién con personas santas, incluso si ocurre por casualidad

o inconscientemente, se dice que es nihsanga.
En el grimad—Bha'gavatam (7.5.32) se declara:

naisam matis tavad urukramanghrim
spréaty anarthapagamo yad-arthah
mahiyasdm pada-rajo-‘bhisekam

niskificanandm na vrnita yavat

Los pies de loto del Sefior, que es glorificado por Sus extraordinarias
actividades, destruyen todos los anarthas del corazén. Sin embargo, los
muy materialistas no pueden apegarse a Sus pies de loto mientras no
rocien sus cuerpos con el polvo de los pies de loto de las grandes almas
que estdn absortas en bhagavat-prema y completamente libres de apegos

materiales.
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El §rimad—Bhﬁgavatam (10.48.31) afirma también:

na hy am-mayani tirthani na deva mrc-child-mayah

te punanty uru-kilena darsanad eva saidhavah

Una persona es purificada por lugares sagrados donde fluyen rios como el
Ganges, y por las deidades de piedra y barro de los semidioses tras rendirles
servicio reverencial durante mucho tiempo; pero cuando se encuentra con

un devoto puro, se purifica de inmediato.
Por eso el Srimad-Bhagavatam (10.51.53) dice también:

bhavapavargo bhramato yada bhavej
janasya tarhy acyuta sat-samagamah
sat-sanigamo yarhi tadaiva sad-gatau

pardvarese tvayi jayate matih

iOh, Sefior infalible! La jiva ha estado vagando en este mundo de
nacimiento y muerte desde tiempo inmemorial. Cuando le llega el
momento de abandonar este ciclo de nacimiento y muerte, ella se asocia
con Tus devotos puros autorrealizados. En cuanto obtiene esa asociacién,
su mente queda totalmente fija en Ti, que eres el dnico y supremo refugio
de los devotos rendidos, el controlador de todo y la causa de todas las

causas.

Baba, la jiva que estd eternamente atrapada por mayi se ha estado
moviendo por el universo desde tiempo inmemorial y naciendo, segin
sus actos fruitivos pasados, unas veces como semidiés y otras dentro de
las distintas especies animales. Pero en cuanto obtiene la asociacién de
personas santas en virtud de sus actividades piadosas pasadas (sukrti), ella
fija su mente con determinacién en Krsna, el controlador de todo.
Vrajanatha: Ha dicho que la asociacién con devotos puros se obtiene
mediante sukrti. ;Qué es el sukrti? ;Es actividad o conocimiento?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Las escrituras dicen que hay dos clases de
actividades auspiciosas que siguen los dictados de los Vedas; una hace que

surja el bhakti o la devocién, y la otra solo produce resultados inferiores
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e irrelevantes. Realizar actividades piadosas como los karmas nitya y
naimittika, estudiar el sankhya y cultivar la especulacién impersonal
produce resultados irrelevantes. La dnica actividad auspiciosa que puede
otorgar servicio devocional al Sefior Krsna es asociarse con devotos puros
y con los lugares, los tiempos favorables y las cosas que otorgan bhakti.

Cuando se ha acumulado el suficiente sukrti que otorga bhakti, surge
el Krsna-bhakti. La otra clase de sukrti, por el contrario, se agota una
vez que se ha disfrutado de sus resultados, por lo que no se acumula para
dar ningin resultado permanente. Todas las actividades piadosas de este
mundo, como la caridad, dan como unico resultado alcanzar los objetos
de gratificacién sensorial. El sukrti de la especulacién impersonal otorga
la liberacién impersonal. Ninguna de esas clases de sukrti puede dar el
servicio devocional a Krsna.

Actividades como el sidhu-sariga y la observancia de dfas sagrados
como Ekadasi, Janmastami y Gaura-ptirnima ayudan a desarrollar las
cualidades santas de la persona. Tulasi, el maha-prasida, los templos del
Sefior, los lugares sagrados y la parafernalia utilizada por los s@dhus son
todos auspiciosos; tocarlos, verlos o tener un encuentro con ellos son actos
piadosos que hacen que surja el bhakti.

Vrajanatha: ;Puede obtener bhakti alguien que estd atormentado por los
problemas materiales y se refugia sabiamente en los pies de loto de Sri Hari
para aliviar su angustia?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Cuando la jiva se siente abrumada por los
tormentos que le inflige la diosa de la ilusién, puede llegar a entender por
medio de la inteligencia que las actividades mundanas son penosas y que
su unico consuelo son los pies de loto de Krsna y los pies de Sus devotos
puros. Sabiendo esto, ella se refugia en Sus pies de loto, y el primer proceso
de la rendicién es aceptar el refugio de esas almas rendidas. El principal
resultado de tal accién es que alcanza los pies de loto del Sefior Supremo;
la renuncia o la sabiduria que pudiera tener eran solo medios indirectos
para lograr el bhakti. Por tanto, la asociacién con bhaktas es el dnico modo

de alcanzar el bhakti. No hay otro medio.
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Vrajanatha: Si el karma, el jidna, la renunciacién y el discernimiento son
medios indirectos para obtener el bhakti, jpor qué no son también bhakti-
prada-sukrti (sukrti que hace surgir el bhakti)?
Sri Raghunatha dasa Babaji: Hay una seria objecidn, y es que esos métodos
encadenan a resultados temporales e inferiores. La ejecucién de la accién
fruitiva no produce resultados permanentes, sino que ata a la jiva a los
objetos de disfrute sensual. La renuncia y el conocimiento empirico solo
pueden llevar a la jiva hasta el conocimiento de un principio supremo
impersonal, y dicho conocimiento impedird que esta alcance los pies de
loto del Sefior.

Es cierto que esos métodos raras veces conducen al bhakti, pero no es
el procedimiento usual. La asociacién con devotos puros, por el contrario,
no proporciona ningdn beneficio secundario, sino que dirige a la jiva hacia

el prema. En el Srimad-Bhagavatam (3.25.25) se explica:

satdm prasangin mama virya-samvido
bhavanti hrt-karna-rasayanih hathah
taj-josandd asv apavarga-vartmani

$raddha ratir bhaktir anukramisyati

Las conversaciones acerca de Mis pasatiempos y actividades en compaiifa
de devotos puros son muy placenteras y satisfactorias para el ofdo y el
corazén. Aquel que cultiva este conocimiento se establece en el sendero
de la liberacién y gradualmente obtiene raddha, luego bhava y finalmente

prema-bhakti.

Vrajanatha: Entiendo que la asociacién con devotos puros es el dnico
sukrti que hace surgir el bhakti. Se debe escuchar hari-katha de labios de
sadhus, y de ese modo se obtiene bhakti. ;Es esa la secuencia correcta para
progresar en el bhakti?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Te explicaré cudl es la secuencia correcta para
progresar en el bhakti. Escucha atentamente. Solo por una gran fortuna

la jiva que vaga por el universo obtiene el sukrti que hace surgir el bhakti.
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Puede que uno de los muchos procesos del bhakti puro toque la vida
de la jiva, como puede ser ayunar en Ekadasi, tocar o visitar los lugares
sagrados de los pasatiempos del Sefior, servir a un invitado que resulte
ser un devoto puro, o tener la oportunidad de escuchar hari-nama o hari-
katha de los labios de loto de un devoto que tiene a Krsna como unica
posesién. Si alguien busca obtener beneficios materiales o la liberacién
impersonal a través de esas actividades, el sukrti resultante no conducird
al servicio devocional. Pero si una persona inocente ejecuta alguna de esas
actividades —ya sea de manera inconsciente o por costumbre— sin buscar
el disfrute sensual material o la liberacién impersonal, esas actividades
llevardn a la acumulacién del sukrti que hace surgir el bhakti. Tras acumular
ese sukrti durante muchos nacimientos, este se vuelve lo suficientemente
concentrado como para otorgar fe en el bhakti puro, y cuando la fe en el
bhakti es sélida, se desarrolla el deseo de asociarse con devotos puros. En
virtud de esa asociacién, la persona se dedica gradualmente al sadhana y al
bhajana (oir hablar del Sefior Krsna, recordarlo y cantar Sus glorias) y, en
la medida de la pureza de su canto, ello destruird los anarthas u obstaculos.
Cuando los anarthas son eliminados, la fe anterior se purifica mds hasta
volverse nistha (fe firme). Esta fe firme también se purifica hasta volverse
ruci (sabor espiritual), y por la belleza del bhakti ese ruci se consolida y
adopta la forma de dsakti (apego trascendental). El apego trascendental
madura hasta convertirse en rati o bhdva (sentimientos trascendentales), y
cuando el rati se combina con los ingredientes adecuados se transforma en
rasa. Esta es la secuencia en el desarrollo del krsna-prema.

La idea principal es que cuando la persona que posee el suficiente
sukrti se encuentra con devotos puros, desarrolla una inclinacién a adoptar
el sendero del bhakti. Cuando alguien se asocia con un devoto puro por
casualidad, eso le lleva a tener una fe inicial mediante la cual obtendra
la compafifa de esos devotos una segunda vez. El resultado de la primera
asociacién es la fe, $raddhd, que también se puede llamar $arandagati
(rendicién). El sadhu-sanga inicial surge por el contacto con lugares
sagrados, con momentos y parafernalia auspiciosos, y con receptdculos de

la gracia de Sri Hari, todos los cuales Le son queridos. Esto hace que se
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tenga fe en Su refugio. Los sintomas del desarrollo de esa fe se describen
en la Bhagavad-gita (18.66):

sarva-dharman parityajya
mam ekam Saranam vraja
aham tvam sarva —papebhyo

moksayisydmi ma sucah

Aqui las palabras sarva-dharmin se refieren a los deberes religiosos
mundanos, el astanga-yoga, el sankhya-yoga, el jiana y la renunciacién.
La jiva no puede alcanzar su objetivo espiritual dltimo practicando todas
esas actividades religiosas mundanas, y por eso aqui se dice que hay que
abandonarlas. Sr1 Krsna dice: “Mi forma de eternidad, conocimiento y
bienaventuranza condensadas que ejecuta maravillosos pasatiempos en
Vraja, es el tnico refugio para las jivas. Cuando alguien entiende esto,
abandona todos los deseos de disfrute sensual material y de liberacién
impersonal, y se refugia en Mi con una firmeza inquebrantable.” De
ahf surge la tendencia a dedicarse exclusivamente al servicio de Krsna.
Cuando se despierta esta fe en el corazén de la jiva, con ldgrimas en los
ojos esta decide convertirse en seguidora de un sadhu vaisnava. El vaisnava

en quien se refugia entonces es el guru.

Vrajanatha: ;Cudntas clases de anarthas tiene una jiva?
Sri Raghunatha dasa Babaji: Existen cuatro clases de anarthas: 1) svariipa-
brahma, confusién acerca de la identidad espiritual propia; 2) asat-trsnd,
anhelar el disfrute material temporal; 3) aparddha, las ofensas; y 4) hrdaya-
daurbalya, ser débil de corazén.

Cuando la jiva olvida que es una particula diminuta de espiritu
y una sirvienta de Krsna, es llevada muy lejos de su posicién espiritual
original y comienza a superponer su concepto de ‘yo’ y ‘mio’ en la materia
inerte. Asat-trsna surge en la forma de tres deseos de disfrutar de placeres
materiales temporales: tener hijos, riquezas y placeres celestiales. Hay
diez clases de ofensas de las que hablaré més tarde. Debido a la debilidad

del corazdn, la jiva estd angustiada. Estas cuatro clases de anarthas son
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la naturaleza adquirida de la jiva que estd atrapada por la ignorancia, y
desaparecen gradualmente mediante el cultivo de la conciencia de Krsna
en la asociacién de devotos puros.

El sendero cuddruple del yoga consiste en retraer los sentidos de los
objetos que los atraen, el autocontrol, seguir diversas reglas y regulaciones,
y la renunciacién. Este proceso no es el adecuado para liberarse de la
ansiedad material, porque es dificil alcanzar la perfeccién y existe siempre
un alto riesgo de caer. El tnico modo de librarse de la ansiedad es cultivar
la conciencia de Krsna pura en compafifa de devotos puros. Asi es como la
jiva se libera del dominio de maya, y una vez que desaparezcan los anarthas
de su corazén su posicién constitucional quedard revelada.

Vrajanatha: ;Se podria decir que los que no tienen anarthas son personas
liberadas?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Piensa en el siguiente verso:

rajobhih sama-sankhyatah parthivair iha jantavah

tesdm ye kecanehante $reyo vai manujidayah

prayo mumuksavas tesar kecanaiva dvijottama

mumuksiinam sahasresu kascin mucyate sidhyati

muktanam api siddhandm narayana-parayanah

sudurlabhah prasantatma kotisv api mahd-mune
grimad-Bhtigavatam (6.14.3-5)

iOh, Sefior! En este mundo material hay tantas jivas como granos de arena.
De ellas solo unas cuantas son seres humanos, y entre los seres humanos
solo unos pocos dirigen sus esfuerzos hacia la bisqueda de una meta mas
elevada. Entre los que buscan una meta m4s elevada, solo un grupo reducido
de individuos busca la liberacién de este mundo, y entre miles de ellos puede
que uno logre alcanzar la perfeccién yéguica o la liberacién. Entre millones
de almas perfeccionadas es dificil encontrar a un alma grande y pacifica
que esté totalmente dedicada al servicio de Sri Narayana. Los devotos de

Narayana son, por tanto, muy dificiles de encontrar.

Los devotos puros son personas que estdn libres de anarthas, y son

muy dificiles de encontrar; incluso entre millones de personas liberadas es
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dificil hallar a un solo devoto de Sri Krsna. Por lo tanto, no hay asociacién
mis excepcional en este mundo que la asociacién con devotos de Krsna.
Vrajanatha: ;La palabra vaisnava se refiere al bhakta que ha renunciado a
la vida familiar?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Un devoto autorrealizado es un vaisnava
aunque esté casado y aunque sea un sannydsi (renunciado), un brahmén,
un candila (comedor de perros), y rico o pobre. Un devoto es un krishna-
bhakta en la medida en que posee devocién pura por Krsna.

Vrajanatha: Ha dicho que hay cinco clases de jivas dentro de la fortaleza
de maya, y también que los devotos que practican sidhana-bhakti y bhava-
bhakti son almas condicionadas. ;En qué momento se liberan esos
devotos de maya!?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Uno se libera de las garras de maya desde el
comienzo de su servicio devocional, pero la liberacién completa de los dos
cuerpos materiales (burdo y sutil) solo se obtiene cuando se alcanza el
estado de madurez plena en el sidhana-bhakti. Antes de esto, la persona se
libera en la medida en que es consciente de su posicién constitucional. La
jiva solo se libera completamente de maya cuando se desliga por completo
de los cuerpos burdo y sutil.

La etapa de bhava-bhakti florece en el corazén de la jiva como
resultado de la practica del sidhana-bhakti. Cuando la jiva est4 firmemente
establecida en el bhava-bhakti, abandona los cuerpos burdo y sutil y se
establece en su cuerpo espiritual puro. Por consiguiente, la jiva no esta
totalmente libre del control de maya incluso en el comienzo de la etapa del
bhava-bhakti, porque mientras la jiva ejecute sidhana-bhakti sigue habiendo
un rastro del condicionamiento de maya. Las autoridades de nuestra linea
han meditado mucho acerca del sadhana-bhakti y el bhava-bhakti, y han
incluido a los devotos que practican ambas etapas del bhakti dentro de las
cinco categorias de almas condicionadas. Naturalmente, dentro de esas
cinco categorias estdn incluidos los materialistas y los impersonalistas.

El tnico medio para liberarse de las garras de maya es la devocién
pura por Sri Hari. La jiva ha sido puesta bajo el control de maya porque

es ofensiva, y la raiz de todas las ofensas es olvidar que ‘soy sirviente de
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Krsna'. Las ofensas solo pueden ser erradicadas por la misericordia de
Krsna; dnicamente entonces se es liberado del control de maya.

Los impersonalistas creen que se puede obtener la liberacién de
maya cultivando el conocimiento impersonal, pero esa idea carece de
fundamento; no es posible liberarse de maya sin la misericordia de Krsna.

Esto se explica en el Srimad-Bhigavatam (10.2.32-33):

ye'nye'ravindaksa vimukta-maninas
tvayy asta-bvavad avisuddha-buddhayah
aruhya krcchrena param padam tatah

patanty adho’ nadrta-yusmad-anghrayah

iOh, Sefior de ojos de loto! Quienes piensan con orgullo que estdn liberados
pero no Te ofrecen servicio devocional poseen una inteligencia impura.
Aunque practiquen austeridades y penitencias rigurosas y se eleven hasta
la posicién espiritual de la experiencia impersonal del brahma, al no tener

respeto por el servicio devocional de Tus pies de loto ellos caen de nuevo.

tatha na te madhava tavakah kvacid
bhrasyanti margit tvayi baddha-sauhrdih
tvayabhigupta vicaranti nirbhaya

vinayakanikapa-mirddhasu prabho

iOh, Madhava! Tus bhaktas més queridos, que poseen verdadero amor por
Tus pies de loto, no son como esos jiidnis orgullosos porque ellos nunca
caen del sendero del servicio devocional. Puesto que Tt los proteges, ellos
actdan sin temor pisando sobre las cabezas mismas de los que obstruyen su

camino para que ningdn obstdculo pueda detener su avance.

Vrajanatha: ;Cudntas clases de jivas estdn liberadas de maya?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Hay dos clases de jivas que se encuentran libres
del control de maya: 1) nitya-mukta (las jivas que no han estado nunca bajo
en control de maya) y 2) baddha-mukta (las que han estado bajo el control
de maya pero ya estan libres). Las nitya-mukta-jivas se dividen a su vez en

dos categorfas: 1) las que se sienten atraidas por el aspecto de opulencia y
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grandeza de Bhagavan (aisvarya-gata) y 2) las que se sienten atraidas por
Su aspecto de dulzura (madhurya-gata ).

Las jivas que estdn atraidas por la opulencia y la grandeza de Krsna son
asociados personales de Sri Narayana, el Amo de Vaikuntha. Son particulas
de la refulgencia espiritual que emana de Sri Mila-Sankarsana, que reside
en Vaikuntha. Las que se sienten atraidas por la dulzura del Sefior son
asociados personales de Sri Krsna, el Amo de Goloka Vrndavana, y son
particulas de la refulgencia espiritual que se manifiesta de Sri Baladeva,
que reside en Goloka Vrndavana.

Hay tres clases de baddha-mukta-jivas: 1) las que se sienten atraidas por
los aspectos de opulencia y majestad de Bhagavan (aisvarya-gata), 2) las
que se sienten atraidas por el aspecto de dulzura de Bhagavan (madhurya-
gata) y 3) las que se sienten atrafdas por la refulgencia impersonal de
Bhagavan (brahma-jyoti-gata).

Las que estdn atraidas por Su opulencia se vuelven asociadas eternas
de Sri Narayana, el amo del cielo espiritual, durante su perfodo de servicio
regulado, y obtienen la opulencia de residir en Su planeta (salokya-mukti);
las jivas que estén atraidas por la dulzura de Sri Krsna durante su periodo de
précticas devocionales alcanzan Su servicio directo en las moradas eternas
de Vrndavana y en otras moradas similares cuando se liberan, y las jivas
que buscan fundirse en la refulgencia impersonal durante su periodo de
précticas alcanzan el s@yujya-mukti cuando se liberan. Ellas se funden con
Su refulgencia y son asf totalmente destruidas por este brahma-sayujya.
Vrajanatha: ;Cuil es el destino dltimo de los devotos puros de Sri Gaura-
Kisora (Chaitanya Mahaprabhu)?

Sri Raghunatha dasa Babaji: Sri Krsna y Gaura KiSora no son una realidad
separada. Ambos son refugio del madhurya-rasa (el sentimiento de dulzura).
Existe, no obstante, una ligera diferencia entre Ellos, porque el madhurya-
rasa tiene dos recdmaras. Una es el sentimiento de dulzura (madhurya) y la
otra es el sentimiento de magnanimidad (audarya). La forma de Sri Krsna
se manifiesta donde predomina el madhurya, y la forma de Sri Gauranga se
manifiesta donde predomina el audarya. Del mismo modo, el Vrndavana
trascendental tiene también dos divisiones: la morada de Sri Krsna y la

morada de Sri Gaura.
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Los asociados eternamente perfectos y liberados que residen en
la morada de Sri Krsna se sienten atraidos primero hacia el madhurya
y luego hacia el audirya, y los que residen en la morada de Sri Gaura
estdn felizmente absortos en el audarya y luego en el madhurya. Algunos
residen en ambas moradas simultdneamente mediante expansiones del ser
(svariipa-vyitha), mientras que otros habitan solo en una forma espiritual
y no en la otra.

Los que adoran dnicamente a Sri Gaura durante su etapa de sidhana
sitven solo a Sri Gaura cuando alcanzan la perfeccién, y los que sirven
Gnicamente a Sri Krsna durante la etapa de sadhana sirven a Sri Krsna
cuando alcanzan la perfeccién. No obstante, los que adoran tanto la forma
de Sri Krsna como la de Sri Gaura durante su etapa de sidhana, cuando
alcanzan la perfeccién manifiestan dos formas y residen en ambas moradas
simultdneamente. La verdad acerca de la unidad y la diferencia de Sri
Gaura y Sri Krsna es un secreto muy confidencial.

Cuando Vrajanatha hubo escuchado todas esas ensefianzas sobre el
estado de las jivas que estan libres de maya, se sinti6 incapaz de mantener
la compostura vy, lleno de emocién, cayé a los pies de loto del anciano
Babaji con ldgrimas en los ojos. Babaji Mahasaya lo levanté y lo abrazé.
Era ya de noche, de modo que Vrajanatha se despidi6 y partié hacia su
casa totalmente absorto en las ensefianzas de Babaji.

Al llegar a su casa, comié su cena y, mientras lo hacfa, advirtié
seriamente a su abuela:

—Abuela, si quieren verme por aqui, deja de hacer planes para mi
casamiento y no vuelvas a hablar con Veni-madhava. El es mi mayor
enemigo y no pienso volver a dirigirle la palabra nunca m4s. Y harfas bien
en olvidarte de €l td también.

