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Introduccion

Sri Sacinandana Gaura-hari advino a este mundo adornado con los
sentimientos y el brillo corporal de Sri Radh3, y misericordiosamente dio
en caridad un tipo de krsna-prema que jamas se habia dado en esta era.
Asi también, El distribuyé este aspecto del amor trascendental por Krsna
al propiciar la aparicion en este mundo de los asociados eternos que tiene
en Sus pasatiempos, tales como Sri Svariipa Damodara, Raya Ramananda
y los seis Gosvamis encabezados por Sri Riipa y Raghunatha. El hizo
triunfar el siddhanta “kiba vipra, kiba nydsi Sudra kene naya”' al alentar
a devotos tales como Thakura Haridasa, Srivasa Pandita, Murari Gupta,
Paramananda Puri y Brahmananda Bharati, a ocuparse en las actividades
de prédica del servicio devocional puro (Suddha-bhakti).

Durante su estancia en Varanasi, Sri Svariipa Damodara era un
brahmacari*dehabito azafran que estababajolaautoridad del [monasterio]
Dvaraka Pitha del Sankara sampraddya?® . Pese a ello, posteriormente él se
volvié el asistente principal de Sriman Mahaprabhu. Sr1 Haridasa Thakura
apareci6é en una familia de musulmanes (yavanas) y no estaba iniciado
en ningtin sampradaya*. No obstante, Sri Caitanya Mahaprabhu le confirié
el titulo ‘Namacarya’® . Al ser extremadamente magnanimo, Sri Caitanya
Mahaprabhu acept6 en Su circulo a devotos que habian aparecido en

1 “Kiba vipra, kiba nyasi sudra kene naya/ yei krsna-tattva-vettd, sei ‘guru’ haya”: sin importar
si se es un brahmana, un sannyasi o un stdra, se es un maestro espiritual verdadero si se
tiene conocimiento sobre el krsna-tattva (Sri Caitanya-caritamrta, Madhya 8.128).

2 Brahmacart: monje o estudiante célibe. Cuando usa el habito azafran significa que su voto
de celibato es permanente.

3 Sankara sampraddya: sucesién discipular que sigue las ensefianzas de Sankaracarya.

4 Sampradaya: proceso para alcanzar la Verdad Absoluta; doctrina o tradiciéon que es
transmitida de maestro a discipulo.

5 ’Namacarya’: aquel que expone las glorias del santo nombre (maha-mantra hare-krsna)
mediante su propio ejemplo.
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diferentes castas y credos, y en distintos paises de Bharata Varsa®. De este
modo, se predicé suddha-bhakti en todo el mundo en cuestion de dias.

En la actualidad, sin embargo, tal como en el campo de la politica,
vemos que la envidia, el odio, las rifas, la insubordinacién o la renuencia
a aceptar la guia de autoridades superiores y otras anomalias han
entrado en la arena del dharma’. En tiempos pasados, todos solian
honrar profundamente el axioma “mahajano yena gatah sa panthah™® y el
principio de anugatya (aceptar la guia de superiores). Debido al deterioro
causado por la influencia del tiempo, algunos modernistas de mentes
estrechas quieren cortar el corddn sagrado del anugatya en el sistema
ancestral de la parampara (sucesién discipular) y destruir la amistad de
los sampradayas puros. Ellos se consideran importantes al inventar un
proceso de bhajana (practica espiritual) imaginario y luego establecerlo
como auténtico. Estas personas que estdn creando facciones dentro
del sampraddya no pueden entender que, por sus esfuerzos innobles,
contrario a servir el deseo mas intimo del corazén (mano ‘bhistha) de Sri
Caitanya Mahaprabhu, el kali-yuga-pavana-avatari® , estan arrancando las
raices del Sri Gaudiya Vaisnava sampradaya.

En la familia de Sri Caitanya Mahaprabhu estd incluidos todos aquellos
que aceptan la filosofia acintya-bhedabheda-tattva® de Sri Caitanya
Mahaprabhu y se ocupan en el sadhana-bhajana (practica espiritual)
bajo Su guia; aquellos que cultivan el servicio devocional de acuerdo
con las concepciones de Sri Nityananda Prabhu, Sri Advaita Acarya, Sri
Svariipa Damodara, Raya Ramananda y los seis Gosvamis y predican
estas concepciones alrededor del mundo; y aquellos que aceptan el hare
krsna mahd-mantra y el método de bhajana prescrito por ellos. Pueden
pertenecer a distintas ramas, tales como la de Sri Nityananda, Advaita,
Narottama y Sydamananda. Sin embargo, todas estas ramas se encuentran
incluidas en el gaura-parivdra, la familia de Sri Caitanya Mahaprabhu.
Entre ellos, algunos pueden ser casados, otros renunciantes (sannydsi);
unos visten de blanco, mientras que otros llevan el habito azafran.