La abuela de Vrajanatha, que era muy inteligente, comprendié los
sentimientos de su nieto y decidié que lo mejor era posponer el asunto
del matrimonio. “Si le atosigo demasiado se ird a Vrndavana o a Varanasi.

Que sea lo que Bhagavan desee.”

Ast finaliza el decimoséptimo capitulo del Jaiva-dharma titulado:

“La jiva libre de la ilusién de maya”
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%1 objeto de ayudar a sus oyentes a comprender
el esencial y complejo tema de las verdades sobre el
alma (jiva-tattva), vy, sobre todo, para aumentar su fe
en la morada de Sri Krsna como el refugio eterno de
la jiva, Srila Narayana Gosvami Maharaja les pide
con frecuencia que se gufen por Srila PrabhupSada
Bhaktivedanta Svami Maharaja, su maestro espiritual
instructor o Siksa-guru.

A peticién de Srila Narayana Gosvami Mahardja,
en este capitulo los editores introducen y dan citas de
traducciones, significados, clases y cartas de Srila
Prabhupada. A menos que se diga lo contrario, las
citas de la Tercera Parte, al igual que las de la Primera
Parte, estdn extraidas directamente de su Bhaktivedanta
Book Trust Vedabase folio, la base de datos en que se
ha compilado todo lo que tradujo, escribié y hablé Srila

Bhaktivedanta Svami.



DESDE LA FRONTERA

as siguientes citas confirman que las jivas de este mundo
emanan de la regién denominada tatastha-sakti, que estd situada en la

frontera entre el mundo material y el mundo espiritual.

La Suprema Personalidad de Dios posee tres energias o potencias
principales. La primera se denomina antaranga-sakti o potencia interna,
la segunda tatastha-sakti o potencia marginal y la tercera bahiranga-
Sakti o potencia externa. Las entidades vivientes conforman la potencia
marginal, y estdn situadas entre la potencia interna y la potencia externa.

(El Néctar de la Instruccion, Verso 2, significado)

Segiin el Visnu Purana, la Bhagavad-gita y otras escrituras védicas, las
entidades vivientes surgen de la potencia tatastha del Sefior, y, por lo
tanto, son siempre la energia del Sefior y no el energético.

(Srimad-Bhagavatam 3.7.9, significado)

La jiva puede aspirar a acceder a dos lugares: este mundo material y el
reino espiritual. Ella estd situada en el borde entre esos dos mundos, en un
tercer estado como onfirico (svapna-sthanam), y desde esa interseccién ella
puede ver el mundo material y el mundo espiritual.

(Brhad-aranyaka Upanisad 4.3.9)

Los sintomas de la existencia marginal son como los de un enorme pez que
puede vivir en las dos orillas de un rfo segin su voluntad. Del mismo modo,
el alma jiva situada en las aguas del Océano Causal que se encuentra entre
el mundo material y el mundo espiritual, puede residir tanto en el mundo
de ensuefio de la materia como en la divina vigilia del mundo espiritual.
(Brhad-aranyaka Upanisad 4.3.18)
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La linea fronteriza entre el agua y la tierra se conoce como tata. Pero
si el agua estd al lado de la tierra, ;dénde se encuentra el margen? La
tata es simplemente la demarcacién que separa al agua de la tierra. Es
un estado muy sutil que no se puede percibir con la visién mundana. En
esta alegoria, el agua es el mundo espiritual y la tierra el mundo material.
Asi, la fina linea que divide los dos mundos es la tata, la sutil demarcacién
donde estd situada exactamente la jiva.

(Jaiva-dharma, Capitulo 15)

NUESTRA PRIMERA VEZ EN LA MORADA DE KRSNA

Las siguiente citas explican que nosotros, las almas condicionadas, no

hemos estado atin en nuestro hogar eterno, la morada espiritual del Sefior.

Los devotos maduros que se han perfeccionado en la conciencia de Krsna
son inmediatamente transferidos al universo donde se estd manifestando
Krsna. En ese universo los devotos tienen la primera oportunidad de
asociarse con Krsna de forma directa y personal.

(Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, Capitulo 28)

En relacién con tu pregunta sobre la forma del alma espiritual de la
entidad viviente condicionada, siempre existe una forma espiritual, pero
solo se desarrolla plenamente cuando la entidad viviente va a Vaikuntha.
Esa forma se desarrolla en funcién del deseo de la entidad viviente. Hasta
que no se alcanza ese estado perfecto, la forma permanece latente, al igual
que la forma de un 4rbol est4 latente en la semilla.

(Carta a Ripanuga. Los Angeles, 8 de agosto de 1969)

La potencia exclusiva de Krsna, que es espiritual, funcionando como
el propio poder de Krsna, ha manifestado Sus pasatiempos de Goloka
y Gokula. Por Su gracia [la gracia de Srimati Radhika, que es la
personificacién de la potencia exclusiva de Krsnal, las almas individuales,
que conforman la potencia marginal, pueden ser admitidas incluso en esos
pasatiempos.

(Brahma-sambhita, Verso 6, significado)
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[limitadas particulas atémicas conscientes surgen de los rayos espirituales
de Paramatma como el conjunto de las entidades vivientes. Esas
innumerables jivas no tienen relacién con el mundo material cuando
se dan cuenta de que son sirvientas eternas del Sefior Supremo. En ese
momento son incorporadas al reino de Vaikuntha.

(Brahma-sanmbhita, Verso 16, significado)

EN EL MUNDO ESPIRITUAL NO HAY MAYA

En las siguientes citas, Srila Prabhupada confirma que los residentes

del mundo espiritual nunca caen al mundo material.

Los seres vivos eternamente liberados estdn en el Vaikuntha-jagat, el
mundo espiritual, y nunca caen al mundo material.

(Srimad-Bhagavatam 5.11.12, significado)

Segin fuentes acreditadas, podemos comprender que los asociados del
Sefior Visnu que descienden de Vaikuntha no caen. Ellos vienen con el
propésito de satisfacer el deseo del Sefior, y su descenso a este mundo
material es comparable al del Sefior. El Sefior viene a este mundo material
por mediacién de Su potencia interna y, de forma similar, cuando un
devoto o asociado del Sefior desciende a este mundo material lo hace
mediante la accién de la energfa espiritual. Los pasatiempos que lleva
a cabo la Suprema Personalidad de Dios son dispuestos por yogamaya,
no por mahamaya. Por eso debemos entender que cuando Jaya y Vijaya
descendieron a este mundo material lo hicieron porque habfa algo que
hacer para la Suprema Personalidad de Dios. Por lo demds, es un hecho
que nadie cae de Vaikuntha...

Segtn fuentes acreditadas, se sabe que Jaya y Vijaya fueron enviados a este
mundo material para satisfacer el deseo del Sefior de luchar.

De otro modo, como dice Yudhisthira Maharaja, asraddheya ivabhati: 1a idea
de que un sirviente del Sefior pueda caer de Vaikuntha parece increible.

(Srimad-Bhagavatam 7.1.35, significado)
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A veces la gente pregunta por qué la entidad viviente cae del mundo
espiritual al mundo material. He aqui la respuesta. A menos que uno
sea ascendido a los planetas Vaikuntha y esté en contacto directo con
la Suprema Personalidad de Dios, tiene la tendencia a caer, ya sea de la
experiencia del Brahman impersonal o del trance extatico de la meditacién.

(Srimad-Bhagavatam 3.25.29, significado)

La conclusién es que nadie cae del mundo espiritual, el planeta Vaikuntha,
porque es la morada eterna.

(grimad-Bhdgavatam, 3.16.26, significado)

El Sefior es el alma de todos los seres vivos y El siempre desea que todos
los seres vivos, en su svariipa o posicién constitucional, participen de la
vida trascendental en Su compafifa. Sus atractivos rasgos y dulces sonrisas
penetran profundamente en el corazén de todos, y una vez que eso ocurre
la entidad viviente es admitida en el reino de Dios, del cual nadie regresa.
Esto se confirma en la Bhagavad-gita.

(grimad—Bhdgavatam 1.10.27, significado)

La relacién espiritual con el Sefior es tan vivificante e ingeniosa, que nadie
puede dejar la compafifa del Sefior una vez que se ha refugiado en El.

(Srimad-Bhagavatam 1.11.33, significado)

VAIKUNTA, LA MORADA PERFECTA

Las siguientes declaraciones confirman que, puesto que en Vaikuntha
no hay maya —no hay ignorancia, pasién y ni siquiera bondad contaminada

con la materia—, nadie toma la decisién errénea de irse de alli.

Karanabdhi-pare. Esa energfa material est4 situada al otro lado del Océano

Causal. Virajara pare paravyome nahi gati. Y esa energia material no tiene
acceso al reino espiritual.

(Clase del Sri Chaitanya-charitamrta,

Madhya-lila 20.255-281. Nueva York, 1966)

Entonces Sri Bhagavan, complacido con las austeridades de Brahma, le

mostré Su morada. En Vaikuntha no hay ninguna clase de sufrimiento
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(klesa), y tampoco existen la ilusién y el temor generados por ese
sufrimiento. No hay ningdn lugar superior a esa morada, y las almas
virtuosas y autorrealizadas siempre desean ir alld. En esa morada no
existen la pasién ni la ignorancia materiales y ni siquiera la bondad
material, que estd contaminada con pasién e ignorancia. Alli solo
hay bondad pura y la fuerza del tiempo no ejerce ninguna influencia.
Allf no estd presente mayd, la potencia ilusoria que causa la felicidad
y el sufrimiento materiales, y mucho menos hay ira, envidia, etc. Es la
residencia permanente de los asociados eternos de Bhagavan, los cuales
son adorados tanto por semidioses como por demonios.
(Srimad-Bhagavatam 2.9.9-10)

El Sefior posee también Su energia interna, que tiene otra creacién
conocida como los planetas Vaikuntha donde no hay ignorancia, pasién e
ilusién, y tampoco hay pasado ni presente.

(§rimad—Bhagavatam 2.9.10, significado)

Los habitantes de esos planetas estdan libres del nacimiento, la muerte,
la vejez y las enfermedades, y tienen pleno conocimiento de todo; todos
ellos poseen una naturaleza divina y no tienen ninguna clase de anhelo
material. Ellos no tienen nada que hacer alli excepto prestar un servicio
trascendental lleno de amor al Supremo Sefior Narayana, que es la Deidad
regente de esos planetas Vaikuntha.

(Srimad-Bhagavatam 2.6.18 significado)

Todos los residentes de Vaikuntha-loka saben perfectamente que su
Sefior es Narayana o Krsna, y que ellos son Sus sirvientes. Son almas
autorrealizadas nitya-mukta, eternamente liberadas. Aunque podrian
hacerse pasar por Narayana o por Visnu, ellos nunca lo hacen, sino que
se mantienen siempre conscientes de Krsna y sirven al Sefior con total
fidelidad. Esa es la atmésfera de Vaikuntha-loka.

(grimad—Bhdgavatam 6.1.34-36, significado)

En la siguiente conversacién, Srila Prabhupada revela que las
emociones y los sentimientos de este mundo son un reflejo del mundo

espiritual, pero estdn llenos de delirio e imperfecciones. En contraposicién,
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todas las emociones y los sentimientos de los residentes de la morada

espiritual del Sefior, el mundo real, son hermosos y perfectos.

Pregunta: Svamiji, si todos los sentimientos aqui son un reflejo de lo que
es perfecto en el mundo espiritual, ;no deberfan existir all{ también el
odio, la frustracién, la desesperacién y el prejuicio?
Prabhupada: Si.
Pregunta: ;Existen?
Prabhupada: Si.
Pregunta: ;Y no son malos?
Prabhupada: Pero en esa frustracién no hay decepcién. Esa es la belleza. El
Sefior Chaitanya también manifestd frustracién espiritual: “iOh, Krsna!
No puedo verte.” Entonces se lanza al mar lleno de frustracién, pero esa
frustracién es la perfeccién del amor. Todo est4 alli, pero sin delirio ni
ilusién. Hay frustracién, pero no esta frustracién material. La frustracién
espiritual enriquece el anhelo de amor por Krsna.
Ahora veamos a Visnu. En Vaikuntha-jagat no hay violencia, pero Visnu
adopta el simbolo de la violencia. ;Qué sentido tienen si no el disco y la
maza? Cuando El desea ser violento, viene a este mundo como Nrsirmha-
miirti y envia a algunos devotos Suyos para jugar a la violencia. Ese es
Hiranyakasipu.
Allf los devotos estdn tan de comin acuerdo con Krsna y con Visnu, que
no hay lugar para discrepancias. La violencia surge cuando hay discordia
por parte de los ateos, y, por consiguiente, a veces se pide a algiin devoto
que haga el papel de ateo en este mundo para que Krsna venga a matarlo.
De ese modo El ensefia a la gente que “Si te vuelves ateo, aquf estdn Mi
disco y mi maza para ti”. Pero no puede hacer eso en Vaikuntha. Es como
un simulacro de lucha. Un padre juega a que lucha con su hijo pequefio y
pierde; pero hay placer en ello.

(Conversacién. Nueva York, 11 de abril de 1969)

Por lo tanto, la conclusién es que los habitantes de los planetas Vaikuntha
son entidades vivientes brahma-bhiita (autorrealizadas), a diferencia de
las criaturas mundanas, que estdn siempre ambicionando y lamentdndose.

Cuando una persona no se ve afectada por las modalidades de la ignorancia
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y la pasién, tiene la cualidad de la bondad en el mundo material. La
bondad en el mundo material también se ve contaminada a veces por algo
de pasién e ignorancia. En Vaikuntha-loka solo hay bondad pura. All4
estan libres de la manifestacién ilusoria de la energfa externa.

(§rimad—Bh&gavatam 2.9.10, significado)

VRNDAVANA, LA MORADA MAS PERFECTA

En los siguientes pasajes, Srila Prabhupada glorifica a Vrndavana, que
es superior a los planetas Vaikuntha, como el destino supremo. Vrndavana
no es diferente de Krsna y, por tanto, es tan digno de adoracién como El.
Al igual que no hay maya en El, tampoco la hay en Su morada. Podemos

tener fe en esa morada.

Srila Visvanatha Chakravartt Thakura dijo que la misién del Sefior
Chaitanya es aradhyo bhagavan vrajesa-tanaya: “Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios, es aradhya”. Aradhya significa que es ‘digno de
adoracién’. El es la tnica personalidad digna de ser adorada. Aradhyo
bhagavan vrajesa-tanaya tad-dhamam vyndavanam. “Y al igual que el
Sefior Krsna es adorable, también lo es Vrndavana dhama, el lugar donde
realiza Sus pasatiempos.
(Clase sobre el $r7 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 20.124-125.
Nueva York, 26 de noviembre de 1966)

El lugar sagrado conocido como Mathura es espiritualmente superior a
Vaikuntha, el mundo trascendental, porque fue alld donde aparecié el
Sefior. Superior a Mathura-Puri es el bosque trascendental de Vrndavana
debido a los pasatiempos rasa-lila de Krsna. Superior al bosque de
Vrndavana es la colina de Govardhana, pues SriKrsna la alzé con Su divina
mano y fue el lugar donde realizé Sus diversos pasatiempos amorosos. Y
superior a todos ellos es el supremamente excelente Sri Radha-kunda, que
desborda el prema de néctar y ambrosfa de Sri Krsna, el Sefior de Gokula.
(Qué persona inteligente dejaria de servir al divino Radha-kunda que est4
situado a los pies de la Colina de Govardhana?

(El Néctar de la Instruccién, Verso 9)
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Yo adoro el lugar trascendental conocido como Svetadvipa donde, como
amorosas consortes, las Laksmis, con su esencia espiritual pura, practican
el servicio amoroso al Supremo Sefior Krsna como su tinico amado; donde
cada 4rbol es un 4rbol de los deseos, la tierra es de piedras de toque,
el agua es néctar, cada palabra es una cancién y cada paso una danza;
donde la flauta es la asistente favorita, la refulgencia estd llena de dicha
trascendental y las entidades espirituales supremas son todas placenteras y
deleitables; donde ilimitadas vacas lecheras derraman incesantes océanos
de leche; donde existe eternamente el tiempo trascendental, que es
siempre presente y no tiene pasado ni futuro, y, por lo tanto, no estd sujeto
a la cualidad del paso ni un solo instante. Ese reino es conocido como
Goloka por tan solo unas cuantas almas autorrealizadas de este mundo.
(Brahma-samhita 5.56)

EL LIBRE ALBEDRIO DEL ALMA: LA MISERICORDIA DE DIOS

En las siguientes conversaciones se explica por qué el Sefior Supremo

doté a la jiva de libre albedrio.

Prabhupada: Esa potencialidad es eterna. Dios es eterno. Nosotros

somos eternos. Nuestra relacién es eterna. Todo es eterno. Pero por ser

fragmentos diminutos, a veces nosotros caemos.

Pregunta: Algunos dicen: “Dios tendria que habernos creado de tal

modo que...”

Prabhupada: ;Quién es nadie para decirle a Dios lo que tiene que hacer?

Lo que Dios ha creado es perfecto. Te ha dado independencia. Eres td

quien se cae; la culpa es tuya. Si haces un mal uso de esa independencia, te

caes. El gobierno da una oportunidad a todo el mundo. ;Por qué te vuelves

un delincuente y vas a la cdrcel? Es culpa tuya.

Pregunta: Dicen que Dios tendrfa que habernos creado de tal modo que

NOSOtros...

Prabhupada: ;Por qué ‘deberfa haber creado’? Lo que El ha creado es

perfecto. Tu eres perfecto, y por eso te ha dado independencia para que

puedas hacer un mal uso de ella. No eres una piedra. Eso es perfeccién.
Ye yatha marm prapadyante (Bhagavad-gita 4.11). Puedes ir a cualquier lugar

—Svarga. Puedes ir a Vaikuntha. Yanti deva-vrata devan (Bhagavad-gita 9.25).
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Puedes ir a los planetas superiores. Puedes ir al infierno. Cuando vas al
infierno, es tu eleccién. Dios te ha creado perfecto. Pitrnam idam, pitrnam
adah, parnat pirnam udacyate (Sri ISopanisad, Invocacién). Todo es
completo y perfecto, y porque eres perfecto tienes independencia. Pero
cuando utilizas mal tu independencia, eres imperfecto. Y si reavivas el uso
adecuado de tu independencia, puedes volverte perfecto aunque no lo seas
ahora. Eso es el movimiento para la conciencia de Krsna...

La gente se ha vuelto imperfecta, y por eso culpa a Dios. Se olvidan de
que Dios es bueno. Esa es su imperfeccién. Dicen que Dios es bueno, pero
Le culpan a El. Una idea absurda. Si es Dios y es bueno, ;c6mo puedes
culparle? El es bueno en todas las circunstancias. Ese es el significado de
bueno. Bueno no significa que unas veces eres bueno y otras malo...

Dios ha creado todo. Como esto [sefialando un objeto material]. Est4
hecho para que no se mueva. Dios ha hecho esto también. Pero como
nosotros podemos movernos, somos mejores que esto. No obstante, algunos
dicen: “;Por qué me ha creado Dios de tal modo que pueda cometer errores?”
Esos necios no comprenden que eso es libertad. ;Por qué no tomas el sendero
correcto! Dios dice: “Esto es correcto”. Sarva-dharman parityajya mam ekam
Saranam vraja (Bhagavad-gita 18.66). ;Por qué no lo tomas? ;Cémo puedes
decir que Dios es malo? ;Qué argumentos tienes!?

Pregunta: Bueno, el argumento es que si Dios es todopoderoso, jpor qué deja
que me caiga’... ;Por qué no me salva de mi propia necedad? ;Por qué no...?
Prabhupada: El te estd salvando, pero no haces lo que El te dice... Igual que
cuando yo te digo: “Canta dieciséis rondas”. Si no lo haces, ;qué puedo
hacer yo? Es culpa tuya.

Pregunta: Si Dios nos forzara, no habria amor.

Prabhupada: No, no. La fuerza no es buena. Hay fuerza. Maya es otra fuerza.

(Paseo matutino. Los Angeles, 6 de diciembre de 1973)

Las referencias que acabamos de citar nos dan a entender que bajo
la gufa de los devotos puros de Sri Sri Radha-Krsna nosotros, almas
espirituales, podemos aprender a utilizar debidamente la joya que es
nuestra independencia. Con una fe absoluta en el reino espiritual perfecto
del Sefior, gradualmente nos capacitaremos para entrar y disfrutar por

siempre de nuestro servicio amoroso al Sefior.
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gp‘resente capitulo tiene una doble finalidad. En primer lugar
puede ayudar a profundizar en la comprensién de que tanto la morada
de Krsna como quienes la habitan son eternamente perfectos. El segundo
objetivo de estas pdginas es establecer una vex mds que las ensefianzas de
Srila Bhaktivedanta Svami Prabhupada, Srila Bhaktivedanta Narayana
Gosvami Maharaja y todos nuestros acharyas precedentes son una sola;
su mensaje es el mismo. Si lo entendemos ast, podremos ser bendecidos

con su misericordia.

INTRODUCCION: NO HAY CONTRADICCION

En las siguientes citas, Srila Prabhupada explica que todas las escrituras

y todos los devotos, gurus y acharyas puros transmiten el mismo mensaje.

Literatura védica significa que no hay contradiccién. Puedes leer este o
aquel Veda. Las personas necias que no pueden entender, a veces ven
contradicciones, pero no las hay. Es la misma y dnica ley.

(Clase sobre el Srimad-Bhagavatam 7.9.30. Mayapur, 1976))

Existe un vinculo entre una literatura védica y otra. No hay contradiccién.
Pero se dicen cosas diferentes para diferentes clases de personas.
(Clase sobre la Bhagavad-gita 4.1. Montreal, 24 de agosto de 1968)

Nosotros estamos ensefiando lo mismo que ensefié Vyasadeva hace cinco
mil afios y lo mismo que ensefié Krsna. Por eso no hay diferencia entre las
ensefianzas. Aunque ha habido miles de acharyas, el mensaje es uno vy, por
lo tanto, el guru es uno; no es posible que el guru sean dos. El verdadero

guru no dice cosas diferentes.

e



EL VIAJE DEL ALMA

El guru debe venir del sistema de sucesién discipular. Lo que el Dios
supremo o el guru hablé hace cinco mil o cinco millones de afios, es lo
mismo que dice el guru actual. Eso es guru. Ese es el guru genuino. De otro
modo, no es guru. Una definicién sencilla. El guru no puede cambiar ni
una palabra de su predecesor.

(Clase ‘;Qué es un guru?” Londres, 22 de agosto de 1973)

Estas citas confirman que no hay contradiccién en las ensefianzas de
Srila Prabhupada en relacién con el origen del alma. Puede que la ensefianza
se exprese de diferentes modos segin la capacidad de comprensién del
auditorio, pero la esencia es la misma.

A continuacién ofrecemos a nuestros respetados lectores algunos
pasajes de libros, cartas y otros escritos de Srila Prabhupada que a veces
llevan a la comprensién errénea de que las almas de este mundo cayeron
de Goloka Vrndavana o de Vaikuntha. Como explica Srila Narayana
Gosvami Maharaja en la Primera Parte de ‘El Viaje del Alma’, una mala
interpretacién de esos pasajes debilita la fe del buscador espiritual en la
morada de Krsna, asi como también su deseo y entusiasmo por alcanzarla.

Por consiguiente, en esta Tercera Parte explicaremos esos mismos
pasajes a la luz de las citas aclaratorias de Srila Prabhupada, las
disertaciones de Srila Narayana Gosvami Maharaja de la Primera Parte y
los tres capitulos del Jaiva-dharma de la Segunda Parte.

Rogamos disculpe cualquier error en nuestra presentacion.

Los editores

AUN NO HEMOS VISTO A KRSNA

Como seguidor puro de la sucesién discipular de maestros espirituales
genuinos, Srila Prabhupada ensefia que cuando el alma condicionada
alcanza la iluminacién espiritual, ve a Dios por primera vez. Las almas de

este mundo nunca Le han visto directamente antes.

Me preguntas si las almas condicionadas han visto alguna vez a Krsna
y si estaban con el Sefior antes de quedar condicionadas por el deseo

de ensefiorearse de la naturaleza material. La respuesta es si. Las almas
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condicionadas son parte integral del Sefior y, por lo tanto, estaban con El
antes de quedar condicionadas.
Al igual que el nifio tiene que haber visto a su padre porque el padre lo
coloca en el vientre de la madre, cada alma ha visto a Krsna, el Padre
Supremo, pero en ese momento las almas condicionadas estdn en la
condicién denominada susupti, profundamente dormidas sin sofiar; como
anestesiadas. Por lo tanto, las almas no recuerdan haber estado con Krsna
cuando despiertan en el mundo material y se dedican a las actividades
materiales.

(Carta a Jagadisa, Los Angeles, 25 de marzo de 1970)

A primera vista, esta carta parece indicar que las almas condicionadas
estuvieron anteriormente con Krsna en Su morada trascendental
de Goloka Vrndavana, pero una lectura mds minuciosa revela una
interpretacién diferente.

Srila Prabhupada dice que Krsna es como un padre que lleva al nifio
al vientre de la madre. Aunque el nifio es parte integral del padre antes
de entrar en el vientre de la madre, en ese momento estaba en forma de
semilla. No se habia relacionado nunca con su padre.

Del mismo modo, en la forma del Sefior de Maha-Visnu, El es el padre
que proporciona e inyecta a las entidades vivientes en su estado seminal
en el vientre de la naturaleza material. La entidad viviente de este mundo

aln no se ha relacionado personalmente con Krsna en Su morada.

¢DE QUE FORMA ESTUVIMOS EN LOS PASTIEMPOS DE KRSNA?

En 1972, en respuesta a una carta de sus discipulos australianos, Srila
Prabhupada dicté un breve ensayo titulado: “La légica del cuervo y la
"

fruta ‘tala’.

Lo que viene a continuacién son extractos de ese texto.

No ha habido ninguna ocasién en la que hayamos estado separados
de Krsna. Mi4s adelante, Srila Prabhupada revela que nunca estuvimos
separados de Krsna porque siempre hemos estado con Sus energfas, que no

son diferentes de El. De hecho, nosotros somos una de Sus energfas. Como
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se declaraen el grimad—Bhdgavatam (3.5.6): “El Se expande en multitud de
almas que se manifiestan en las diferentes especies de vida”. Por otro lado,
Su expansién como la Superalma en los corazones de todos los seres ha
estado con nosotros desde el comienzo de los tiempos. Asf es como nunca
estuvimos separados de EL

El texto continda:

Cuando un hombre suefia se olvida de sf mismo, y en ese suefio se crea a sf
mismo de diferentes formas: “Ahora soy el rey”, etc. En esta creacién de si
mismo hay dos cosas: el observador y la trama que est4 siendo observada,
pero una vez que se acaba el suefio, lo observado desaparece y el observador
permanece; es decir, ahora se encuentra en su posicién original.

Nuestra separacién de Krsna es asi. Soflamos con este cuerpo y con
muchas relaciones con otras cosas. En primer lugar surge el apego al

disfrute sensual. Hay deseo de disfrute sensual incluso con Krsna.

Prabhupada ensefia aqui que Krsna estd en todas partes porque Sus
diferentes energias estdn en todas partes. Cuando dice que hay deseo de
disfrute sensual incluso con Krsna se refiere a que aunque Krsna estd en
el corazén como la Superalma y estamos siempre con El en el sentido de
que este mundo no tiene una existencia separada de El, aun asf Le damos
la espalda y deseamos disfrutar separadamente de El. El significado de
‘posicién original’ se dard un poco m4s adelante.

El ensayo continda:

Existe una propensién latente a olvidar a Krsna y crear una atmésfera
para disfrutar independientemente de EL En la orilla de la playa, en unas
partes el agua cubre la arena y en otras la arena est4 seca. Nuestra posicién
es parecida. Unas veces estamos cubiertos y otras libres, como ocurre al
borde de la marea. En cuanto olvidamos, inmediatamente aparece la
ilusién, al igual que en cuanto nos dormimos aparecen los suefios. Por lo

tanto, no podemos afirmar que no estamos con Krsna.

Cuando Srila Prabhupada dice “Por lo tanto, no podemos afirmar que

no estamos con Krsna”, confirma que su declaracién anterior “Hay deseo
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de disfrute sensual incluso con Krsna” no significa necesariamente que
estuviéramos en Su morada. Krsna estd en todas partes y, por lo tanto,
también se encuentra en la regién tatastha, donde las almas espirituales
estdn conectadas con El como Sus partes integrales. El también reside
en el mundo material dentro de los corazones de las almas condicionadas
como la Superalma. Por otro lado, en este mundo material, los propios
elementos materiales son emanaciones de Su energfa. En este sentido, Srila
Prabhupada escribe: “Por lo tanto, no podemos afirmar que no estamos con
Krsna”.

Srila Prabhupada escribe sobre la analogfa del borde de la playa y
habla de la linea imaginaria entre la tierra y el agua llamada tata. La jiva
se origina en esta 4rea entre el mundo material y el mundo espiritual que
en las escrituras se conoce como tata-stha.

El escrito continda:

En el momento en que intentamos convertirnos en el Sefior, maya nos
cubre. Anteriormente estuvimos con Krsna en Su lila [pasatiempos] o
juego. Pero esta cobertura de maya puede durar mucho, mucho, mucho,

mucho tiempo; por lo tanto, muchas creaciones vienen y van.

En el mundo material, hemos estado sirviendo en los pasatiempos

(lilas) de Krsna desde tiempo inmemorial. La creacién, el mantenimiento
ST P
y la destruccién de este mundo material son también pasatiempos
del Sefior!. Hemos estado sirviendo, y atn lo estamos haciendo, en los
y

pasatiempos de Krsna aqui en este mundo material. Ya sea de forma
directa o indirecta, todas las entidades vivientes estdn sirviendo al Sefior.
Por eso Srila Prabhupada dice: “Por lo tanto, no podemos afirmar que no
estamos con Krsna”.

El ensayo continda:

Debido a este largo periodo transcurrido, a veces se dice que estamos

eternamente condicionados, pero este prolongado lapso resulta ser muy

1 Enel grimad—Bhdgavatam (2.4.12) este ciclo se conoce como sad-udbhava-sthana-nirodha-
lilaya y en el Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 5.9) como srsti-lila.
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insignificante cuando uno se vuelve consciente de Krsna. Igual que
pensamos que un suefio dura mucho tiempo, y cuando nos despertamos y

miramos el reloj vemos que en realidad fue solo un momento.

Nuestra posicién real es ser sirvientes de Krsna, y servir a Krsna significa
estar en los pasatiempos de Krsna (krsna-lila). Siempre estamos sirviendo
en el pasatiempo de Krsna, ya sea directa o indirectamente. Incluso
cuando sofiamos. Al igual que no podemos apartarnos del sol durante el

dfa, tampoco podemos salir de los pasatiempos de Krsna.

Srila Prabhupada confirma aqui que incluso ahora nos encontramos
dentro de un pasatiempo de Krsna. La creacién tanto de la tatastha-sakti
como del mundo material son también un aspecto de Sus pasatiempos.

El ensayo continda:

Aungque haya nubes y el sol se vea tenue y gris, durante el dia su luz est4
en todas partes. Yo soy parte integral de Krsna vy, por consiguiente, estoy
siempre conectado. Aunque mi dedo esté enfermo, sigue siendo parte
de mi cuerpo, y porque es parte integral intentamos curarlo. Cuando Le

olvidamos, Krsna viene personalmente o bien envia a Su representante.

Un discipulo pregunté en una ocasién a Srila Prabhupada: “Si nunca
hemos estado con Krsna, si nunca hemos estado en Krsna-loka, ;cémo es
posible que empecemos a ‘recordar’ Sus pasatiempos y Su forma?” Srila
Prabhupada respondié: “Recuerdas los pasatiempos de Krsna cuando
escuchas el Srimad-Bhagavatam. Puedes 'escuchar' los pasatiempos de
Krsna. Eso es lo que puedes recordar.” El discipulo pregunté entonces:
“{Pero cémo podemos ‘recordarlos’ si nunca los conocimos?” Prabhupada
dijo: “Puedes conocerlos escuchando el Srimad-Bhagavatam. ;Por qué
citamos tantas escrituras como el Srimad-Bhagavatam y la Bhagavad-gita?
Justamente para recordar.”

(Conversacién en una habitacién en Boston, el 27 de abril de 1969).

En esta conversacién en 1969, Prabhupada confirmé que palabras

como ‘recordar’ y ‘olvidar’ tan solo nos dan una idea.
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El ensayo continda:

Yo soy el mismo hombre despierto o sofiando. En cuanto despierto, me
veo a m{ mismo y veo a Krsna. Krsna es la causa y el efecto. El algodén
se transforma en hilo y el hilo en tela, pero la causa original sigue siendo
el algodén. Por consiguiente, al final todo es Krsna. Cuando no podemos
contactar con Krsna personalmente, contactamos con Sus energfas. Por

lo tanto, no hay modo de estar fuera de los pasatiempos de Krsna.

Aqui Srila Prabhupada confirma que cuando decfa que las almas
condicionadas habian estado antes en el lila de Krsna se referfa a Su lila
de la creacién material. Como se explica en el Capitulo Dieciséis del Jaiva-
dharma, algunas almas estdn en Su lila del mundo espiritual y otras en Su
lila del mundo material.

En la siguiente conversacién, Srila Prabhupada establece ademds que
en este mundo estamos siempre con Krsna y que siempre hemos estado con
El. Aquf podemos conciliar también su afirmacién: “Antes estuvimos con
Krsna en Su lila”. Dicho de otro modo, estdbamos en Su lila y estamos en

Su lila, tanto en la regién tatastha como en el mundo material.

Yasomatinandana: ;Se le permite a la jiva relacionarse con Krsna en el
comienzo?

Prabhupada: Ella estd siempre con Krsna, pero simplemente lo ha olvidado.
(No has estado tii con Krsna? Ahora estamos aqui de pie sobre esta arena.
La arena es Krsna; la energia de Krsna. Estamos cerca del agua, que
también es la energfa de Krsna. Bhiimir apo ‘nalo vayuh (Bhagavad-gita
74). ;Comprendes? ;Es diferente de Krsna?

Yasomatinandana: No, pero...

Prabhupada: Mi cuerpo también es la energia de Krsna. Yo también soy la
energia de Krsna. Yo siempre estoy con Krsna. Lo que ocurre es que Le
he olvidado.

Yasomatinandana: Pero esto es la energfa inferior de Krsna, jno?

Prabhupada: Tal vez. Eso ya es un estudio comparativo, inferior o superior.
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Pero es energia.

Yasomatinandana: Si.

Prabhupada: Y como energia, no es diferente de Krsna.

Yasomatinandana: Vasudevah sarvam iti (Bhagavad-gita 7.19)

Prabhupada: Si. Puesto que eres energia, ;cémo puedes ser diferente de
Krsna?

(Paseo matutino, Los Angeles, 5 de diciembre de 1973)

KRSNA ESTA CON NOSOTROS COMO LA SUPERALMA

Prabhupada explica a continuacién que las actividades de Paramatma,
la Superalma que mora en el corazén de todos los seres creados, deben
considerarse también pasatiempos de Krsna. El alma condicionada se ha
relacionado previamente con Krsna en la forma de Superalma y también

se estd relacionando con El ahora.

También nos relacionamos con Krsna como Paramatma dentro del

corazon...

(Clase sobre la Bhagavad-gita 4.5. Bombay, 25 de marzo de 1975)

TODAVIA NO HEMOS ESTADO EN NUESTRO HOGAR

En los versos que se citan a continuacién, Paramatma, en la forma de
un brahmdn, se aparece a Su devota y conversa con ella. Algunas veces se
malinterpretan estos versos pensando que el alma espiritual dejé Goloka

Vrndavana, su hogar original.

El brahmén pregunté: ;Quién eres? ;La esposa o la hija de quién? ;Y
quién es ese hombre que est4 ahi tumbado? Parece que te lamentas por ese
cuerpo muerto. ;No me reconoces? Soy tu amigo eterno. Tal vez recuerdes
que en el pasado me consultaste muchas cosas.

El brahmdn continué: Mi querida amiga, aunque no puedes reconocerme
enseguida, ;jno recuerdas que hace un tiempo tenfas un amigo muy intimo?
Por desgracia, abandonaste Mi compafifa y aceptaste la posicién de

disfrutadora en este mundo material.
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Mi querida y dulce amiga, td y Yo somos como dos cisnes. Vivimos juntos
en el mismo corazén, que es como el lago Manasa. Aunque hemos vivido
juntos durante muchos miles de afios, atin estamos muy lejos de nuestro

hogar original.
(Srimad-Bhagavatam 4.28.52-54)

Paramatma ha estado viajando con nosotros de un cuerpo a otro desde
tiempo inmemorial. No obstante, tal como Srila Prabhupada explica en el

siguiente significado, Paramatma no es el Sri Krsna de Goloka Vrndavana.

En su aspecto de Paramatma, Krsna es el viejo amigo de todos. Paramatma,
la Suprema Personalidad de Dios, aparecié ante la reina en forma de
brahman, pero ;por qué no lo hizo en la forma de Krsna? Srila Visvanatha
Chakravarti Thakura sefiala que a menos que alguien experimente un
amor muy grande por la Suprema Personalidad de Dios, no puede verle
tal como es.

(grimad—Bhdgavatam 4.28.51, significado)

Paramatma no es ni el Sri Krsna de Vrndavana ni el Sefior Narayana
de Vaikuntha. Paramatma no ha residido nunca ni en Vrndavana ni en
Vaikuntha, el hogar original de todo cuanto existe, ni residird all4 jam4s.

Esto se explica en el siguiente significado:

La manifestacién de Paramatma es también un aspecto temporal y
omnipresente de Ksirodakasayl Visnu. La manifestacién de Paramatma
en el mundo espiritual no es eterna. Por lo tanto, la Verdad Absoluta
es la Suprema Personalidad de Dios Krsna. El es la persona energética
completa y posee diferentes energias separadas e internas.

(Bhagavad-gita 7.4, significado)

Aunque el Sefior Paramatma utiliza las palabras ‘nuestro hogar
original’, El nunca estuvo alli, como tampoco han estado nunca allf las
almas condicionadas de este mundo. En la siguiente seccién se explica la

idea de que las almas de este mundo no cayeron del mundo espiritual.
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NO HAY IDA Y VUELTA

El hogar original de la entidad viviente y de la Suprema Personalidad de
Dios es el mundo espiritual. En el mundo espiritual, tanto el Sefior como
las entidades vivientes habitan juntos de forma muy pacifica. La entidad
viviente se dedica a servir al Sefior y ambos comparten una vida llena de
dicha en el mundo espiritual. Sin embargo, cuando la entidad viviente
desea disfrutar, cae al mundo material, pero incluso en esa posicién el
Sefior permanece con ella como Superalma, su amigo intimo.

(Srimad-Bhagavatam 4.28.54, significado)

Si bien el hogar constitucional de la entidad viviente es el mundo
espiritual, eso no significa que la misma entidad viviente va y viene entre
el mundo espiritual y el mundo material. En sus traducciones, significados
y la clase que se cita a continuacién, Srila Prabhupada declara que hay dos

tipos de entidades vivientes:

Las entidades vivientes, las jivas, se dividen en dos categorfas. Algunas
son nitya-mukta, eternamente liberadas, y otras son eternamente
condicionadas.

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.10)

La primera categorfa es la de las entidades vivientes eternamente
liberadas, aquellas que se encuentran en el mundo espiritual y nunca son
confundidas por maya. Ellas nunca buscan satisfacer sus propios sentidos;

lo tnico que desean es la felicidad de Krsna.

Las que estdn eternamente liberadas estdn siempre despiertas en el estado
de conciencia de Krsna, y ofrecen servicio amoroso trascendental a los pies
del Sefior Krsna. Deben ser consideradas asociadas eternas de Krsna, y

disfrutan eternamente de la bienaventuranza trascendental de servirle.
(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.11)

La segunda categoria la conforman las almas perpetuamente
condicionadas de este mundo que deben ain volverse devotos puros y

unirse a las almas eternamente liberadas en el reino de Dios.
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Ademds de los devotos eternamente liberados, estdn las almas
condicionadas, que siempre vuelven la espalda al servicio del Sefior. Ellas
estdn perpetuamente condicionadas en el mundo material, sujetas a los
padecimientos materiales causados por diversas formas corporales en
condiciones infernales.

(Sr1 Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila, 22.12)

Las almas condicionadas (nitya-baddhas) estdn siempre condicionadas por
la energfa externa, y las almas eternamente liberadas ( nitya-muktas) nunca
entran en contacto con la energfa externa. A veces, un sirviente personal
eternamente liberado de la Suprema Personalidad de Dios desciende a
este universo tal y como lo hace el Sefior. Aunque trabaja por la liberacién
de las almas condicionadas, el mensajero del Sefior Supremo permanece
libre del contacto de la energia material. Por lo general, las personalidades
eternamente liberadas viven en el mundo espiritual con el Sefior Krsna,
y se les conoce con el nombre de Krishna-parisada, acompafiantes del
Sefior. Su tnica ocupacién es disfrutar de la compafifa del Sefior Krsna,
y aunque vienen al mundo material para servir la misién del Sefior, esas
personas eternamente liberadas disfrutan de la compafifa del Sefior Krsna
sin interrupcién. La persona eternamente liberada que trabaja para Krsna
disfruta de la compafifa de Krsna mediante su ocupacién.

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.14-15, significado)

svamsa-vibhinnamsa-riipe haia vistara

ananta vaikuntha-brahmande karena vihara

Krsna se encuentra, por tanto, en el mundo espiritual y en el mundo
material. Porque representamos a Krsna, nos hallamos en este brahmanda
condicionados, pero hay multitud de entidades vivientes que estdn
eternamente liberadas. Ellas nunca vienen a este mundo. Como el océano
y los rios. Hay peces tanto en el rio como en el océano. Los peces de rio
pueden ir al océano, pero los peces del océano nunca van al rio. Alli no

hay lugar para ellos.

187



EL VIAJE DEL ALMA

sei vibhinnamsa jiva-dui ta’ prakara

eka-‘nitya-mukta’, eka-‘nitya samsara’

Esta energfa se manifesté en forma de las entidades vivientes, las cuales
son también de dos clases. Eka-nitya-mukta. Unas entidades vivientes
son eternamente liberadas. Como los peces del océano. Imaginen que
el océano es el lugar de la liberacién. Esa individualidad existe y es
correspondida entre Krsna y las almas individuales. Se las conoce como
nitya-mukta, eternamente liberadas. La otra clase, que son como los peces
del rio, reciben el nombre de nitya-baddha. Su limitado 4mbito es el rio,
el estanque o el pozo.
(Clase sobre el Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.6
Nueva York, 8 de enero de 1967)

Asi, Srila Prabhupada aclara que las almas eternamente liberadas
nunca se vuelven condicionadas, y que las almas de este mundo nunca
fueron residentes del mundo espiritual. Por una gran fortuna, mediante
el proceso del bhakti-yoga y con la gufa adecuada, las almas condicionadas

pueden unirse también al Sefior Supremo.

AUN NO HEMOS HABLADO CON NUESTRO PADRE SUPREMO

La siguiente declaracién puede hacer pensar que las almas

condicionadas han conversado antes con Krsna directamente:

Estamos muy orgullosos de nuestros sentidos, pero los sentidos nos han
sido dados igual que un padre da un juguete a un nifio. Quisimos disfrutar
de este mundo material, y para ello se nos concedieron unos sentidos.
“De acuerdo, disfruta. Experimenta este mundo material. Cuando te des
cuenta de que no eres feliz, regresards a Mi.”

(Clase sobre la Bhagavad-gita 2.55-58.

Nueva York, 15 de abril de 1966)

Ofr al Sefior directamente o hablar directamente con El solo es posible

para los grandes devotos —aquellos que estdn libres de la tendencia a
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disfrutar de los sentidos materiales. ;Por qué entonces Srila Prabhupada
parece decir que Krsna habla directamente a un alma condicionada que
Le ha dado la espalda?

Este es otro ejemplo de sakha-chandra-nyaya, la légica de la luna
sobre la rama. Srila Prabhupada escribe en uno de sus significados del
Sri Chaitanya-charitamrta: “A los nifios primero se les muestran las ramas
de un 4rbol y luego se les ensefia a ver la luna a través de las ramas. Esto
se denomina $akha-chandra-nyaya. La idea es dar primero un ejemplo
sencillo para luego explicar un trasfondo mds complejo” (Sri Chaitanya-
charitamrta, Madhya-lila 21.31, significado).