6 Bharata Varsa: otro nombre parareferirse ala India, que anteriormente era geograficamente
mas extensa que la India actual y que estaba dividida en reinos.

7 Dharma: deberes socio-religiosos prescritos en las escrituras que tienen como fin tltimo
que la persona alcance la perfeccién de la vida humana.

8 “Mahdajano yena gatah sa panthah” “seguir el camino de las grandes personalidades
iluminadas” (Mahabharata, Vana parva 313,117)

9 Kali-yuga-pavana-avatari: el origen de todos los avatares, que es el salvador en la era de
Kali.

10 Acintya-bhedabheda-tattva: la filosofia de la diferencia y la no-diferencia inconcebible
entre Dios y Sus energias.
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Pero si se suscriben a las concepciones anteriormente mencionadas,
(como pueden ser excluidos de la familia de Sri Caitanya Mahaprabhu? La
principal instruccién de Sri Caitanya Mahaprabhu es:

trnad api sunicena taror api sahisnuna
amanind manadena kirtaniya sadad harih

Sri Siksastakam (verso 3)

[Solo quien se considera mas bajo que unabrizna de hierba, es mas tolerante
que un arbol, y no espera recibir honores pero es capaz de ofrecer el debido
respeto a los demas, esta capacitado para cantar los santos nombres de Sri
Hari continuamente.]

Alaluz de este verso, ;cémo puede caber la enemistad y la animosidad
entre los miembros del Sri Gaudiya sampradaya puro? Qué decir de otros
vaisnava-sampraddyas de hoy, incluso en el Sankara sampradaya, vemos un
principio de unidad y dnugatya, lo cual esta totalmente ausente en nuestro
Gaudiya sampraddya. Por lo tanto, con las palmas juntas, es nuestra mas
ferviente plegaria que, después de haber estudiado seria y profundamente
este Prabandha-paficakam, pueda protegerse y preservarse la camaraderia
en el sampraddya puro.

En este libro, hay cinco ensayos: 1) El Sri Gaudiya Vaisnava sampradaya
y el sannydsa, 2) La paricaratrika y la bhagavata guru-parampard, 3) El Sri
Gaudiya sampraddya esta en la linea de Madhvacarya, 4) El babdji-vesa y
la siddha-pranali, y 5) La aptitud para escuchar acerca del rasa-lila katha.
Escribi el primero de los ensayos hace catorce afios y fue publicado en la
revista Sri Bhagavata Patrika en el idioma hindi (afio 4, No. 2 al 4). Los
siguientes tres ensayos han sido tomados de mi obra titulada “Acarya
Kesari $r1 Srimad Bhakti Prajiiana Ke$ava Gosvami. Su vida y ensefianzas”.
El quinto ensayo fue escrito como una introduccidn a mi comentario sobre
la Venu-gita del Srimad Bhagavatam titulado “Ananda-vardhini’”.

Al escribir estos ensayos, fue inevitable mencionar los nombres de
personas contemporaneas y del pasado que han alentado opiniones
desfavorables. No obstante, no hubo malicia y no fue mi intencién
minimizar o hacer quedar a nadie como insignificante. Ruego por disculpas
sila lectura de estos ensayos causa dolor en el corazén de alguien.



Orando por un vestigio de la misericordia de Sr1 Sr1 Hari, Guru y los
Vaisnavas,

Sri Bhaktivedanta Narayana Maharaja

Sri Gopala Bhatta Gosvami Tirobhava Tithi
Samvat 2056, Sravana, Krsna paficami
2 de agosto de 1999