Alguien que piensa “soy mujer” o “soy hombre” no puede entender
realmente las verdades filoséficas establecidas acerca del alma (jiva-
tattva). Por eso Prabhupada —que descendié a un mundo de personas
materialistas absortas en conceptos como “yo soy este cuerpo y todo lo
que esté relacionado con este cuerpo me pertenece”— nos indica aquf
que Dios es nuestro padre, nos ama y desea que busquemos Su refugio y
seamos felices.

Cuando nosotros, almas condicionadas, alcancemos la perfeccién en
nuestra vida devocional, nos encontraremos con Sri Krsna en Su morada
por primera vez. Esto se explica mds abajo en el libro de Prabhupada

Krsna, la Suprema Personalidad de Dios.

Los devotos maduros, que han ejecutado la conciencia de Krsna hasta
la perfeccién, son inmediatamente transferidos al universo donde Krsna
estd apareciendo. En ese universo los devotos obtienen su primera
oportunidad de relacionarse personal y directamente con Krsna.

(Krishna, la Suprema Personalidad de Dios, Capitulo 28)

Esta concluyente cita confirma que cuando el alma condicionada se
libera de las garras de maya, alcanza la morada espiritual del Sefior y se

relaciona con El por primera vez.
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DE VUELTA A CASA DE VUELTA A DIOS

La creacién material del Sefior de las criaturas (Visnu) es una oportunidad
que se les ofrece a las almas condicionadas para ir de vuelta a casa, de
vuelta a Dios.

(Bhagavad-gita 3.10, significado)

Srila Prabhupada popularizé la frase “De vuelta a casa, de vuelta a Dios”
en muchos lugares del mundo. La frase podria querer decir que las almas
de este mundo estuvieron antes en Goloka Vrndavana, lo abandonaron y
ahora tienen que regresar all4. Esperamos que lo que viene a continuacién
ayude a aclarar su significado.

En Vrndavana, en 1993, un discipulo antiguo de Srila Prabhupada
pregunté a Srila Narayana Gosvami Maharaja: “;Qué quiso decir Srila
Prabhupada cuando dijo ‘De vuelta a casa, de vuelta a Dios?”

Utilizando la vida de ese mismo discipulo como analogfa, Srila
Narayana Gosvami Maharaja explicé que aunque su hijo nacié y se educé
en Vrndavana, la India, se considera a si mismo americano porque su
madre es americana. Cuando comienzan las vacaciones del colegio, €l dice
a sus amigos y compafieros del Gurukula de Vrndavana: “Me voy a casa”.

La famosa frase de Srila Prabhupada “De vuelta a casa, de vuelta a
Dios” ayuda a las almas condicionadas a pensar en el Sefior Supremo como
su padre, y el lugar donde reside el padre es el hogar. La frase nos ayuda a
entender que Krsna no es impersonal y que Su hogar es nuestro legitimo

hogar. Esto se explica en el siguiente pasaje:

De vuelta a Dios significa que Dios es una persona como td y como yo,

igual que tu padre es una persona. Esto es conocimiento practico. El padre

de tu padre también es una persona. Su padre también era una persona.

Su padre también era una persona. Lo puedes entender enseguida. Por lo
tanto, el padre supremo tiene que ser una persona.

(Clase del Srimad-Bhagavatam 6.1.11.

Nueva York, 25 de julio de 1971)

El Sefior no desea que Sus hijos, las entidades vivientes, sufran a causa

de las tres clases de miserias de la vida. El quiere que todos vuelvan a
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El y vivan con El, pero para volver a Dios uno debe purificarse de las
infecciones materiales.

(Srtmad-Bhagavatam 1.5.35, significado)

Ir de vuelta a Dios significa estar completamente puro. No se permite ni
la m4s ligera impureza.

(Clase sobre el Srimad-Bhagavatam 6.1.34-39.

Surat, 19 de diciembre de 1970)

En dos de estas tres citas se menciona el concepto de pureza junto
con el regreso al hogar, lo que significa que en la morada del Sefior no hay
impureza; no hay ningin deseo impuro separado de Krsna. Maya no puede

entrar en el mundo espiritual.

PARA LOS RECIEN LLEGADOS

La siguiente cita de una clase de Srila Prabhupada puede parecer
que refuta las afirmaciones anteriores relativas al origen de las entidades
vivientes e incluso que contradice a los acharyas precedentes, pero en

realidad no es asf.

... porque nosotros también vinimos de Vaikuntha hace millones y millones
de afios. Anadi significa ‘antes de la creacién’. Nosotros, las entidades
vivientes, somos eternos. Aunque la creacién es aniquilada después de
millones y trillones de afios, las entidades vivientes no son aniquiladas.
(Clase sobre la Bhagavad-gita 2.6.
Londpres, 6 de agosto de 1973)

No hay contradiccién entre Srila Prabhupada y su maestro espiritual,
o entre Srila Prabhupada y el maestro de su maestro espiritual (parama
guru). Porque es un seguidor puro de Srila Bhaktivinoda Thakura —su
parama-guru—, es un seguidor puro de la afirmacién de este en el Jaiva-
dharma: “Puesto que residen en el mundo espiritual, maya se mantiene
alejada de ellos y no los afecta en absoluto”. Srila Prabhupada escribié:
“En el mundo espiritual hay planetas Vaikuntha, y los devotos de all4 estdn

liberados. Esos devotos son aksara, que significa que no caen al mundo

191



EL VIAJE DEL ALMA

material. Ellos permanecen en el mundo espiritual de los Vaikunthas”
(Srimad-Bhagavatam 7.1.35, significado).

;Por qué entonces Prabhupada dice ocasionalmente lo que dijo en
la clase de Londres mencionada mds arriba? El mismo responde a esto
en la clase de 1968 que se cita al comienzo de este articulo: “No hay
contradiccidn, pero sf diferentes cosas para diferentes clases de personas”.
Como se explicé antes, a veces él simplifica los conceptos de eternidad y
“de vuelta al hogar, de vuelta a Dios” para un publico en particular; los que
son nuevos en el sendero de la conciencia de Krsna. De ese modo podemos
ir entendiendo gradualmente la inconcebible jiva-tattva.

Srila Narayana Gosvami Maharaja ha explicado que nuestros
acharyas a veces dan ‘alimentos infantiles a los bebés’. Es decir, dan
explicaciones que son f4ciles de aceptar y entender segin el nivel de
avance de los aspirantes a devotos. Hemos visto que muy de vez en cuando
Srila Narayana Gosvami Maharaja da personalmente ‘alimentos infantiles’
a auditorios nuevos. En un darsana en Miami en 2008, dijo a un invitado
principiante: “Ha sido lanzado a este mundo desde Goloka Vrndavana por
casualidad. La guardiana de ese planeta de Goloka, Yogamaya devi, nos
arroj6 a este mundo. En realidad usted es un sirviente o sirvienta de Sri
Sri Radha-Krsna, pero eligié el disfrute sensual y ha olvidado su verdadera

herencia”.

LOS RESIDENTES DE VAIKUNTHA NO SE ARRIESGAN

Las jivas siempre tienen independencia, incluso en Vaikuntha.

Por constitucién, cada entidad viviente tiene la posibilidad de caer,
incluso si se encuentra en Vaikuntha-loka.
(Carta a Upendra. Tittenhurst, 27 de octubre de 1969)

Pero quienes residen en Vaikuntha nunca eligen hacer un mal uso de
su independencia y olvidar a Krsna. Lo que viene a continuacién revalida
la coherencia en el pensamiento filoséfico de Srila Prabhupada:

Pregunta: Las almas que nunca estuvieron condicionadas, ;tienen también

independencia?
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Prabhupada: Si, pero no hicieron un mal uso de ella. Ellas saben que fueron
creadas para servir a Krsna y son felices sirviendo a Krsna.
Pregunta: ;Pueden hacer un mal uso de ella en algiin momento?
Prabhupada: Si, también pueden usarla de forma incorrecta. La capacidad
de hacerlo estd ahi.
Pregunta: Creo que usted dijo en una ocasién que una vez que el alma
condicionada se perfecciona, sale del mundo material y va a Krsna-loka,
no hay posibilidad de que caiga de nuevo.
Prabhupada: Puede, pero no viene. Igual que después de colocar la mano
en el fuego, si eres realmente inteligente no la vuelves a poner alli de
nuevo. Los que vuelven a Dios se vuelven inteligentes.

(Clase sobre el Sr1 Chaitanya-charitamrta,

Adi-lila 7.108. San Francisco, 1967)

En el mundo espiritual hay planetas Vaikuntha, y los devotos que residen all4
estdn liberados. Son devotos aksara, lo que significa que no caen al mundo
material sino que permanecen en el mundo espiritual de los Vaikunthas.
Son personas como nosotros, pero personas eternas llenas de conocimiento
y felicidad. Esa es la diferencia entre ellos y nosotros. Eso es tattva-jiana.
Los asociados del Sefior, Jaya y Vijaya, descendieron al mundo material
para servir al Sefior satisfaciendo Su deseo de luchar. De otro modo, como
dice Yudhisthira Maharaja, asraddheya viabhati: la afirmacién de que un
sirviente del Sefior puede caer de Vaikuntha parece increible.

(Srimad-Bhagavatam 7.1.35, significado)

NO HAY IMPERFECCION EN LOS DEVOTOS DE VAIKUNTHA

En el significado anterior, Maharaja Yudhisthira dice: “La afirmacién

de que un sirviente del Sefior pueda caer de Vaikuntha parece increible”.

El texto explica que los residentes de Vaikuntha son eternos y estdn llenos

de felicidad y conocimiento. Aunque la cita que viene a continuacién no

es contradictoria, puede que parezca rebatir las palabras de Yudhisthira.

En el Bhakti-sandarbha de Srila Jiva Gosvami hay una cita del Skanda

Purana que advierte que la persona que toma granos en Ekadasi se vuelve
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un asesino de su madre, de su padre, de su hermano y de su maestro
espiritual, e incluso si es elevado al planeta Vaikuntha, cae de su posicién.

(Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 15.9, significado)

Prabhupada dice: “Aunque uno se considere un espiritualista perfecto
apto para vivir en Vaikuntha, no debe dejar de hacer los Ekadasis”.
Prabhupada estd explicando que nadie debe ser tan orgulloso como para
pensar que no necesita seguir el Ekadasi, que es el propio Krsna manifiesto
en el tiempo. Srila Prabhupada escribi6 esto para advertir a los devotos
sobre la importancia suprema de seguir el ayuno de Ekadasi; no que los

devotos puros caen de Vaikuntha una vez que han llegado all4.

INCLUSO EN ESTE MUNDO, LOS DEVOTOS GENUINOS NO CAEN

Los devotos genuinos permanecen en su posicién sublime incluso en
este mundo vy, claro estd, también en el mundo espiritual. Una lectura
rdpida de los siguientes pasajes del Sri Chaitanya-charitamrta podria
parecer que dan a entender lo contrario, pero pronto veremos que no hay
contradiccién.

El asociado de Sri Chaitanya Mahaprabhu Svaripa Damodara
Gosvami, un devoto puro, parece indicar que hasta él podria caer de su
posicién por escuchar la filosofia impersonalista (mayavada). Bhagavan
Acharya habia pedido a Svaripa Damodara Gosvami que escuchara
un comentario sobre el Vedanta de Gopila, su hermano mayavada.
Aparentemente enfadado, Svariipa Damodara respondié: “Cuando un
vaisnava escucha el Sariraka-bhasya, el comentario mayavada del Vedanta-
siitra, abandona la actitud consciente de Krsna de que el Sefior es el amo
y la entidad viviente es Su sirviente. En lugar de ello, él se considera el

Sefior Supremo.

maha-bhagavata yei, krsna prana-dhana yara

mayavada-sravane citta avasya phire tanra

La filosoffa mayavada presenta tal juego de palabras, que incluso un devoto
muy elevado que ha aceptado a Krsna como su alma y su vida cambia su

decisién cuando lee el comentario mayavada del Vedanta-siitra.
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Svariipa Damodara Gosvami es el seguidor mds querido de
Mahaprabhu, y en los pasatiempos de Krsna no es otro que Lalita-devi,
la amiga sumamente querida de Srimati Radharani. Cuando un vaisnava
tan elevado habla de la posibilidad de que incluso él mismo puede caer, lo
hace por humildad, en broma o como advertencia para los demds. Svartipa
Damodara Gosvami estd en realidad aconsejando al vaisnava neéfito que
puede creerse avanzado e invulnerable. Si ese devoto nedfito escucha la
filosofia mayavada, puede perder su débil fe en Krsna como la Persona
Suprema.

Mi4s adelante, Svariipa Damodara Gosvami revel6 el verdadero
motivo por el que no queria escuchar la filosofia mayavada: le duele
profundamente escuchar cualquier ofensa hacia su amado Sefior Krsna.

La conversacién continda con el siguiente pasaje:

A pesar de las protestas de Svariipa Damodara, Bhagavan Acarya siguié
diciendo: “Todos nosotros estamos fijos a los pies de loto de Krsna de alma
y corazén, y por lo tanto el Sariraka-bhasya no puede cambiar nuestra
forma de pensar”.

Svariipa Damodara respondié: “Aun asi, cuando escuchamos la filosofia
mayavada oimos que Brahman es conocimiento y que el universo de maya
es falso, pero no obtenemos ninguna comprensién espiritual. El filésofo
mayavadi intenta establecer que la entidad viviente es solo imaginaria y
que la Suprema Personalidad de Dios estd bajo la influencia de maya. Esa
clase de comentarios destrozan el corazén y la vida del devoto.”.

(Sri Chaitanya-charitamrta, Antya-lila 2.96-99)

BRAHMA Y SIVA TAMPOCO CAEN

Estos son ejemplos. Brahma se sinti6 atraido por su hija. El Sefior Siva se
sintié atraido por la belleza de Mohini-miirti incluso en presencia de su
esposa. Por lo tanto, la vida sexual solo se puede controlar volviéndose
consciente de Krsna.

(Conversacién en una habitacién. Bombay, 7 de enero de 1977)

El pasaje anterior parece indicar que el Sefior Brahma y el Sefior Siva,

que son devotos puros, pueden quedar confundidos por maya. No obstante,
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los pasatiempos de Brahma y Siva en los que parecen ser atraidos por maya
fueron llevados a cabo con el tnico fin de instruir a las almas condicionadas.

Brahma y Siva ocupan los puestos més altos del universo —creador y
destructor respectivamente—, y las almas condicionadas a veces desean
posiciones como esas. En la siguiente conversacién, Srila Prabhupada
advierte a sus oyentes respecto a desear tener una posicién elevada en
este mundo, pues todas las situaciones materiales estdn saturadas de las
miserias que ofrece maya. Srila Prabhupada anima a su auditorio a que
desee tdnicamente devocién pura por el Sefior Krsna.

Devoto: Aqui dice que un devoto puro como Haridasa Thakura no cae
victima de las tentaciones mayavadis, y sin embargo el Sefior Brahma y el
Sefior Siva st pueden caer. Siempre pensé que eran devotos puros del Sefior.
Prabhupada: No. Son devotos puros, pero son gunavatara (deidades
regentes de las modalidades de la naturaleza). El Sefior Brahma es la
persona suprema en este universo material; el padre de todas las entidades
vivientes. Si son devotos puros. Haridasa Thakura tiene una posicién
superior a la de Brahma en cuanto a servicio devocional, aunque se
considera que es una encarnacién de Brahma —~Brahma Haridasa.

No debemos preocuparnos cuando vemos que el Sefior Brahma y el Sefior
Siva son cautivados de ese modo. Tenemos que extraer una ensefianza
de ello, y es que “Si el Sefior Brahma y el Sefior Siva cayeron a veces
victimas de mayd, cudnto mds nos podrfa ocurrir lo mismo a nosotros.
Debemos ser extremadamente cuidadosos. Se puede caer incluso de los
niveles de Brahma y Siva, por lo que esa posibilidad es mucho mayor
para las personas ordinarias. Por consiguiente, debemos tener una fuerte
inclinacién hacia la conciencia de Krsna, como Haridasa Thakura.
Entonces seremos capaces de afrontar los encantos de maya. Eso es lo que
hay que comprender aqui. No que “Brahma se mostré débil” ni que “él es
débil o es menos”. No. Esa es una ensefianza para nosotros.

(Clase de la Bhagavad-gita 2.62-72. Los Angeles, 16 de diciembre de 1968)

Estas citas demuestran que Brahma y Siva, como devotos puros de
Krsna, asisten al Sefior cuando hay que transmitir ensefianzas a las almas

de este universo.
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Los sabios como Marichi no se equivocaban cuando elevaron sus
protestas en contra de la actuacién de su abuelo [Brahma]. Ellos
sabfan que aunque su padre habia cometido un error, tenia que
haber un propésito superior tras aquel acto; de otro modo una
personalidad como €l no habria incurrido en semejante falta. Pudo
ser que Brahma querfa advertir a sus subordinados acerca de las
debilidades humanas en los intercambios con mujeres.
(Srimad-Bhagavatam 3.12.29)

La energfa material ilusoria estd representada por Durgadevi, que es la
esposa de Girisa o el Sefior Siva. Durgadevi no pudo cautivar la mente del
Sefior Siva, pero cuando el Sefior Siva quiso ver la forma femenina del
Sefior Visnu, el Sefior, mediante Su poder mistico, adopté una forma que
pudiera cautivar incluso al Sefior Siva. Por eso la actitud del Sefior Visnu

era grave y al mismo tiempo sonrefa.

(Srimad-Bhagavatam 8.12.14)

La Suprema Personalidad de Dios sabfa que el Sefior Siva no es una
persona ordinaria y, por tanto, no puede ser deslumbrado por las mujeres
mas hermosas. El propio Cupido intenté invocar los deseos lujuriosos del
Sefior Siva en presencia de Parvati, pero el Sefior Siva no se agité en
ningtin momento. En lugar de ello, un ardiente fuego procedente de sus
ojos redujo a Cupido a cenizas. Por eso el Sefior Visnu tuvo que pensar dos
veces en la clase de hermosa forma capaz de confundir al propio Sefior Siva.

(Srimad-Bhagavatam 8.12.15)

Brahma y Siva no son almas corrientes ni estdn sujetos a caer en
tentaciones. Se encuentran bajo la influencia de yogamaya vy, por lo tanto,
estdn libres del influjo de maya. Qué decir entonces de los residentes de las
moradas espirituales del Sefior; Brahma y Siva adoran a los residentes de

las moradas del Sefior, y muy especialmente a los residentes de Vrndavana.
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OTROS EJEMPLOS

En las historias de las escrituras hay innumerables ejemplos mas de
personalidades que almas condicionadas como nosotros no podemos
entender sin la ayuda de devotos puros como Srila Prabhupada y su
sucesién discipular. El Srimad-Bhagavatam narra, por ejemplo, la historia
de los asociados y familiares de Krsna que, poco antes de la desaparicién
del Sefior, lucharon entre si y se mataron tras emborracharse con vino de
arroz. En relacién con esto, Srila Visvanatha Chakravarti Thakura, cuyos
comentarios cita con frecuencia Srila Prabhupada, declara que aquello fue
como un truco de magia ejecutado por el mago supremo, Sri Krsna, para
que regresaran a sus moradas.

Otro ejemplo es la historia del ‘demonio’ Sisupala, el primo de Krsna
que intenté matar a Krsna y al final Krsna le corté la cabeza. ;Cémo
es posible que el primo de Krsna se convirtiera en un demonio? En sus
traducciones y significados del Srimad-Bhagavatam, Prabhupada revela que
al entrar en el cuerpo de Krsna tras morir a manos de El, Sisupala regresé
a Vaikuntha como uno de los dos asociados de Sefior, Jaya y Vijaya. Segin
nuestros dchdryas, en realidad Jaya y Vijaya nunca dejaron Vaikuntha,
sino que sus formas originales permanecieron all4. Fueron sus expansiones
las que adoptaron los papeles de demonios en este mundo para satisfacer
el deseo del Sefior de entablar una lucha caballeresca.

La historia de Chota Haridasa, que Prabhupada tuvo la bondad
de traducir en su Sri Chaitanya-charitamrta, es otro ejemplo. En esa
historia, Sri Chaitanya Mahaprabhu amonesté y rechazé a Su asociado
Chota Haridasa, que habfa tomado la orden de renuncia y miré de forma
lujuriosa a una mujer. ;Cémo es posible que un asociado tan querido de
Mahaprabhu pudiera sentir lujuria? Srila Prabhupada cita el comentario
de su Guru Maharaja, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, que dijo
que Sri Chaitanya Mahaprabhu, el océano de misericordia, reprendié a
Chota Haridasa a pesar de que Le era muy querido para establecer que los
que estdn en la linea devocional no deben ser hipécritas. Chota Haridasa
no cayo.

Otro ejemplo es la historia de Kala Krsna dasa, a quien los devotos

de Mahaprabhu asignaron para llevarle Su recipiente para el agua y otras
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pertenencias mientras viajaba por el sur de la India. En uno de los trayectos,
Kala Krsnadasa cay6 cautivo de un grupo de gitanos que enviaron unas
mujeres a seducirlo. Mahaprabhu salvé a Kala Krsnadasa de aquel enredo,
pero luego, a pesar de las l4grimas de este, no lo volvié a aceptar en Su
compafifa. Y aunque el Sefior lo rechazé, Sus devotos confidenciales le
dieron otra oportunidad. Como deseaban que alguien fuera a Bengala a
informar a Sachimata de la llegada del Sefior a Jagannath Puri, le utilizaron
como un instrumento para complacer a los devotos puros del Sefior.

(Cayé Kala Krsnadasa del mundo espiritual y fue luego reincorporado?
En el mundo espiritual no hay quien pueda disuadir a los asociados
liberados y eternos de Sri Krsna. Prabhupada escribe en el Sri Chaitanya-
charitamrta, Madhya-lila 7.39:

Este Krsna dasa, conocido como Kala Krsnadasa, no es el Kala Krsnadasa
que se menciona en el Undécimo Capitulo, verso 37 del Adi-lila, que es
uno de los doce gopalas (pastorcillos) que aparecieron para sustentar los
pasatiempos del Sefior Chaitanya Mahaprabhu y era un gran devoto del
Sefior Nityananda Prabhu. El brahman llamado Kala Krsnadasa que viajé
con el Sefior Chaitanya al sur de la India y luego a Bengala se menciona
en el Madhya-lila, Décimo Capitulo, versos 62-79. No se debe pensar que

se trata de la misma persona.

En este mundo hay muchas almas afortunadas que estuvieron en
contacto con Sri Chaitanya Mahaprabhu durante Sus pasatiempos
manifiestos aqui, y todos ellos obtuvieron un inmenso beneficio. Esas
almas se purifican mds por relacionarse con el Sefior y Sus asociados,
y finalmente alcanzan la perfeccién. Pero estdn en este mundo porque
originalmente buscaron la complacencia de los sentidos. Esa es la
ensefianza de este pasatiempo.

Alguien podria preguntarse por qué se menciona el nombre de Kala
Krsnadasa en el St Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 10.145 como una rama
del prema-kalpataru Sri Chaitanya Mahaprabhu. La respuesta la da el
guru de Srila Prabhupada, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, en

una clase impartida en 1933 y publicada en Gaudiya, nimero cuarenta,
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pdginas 646-648. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura dice que
Sriman Mahaprabhu rechazé a Kala Krsnadasa en un principio, pero
por la misericordia de Sriman Nityananda Prabhu y por su propio y
genuino arrepentimiento fue reinstaurado en su servicio como sirviente
de Mahaprabhu. Fue dnicamente debido a la misericordia de Nityananda
prabhu que mds tarde fue afiadido como una de las ramas del prema-
kalpataru de Mahaprabhu. No es que antes fuera una asociado eterno.

Mediante este pasatiempo Mahaprabhu ensefié que hay que ser
sumamente cuidadoso en la practica del proceso devocional, porque hasta
que hayamos alcanzado la perfeccién podemos quedar seducidos por la
energfa ilusoria de Mahaprabhu. En el Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-
lila 17.14, Mahaprabhu dice a Sus asociados:

“Debe ser alguien nuevo, y debe tener una mente pacifica. Si puedo
encontrar a alguien asf, consentiré en llevarle conmigo.”

Srila Prabhupada escribe en su comentario:

Anteriormente, cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu viajé al sur de la
India, llevé consigo a un brahmdn llamado Kala Krsnadasa. Dicho
brahmén fue seducido por una gitana y Sri Chaitanya Mahaprabhu tuvo
que ir a liberarlo de la compafifa de aquella tribu. Por eso aquf el Sefior
dice que desea alguien nuevo y de mente pacifica. Quien no tiene una
mente pacifica se ve agitado por diversos impulsos, especialmente el deseo
sexual, aunque se encuentre en compafifa de Chaitanya Mahaprabhu...
Maya es tan fuerte, que a menos que uno esté determinado a no ser su
victima, ni siquiera la Suprema Personalidad de Dios le podrd proteger.

El Sefior Supremo y Su representante siempre desean darnos su proteccion,
pero nosotros debemos aprovechar su contacto personal. Si alguien piensa
que la Suprema Personalidad de Dios o Su representante son personas
corrientes, caerd sin duda. Por eso Sri Chaitanya Mahaprabhu no querfa
que una persona como Kala Krsnadasa Le acompafiara. Queria a alguien
determinado y con una mente pacifica que no se sintiera perturbado por

otras motivaciones.
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En una clase impartida el 3 de mayo de 2001, Srila Narayana Gosvami
Maharaja respaldé las versiones de Srila Krsnadasa Kaviraja y Srila

Prabhupada.

Kala Krishnadasa, el sirviente personal de Sri Chaitanya Mahaprabhu,
viajé con Mahaprabhu por el sur de la India durante unos cuatro meses.
No estaba interesado en cantar, recordar o escuchar hari-katha, pero
ayudaba a Mahaprabhu. Era muy afortunado de poder servir, pero no
le gustaba especialmente. Mahaprabhu cantaba “Hare Krishna, Hare
Krishna” en todos los templos y hacia que todos se volvieran vaisnavas,
pero ;qué ocurria con Su sirviente!? Esa persona no tenfa un gusto por
los temas espirituales. Nunca dijo a Mahaprabhu: “Quiero escuchar hari-
katha”, nunca Le hacia preguntas y nunca escuchaba Sus ensefianzas. Por
eso se sintié atraido por las gitanas bhattatharis, que eran tan hermosas
que en un instante dejé al mismisimo Chaitanya Mahaprabhu, la Suprema
Personalidad de Dios.

Ademads de esto, el 20 de noviembre de 2001 dijo en un discurso:

Es sorprendente, no obstante, que aunque Kala Krishnadasa viajaba con
el Sefior, Sri Chaitanya Mahaprabhu no pudo ayudarle. Esto es porque
Kala Krsnadasa solo servia a Mahaprabhu externamente. El no Le hacfa
preguntas acerca del bhakti y no tenfa un gusto por escuchar hari-katha
ni por el canto. Es decir, no podia adoptar los sentimientos internos de
Mahaprabhu.

LOS PERFECTOS SIGUEN SIENDO PERFECTOS

Las siguientes citas muestran la posicién infalible de los devotos
autorrealizados que se encuentran en este mundo. Los devotos puros de
este mundo no caen de su posicién a pesar de todos los encantos de maya.
Qué decir entonces de los devotos en sus formas de residentes del mundo

espiritual. Podemos tener fe en ellos y en el mundo del que proceden.
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El placer espiritual que se deriva del servicio devocional puro es tan
grande, que de forma automdtica el devoto pierde interés en el disfrute
material. Ese es el sintoma de la perfeccién en el servicio devocional
progresivo. El devoto puro recuerda constantemente los pies de loto del
Sefior Sri Krsna y no Lo olvida ni por un momento, ni siquiera a cambio
de todas las opulencias de los tres mundos.

(grimad—Bhdgavatam 1.5.19, significado)

Cuando Uddhava estaba absorto en el éxtasis trascendental del amor
por Dios, lo olvidé todo acerca del mundo externo. El devoto puro vive
siempre en la morada del Sefior Supremo incluso con el cuerpo actual que
aparentemente pertenece a este mundo. El devoto puro no se encuentra
en la plataforma corporal, sino que estd absorto en pensamientos
trascendentales acerca del Supremo.

(Srtmad-Bhagavatam 3.2.6, significado)

Pregunta: Prabhupada, a veces ocurre que un devoto avanza mucho con el
canto. Sin embargo, luego observo que muchos devotos caen de nuevo a
maya. ;Por qué ocurre eso?
Prabhupada: Eso significa que no era un devoto.
Pregunta: No era un devoto.
Prabhupada: No era un devoto. El primer signo de un devoto es que es
feliz. Brahma-bhiitah prasannatma (Bhagavad-gita 18.54). Esa persona no
era prasanndatmd, sino un granuja. Ni siquiera entré en la vida devocional.
Estaba fuera. Esa es la prueba. Cuando Dhruva Maharaja vio a Visnu, dijo:
“Todo estd bien. No deseo nada. Svamin krtartho ‘smi. Asi es el vaisnava.
Pero si desea algo o no es feliz, eso significa que no tiene ninguna vida
espiritual y que solo estd haciendo teatro.

(Paseo matutino, Melbourne, 24 de abril, de 1976)

El nexo que une estas cuatro citas es el concepto de ‘un gusto superior’.
Srila Prabhupada explica que los devotos perfectos experimentan el gusto
superior del servicio a Sri Krsna, y por lo tanto, los encantos de maya
simplemente no les atraen. Quienes no han alcanzado ese gusto superior
seguirdn teniendo un gusto por el disfrute material. Mdya atdn tiene el poder

de atraer al devoto aspirante y desencaminarlo del sendero de la devocién.
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La persona de tercera clase en la conciencia de Krsna puede caer, pero
cuando uno se encuentra en la segunda clase no cae, y para la persona de
la primera clase en la conciencia de Krsna no hay posibilidad de caida.

(Bhagavad-gita 9.3, significado)

No hay posibilidad de que un devoto de primera clase caiga aunque se
relacione con no devotos para predicar.

(Sri Chaitanya-charitamrta, Madhya-lila 22.71, significado)

El guru falso cae victima de maya, mientras que el guru genuino, el
devoto auténtico, no olvida a Krsna ni un solo instante. Ese guru puede
elevar a sus discipulos, seguidores y oyentes a su propio nivel de perfeccién.

Srila Prabhupada escribi6 en la conclusién a su significado al Verso
Cinco de El Néctar de la Instruccion: “Uno no debe volverse un maestro
espiritual hasta no haber alcanzado la plataforma de uttama-adhikari
[devoto de primera clase]. El vaisnava nedfito y el vaisnava situado en
la plataforma intermedia también pueden aceptar discipulos, pero esos
discipulos deben hallarse en la misma plataforma que ellos, y se debe
entender que no podrén avanzar debidamente hacia el objetivo final de
la vida bajo su guia insuficiente. Por lo tanto, un discipulo debe tener la
precaucién de aceptar a un uttama-adhikari como maestro espiritual”.

“Devarsi Narada es un ejemplo de uttama-bhagavata supremo, y
Sukadeva Gosvami pertenece al nivel intermedio de uttama-bhagavatas
(nirdhuta-kasaya). En su nacimiento anterior como hijo de una sirvienta,
Sri Narada es un ejemplo de la etapa preliminar de uttama-bhagavatas
(miatrcchita-kasaya). La compafifa y la misericordia de estas tres clases de
maha-bhagavatas es la causa de la manifestacién de la sraddha (Sri Bhaki-

rasamrta-sindhu-bindu, Verso 3, Sri Bindu-vikasini-vrtti, comentario).

NUESTRA POSICION ORIGINAL

Para ilustrar el modo en que las almas condicionadas se apartan de
su amor y servicio inherentes a Krsna, Srila Prabhupada da la analogfa de
unas chispas que saltan de una hoguera. Dicha analogia hace referencia

a las jivas de la regién tatastha que se alejan de su naturaleza inherente.
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En diversos lugares se declara que las entidades vivientes son como chispas
de un fuego y que la Suprema Personalidad de Dios es como el fuego.
Cuando las chispas saltan fuera del fuego, pierden su luminosidad natural;
por eso se dice que las entidades vivientes vienen a este mundo material
igual que chispas que caen de un gran fuego. La entidad viviente quiere
imitar a Krsna e intenta ensefiorearse de la naturaleza material para
disfrutar. Al hacerlo, ella olvida su posicién original y, por consiguiente,
su poder de iluminar o identidad espiritual queda cubierta.

(Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, Capitulo 87)

El Sefior Supremo es infinitamente mayor que ningin fuego y, por lo
tanto, la analogfa anterior dista de ser exacta, pero las analogias mundanas
nos dan una idea inicial para empezar a comprender. En este sentido, las
frases ‘cae del fuego’, ‘pierde su iluminacién natural’, ‘olvida su posicién
original’ o ‘su identidad espiritual se extingue’ no significan que el alma
cay6 a este mundo desde Vaikuntha o Goloka Vrndavana. En realidad,
estos son mds ejemplos de la l6gica de la luna sobre la rama del 4rbol.

En el libro de Krsna citado més arriba, las palabras ‘olvida su posicién
original’ significan que el amor por Krsna, la conciencia de Krsna pura,
es inherente o estd latente en nuestra alma, al igual que el aceite de
almendras es inherente a las almendras, la mantequilla es inherente a la
leche o el 4rbol es inherente a su semilla. Srila Prabhupada confirma esta

conclusién en la siguiente carta:

En relacién con tu pregunta ;Qué significa que originalmente todos somos
entidades conscientes de Krsna?, nosotros siempre estamos con Krsna.
(Hay algiin lugar donde no esté Krsna? De modo que ;c6mo puedes decir
que no estuvimos con El antes? Td estds siempre con Krsna, y cuando
olvidamos ese hecho nos colocamos muy lejos de El. En el ISopanisad se
dice claramente: tad dure tad vantike El estd muy lejos, pero también estd

muy cerca.

(Carta a Upendra. Los Angeles, 15 de julio de 1970)
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Por lo tanto, este olvido es nuestra caida. Puede ocurrir en cualquier
momento, y nosotros podemos contrarrestar este olvido elevdndonos
inmediatamente a la plataforma de la conciencia de Krsna.

(Carta a Upendra. Los Angeles, 15 de julio de 1970)

El siguiente extracto incluye también las palabras ‘olvido’ y ‘original’,
y establece una vez mds su significado en el contexto de la jiva-tattva, la

verdad sobre el alma:

Ustedes son cristianos; pueden cambiar su fe mafiana. La palabra sdnscrita
religiéon no significa fe. Religién significa caracteristica original. Eso
es lo que se llama religién. Y la caracterfstica original es algo que no se
puede cambiar. Esa cualidad o caracteristica estd siempre con nosotros.
La versién védica es que la entidad viviente es una sirvienta eterna de
Dios. El olvido de esta relacién como sirvienta eterna de Dios significa el
comienzo de la existencia material.

(Clase en St. Pascal’s Franciscan Seminary.

Melbourne, 28 de julio de 1974)

Como Prabhupada explica més arriba, la palabra ‘original’ en relacién
con la jiva-tattva significa ‘inalterable’ o ‘lo que es inherente a nosotros

o est4 latente dentro de nosotros’. Esto se confirma en la siguiente frase:

Puesto que la conciencia de Krsna es inherente a la entidad viviente,
todo el mundo deberfa tener la oportunidad de ofr hablar de Krsna.
Solo por escuchar y cantar Sravanam kirtanam el corazén se purifica e
inmediatamente se despierta la conciencia de Krsna original.

(EIl Néctar de la Devocién, Verso 4, significado)

NUESTRA POSICION NATURAL

En las citas que vienen a continuacién, Srila Prabhupada utiliza la
frase ‘posicién natural’ para explicar la naturaleza inherente del alma de
ser consciente de Krsna, al igual que son inherentes el gui a la leche o el

aceite de almendras a las almendras.
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Eternamente condicionados significa... No podemos ser eternamente
condicionados porque somos parte integral de Krsna. Nuestra posicién
natural es estar siempre liberados, eternamente liberados. Pero quisimos
imitar a Krsna; quisimos volvernos Krsna, como los mayavadis. Por eso
[estamos condicionados]. En el mundo espiritual, Krsna es el dnico
disfrutador.
(Clase sobre el Srimad-Bhagavatam 1.10.5.
Mayapur, 20 de junio de 1973)

La palabra ‘recobrar’ que se cita mds abajo tiene el mismo significado
que ‘revivir’. En relacién con la jiva-tattva, revivir significa despertar
aquello que es inherente, al igual que el 4rbol es inherente a la semilla.

Srila Prabhupada explica a continuacién que la posicién natural del
alma, su potencia inherente y latente para la conciencia de Krsna, esta

eternamente presente en su interior.

Existen algunos métodos prescritos para emplear nuestros sentidos y
nuestra mente de tal modo que se invoque nuestra conciencia latente para
amar a Krsna, del mismo modo que un nifio puede empezar a andar con
un poco de practica. Quien no tiene la capacidad bdsica para caminar
no puede caminar con la prictica. Del mismo modo, la conciencia de
Krsna no puede surgir solo con la préactica. De hecho, no hay tal practica.
Cuando deseamos desarrollar nuestra capacidad innata para el servicio
devocional, hay ciertos procesos que, si los aceptamos y los ponemos en
préctica, hardn que se invoque nuestra capacidad latente. Esa practica es
lo que se conoce como sadhana-bhakti.
(El Néctar de la Devocidn, Capitulo 2)

He aqui otra analogia que indica que ‘natural’ significa que algo est4
presente en estado latente no desarrollado. Prabhupada lo explica de la

siguiente manera:

Prema no es algo que tengamos que obtener de fuera. Ya estd ahi. Igual que
cuando dos jévenes se encuentran por primera vez y sienten una atraccién

natural. Es algo que estd ahi. No es que €l tenga esa atraccién porque la
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compr6 en alguna tienda. No. Ya estd ahi. Se despierta por combinacién.
Eso es todo. Del mismo modo, el Krsna-prema esta ahi.

(Clase sobre la Bhagavad-gita 2.22.

Hyderabad, 26 de noviembre de 1972)

Esta dltima cita que viene a continuacién concluye el tema de la
Tercera Parte de El Vigje del Alma: las almas espirituales de este mundo
no han manifestado adn sus formas espirituales, que dormitan ahora en

forma de semilla.

Siguiendo con tu pregunta acerca de la forma espiritual del alma de la
entidad viviente condicionada, siempre existe una forma espiritual,
pero solo se desarrolla plenamente cuando la entidad viviente regresa a
Vaikuntha. Esa forma se desarrolla segiin el deseo de la entidad viviente.
Hasta que alcanza su estado de perfeccién, la forma estd latente del mismo
modo en que la forma de un 4rbol est4 latente en la semilla.

(Carta a Rapanuga. Los Angeles, 8 de agosto de 1969)

Las citas mencionadas anteriormente establecen que una vez que
nos volvemos devotos puros por refugiarnos en un asociado de Sri Krsna,
el maestro espiritual genuino, y por seguir el proceso del bhakti-yoga,
desarrollamos nuestras formas espirituales. Entonces, al igual que los
demis residentes de Vaikuntha y Goloka Vrndavana, viviremos all4 por la
eternidad y disfrutaremos de una felicidad ilimitada.

Podemos tener fe en ese plano, como dice Srila Bhaktivinoda Thakura,
el paratpara-guru de Srila Prabhupada, en su Jaiva-dharma (Capitulo
Dieciséis): “Puesto que residen en el reino espiritual, mdya se mantiene
alejada y no tiene ninguna influencia sobre ellos. Siempre absortos en la
dicha del servicio a Su Sefior adorable, estdn eternamente liberados y no
se ven nunca afectados por la felicidad y la afliccién materiales. Su vida es

solo amor y no saben lo que es el sufrimiento, el temor o la muerte”.
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NOTA DE LOS EDITORES

g;sten dos clases de jivas vibhinnamsa (expansiones separadas
de Krsna). Las jivas que se manifiestan en el mundo espiritual son jivas
vibhinnamsa eternamente liberadas (nitya-mukta), y las jivas que se
manifiestan en la regién tatastha y que desde all4 miran hacia el mundo
espiritual son también jivas vibhinnamsa eternamente liberadas (nitya-
mukta). Las jivas que miran hacia el mundo material desde la region
tatastha reciben el nombre de almas condicionadas, jivas vibhinnamsa
nitya-baddha (o nitya-samsara).

Aungque las jivas que se manifestaron de Baladeva y de Sus expansiones
en los mundos espirituales son asociados eternos (nitya-parsadas), son
técnicamente vibhinnamsa-tattva o jivas vibhinnamsa. El Jaiva-dharma
dice: “Cuando El (Krsna) estd situado en la jiva-sakti, manifiesta Su
svariipa como Baladeva”. Y dice asimismo: “De Sti Baladeva Prabhu
innumerables jivas nitya-parsada se manifiestan para servir a Vrndavana-
vihari Sri Krsna como Sus asociados eternos en Goloka Vrndavana, y
otras se manifiestan de Sri Sankarsana para servir al Sefior de Vaikuntha,
Sri Narayana, en el mundo espiritual”.

En el discurso titulado “El Origen de la Entidad Viviente” se demuestra

que existen dos clases de jivas.

sei vibhinnamsa jiva — dui ta’ prakara
eka — ‘nitya-mukta’, eka — ‘nitya-samsara’
nitya-mukta’—nitya krsna-carane unmukha

‘krsna-parisada’ nama, bhufije seva-sukha

Las entidades vivientes [jivas] se dividen en dos categorfas. Unas son

eternamente liberadas y otras eternamente condicionadas. Las que estédn
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eternamente liberadas estdn siempre despiertas en el estado de conciencia
de Krsna y ofrecen servicio amoroso trascendental a los pies de Krsna.
Ellas son asociadas eternas de Krsna y disfrutan eternamente de la

bienaventuranza trascendental de servirle.
“El Origen de la Entidad Viviente” cita también a Srila Jiva Gosvami

tad evam ananta eva jivakhyas tatasthah saktayah

tatra tasar varga-dvayam

eko vargo’ nadita eva bhagavad-unmukhah

anyas tv anadita eva bhagavat-paranmukhah
svabhavatas tadiya-jiiana-bhavat tadiya-jaanabhavat ca

(Paramatma-sandarbha, Anuccheda 47, Text 1)

Asi, la potencia marginal de Sefior est4 constituida por almas espirituales
individuales. Aunque dichas almas espirituales individuales son ilimitadas
en cuanto a ndmero, pueden ser divididas en dos grupos: 1) las almas
que son favorables al Sefior Supremo desde tiempo inmemorial, y 2) las
almas rebeldes que sienten aversién por el Sefior Supremo desde tiempo
inmemorial. Un grupo es consciente de las glorias del Sefior y el otro no

las conoce.
Srila Jiva Gosvami continda:

tatra prathamo ‘ntaranga-sakti-vilasanugrhito nitya-bhagavat-
parikara-riipo garudadikah | thoktam padmottara-khande
tri-pad-vibhiiter/ lokas tu ity adau bhagavat-sandarbhodahrte
asya ca tatasthatvam jivatva-prasiddher 1$varatva-kotav apravesat

(Paramatma-sandarbha, Anuccheda 47, Texto 2

El primer grupo lo integran Garuda y los otros asociados eternos del
Sefior. Esos devotos se refugian en la potencia interna y disfrutan de
pasatiempos con EL. Ellos residen en el mundo espiritual, que se describird
en el Bhagavat-sadarbha (annucheda 78). Reciben el nombre de ‘tatastha’

porque son jivas y no estdn en la categoria de Ivara (Dios).
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Cuando se utiliza la palabra ‘tatastha’ para designar a los asociados
eternos, como ocurre en el verso anterior, eso no significa que esas almas
tengan la tendencia de mirar hacia el mundo espiritual o el mundo
material. Son casi como Dios en el sentido de que tienen cualidades como
las de Dios, pero no son Dios. Como se confirma en todas las escrituras
védicas (saksad-dharitvena samasta-rastraih), son cualitativamente uno
con El y al mismo tiempo Sus sirvientes més confidenciales (kintu prabhor
yah priya eva tasya).