Nota editorial

a la primera edicion en espaiiol

Por la gracia de nuestro querido maestro espiritual, Sri Srimad
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja, se presenta la primera
ediciéon en espafiol de su obra Prabandha Paricakam, Cinco ensayos
esenciales. Una refutacion de los errores comunes en nuestra comunidad
Vaisnava actual. Estos cinco ensayos causaron un gran impacto cuando
fueron publicados por primera vez en hindi en 1999, dada la claridad
y contundencia con la cual su autor, Srimad Bhaktivedanta Narayana
Gosvami Maharaja, logra esclarecer una serie de concepciones erradas
acerca del Gaudiya Vaishnavismo. En su primer ensayo, el autor refuta
que la orden de sannyadsa o de renuncia no sea propia de la linea Gaudiya.
En su segundo ensayo aclara ciertas dudas sobre la sucesién discipular
o guru-paramparad del Gaudiya Vaisnava sampraddya. Ademas, describe
en detalle la genealogia del Sri Gaudiya sampraddya para demostrar la
superioridad de la bhdgavata-parampara en relacion con la paricardtrika-
parampard, o la sucesion discipular de los maestros instructores por sobre
aquellos que dan la iniciacién formal. En el tercer ensayo, demuestra cémo
el Gaudiya Vaisnava sampradaya es parte del Madhva sampradaya. En su
cuarto ensayo, de gran relevancia en nuestros dias, Srimad Bhaktivedanta
Narayana Gosvami Maharaja examina de manera critica las practicas de
la aceptacion de babdji asi como el método para alcanzar la perfeccion
(siddha-pranali) que hoy en dia estan siendo fuertemente adulterado. En
su ultimo ensayo, el autor analiza con detenimiento la calificacién para
escuchar acerca de los pasatiempos confidenciales de Krsna, en particular
el rasa-lila.

La presente edicion en espaiiol se basa en la traduccidén al inglés de
Gaudiya Vedanta Publications Inc. (GVP) para la Introduccion, el primero
y quinto ensayos y los apéndices (GVP, 2003). El segundo, tercero y cuarto
ensayos se tradujeron de la ultima edicién en inglés de Acarya Kesarl
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Sri Srimad Bhakti Prajfiana Ke$ava Gosvami. Su vida y ensefianzas (GVP,
2013). En el proceso editorial, la traduccioén al espafiol de los ensayos fue
revisada también contra la edicién en hindi.

A continuacién, se haran unas breves aclaraciones con respecto al
proceso de traduccion y revision de la presente edicidn. En primer lugar,
las interpolaciones realizadas en la edicion en inglés y la presente ediciéon
se realizan entre corchetes o entre paréntesis. La mayoria de estas se
realizan con el objetivo de definir los términos en sanscrito, o proveer una
traduccién de un verso que no fuera proveida en el original en hindi. La
traduccién de los versos se toma de otras obras publicadas por GVP en
inglés y espafiol. En casos en que se indique explicitamente, marcados con
un asterisco, la traducciéon fue tomada de una edicion de Bhaktivedanta
Book Trust International (BBT). Se aclara ademas que todas las notas al
pie de pagina y al final de los apéndices no son del original, mas son notas
aclaratorias de los editores de la edicion en inglés o de la presente edicion.

Las palabras en sanscrito fueron traducidas siempre que fue posible y
seindicala palabra original entre paréntesis la primera vez que aparece en
cada ensayo. En los casos en que no hubiera una traducciéon adecuada para
un término en sanscrito, se conserva la palabra original y se provee una
explicacidn en una nota al pie de pagina. Cuando se conserva un término
en sanscrito en el texto, el género de la palabra en sanscrito se toma en
consideracion al seleccionar el articulo definido o indefinido en espafiol
que la precede (e.g. el bhakti, las Srutis, etc.). En caso de que la palabra
sea un sustantivo neutro en sanscrito, se sigue la regla filoldgica de usar el
masculino (ej: los Upanisads, los Sastras).

Esperamos que este intento de presentar una version en espafol
rigurosa y comprensible sea del agrado de nuestro maestro espiritual.
Cualquier acierto en este sentido es enteramente atribuible a él, mientras
que cualquier error que el amable lector pueda encontrar es de nuestra
absoluta responsabilidad.

El equipo de traduccién y edicién del Prabandha Paficakam
Publicaciones Gaudiya Vedanta, un sello editorial de
Gaudiya Vedanta Publications, Inc.

Vrndavana, Sri Krsna Janmastami, 23 de agosto de 2019.