Cualitativamente, los asociados eternos son casi como Dios, pero
no son Dios porque (1) El es ilimitado (vibhu) y ellos son infinitesimales
(anu ), v (2) El es la fuente de todas las energfas y ellos son siempre Su
energfa. Ni son Dios ni tampoco estdn hechos de maya-sakti; son puros y
trascendentales, y estdn libres de las cualidades materiales. Por eso estdn
situados en la categoria marginal y reciben el nombre de tatastha.

Debido a su uso cotidiano y a la carga emotiva asociada con el
término tatasthd, surge un problema a la hora de armonizar los diferentes
significados de la palabra en sus diferentes contextos. Tal vez muchos de
nosotros no estemos familiarizados con el uso de la palabra tatastha para
designar a los asociados eternos de Krsna y, por lo tanto, sentimos que
minimiza la grandeza de estos y los hace de algin modo iguales a nosotros,
los nitya-baddhas. Tendemos a pensar de este modo cuando leemos la
hermosa explicacién de Srila Bhaktivinoda Thakura en el Capitulo
Dieciséis de su Jaiva-dharma donde dice que las jivas que se manifiestan
de Baladeva en el mundo espiritual y las jivas que se manifiestan de Maha-

Visnu en la regién tatastha son cualitativamente iguales en su esencia.

Estos asociados eternos (nitya-parsadas) se dedican eternamente a servir a
su Sefior adorable que estd siempre saboreando rasa [...]. Por estar imbuidos
de su cid-sakti, son siempre espiritualmente fuertes y no tienen ninguna
conexién con la energfa material. De hecho, ni siquiera saben que existe
una energia ilusoria llamada maya. Su vida es solo amor y no saben lo que

es el sufrimiento, el temor o la muerte.
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También hay innumerables jivas atémicas conscientes que emanan de
Karanodakasayi Maha-Visnu, que estd recostado en el Océano Causal
y cuya mirada impregna a la maya-Sakti. Estas jivas estdn situadas cerca
de mayd y pueden ver sus maravillosas obras. Aunque poseen todas las
cualidades de las jivas mencionadas anteriormente, debido a su naturaleza
diminuta y marginal ellas miran unas veces al mundo espiritual y otras al
mundo material. Su condicién marginal las vuelve vulnerables, pues atin
no han sido reforzadas con la fuerza de la potencia espiritual (cit-bala) por

parte del objeto de su adoracién.

Surge por tanto la necesidad de considerar la interpretacién
alternativa de tatastha mencionada por Srila Jiva Gosvami, que glorifica
la equivalencia cualitativa de las jivas nitya-parsada con Dios y su relacién
fntima y confidencial con El. No debemos limitarnos a pensar que la
tatastha se refiere a un concepto provisional relacionado con la ubicacién
espacial del origen [del alma]. El sdnscrito es un idioma muy complejo
y ni una sola de sus palabras posee un solo significado. La comprensién
asociada con tatastha como un ‘lugar’ no excluye el modo en que el término
fue utilizado por Srila Jiva Gosvami y Srila Krishnadasa Kaviraja Gosvami.

Cuando escuchamos o leemos que Garuda, el ave porteadora del Sefior
Visnu y nitya-siddha parsada del Sefior, es una jiva tatastha-sakti, podemos
pensar que se trata de un absurdo apasiddhanta, pues supuestamente
debemos creer que Garuda emané de Maha-Visnu en la regién entre el
mundo espiritual y el mundo material. Si nos basamos en esa interpretacién
de la palabra, es en efecto un apasiddhanta absurdo.

Como se mencion6 antes, Srila Bhaktivinoda Thakura explica en el
Jaiva-dharma que las jivas nitya-parsada se manifiestan de Baladeva y las
jivas que se manifiestan en la regién tatastha de Karanodakasayi Visnu son
en esencia cualitativamente iguales: “Aunque poseen todas las cualidades
de las jivas [nitya-parsada] que acabo de describir, debido a su naturaleza
diminuta y marginal ellas miran unas veces al mundo espiritual y otras al
mundo material”.

Respetar a los asociados eternos considerdndolos muy superiores a

nosotros en todos los aspectos es sano, ventajoso y positivo. No obstante,
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en un nivel tedrico, decir que los asociados del Sefior no son técnicamente
jwas vibhinnamsa crea la necesidad de hacer otra categoria especial para
ellas aparte de las dos clases de expansiones estandar: svamsa y vibhinnamsa.
Salvo las kayavyitha-riipa (expansiones directas de Sri Radha), no hay
ninguna categorfa adicional en las escrituras de nuestros Gosvamis.

Asi, la categoria de vibhinnamsa aqui se aplica a quienes son nitya-
mukta (es decir, que nunca fueron condicionados [baddha] y nitya-baddha
(que nunca han estado en el mundo espiritual). La categorfa nitya-mukta
incluye a las jivas nitya-parsadas (asociados eternos) que surgieron de
Baladeva y también a las jivas que surgieron de Karanodakasayi Visnu,
que afortunadamente miraron hacia yogamaya y no hacia mahamaya y
entonces se volvieron asociados del Sefior. Segiin sus actividades, se las
llama nitya-siddha y sadhana-siddha cuando estdn situadas en el dmbito
espiritual, y sadhaka y nitya-baddha cuando estdn situadas en el dmbito
material.

En el Capitulo Quince del Jaiva-dharma leemos:

Krsna predomina sobre cada una de Sus potencias y manifiesta Su forma en
funcién de la naturaleza de esa potencia. Cuando controla a la cit-svariipa,
manifiesta Su forma eterna como Krsna y también como Narayana, el
Sefior de Paravyoma; cuando controla a la jiva- akti, manifiesta Su forma
como Baladeva; y cuando controla a la mayi- akti se manifiesta en las tres
formas de Visnu: Karanodakasayi, Ksirodakasayi y Garbhodakasayi.

En Suformade Krsna en Vraja, El manifiesta todos los eventos espirituales
en grado superlativo. En Su forma de Baladeva como e a-tattva?, El
manifiesta a los asociados eternamente liberados, que prestan ocho
clases de servicios a ese Krsna origen de la sesa-tattva. Como Sesa-riipa
Sankarsana en Vaijuntha, El manifiesta de nuevo ocho clases de sirvientes
que prestan ocho clases de servicios como asociados eternamente liberados
del Narayana sesi-riipa.

Maha-Visnu, que es un avatira de Sankarsana, se sitda en la jiva- $akti, y en

2 Baladeva es Sesa-tattva. Esto significa que adopta diferentes formas para servir a Krishna y
también se manifiesta como el Sefior Sesa, quien adopta a Su vez distintas formas para llevar a
cabo Su servicio. (M4s informacién en el Sri Chaitanya-charitamyta, Adi-lila 5.8-11y 5.123-124.)
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su svariipa como Paramatma manifiesta a las jivas que tienen el potencial
de enredarse en el mundo material. Esas jivas estdn condicionadas por
mdyd, y a menos que por la gracia de Dios obtengan el refugio de la
hladini-sakti de la cit- Sakti, sigue existiendo la posibilidad de que sean
derrotadas por maya. Las incontables jivas condicionadas que han caido
bajo la ilusién de mayad estdn controladas por las tres modalidades de la

naturaleza material.

Como se dijo anteriormente, Baladeva es la deidad regente de la jiva-
Sakti. También es la deidad regente de la sandhini-sakti, la cual mantiene y
manifiesta toda la diversidad del mundo espiritual. En el Sri Prabandhavali

(capitulo 8) de Srila Narayana Maharaja, leemos:

La primera expansién de Krsna es Baladeva. La vara de Krsna, la pluma
de pavo real que adorna la corona de Krsna, la parafernalia de Krsna y de
las gopis, Vrndavana-dhama... todo ello lo manifiesta la sandhini-sakti, y
la personificacién de esa potencia es Baladeva Prabhu. La personificacién
de la hladini-sakti es Radhika, y Krsna es el amo de la cit-Sakti. Esas
tres energfas juntas son sac-cid-ananda, la forma completa de Krishna
(eternidad, conocimiento y bienaventuranza). Ni Radhika ni Baladeva
estdn separados de El; juntos forman uno. Solo de Baladeva Prabhu se

manifiestan todos los devotos eternamente perfectos.

Aunque la jiva es una manifestacién de la jiva-tattva, estd presente en
ella la sandhini-vrtti [vrtti significa ‘funcién’ o ‘actividad’] de la svariipa-
Sakti. Como ocurre con el propio Krsna, la forma pura de la jiva es por
constitucién sac-cid-ananda [Bhagavad-gita 15.7]. En el Capitulo Catorce

del Jaiva-dharma se dice:

Babaji: La jiva- Sakti es una potencia infinitesimal de la svariipa- Sakti,
y los tres aspectos de la segunda estdn presentes en aquella en un grado
diminuto. Asf, la funcién hladini est4 siempre presente en la jiva en forma
de felicidad espiritual (brahmananda), la sarmvit estd presente en la forma
de conocimiento trascendental (brahma-jiiana) y la sandhini-vrtti estd

presente en la existencia misma de la jiva diminuta.
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Aparte de ser la deidad regente de la jiva-sakti y la sandhini-sakti,
Baladeva Prabhu es también akhanda-guru-tattva, el principio original e
indiviso del guru. Muchos acharyas misericordiosos del guru-parampara
vinieron a este mundo a ensefiarnos las verdades de la inconcebible jiva.

En su comentario ananda-varddhini de la Venu-gita, Srila Narayana

Gosvami Maharaja escribe:

Las gopis son de tres clases: las gopis kaya-vyitha de Srimati Radhika, las
nitya-siddha y las sadhana-siddha. Las que se manifiestan directamente
de Srimati Radhika se conocen como kaya-vyitha. Srimati Radhika Se
expande en muchas formas para enriquecer los pasatiempos de Krsna. Las
gopis nitya-siddha (eternamente perfectas) son jiva-tattva que surgen de

Baladeva Prabhu. Ellas nunca caen bajo el dominio de maya.

En cuanto a las gopis y otras consortes que no son jivas, como se dijo
antes, son expansiones plenarias de la svariipa-sakti de Srimati Radhika.
En el Sri Chaitanya-charitamrta, Adi-lila 4.76-81 encontramos la siguiente

declaracién:

Asi como el manantial, el Sefior Krsna, es la causa de todas las
encarnaciones, Sri  Radha es la causa de todas estas consortes. Las
diosas de la fortuna son manifestaciones parciales de Srimati Radhika,
y las reinas son reflejos de Su imagen. Las diosas de la fortuna son Sus
porciones plenarias, y muestran formas de vaibhava-vilasa. Las reinas
son de la naturaleza de Su vaibhava-prakasa. Las vraja-devis tienen
diferentes rasgos corporales. Son Sus expansiones y el instrumento para la
expansién del rasa. Sin muchas consortes, no hay tanto jibilo en el rasa.
Debido a ello, hay muchas manifestaciones de Srimatt Radharani para que
ayuden en los pasatiempos del Sefior. Entre ellas, hay diversos grupos de
consortes de Vraja que poseen gran variedad de dulces sentimientos y que
contribuyen a que el Sefior Krsna saboree toda la dulzura de la danza del

rasa y de otros pasatiempos.

Srila Narayana Maharaja ha explicado de forma elaborada en el
capitulo titulado “Castidad Suprema” de su libro ‘Pinnacle of Devotion’ (A

Tus Pies), que las almas condicionadas de este mundo podemos alcanzar
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la posicién de sadhana-siddha como una de las cinco clases de sakhis de
Srimati Radhika, es decir, Su sirvienta (nitya-sakhi) bajo la guia de Sri

Riipa Mafijari y sus seguidoras.
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SRILA
BHAKTIVINODA THAKURA

El siguiente texto es un extracto de la introduccién de Srila Bhakti

Prajiana Kesava Gosvami Maharaja al Jaiva-dharma.

<ggpiegados a este punto, creo conveniente hablar sobre un aspecto
singular de su vida. Aunque era un eminente conocedor del pensamiento
occidental, estaba completamente libre de las influencias occidentales.
Los educadores occidentales dicen: “No me sigan a mf; sigan mis palabras”;
0, dicho de otro modo: “No hagan lo que yo hago, sino lo que digo”. La
conducta de Srila Bhaktivinoda Thakura rebate este principio, ya que ¢l
aplicé en su propia vida todas las instrucciones de sus libros y fue un vivo
ejemplo de ellas. Por eso sus ensefianzas y el modo en que ejecutaba sus
précticas espirituales (bhajana) reciben el calificativo de “Bhaktivinoda
dhara” (la linea de Bhaktivinoda). No hay una sola instruccién en sus
libros que €l no haya seguido personalmente y, por consiguiente, no existe
disparidad entre sus escritos y su vida; entre sus actos y sus palabras.

Es natural que los lectores quieran saber acerca de tan notable y
excelsa persona poseedora de un caricter tan extraordinario. Los lectores
actuales que desean conocer algin tema en particular, no pueden tener
fe en los escritos de un autor sin antes conocerlo. Por ello escribiré unas
palabras acerca de Srila Bhaktivinoda Thakura.

Cuando se habla de las vidas de los mahd-purusas (grandes
personalidades iluminadas que son trascendentales a la existencia mortal),
es un error considerar que su nacimiento, su vida y su muerte son similares

a la de los simples mortales, porque los mahd-puruSas se encuentran m4s
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alld del nacimiento y la muerte; estdn situados en la existencia eterna, y
cuando se trata de sus idas y venidas en este mundo material, se habla de
su aparicién y su partida.

Srila Bhaktivinoda Thakura vino a este mundo el domingo 2 de
septiembre de 1838, iluminando asi el cielo de la Escuela Vaisnava
Gaudiya. Nacié en una familia de clase alta en un pueblo llamado
Viranagara situado en el distrito de Nadiya, Bengala Occidental, no lejos
de Sridhama-Mayapur, el lugar de aparicién de Sri Gauranga. Desapareci
de este mundo el 23 de junio de 1914 en la ciudad de Calcuta. En ese
momento entré en los pasatiempos del mediodia de Sri Sri Gandharvika-
Giridhari, que son los objetos supremos de adoracién para los vaisnavas
gaudiya.

En su corta vida de setenta y seis afios, €l instruyé al mundo llevando
a cabo personalmente los deberes de las cuatro etapas de la vida espiritual:
vida de estudiante célibe (brahmacdrya), vida religiosa de casado (ghrastha),
abandono de los deberes mundanos (vanaprastha) y renunciacién formal
(sannydsa). Primero pasé por la etapa de estudiante célibe y de alli extrajo
diversas y elevadas instrucciones. Luego se dedicé a la vida de hombre
casado, y desde alli sent6 el ejemplo ideal sobre cémo mantener a los
miembros de la familia con medios honestos y nobles. Todos los casados
deberfan seguir este ejemplo.

Durante su etapa de casado, Srila Bhaktivinoda Thakura viajé por
toda la India como un alto cargo del Departamento de Administracién
y Justicia del Gobierno Britdnico en aquel pafs. Gracias a su criterio
riguroso y a sus inestimables aptitudes administrativas, esta gran
personalidad consiguié reglamentar y poner orden incluso en Estados
donde no existia la ley. Al tiempo que realizaba sus deberes familiares,
sorprendié a todos sus contempordneos por sus ideales religiosos. A pesar
de tener responsabilidades apremiantes, escribié gran cantidad de libros
en distintos idiomas.

Cuando abandoné sus responsabilidades gubernamentales, Srila
Bhaktivinoda Thakura adopté la orden de vanaprastha (abandono de los

deberes mundanos) e intensific sus practicas espirituales. En esa época
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fundé un dsrama en Surabhi-kufija, en Godrumadvipa, uno de los nueve
distritos de Navadvipa [Nadiya, Bengala Occidental]. Srila Bhaktivinoda
Thakura vivié alli haciendo bhajana durante un tiempo considerable.
Mi4s adelante, adopté la vida de asceta y residi6 cerca de allf en una
localidad llamada Svanda-sukhada-kufija. Imitando el ejemplo de Sri Krsna
Chaitanya y Sus seguidores, los seis Gosvamis, que descubrieron el lugar
de nacimiento y otros lugares de los pasatiempos de Sri Krsna, mientras
vivié alli establecié el emplazamiento de la aparicién de Mahaprabhu y
muchos de los lugares donde se desarrollaron Sus pasatiempos. Si Srila
Bhaktivinoda Thakura no hubiera aparecido en este mundo, los lugares
de los pasatiempos y las ensefianzas de Sri Gauranga Mahaprabhu
habrian desaparecido del mundo. Todos los vaisnavas gaudiya estdn por
tanto eternamente endeudados con €l; es por ello que se le ha otorgado
el maximo honor de la comunidad vaisnava al ser nombrado el Séptimo

Gosvami.
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SRI SRIMAD BHAKTIVEDANTA
NARAYANA GOSVAMI MAHARAJA

@ Srimad Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja es
discipulo de om visnupada Sri Srimad Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami
Maharaja, uno de los discipulos mds destacados de om visnupada Sri
Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada.

Srila Narayana Gosvami Maharaja apareci6 el 16 de febrero de 1921
en el pueblo de Tewaripur (Bihar, la India), que estd situado cerca de las
orillas del sagrado rio Ganges. Fue alli donde el Sefior Ramachandra maté
al demonio Taraka.

Srila Maharaja aparecié en este mundo el dia de luna nueva
(amavasya) en el seno de una familia brahmdnica muy religiosa, y desde
pequefio solia acompafiar a su padre a las asambleas de kirtanas y clases.

En febrero de 1946, en Sri Navadvipa Dhama, Bengala Occidental,
tuvo su primer encuentro con su Gurudeva. Habfa viajado all4 desde su
pueblo tras conocer a Srila Narottamananda Brahmacari, un discipulo
de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada. Después de mantener
algunas conversaciones con €l, Srila Maharaja se convenci6 de la posicién
suprema de la filosoffa expandida por los acharyas de la linea de Srila Rapa
Gosvami. Pocos dfas después, se unié a la misién de su maestro espiritual y
le hizo entrega de su vida.

Al llegar a Sri Navadvipa Dhama, Srila Maharaja se uni6 lleno de en-
tusiasmo al parikramd anual. Al finalizar este, el dfa de Gourapiirnima,
Srila Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami Maharaja le dio harinama y los
mantras diksa, asi como también el nombre de Sri Gaura Narayana

Brahmacari. Poco después, su Gurudeva le otorgé ademids el titulo de
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‘Bhakta-bandhava’, que significa ‘amigo de los devotos’, por estar siempre
sirviendo de manera solicita a todos los vaisnavas.

Durante los siguientes cinco afios viajé con Srila Bhakti Prajfiana
Kesava Maharaja en giras de prédica, y en 1952, en Gaura-Purnima, su
amado Gurudeva le inici6 en la sagrada orden de sannyasa. En 1954, Sila
Bhakti Prajfiana Kesava Maharaja le puso al frente del recién finalizado
templo Sri Kesavaji Gaudiya Matha. Srila Maharaja comenzé entonces a
pasar parte del afio en Mathura y parte en Bengala, y durante los siguien-
tes catorce afios sirvié exhaustivamente en ambas zonas.

Sus responsabilidades aumentaron adn més cuando Srila Bhakti
Prajiana Kesava Gosvami Mahiardja le nombré vicepresidente de
su institucién, la Sri Gaudiya Vedanta Samiti, y redactor jefe de sus
publicaciones en hindi y de la revista mensual Sri Bhagavat Patrika.
En 1968, su Gurudeva dejé este mundo y Srila Maharaja llevé a cabo
personalmente todos los rituales necesarios para su samadhi. Durante ese
lapso, como humilde sirviente de la Sri Gaudiya Vedanta Samiti, comenzé
a organizar el parikrama anual de Kartika de Vraja-mandala, el peregrinaje
anual del mes de Kartika en el 4rea de Vraja, el cual se sigue celebrando
hasta el dia de hoy.

En cumplimiento de la voluntad de su Gurudeva, Srila Maharaja
tradujo varios de los libros mds significativos de Srila Bhaktivinoda
Thakura del bengali a su lengua materna, el hindi. Entre ellos se
encuentran titulos como el Jaiva-dharma, Chaitanya-siksamrta, Bhakti-
tattva-viveka y Vaisnava-siddhanta-mala. Todos esos libros, asi como
sus traducciones a los comentarios de otros maestros prominentes de la
linea de sucesién discipular (guru-parampara), estdn siendo traducidos al
inglés y a otros idiomas por sus seguidores. Hasta la fecha ha traducido y
publicado mas de ochenta libros en hindi y m4s de cincuenta libros en
inglés. Ademds, muchos de sus libros en inglés estdn siendo traducidos a
otros idiomas, como espafiol, francés, alemdn, italiano, ruso, portugués,
chino y diferentes dialectos indios.

En la actualidad, Srila Maharaja sigue dando clases en hindi, bengali

e inglés por la India y el resto del mundo. Muchas clases en hindi han
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sido transcritas y luego traducidas al inglés y a otros idiomas para ser
publicadas. Por otro lado, miles de sus clases en inglés han sido grabadas
y filmadas, y estdn siendo enviadas como transcripciones, audios y videos
por internet para que lleguen a cientos de miles de almas afortunadas.

Una relacién importante en la vida de Srila Narayana Maharaja
fue su asociacién con Su Divina Gracia Srila A.C. Bhaktivedanta Svami
Mahardja Prabhupada, el famoso predicador mundial de la doctrina
vaisnava Gaudiya y fundador acharya de la Sociedad Internacional para
la Conciencia de Krsna. Se conocieron por primera vez en Calcuta en
1946 con ocasién de la inauguracién de una nueva sede de la Gaudiya
Vedanta Samiti cuando ambos habfan ido allf a prestar sus servicios. Srila
Prabhupada Bhaktivedanta Svami Mahardja es uno de sus miembros
fundadores.

Srila Narayana Gosvami Maharaja acompafié a su Gurudeva a Jhansi,
donde Srila Prabhupada —o Abhaya Charanaravinda Prabhu, como se le
conocia entonces—, habfa intentado crear una sociedad vaisnava llamada
‘La Liga de los Devotos’. Unos afios mis tarde, a comienzos de la década
de los cincuenta, Srila Prabhupada acepté la invitacién de su hermano
espiritual Srila Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami Maharaja de ir a vivir al
Sri Kesavaji Gaudiya Matha de Mathura, donde permanecié por espacio
de algunos meses. Sus regulares intercambios devicionales y profundas
conversaciones sobre filosoffa vaisnava, hicieron que Srila Narayana
Gosvami Maharaja desarrollara durante ese tiempo una relacién ain més
fntima con Srila Prabhupada, a quien consideraba su maestro espiritual
instructor ($iksa-guru) y su amigo intimo.