Capitulo |

El Sri Gaudiya Vaisnava sampradaya y el sannydsa

En la actualidad, tal como sucede en el campo de la politica, vemos que la
envidia, el odio, las rifias, la insubordinacién o la renuencia a aceptar la guia
de autoridades superiores y otras anomalias, han entrado en la arena del
dharma. En tiempos pasados, todos solian honrar profundamente el axioma
“mahdjano yena gatah sa panthah™ y el principio de anugatya (aceptar
la guia de los superiores). Con el deterioro que trae el paso del tiempo,
algunos modernistas de mentes estrechas quieren cortar el cordén sagrado
del anugatya en el sistema ancestral de la parampara y destruir la amistad
entre los sampradayas puros. Ellos se consideran importantes al inventar un
proceso imaginario de bhajana y luego establecerlo como auténtico. Estas
personas que estan creando facciones dentro del sampraddya no pueden
entender que, por sus esfuerzos innobles, contrarios a servir el deseo mas
intimo del corazén (mano ‘bhistha) de kali-yuga-pavana-avatari Sri Caitanya
Mahaprabhu, estan arrancando de raiz el Sri Gaudiya Vaisnava sampradaya.

Recientemente, Sri Syamalal Hakim de Sridhama Vrndavana edité una
publicacién conmemorativa titulada Mahdprabhu Sri Gauranga, en la cual
se incluyeron hermosos articulos repletos de excelentes conclusiones
filosoficas (siddhdnta), escritos por algunos de los eruditos, gosvamis y
dcdryas Vaisnavas mas respetables de Vrndavana. Sin embargo, algunos
articulos escritos por el editor y los articulos de algunos autores nuevos
son contrarios a las escrituras (Sastra) y tienen un trasfondo de malicia
fatil destinada a arruinar la camaraderia entre los sampradayas puros.
En estos ensayos, ellos se han afanado por mostrar su propia erudicion
acerca de la verdad pura e irrestricta de la concepcion del sampradaya,
simplemente para procurarse seguidores entre aquellos que podrian

1 "Mahajano yena gatah sa panthah": seguir el camino de las grandes personalidades
iluminadas.



aceptarlos como dacaryas. Su punto de vista, completamente desviado y
sin fundamento, no es mas que un intento malintencionado de ocultar el
sol. Por lo tanto, estos articulos son una perturbacién para los Vaisnavas
de la inmaculada tradicién Sri Gaudiya.

La publicacién en cuestién contiene un nimero de observaciones
incoherentes. Por ejemplo: “en la era de Kali, la aceptacion de la orden de
renuncia (sannydsa) es invalida y contraria a los preceptos védicos”; “se
prohibe a los Vaisnavas Gaudiya usar ropa azafran (gairika)”; “el sannyasa
de Sri Sankaracarya, Sri Ramanujacarya, Sri Madhvacarya y otros no es
védico”; “aquellos que observan el varnasrama-dharma?® no pueden entrar
en el Gaudiya Vaisnava bhajana-prandli® a menos que renuncien a su
posicién social”; “el Sr1 Gaudiya Vaisnava sampraddya no tiene conexion
con el Sri Madhva sampraddya”; “hay una diferencia entre las concepciones
de Sri Jiva Gosvami y las de Sri Baladeva Vidyabhiisana”; “tras recibir la
misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu, Prakasananda Sarasvatl fue
conocido como Prabodhananda Sarasvati”.

Después de leer estos puntos de vista errados, los venerables
Vaisnavas alentaron a esta pobre e insignificante persona a presentar
contraargumentos. Llevando la orden de esos Vaisnavas venerables
sobre mi cabeza, empiezo esta tarea sagrada. En primer lugar, presento
este ensayo titulado "El Sri Gaudiya Vaisnava sampraddya y el sannydsa"
mientras en mi corazén tomo una particula del polvo de los pies de loto del
protector del Sr1 Brahma Madhva Gaudiya sampraddya, mi muy venerable
(paramaradhyatama) Gurudeva, Acarya Kesarl nitya-lila pravista om
visnupada astottara-sata Sri Srimad Bhakti Prajiiana Ke$ava Gosvami
Maharéja, que se sitia en la décima generacién de la sucesion discipular
encabezada por Sri Caitanya Mahaprabhu.

El sistema social del varndsrama es la columna vertebral de la cultura
(sanskrti) de la India o el sandatana-dharma®, y su corazén es el amor puro
por Dios (bhdagavata-prema). La relacién entre el sistema varnasrama y
el bhagavata-prema es la misma que la relacién entre el cuerpo y el alma
(atma). Si bien el alma es lo mas importante, el cuerpo no ha de ser dejado
de lado completamente, mientras se esté en el estado condicionado de la
vida. De la misma manera, mientras se esta en un estado condicionado, no
se debe abandonar completamente el varnasrama-dharma. Sin embargo,
2 Varnasrama-dharma: sistema védico que organiza la vida en sociedad en cuatro categorias
de ocupaciones (varna) y la vida del individuo en cuatro etapas (asrama).

3 Gaudiya Vaisnava bhajana-pranali: método para ejecutar la practica espiritual de la linea
Gaudiya Vaisnava.

4 Sandtana-dharma: el dharma eterno (nitya-dharma), el que concierne al alma y no depende
del estatus social o de nada relativo al cuerpo material; la funcion eterna del alma.



no es correcto proponer que el varnasrama-dharma es lo maximo que se
puede decir sobre el dharma. Al situarse en la funcion del alma (atma-
dharma), sea en el servicio a Dios (bhagavata-seva), se cumplen la meta y
el objetivo del varnasrama. Solo en dicho estado es posible abandonar por
completo el varnasrama-dharma y permanecer absorto en el inmaculado
bhagavata-bhajana. Dondequiera que el sistema varnasrama no exista,
veremos una carencia del atma-dharma o del servicio devocional a Dios
(bhagavata-bhakti) puro. Como mucho, veremos algo semejante o un
reflejo distorsionado del bhakti.

Por lo tanto, el respeto por el daiva-varnasrama® se refleja en todos
los sampradadyas del dharma en la India. El practicante del bhakti puede
permanecer en el asrama que le sea favorable para [la ejecucion de] su
practica espiritual (sddhana-bhajana) o, cuando sea apto para ello, puede
renunciar por completo al varnasrama. Cabe mencionar que las normas
del varnasrama no aplican a aquellos que han superado la etapa del
anartha-nivrtti® y en los que ha aparecido el bhava’. Pero hasta que se
alcance dicha etapa, es recomendable para los Vaisnavas Sri Gaudiya en
la linea de Sriman Mahaprabhu el aceptar externamente el varnasrama
al tiempo que permanecen desapegados y evitan identificarse con este
sistema. Sin embargo, el nuevo y asombroso concepto de Sri Hakimji no
resulta ser genuino a la luz de este siddhanta.

Los argumentos principales presentados por Sriyukta Hakimji en
oposicién a los Vaisnavas Sri Gaudiya que aceptan el sannydsa y la
vestimenta azafran son los siguientes:

Objecion 1

En los Vedas, el sannydsa se describe como el cuarto dsrama. Se puede
entrar en este dsrama solamente después de haber pasado por los otros
tres asramas, a saber, el brahmacarya, el grhastha y el vanaprastha. No hay
mencién de ningln otro tipo de sannyasa en los Vedas. Buddhadeva, quien
se opuso a los Vedas, inici6 un nuevo método de sannydsa. Posteriormente,
éripéda Saﬁkarécérya, el budista encubierto, lo imité al aceptar el
sannydsa a la temprana edad de ocho afios, sin haber pasado primero por
los otros tres dsramas. De manera que este sannydsa no fue védico. Mas
recientemente, algunos dacaryas iniciaron el mismo sistema de sannyasa
en sus propios sampradayas. En realidad, este sannyasa no esta prescrito
en los Vedas.
5 Daiva-varnasrama: el varnasrama-dharma dirigido hacia la devocién.

6 Anartha-nivrtti: 1a remocién de obstaculos para la devocion.
7 Bhava: comprension de la propia identidad y de la emocidn espiritual.



Objecién 2

Esta prohibido tomar sannyasa en Kali-yuga:

asvamedham gavalambham sannyasam pala-paitrkam,
devarena sutotpattim kalau parfica vivarjayet
Sri Brahma-vaivarta Purana,
(Krsna-janma Khanda 185.180)

En Kali-yuga, estdn prohibidas cinco practicas: los sacrificios de
caballos, los sacrificios de vacas, aceptar sannydsa, ofrecer oblaciones
de carne a los antepasados y engendrar un nifio en el vientre de la
esposa de un hermano mayor.

Objecion 3
La observancia del sannydsa no existe en el sampraddya fundado por
Sriman Mahaprabhu. Entre los Vaisnavas Gaudiya que se han refugiado en los
pies de loto de Mahaprabhu, tales como Sri Riipa y Sanatana, ninguno acepté
el sannyasa. Hasta el final de sus vidas, ellos conservaron los mismos nombres
con los que habfan sido conocidos antes de renunciar a sus hogares.

Objecion 4
Después de liberar a Sri Sarvabhauma Bhatticarya, Sriman
Mahaprabhu, tomando las palabras de Sri Sarvabhauma para referirse a si
mismo, expuso la conclusidn de que el sannydsa es innecesario, perjudicial
y, por encima de todo, opuesto al servicio devocional (bhakti-dharma). Sri
Caitanya-bhagavata (3.3.30).