En 1959, Srila Bhakti Prajiana Kesava Maharaja inicié a Abhaya
Charanaravinda Prabhu en la sagrada orden de sannyasa y le otorgd el
nombre y el titulo sannyast de Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja.
La ceremonia védica del sacrificio de fuego y los demds rituales
celebrados fueron oficiados por Srila Narayana Gosvami Maharaja. Srila
Bhaktivedanta Svami Prabhupada vivia ya entonces en Vrndavana,
primero en el Varmsi Gopala Mandira y unos afios mds tarde en el Sri Sri

Radha-Damodara Mandira, y Srila Narayana Gosvami Maharaja solia
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visitarle con frecuencia. Cuando eso ocurrfa, cocinaba para él y honraba
el prasada con él, y mantenfan conversaciones intimas sobre la filosofia
vaisnava.

Cuando Srila Prabhupada fue a predicar a Occidente y fundé el
primer templo de Radha-Krsna en América, Srila Narayana Gosvami
Maharaja le envid las primeras mrdangas y los primeros karatalas que utilizé
para hacer sankirtana. Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja se escribia
regularmente —cada uno o dos meses— con Srila Bhakti Prajfiana Kesava
Gosvami Maharaja y con Srila Narayana Gosvami Maharaja hasta 1968,
afio en que Srila Kesava Gosvami Maharaja entr6 en el nitya-lila. Luego
siguié cartedndose con Srila Narayana Gosvami Maharaja hasta su propia
partida en 1977.

Hacia el final de su estancia manifiesta en este mundo, Srila
Prabhupada pidié en distintas ocasiones a Srila Narayana Gosvami
Maharaja que tuviera la bondad de dar su asociacién a sus discipulos
occidentales y les ayudara a comprender las profundas verdades de la
filosoffa vaisnava en la linea de Srila Rapa Gosvami. Srila Narayana
Gosvami Maharaja acepté humildemente el encargo, pues le consideraba
uno de sus siksa-gurus dignos de adoracién. Srila Prabhupada pidié también
a Srila Narayana Gosvami Maharaja que llevara a cabo todos los rituales
para su samadhi tras su partida. Ambas peticiones demuestran claramente
su sélida confianza en Srila Narayana Gosvami Maharaja.

Durante tres décadas —desde la partida de Srila Prabhupada de este
mundo en nombiembre de 1977—, Srila Maharaja ha estado cumpliendo
sin descanso con este tltimo deseo suyo, proporcionando inspiradora gufa
y amoroso refugio a cuantos se acercan a él. A través de sus libros en inglés
y sus giras de prédica mundiales, ahora est4d dando su asociacién y divinas
comprensiones a los seguidores de Srila Prabhupada y a otros buscadores
sinceros de la verdad en el mundo entero. A pesar de su avanzada edad,
viaja regularmente por toda la India y el extranjero predicando las glorias
de Sri Chaitanya Mahaprabhu y de Sri Sri Radha-Krsna, y la verdadera
gloria de Srila Prabhupada (el acharya fundador de ISKCON) y de toda

la linea de sucesién discipular.
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En el 2009, afio de la publicacién de sus clases sobre la Gopi-gita, Srila

Narayana Gosvami Maharija completé su decimotercera gira mundial
de prédica. Es invitado en numerosos paises a dar charlas en importantes
templos hinddes sobre el sanatana-dharma védico, y cuando se encuentra
en la India es invitado por importantes dignatarios para hablar en sus
programas. Prominente lider de la sucesién discipular Brahma-Madhva-
Gaudiya y seguidor riguroso de la cultura védica, el sanatana-dharma
hindd, la etiqueta vaisnava y el bhagavat-bhajana, es aclamado por toda
la India como maestro espiritual y devoto puro del Sefior Sri Krsna en la
linea de Sri Chaitanya Mahaprabhu. La mayorfa de los santos de Mathura
y Vrndavana le invitan a que hable en sus asambleas, y €l los invita a ellos
a asistir a los programas de su propio templo.
Altos funcionarios del Gobierno de la India, como el DCP (Subcomisario
de la Policia) y renombrados jueces de los tribunales de Delhi, Bombay,
Calcuta, Mathura y otros lugares son discipulos suyos. Destacados empre-
sarios y hombres de negocios acuden a verle regularmente para hacerle
preguntas acerca de la vida espiritual y obtener sus bendiciones. Gran
cantidad de pujaris de toda Vraja-mandala le visitan. El pijari jefe del
famoso templo Radha-Govinda de Jaipur le envia periédicamente guit-
naldas y maha-prasada de las Deidades, sobre todo cada vez que Srila
Mahar3ja comienza una nueva gira de prédica. Y lo mismo ocurre con el
pijart del templo de Sri Jagannatha en Puri. El lider de todos los sirvientes
del Sefior Jagannatha, el Dayita-pati de Puri, asiste ademds a las clases de
Srila Maharaja cuando este se encuentra en Puri.

Srila Narayana Gosvami Maharaja ha estado liderando el parikrama
de Vraja-mandala durante mds de cincuenta afios, y en esos dias los alcal-
des de todos los pueblos acuden a €l para ofrecerle sus respetos. Durante
muchos afios ha estado organizando también la renovacién de muchos
lugares sagrados de Vrndavana, como Bhandiravata en Bhandiravana,
Kadamba-kyari cerca de Nandagrama, Brahma-kunda y Surabhi-kunda en
Govardhana y Kailiya-ghata en Vrndavana. Su labor en este terreno ha
sido reconocida por el publico, las autoridades en la India y la prensa. Por
todos sus logros materiales y espirituales ha sido nombrado acharya de este

Yuga por los dirigentes de numerosos pueblos de toda Vraja-mandala.
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También lidera el parikrama de Navadvipa-dhama cada afio en
Gaura-piirnima. En esas fechas, él y sus sannyasis son seguidos por més de
veinte mil peregrinos de Bengala y més de dos mil de Occidente y otras
partes de la India. La mayoria de los devotos de Bengala son aldeanos sin
recursos a los que se les facilita gratuitamente alojamiento y prasadam
durante los siete dfas del festival.

Srila Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja ha demostrado
y ejemplificado la vida inmaculada de devocién exclusiva y servicio de
amor puro a su Gurudeva, su guru-parampard, Sri Chaitanya Mahaprabhu
y la Pareja Divina, Sri Sri Radha-Krsna Como Su sirviente intimo, sigue
iluminando el sendero para aquellos que desean descubrir y profundizar en
el océano extdtico del radha-dasyam, el servicio a los hermosos y radiantes
pies de loto de la amada de Sri Krsna, Srimati Radhika.
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A

acharya - preceptor, alguien que ensefia con el ejemplo. Persona que acepta
los significados confidenciales de las escrituras y hace que otros adopten la
conducta adecuada por seguir él mismo esa conducta.

anartha - an-artha significa ‘sin valor’; deseos, actividades o hébitos
desfavorables que impiden el avance de la persona en el bhakti o la
devocién pura por el Supremo Sefior Sri Krsna.

antaranga-sakti — potencia interna de Sri Krsna (antaranga — interna;
Sakti — potencia), también conocida como cit-Sakti y svaripa-sakti (ver
svariipa-Sakti).

astanga-yoga — el sistema GSctuplo del yoga: yama ( el control de los
sentidos), niyama (el control de la mente), asana (las posturas corporales),
pranayama (el control de la respiracién), pratyahara (retirar la mente
de la percepcién sensorial), dharana (el sosiego de la mente), dhyana (la
meditacién) y samadhi (la absorcién profunda e ininterrumpida en el
Sefior dentro del corazén).

atma — el alma; puede referirse también al cuerpo, la mente, el intelecto o

el Ser Supremo. Generalmente se refiere al alma jiva.

B

babaji — persona absorta en meditacién, sacrificios y austeridades;
renunciante.
bahiranga-sakti — potencia material externa del Sefior Supremo, también

conocida como maya-sakti. Esta potencia es resposable de la creacién del
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mundo material y todos los asuntos pertenecientes al mundo material.
Puesto que el Sefior nunca tiene un contacto directo con la energia
material, esta potencia se conoce también como bahirarga, externa.
Baladeva o Balarama — Baladeva Prabhu es la primera expansién vaibhava-
prakasa de Krsna. Vaibhava-prakasa significa que no hay diferencia entre
Ellos aparte del color: Krsna es negro y Baladeva blanco.

SriBaladeva prabhu sirve constantemente a SriKrsna. Este servicio es
toda Su vida, ya sea en Vrndavana, Mathura o Dvaraka. Baladeva Prabhu
tiene seis clases de expansiones: De Su forma original como Baladeva en
Vrndavana surgen Miila-Sankarsana en Mathura y Vrndavana. Luego Se
expande en Maha-Sankarsana en Vaikuntha y luego en Karanodakasayi
Visnu, Garbhodakasayi Visnu y Ksirodakasayi Visnu. Finalmente Se
expande como Sesa con millones y millones de cabezas con las que sostiene
millones y millones de universos como si fueran semillas de mostaza, y
al mismo tiempo adopta la forma de las camas en las que descansan los
tres purusa-avataras (Karanodakasayi Visnu, Garbhodakasayl Visnu y
Ksirodakasayi Visnu).

Cuando Sri Krsna viene a este mundo en cualquiera de Sus formas,
Baladeva Prabhu siempre viene antes en la forma del dhama. También
viene como los asociados eternos de Krsna, que se manifiestan de Baladeva
Prabhu (o de una de Sus expansiones), y que Le acompafian a este mundo
para realizar Sus pasatiempos. Baladeva viene también personalmente y
Se une a los pasatiempos. Cuando Sri Ramachandra desciende, Baladeva
viene como Laksmana, en los pasatiempos de Krsna viene como Baladeva
y en los pasatiempos de Mahaprabhu viene como Nityananda Prabhu.
Bhagavan — El Sefior Supremo; la Suprema Personalidad de Dios; Sri
Krsna. En el Visnu Purana (6.5.72-74) se define a Bhagavan de la siguiente
manera: “La palabra bhagavat se utiliza para describir al brahma supremo
que posee todas las opulencias, que es completamente puro y que es la
causa de todas las causas. En la palabra bhagavat, la silaba bha tiene dos
significados: aquel que mantiene a todas las entidades vivientes y aquel
que las protege. Del mismo modo, la silaba ga tiene dos significados: el

creador, y aquel que hace que todas las entidades vivientes obtengan los
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resultados del karma vy el jiiana. La palabra bhaga o fortuna se refiere a la
opulencia, fuerza, fama, belleza, conocimiento y renunciacién absolutos.”
El sufijo vat significa poseer. Aquel que posee esos seis atributos se conoce
como Bhagavan.
bhakti — el principal significado de la palabra bhakti es ‘rendir servicio’.
La realizacién de actividades destinadas a satisfacer o complacer al Sefior
Supremo Sri Krsna que son ejecutadas con un espiritu favorable y lleno de
amor, que carecen de otros deseos aparte del deseo de darle placer y que no
estdn cubiertas por karma ni por jiana.
bhakti-yoga — el sendero de la iluminacién espiritual mediante el servicio
devocional al Sefior Krsna.
Bharata Maharaja — rey de la antigua India y gran devoto del Sefior. Siendo
aln joven renuncié a su reino y a su familia y se fue a un bosque remoto
para absorberse en el servicio a Dios. Y aunque logré un gran avance
espiritual, en la dltima parte de su vida desarroll6 afecto por un cervatillo.
Al final de su vida recordé al animal y entonces nacié como un ciervo.
Gracias a sus prdcticas espirituales anteriores, y por la gran
misericordia de Krsna hacia él, siendo un ciervo pudo recordar su vida
anterior y comprender que habia caido de su posicién avanzada. Por lo
tanto, incluso en la forma de ciervo se mantuvo separado de familia y
amigos y pasé su vida en ermitas de santos oyendo hablar del Sefior. En su
siguiente vida nacié como Jada Bharata en casa de un piadoso brahmén,
y habiendo obtenido de nuevo un cuerpo humano, esta vez tuvo mucho
cuidado de no desperdiciar su energia y de ese modo alcanzé la perfeccién.
bhava-bhakti— etapa inicial de la perfeccién en la devocién. Etapa del
bhakti en la que la suddha-sattva, la esencia de la potencia interna del
Sefior hecha de conocimiento y bienaventuranza, es transmitida al corazén
del devoto practicante desde el corazén de los asociados eternos del Sefior.
En el bhava-bhakti el alma puede experimentar cierto amor por Krsna y
el modo en que puede servirle. Después de un tiempo, se manifiesta la
absorcién divina y el amor por EL, y de ese modo el alma alcanza la etapa

final de amor puro por Dios (prema). Es entonces como un rayo del sol de
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prema que suaviza el corazén con diferentes sabores. Constituye el primer
brote de prema y se conoce también como rati.

brahma — aspecto impersonal y omnipresente del Sefior que carece de
cualidades y atributos. A veces se conoce también como brahman.

Brahma — el primer ser creado del universo. Dirigido por Sti Visnu, él crea
todas las formas de vida del universo y gobierna la modalidad de la pasién.
brahmdn — la m4s alta en la jerarquia de las cuatro castas (varnas) del
sistema social védico llamado varnasrama; alguien que es miembro de este

varna, como un sacerdote o un maestro del conocimiento divino.

C

cit — conciencia; pensamiento puro; conocimiento; espiritu; cogniciéon o
percepcién espiritual.
cit-sakti — la potencia interna del Sefior mediante la cual se ejecutan Sus

pasatiempos trascendentales (ver también svariipa-sakti).

D

darsana — ver, encontrarse, visitar o contemplar, sobre todo en relacién
con la Deidad, un lugar sagrado o un vaisnava elevado.

Dvaraka — parte inferior de Goloka, que es el reino mds elevado del
mundo espiritual (ver Goloka). Dvarakadhisa Krsna, el Krsna que reside
en Dvaraka, es una expansién plenaria del supremamente completo Sri
Krsna que reside en Vrndavana. En Dvaraka, Sri Krsna aparece como
un principe de la dinastfa Yadu y lleva a cabo multitud de pasatiempos
amorosos con Sus reinas, que son expansiones completas de las gopis, Sus

supremamente completas potencias de bienaventuranza.

E

Ekadasi — undécimo dia de la luna menguante o creciente; dia en el que los
devotos ayunan de cereales y otros alimentos, e incrementan su recuerdo de

Sr1 Krsna y Sus asociados.
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G

Garbhodakasayi Visnu — segundo de los tres purusa-avataras (ver también
purusa-avataras). El penetra en cada universo y descansa en el Océano
Garbha, que emané de la transpiracién de Su propio cuerpo. Asi, El es la
Superalma dentro de cada universo individual.

De Su ombligo surge el tallo de una flor, y en los pétalos de ese loto
nace el Sefior Brahm3, la primera entidad viviente dentro del universo. El
pone al Sefior Brahma a cargo de crear todos los objetos materiales y todas
las formas de los seres vivos dentro de ese universo.

Goloka — El reino més elevado dentro del mundo espiritual. Est4 dividido
en tres secciones segin el nivel de amor puro (prema) de los devotos que
residen alld. La parte inferior de Goloka se conoce como Dvaraka. Los
devotos de ese lugar tienen cierto conocimiento de la opulencia de Sri
Krsna como Sri Bhagavan, el Sefior Supremo. En la parte central, llamada
Mathura, el sentimiento de opulencia y temor reverencial estdn presentes,
pero en menor medida que en Dvaraka. En la parte superior de Goloka,
llamada Vraja, Vrndavana o Gokula, nadie sabe que Sri Krsna es Dios,
y los sentimientos de dulzura (madhurya) cubren por completo los de
opulencia (aisvarya).

Goloka Vrndavana — la parte superior del reino supremo del mundo
espiritual; la morada de Sri Krsna, donde El Se manifiesta en Su forma
original y suprema como un pastorcillo.

gopis — jévenes sirvientas de Vraja que estdn encabezadas por Srimati

Radhika, que sirven a Krsna con sentimientos de amante.

H

hari-katha — narraciones sobre los sagrados nombres, forma, cualidades y
pasatiempos de Sri Hari (Krsna) y Sus asociados.

hari-nama — el canto de los santos nombres de Sri Krsna.

Hiranyakasipu — el padre demonio del gran devoto Prahlada Maharija.

Para proteger a Prahlada, que estaba siendo severamente oprimido por su
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padre, Sri Krsna aparecié como Su avatara Nrsimmhadeva, mitad hombre y
mitad ledn, y acabé con el demonfaco padre.

En su vida anterior, Hiranyakasipu fue uno de los dos porteros del
Sefior Narayana (Jaya y Vijaya), que fueron maldecidos por los cuatro
hermanos Kumara a nacer en la Tierra como demonios (ver también Jaya
y Vijaya).
hladini, hladini-sakti — potencia relacionada con el aspecto de
bienaventuranza del Sefior Supremo (ver también svariipa-sakti).
Janmastami — el dfa de aparicién del Sefior Sri Krsna, que tiene lugar el octavo

dia de la quincena lunar oscura del mes de Bhadra (agosto-septiembre).

J

Jaya y Vijaya — dos porteros del Sefior en Vaikuntha. Externamente
recibieron una maldicién por parte de los cuatro Kumaras por considerarlos
meros nifios y denegarles la entrada. En realidad fue un arreglo del Sefior
para mandar a Jaya y Vijaya al mundo material a luchar contra El. Se
convirtieron en Hiranyaksa e Hiranyakasipu en Satya-yuga, en Ravana
y Kumbhakarna en Tretd-yuga, y en Sisupala y Dantavakra en Dvapara-
yuga. Tras finalizar su batalla ficticia, los dos devotos y el Sefior se retinen
de nuevo en los planetas espirituales. Nadie cae del mundo espiritual, el
planeta Vaikuntha, porque esla morada eterna. Pero algunas veces, por deseo
del Sefior, algunos devotos vienen al mundo material como predicadores o
como ateos. Fueron expansiones de Jaya y Vijaya las que vinieron al mundo
material; sus formas originales nunca dejaron Vaikuntha.

jiva —laentidad viviente individual y eterna, que en el estado condicionado
de la existencia material adopta cuerpos materiales en las innumerables
especies de vida.

jiva-sakti — la potencia integrada por las entidades vivientes.

jiana — (1) conocimiento en general; (2) conocimiento que conduce a la
liberacién impersonal; (3) conocimiento trascendental de la relacién de

cada uno con Krsna.
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K

Kamsa — el demonfaco gobernante de Mathura que asumié el poder
después de destronar a su padre, el rey Ugrasena. Es el hermano de Devaki
y, por lo tanto, tio de Sri Krsna. Kamsa encarcels a Devaki y a su esposo
Vasudeva cuando oy6 una voz en el cielo anunciando que el octavo hijo de
la pareja serfa la causa de la muerte del demonio. Aunque Karhsa maté a
los primeros seis hijos de Devaki al poco tiempo de nacer, por arreglo de la
potencia yogamaya no pudo tocar a Baladeva ni a Krsna, que aparecieron
como el séptimo y el octavo hijo de Devaki. Ambos nifios escaparon de la
muerte porque fueron transferidos a la casa de Nanda Maharaja en Vraja.
Cuando Karnhsa comprendié lo que habfa ocurrido, comenzé a mandar
a sus compafieros demonios a Vraja para matar a Krsna, pero todos sus
intentos fracasaron vy, en lugar de ello, Krsna y Balarama acabaron con
los demonios. Finalmente, con el pretexto de un torneo de lucha, Karhsa
invité a Krsna y a Balarama a Mathura con intencién de matarlos alli. Pero,
una vez més, todos los demonios fueron derrotados. Finalmente, Sri Krsna
salté a la plataforma de la arena de combate donde se encontraba Kamsa
y, agarrandolo del cabello, le lanzé contra el suelo. Krsna salté entonces
sobre su pecho e hizo asf que su aire vital le abandonara. Asi, Sri Krsna
acabé de una forma maravillosa con Kamsa y sus asociados sin ningin
esfuerzo. Por la misericordia de Krsna, Kamsa fue entonces liberado.
Karanodakasayi Visnu — también conocido como Maha-Visnu; primero de
los tres purusa-avataras (ver también purusa-avataras), que estd tumbado
en el Océano Causal y es el creador de toda la energfa material. Cuando
respira, de los poros de Su cuerpo emanan innumerables universos. El
lanza una mirada a la naturaleza material y la impregna con entidades
vivientes. Es la Superalma original de toda la creacién material integrada
por la totalidad de los universos materiales.
karma — (1) cualquier accién que se realiza en el transcurso de la existencia
material; (2) actividades que buscan recompensa; actividades piadosas de
las que se derivan beneficios materiales en este mundo o en los planetas
Vaikuntha después de la muerte; (3) destino; acciones previas de las que se

derivan reacciones inevitables.
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Ksirodakasayi Visnu — tercero de los tres purusa-avataras (ver también
purusa-avataras). El entra en cada 4tomo de la creacién material de cada
universo, y también en los corazones de todas las entidades vivientes. Por
eso se Le conoce como la Superalma de todos los seres vivos individuales y
la Superalma de todos los objetos materiales.

Kumaras (Cuatro) — los nombres de los cuatro Kumaras son: Sanaka,
Sanitana, Sanandana y Sanat. Brahma los creé de su mente (manah) al
comienzo de la creacién, y por eso se dice que son los manasa-putra (hijos
nacidos de la mente) de Brahma. Debido a su profundo conocimiento,
estaban completamente desapegados de la atraccién material, y no
asistieron a su padre en la tarea de la creacién.

Brahma se sintié disgustado por ello, y oré a Bhagavan Sri Hari por el
bien de sus hijos. Complacido con sus oraciones, Sri Bhagavan atrajo sus
mentes con Su avatara Harhsa (cisne) lejos del conocimiento especulativo
hacia el conocimiento del servicio devocional puro en la plataforma
absoluta. Debido a esto Sanaka Rsi y sus hermanos son conocidos como

jAani-bhaktas. Son los fundadores de la sucesién discipular Nimbaditya

M

mahamaya — hay dos clases de maya: yogamaya y mahamaya. Mahamaya
es una expansién sombra de yogamaya. Yogamaya controla los mundos
espirituales haciendo que sus residentes consideren que tienen relaciones
similares a las humanas con el Sefior Krsna, mientras que mahamaya
controla el mundo material y confunde a las almas condicionadas.
Maha-Sankarsana — una expansién de Baladeva. De esta expansién se
manifiestan las almas eternamente liberadas que residen en Vaikuntha
y los tres Visnu purusa-avataras (ver también Miila-Sankarsana y purusa-
avatdaras).

Maha-Visnu — ver Karanodakasayi Visnu.

maya, maya-sakti — potencia generadora de la ilusién que es responsable de
la manifestacién del mundo material, el tiempo y las actividades materiales.

Mayavada — la doctrina de la ilusién y el impersonalismo; teorfa defendida
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por los seguidores impersonalistas de Sankaracarya que sostiene que la
forma del Sefior, este mundo material y la existencia individual de las
entidades vivientes son maya o ilusorios.

Mimarmsa — doctrina filoséfica que tiene dos divisiones: (1) pitrva o
karma-mimamsa fundada por Jaimini, que defiende que por ejecutar
las actividades y rituales prescritos en las escrituras védicas se pueden
alcanzar los planetas celestiales, y (2) uttara-mimamsa fundada por
Badarayana Vyasadeva, que trata de la naturaleza del brahman.

Mohini — encarnacién de la Suprema Personalidad de Dios. Cuando se
batié el Ocedno de Leche se extrajo un néctar por el cual los semidioses y
los demonios pelearon. Entonces, los semidioses se refugiaron en el Sefior,
y El aparecié entonces en la hermosa forma femenina de Mohini para
confundir a los demonios. El Sefior Siva pidié una vez al Sefior que le
revelara Su forma femenina como Mohini-miirti.

Miila-Sankarsana — miila significa ‘rafz’; la forma Sankarsana de la que
se derivan las demds formas Sankarsana. Baladeva es el Sankarsana
original, que en Dvaraka se manifiesta como Mila-Sankarsana, de quien
se manifiestan las almas eternamente liberadas que residen en Dvaraka
y Mathura. De El surge Narayana, de quien surge Maha-Sankarsana, de

quien se manifiestan los tres Visnu purusa-avataras.

N

Narada Rsi — gran sabio entre los semidioses, por lo que se le llama también
Devarsi. Nacié de la mente de Brahma. Asociado liberado de Sri Krsna,
que viaja por los mundos materiales y espirituales propagando Sus glorias.
En el chaitanya-lila aparece como Srivasa Pandita.

Narayana — ndra significa ‘humanidad’ y ayana ‘el refugio’. Narayana significa
por tanto ‘el refugio para la humanidad’. Es la expansién opulenta de cuatro
brazos del Supremo Sefior Sri Krsna, que reside eternamente en Vaikuntha.
nitya-bhaddha — almas que han estado atrapadas en la naturaleza material

desde tiempo inmemorial (nitya — eternamente; baddha — atadas).
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nitya-mukta — almas eternamente liberadas (nitya — eternamente; mukta
— liberadas).

nitya-samsara — la repeticién continua del nacimiento, la muerte, la vejez
y la enfermedad.

nitya-siddha — devotos eternamente perfectos (nitya- eternamente; siddha
— perfectos).

Nrsimhadeva — encarnacién mitad hombre mitad leén de Sri Krsna.
Aparecié con un talante furioso para proteger a Su amado bhakta Prahlada
Maharaja, cuando Prahlada estaba siendo severamente oprimido por su
demonfaco padre Hiranyakasipu.

nyaya-§astra — las escrituras que tratan de un andlisis l6gico de la realidad.
Los preceptos de nydya se explican mayormente con analogias extraidas
de un andlisis de objetos comunes como un cdntaro de barro (ghata) y un
pedazo de tela (pata). Asfi, estas palabras aparecen constantemente en las

discusiones de la nyaya.

p

parama-guru — el guru del guru de alguien.

Paramatma — la Superalma situada en el corazén de todas las entidades
vivientes como testigo y fuente del recuerdo, el conocimiento y el olvido.

parampara — el sistema de transmisién de conocimiento divino del maestro
espiritual al discipulo a través de una cadena ininterrumpida de maestros
espirituales genuinos.

para-sakti — la potencia superior o trascendental de Sri Krsna (para —
supremo; Sakti — potencia) (ver svariipa-sakti).

paratpara-guru — el guru del guru del guru de alguien.

prema — amor por Sri Krsna, que es sumamente concentrado, que derrite
el corazén por completo y que hace surgir un profundo sentido de posesién
en relacién con EL

prema-bhakti — amor puro por el Sefior Krsna; la etapa de perfeccién mds

elevada en el desarrollo progresivo de servicio devocional puro.
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purusa-avataras — tres porciones plenarias de Sri Krsna, conocidas
como Karanodakasayi Visnu (o Maha-Visnu), Garbhodakasayi Visnu
y Ksirodakasayi Visnu. Son los Sefiores de la creacién universal — Son
responsables de la generacién, el mantenimiento y la destruccién de todo
el cosmos material, y son la Superalma de todo cuando existe. (La palabra

visnu indica ‘Aquel que es omnipresente’).

R

Rama — un lila-avatara o avatara de pasatiempos de Sri Krsna; es el
famoso héroe del Ramayana. Se Le conoce también como Ramachandra,
Raghunatha, Dasarathi-Rama y Raghava-Rama. Su padre es Dasaratha
Maharaja, Su madre es Kausalya, y Su esposa Sita. Tuvo tres hermanos,
Laksmana, Bharata y Satrughna. El famoso mono Hanuman fue Su amado
sirviente y devoto. Tras matar al pernicioso demonio Ravana y rescatar
a Sita con la ayuda del ejército de monos, Rama regresé a Ayodhya y fue
coronado rey.

rasa-lila — el pasatiempo de la danza de Sri Krsna con las gopis de Vraja,
que es un intercambio de amor espiritual puro entre Krsna y las gopis, Sus
sirvientas més confidenciales.

rasika — alguien experto en saborear rasa; conocedor del rasa.

Ravana — demoniaco rey de Lanka de diez mil cabezas que secuestré a Sita
devi, la esposa del Sefior Ramachandra. Sri Ramachandra fue entonces a
Lanka y mat6 a Ravana y a todos sus demonfacos seguidores.
sadhana-bhakti — etapa de la practica de la devocién;las distintas disciplinas
espirituales realizadas para la satisfaccién de Krsna que se llevan a cabo

por medio de los sentidos para la consecucién del bhava-bhakti.

S

sadhu— alma iluminada que conoce el propésito de la vida.
sadhu-sanga — asociacién con devotos avanzados.

gakha-chandra-nyaya — la l6gica de mostrar la luna sefialando primero la
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rama de un drbol donde la luna estd visible.

sakhi — amiga, compafiera o asistente; gopl amiga.

gakti — (1) poder, potencia, energfa: (2) las potencias del Sefior, que son
innumerables. Generalmente se agrupan en tres categorfas: antaranga-
Sakti, la potencia interna; tatastha-sakti, la potencia marginal; y bahiranga-
sakti, la potencia externa; (3) esposa del Sefior Siva, también conocida
como Durga, que regenta la energia material.

sampradaya — escuela de ensefianzas religiosas; doctrina establecida que se
transmite de un maestro a otro; linea de sucesién discipular.

sarhvit, samvit-§akti — potencia mediante la cual el Sefior Supremo Se
conoce a S{ mismo y hace que otros Le conozcan (ver también svariipa-sakti).
Sankarsana — ver Miila-Sankarsana.

sankhya-yoga — el yoga que da un conocimiento analitico del atma-tattva
y el anatma-tattva (conocimiento cientifico del alma, la Superalma y
los objetos inertes); sendero de conocimiento que implica el andlisis del
espiritu y la materia.

sannyasa — orden de renuncia; cuarto dsrama o etapa de la vida dentro
del sistema social védico llamado varnasrama-dharma, que organiza a la
sociedad en cuatro divisiones ocupacionales (varnas) y cuatro etapas de la
vida (asramas); vida de asceta renunciante

§astra — escrituras védicas.

$uddha-bhakti — devocién pura o servicio devocional puro; devocién que
no estd mezclada con la accién fruitiva o el conocimiento monista, y que
carece de todo deseo que no sea dar placer a Krsna. Se conoce también
como uttama-bhakti.

Svarga — los planetas celestiales de este universo material.

svartipa — naturaleza constitucional; naturaleza constitucional e
identidad del ser.

svartipa-§akti - potencia interna y completa de Krsna. Se denomina
svariipa-sakti porque estd situada en Su forma. Esta potencia es cinmaya,
plenamente consciente y, consecuentemente, es la antitesis de la materia.

Por ello, se conoce también como cit-Sakti, la potencia que personifica el
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principio de la conciencia. Puesto que dicha potencia estd intimamente
conectada con el Sefior por estar situada en Su forma, es conocida también
como antaranga-Sakti, la potencia interna. Finalmente, por ser superior a
Sus potencias marginal y externa en forma y en gloria, es conocida como
para-sakti, la potencia superior. En resumen, esta potencia tiene diferentes
nombres segiin sus cualidades: svaripa-sakti, cit-Sakti, antaranga-sakti
y para-sakti.

La svariipa-saktise divide en tres: (1) sandhini, la potencia que mantiene
la existencia espiritual de Krsna y de todos Sus asociados; (2) sarwit,
la potencia que otorga conocimiento trascendental de El; y (3) hladini,
la potencia mediante la cual Krsna disfruta de felicidad trascendental y

otorga esa felicidad a Sus bhaktas (ver sandhini, sarvit y hladini).

T

tatastha — marginal. Cuando hay un punto en la orilla de un rfo que est4
exactamente en la frontera entre la tierra y el agua, se denomina posicién
marginal. A veces queda sumergido en el agua y otras queda expuesto al
aire.

Este mismo adjetivo se aplica a la entidad viviente, que es la potencia
marginal de Sri Krsna, y que puede estar sumergida en la oscuridad de la
energfa material o permanecer para siempre bajo el refugio de la energia
personal de Krsna. La entidad viviente no puede permanecer en la posicién
marginal, sino que tiene que refugiarse en la energia espiritual o quedar
sometida bajo la energia material.
tatastha-sakti — literalmente: la tata (marginalmente) stha (situada) sakti
(energia); la energfa marginal del Supremo Sefior Sri Krsna en la que se
encuentran situadas las jivas. Aunque las jivas son parte integral de la
energfa interna (cit-Sakti) del Sefior, pueden quedar dominadas por la
energfa externa del Sefior, mayda, y quedar cubiertas. Por eso se las conoce
como tatastha o marginales.
tattva — verdad, realidad filoséfica, principio; la esencia o sustancia de algo.

Tulasi — planta sagrada cuyas hojas y brotes son utilizados por los vaisnavas
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en la adoracién a Sri Krsna, expansién parcial de Vrnda-devi; su madera es
utilizada para hacer cuentas para cantar los nombres de Dios y para llevar

alrededor del cuello.

U

Upanisads — 108 tratados filoséficos que aparecen dentro de las escrituras

védicas.

v

Vaikuntha — los planetas eternos del mundo espiritual. El reino majestuoso
del mundo espiritual que estd regido por el Sefior Narayana o Sus
diferentes expansiones. Todos los residentes de Vaikuntha poseen cuerpos
espirituales eternos. Tienen cuatro brazos y una tez oscura como la de
Bhagavan vy estdn plenamente dedicados a servirle con amor devocional
puro. No obstante, su capacidad de intimar con Sri Bhagavan es limitado
debido a su sentimiento de temor reverencial (aisvarya- bhava). (Superior
a este plano es Goloka Vrndavana, el planeta mds elevado de Sri Krsna,
que se caracteriza por la dulzura y la intimidad (madhurya).

Vaisnava — literalmente significa alguien cuya naturaleza es ‘de Visnu’;
es decir, alguien en cuyo corazén y en cuya mente solo reside Visnu o
Krishna. Devoto de Sri Krishna o Visnu.

Vedanta — ‘la conclusién del conocimiento védico’. Los Upanisads son
la dltima porcién de los Vedas y el Vedanta-siitra resume la filosoffa
de los Upanisads en frases concisas. Por lo tanto, Vedanta se refiere
especialmente al Vedanta-siitra (ver vedanta-sutra). El Srimad-Bhagavatam
es el comentario del Vedanta Sutra realizado por su autor, Vyasadeva. Por
lo tanto, la opinién de los vaisnavas es que el Srimad-Bhagavatam es la
culminacién o el fruto maduro del drbol de todas las escrituras védicas.
Vedanta-siitra- la filosoffa establecida por Srila Vyasadeva que trata de la
dltima parte de los Vedas. Tras un minucioso andlisis de los Upanisads,

que comprenden la dltima parte de los Vedas, y de las smrti-sastras que

244



GLOSARIO

son suplementos de los Upanisads, Vyasadeva resumié las conclusiones
filos6ficas de esos tratados en el Vedanta-siitra, también conocido como
Brahma-siitra, Vedanta-darsana y Uttara-mimamsa.

Venu-gita — venu significa literalmente ‘bambi’; es también el nombre
de la flauta de bambd de Sri Krsna. Gita significa ‘canto’. Asi, venu-gita
puede ser traducido como ‘el canto de la flauta’. Venu-gita es el nombre del
vigésimo primer capitulo del Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam, en el
cual las gopis glorifican el sonido de la flauta de Sti Krsna.

visnu-tattva — conocimiento categdrico de las ilimitadas expansiones
de Visnu.

Vraja — porcién de tierra de ochenta y cuatro millas cuadradas donde Sri
Krsna llevé a cabo Sus pasatiempos infantiles y juveniles con Sus amigos
pastorcillos, Sus amigas, Sus padres y Sus bienquerientes.

Vrndavana — ‘el bosque de Vrnda’; el famoso lugar donde Sri Krsna realizé

ilimitados y encantadores pasatiempos (ver también Goloka Vrndavana).

Y

yajiia — (1) sacrificio en el cual una deidad es propiciada mediante
la recitacién de oraciones y mantras y la ofrenda de gui en el fuego de
sacrificio; (2) cualquier esfuerzo intenso dirigido a la consecucién de un
logro particular.

yogamaya — la potencia interna del Sefior que se ocupa de organizar y

potenciar los pasatiempos del Sefior.
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CENTROS Y CONTACTOS EN LATINOAMERICA Y

EspPaNA:

BOLIVIA:
¢ Cochabamba:
Epicentro, Av. Heroinas E-435. Casilla Postal: 2070. Tel: (4) 450 2132 / 450

3667. Correo-e: epicentrohk@gmail.com, epicentrohk@yahoo.com

BRASIL:

e Rio de Janeiro:

Sri. Radha Madhava Gaudiya Math. Mukundananda dasa
y Rama devi dast. Tel: 021-25490909. Cep: 22041-080. Rua
Santa Clara 216. Copacabana. Rio de Janeiro. informativo@
bhaktibrasil.com

Sr1 Gauravani Gaudiya Matha. Rua Dr. Catrambi 384, Alto da boa vista. Tel:
96811831/96769766. srigauravani@gmail.com

¢ Teresépolis:

Nueva Vrajabhumi, Subal Sakha dasa, Po.Box 93455. Alto
Teresépolis. RJ CEP 25951 - 970 Tel: (021) 2644-7253/
(021) 2644-6191 Mobile: (021) 9725-5699 / (021) 9971-8929; Correo-e: subal@
gaura.com.br Sitio web: www.gaura.com.br

e Séo Paulo:

Sr1 611 Radha Govinda Gouranga Gaudiya Math. Novo endereco: Rua
Coriolano 1684, Lapa - Sdo Paulo. Tel: (11) 98462996 - Vrindavana Palika
Devi Dasi

Sundarananda dasa. Rua do Monjolo, 325 Itap. Da Serra SP. sundarananda@
psi.iol.br

* Pindamonhagaba:

Rasa-mayi devi dasl Postal caixa postal 164 Cep
12400-970 Pindamonhangaba S.P. Tel: (12) 3645-2007. Correo-e: rasa-
mayi_2003@yahoo.com.br
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® Belém:

BHAVA - Associagdo Bhaktivedanta (Belém - PA/Brazil). Pass.
Sao Francisco 152 QD: 07 Con,j. Jd. Sideral. Nova Marambaia CEP: 66.635-
560. Belém-Para.

Nitya  Gopal das. Cel: (91)  8116-0115.  nityagopaldasa@
yahoo.com.br

® Boa Vista:

Sr1 Narottama Gaudiya Matha. Avenida Bento Brasil, 29 Centro. Boa Vista —
Roraima. Cep: 69.301-050. Tel: (095) 623-0135 / 625-0283 vrajajivan@gmail.
com

eBrasilia:Krsna  Kripa Dasa. QS 7 Rua 800 Lote 6/8
N°103  Aguas  Claras. Correo-e: gvbrasilia@gmail.com  Tel:
055 61 3356 4260

® Parana:

Instituto Vidya Nagar (divulgacdo de livros, publicagdes e eventos). Aw.
Coronel Santa Rita, 671 — Bairro Tuiuti. Paranagua — Parana. Cep: 83203-630.

www.sadhanatimes.com.br govinda@sadhanatimes.com.br

COSTA RICA:

e San José:

-S11 Sarasvati Prabhupada Gaudiya Math, 1331 Avenida 1ra, Cuesta de
Nufiez, San José Tel: 2256 8650 Correo-e: gaudiyamathcr@gmail.com
-Radha Shop, Avenida 1Ira, entre calles 3 y 5, San José. Tel: 2222 0917, Fax:
2222 6021. Correo-e: radhashop@ice.co.cr

CHILE:
- Rasamayi dasi. Correo-e: rasamayidd@hotmail.com

ESPANA:

¢ Badalona (Barcelona):

Gopamurti dasa. Correo-e: gopamurti@gmail.com

¢ Barcelona:

Ishani devi dasi. Correo-e: ishaanidevidasi@hotmail.com. Tel: 658225191
e Granada:

Sat Prema dasa y Anjali dasi. Correo-e: nandabavana@telefonica.net
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®Madrid:

Krishna Prema dasa. Correo-e: krsnapremal08@hotmail.com

® Murcia:

Kalindi dast . Correo-e: kalindidi@yahoo.es

® Valencia:

Jagadananda dasa Correo-e: jagad59@gmail.com

* Yecla (Alicante):

- Jagannath das y Mitravrinda dasi. Correo-e: mitravrinda@hotmail.com Tel:
615586871

GUATEMALA:

® Ciudad de Guatemala:

Asociacién Filoséfica por la Unidad del Hombre. Apdo. Postal 157-PP,
Guatemala 01063. Tel: :(502) 5668-5574. Correo-e: aniruddhaacbsp@gmail.com

MEXICO:

e Distrito Federal:

-Durlabha dasa, Calle Norte 73, #3112, Colonia Obrero Popular, Azcapotzalco.
Correo-e: rkrsna@prodigy.net.mx

- Gaura Gadadhar Gaudiya Seva Ashram. Vasanta dasa y Lalita Priya dasi.
Mar Blanco 71, Colonia Popotla (cerca del metro popotla), Delegacién Miguel
Hidalgo. CP 11400. Correo-e: gauragadadhar@gmail.com

- Rohininandan dasa. Fuentes Brotantes, Edificio L-14, No. 102. Colonia
Miguel Hidalgo, Tlalpan. (Cerca de Metrobus “AYUNTAMIENTO”) Tel:
(+52 - 55) 5606 1717. Correo-e:pintor.nd@gmail.com

* Guadalajara:

Yasomati devi dasi, Tel: (0133) 3643 6323. Correo-e: jasomatidevi@yahoo.

com.mx

VENEZUELA:

¢ Barquisimeto:

Sri Kesavaji Gaudiya Matha. Quinta Saranagati, Colinas de Terepaima, Pasaje
Agua Santa, Palavecino, Edo. Lara. Tel: + 58 251 7155089. Sitio web: www.
bhaktipuro.com Correo-e: info@bhaktipuro.com

AC. Sri Bhaktivenezuela. Divakara dasa, Calle 23
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entre carrera 14 y 15 casa 14-8, (detrds del colegio “Inmaculada
Concepciéon”) en el Casco Histérico de Barquisimeto. Tel:
0416-3531414; 0251-8291186. Correo-e: divakara_108@yahoo.com

¢ Caracas:

Muni Priya dasa. Tel: 4141601741 y 0414-1601741. Correo-e: munipriyadas@
hotmail.com

Indupati dasa, Tel: 414 4573022. Correo-e: Indupatidas@
cantv.net

Sitio web: www.saranagati.org.ve

® Maracay:

Ranga-devi dasi, Av. Principal el Milagro, Urb. La Esperanza, Edificio
Esperanza Torre A, Piso 10, Apart. 101, Maracay, Edo. Aragua. Zona Postal:

2101 Tel: 4144576032 Correo-e: rangadevidasi@gmail.com
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* Bangalore:

Bhakti Bangalore Gaudiya Matha, #50 Eighth Main Rd., Third Stage,
BEML Layout, Basavesvara Nagar, Bangalore, 560079 (KAR) Tel: 080-
23235766, 080-36961491 (movil) Correo-e: bagalore@purebhakti.com

e Mathura:
Sri Kesavaji Gaudiya Matha, Jawahar Hata, 281001 Tel: (91) 565 250-
2334 Correo-e: mathuramath@purebhakti.com

* Navadvipa:
Sri Kesavaji Gaudiya Matha, M. Kolerdanga Lane. Tel: (Harijana
Maharaja) (91) 93332.22775 (Sagrughna dasa) (91) 9733.070869

¢ Nueva Delhi:
Sr1 Ramana-vihari Gaudiya Matha, OCF pocket, Block-B-3, Janakpuri
Tel: (91) 11 2553-3568 / 11 3230-2159 Correo-e: rcedas@purebhakti.com

¢ Vrindavan:
Sri Rapa Sanatana Gaudiya Matha, Dana Gali, UP Tel: (91) 565
(244-3270).

Centros Y Contactos N EL Resto per. Munpo:

www.purebhakti.com
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