Objecion 5
Sriman Mahaprabhuji nunca dio a nadie la instruccién de que aceptara
sannydasa. Mas bien, El dio la instruccién de renunciar al sistema del
varnasrama:

eta saba chadi’ ara varnasrama-dharma
akificana haiya laya krsnaika-Sarana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 22.93)

Se debe tomar refugio exclusivamente en Sri Krsna con plena confianza y
sin duda alguna, se debe abandonar la mala asociacién e inclusive dejar de
lado los principios del varnasrama-dharma.



Objecion 6
Sri Sanatana Gosvami declaré que los Vaisnavas Sri Gaudiya tienen
prohibido usar el habito rojo: "rakta-vastra vaisnavera parite na yuyaya"
[es inapropiado que los Vaisnavas vistan ropas color rojizo]. Sri Caitanya-
caritamrta (Antya 13.61).

Objecion 7
La aceptacion del sannydsa no ha sido mencionada en ninguna de las
sesenta y cuatro ramas del bhakti.

Objecion 8
En su comentario sobre el Srimad-Bhdgavatam (11.18.22), Sri
Vi$vanatha Cakravarti Thakura, mediante la frase
“bhaktasydanasramitvarica”, establecié que los devotos no son miembros
del sistema de dsrama.

Qué decir de ignorar las verdades fundamentales (tattvas) del
sampradaya, el honorable escritor [Sri Hakimji] incluso ha sacrificado
la minima cortesia en relaciéon con los asuntos espirituales. Con ello,
genera innecesariamente una controversia frivola y crea divisiones en
el Gaudiya sampradaya. Lo hace al imitar las conclusiones filoséficas
opuestas (apasiddhanta) de autores que, si bien son expertos en el
conocimiento mundano y la l6gica arida, estan desprovistos por completo
de una comprension espiritual genuina. Por este motivo, no temen en lo
mas minimo el incurrir en ofensas graves contra los Vaisnavas (vaisnava-
aparadha). Como si esto no fuese suficiente, él no duda en presentar
explicaciones completamente perversas y falsas de escrituras tales como
el Sri Caitanya-caritamrta, al ocultar el contexto de lo referido. Tampoco
duda en referirse a dcaryas de los bhakti-sampradayas puros, como Sri
Ramanujacarya y Sri Madhvacarya, como muktivadis® y sannydsis no-
védicos. Mas atin, no teme proclamar que Sri Madhavendra Puriy otros son
advaita-vadi-sannydsis®. A continuacion, expondremos sistematicamente
la carencia de fundamento de las declaraciones anteriores, las cuales son
ofensivas y contrarias a las escrituras.

8 Muktivadis: aquellos que buscan la liberacion del ciclo de nacimiento y muerte.
9 Advaita-vadi-sannyadsis: renunciantes que siguen la tradiciéon del advaita-vada o el
impersonalismo.



Refutacion 1

Al ver las ideas de Sri Hakimji, parece que él ha basado su
entendimiento de los Vedas en lo afirmado en el apéndice al Sri Caitanya-
caritamrta publicado por Sriyukta Radha-govindanatha. Si él hubiese
leido directamente los Vedas, las Upanisads, los Puranas, la Smrti y otros
Sastras, jamas habria escrito semejantes declaraciones que no tienen
sustento alguno en las escrituras. Puede ser que su falta de conocimiento
del idioma sanscrito presente un obstaculo a su lectura personal de la
Sruti, la Smrti, etc. Si este fuera el caso, es absolutamente inapropiado
escribir algo sin haber estudiado directamente los $astras. El debié haber
sabido que, por escribir en contra de las conclusiones de las escrituras,
se volveria el hazmerreir de la comunidad de eruditos que conocen los
Sastras. La orden de sannydsa es un rito védico aplicable a todos los
tiempos. Para ilustrar esto, presentaremos varios ejemplos de la Sruti, la
Smrti y los Puranas sobre el tema. El veredicto de la Sruti es el siguiente:

sa hovaca yajiavalkyah/brahmacaryam samapta grhi bhavet/
grhi bhiitva vani bhavet/vani bhiitva pravrajet/yadi vetarathd
brahmacaryadeva pravrajed grhad va vanad va/atha punaravrati va
vratl va snatako va’snatako vautsanndgniranagniko va yadahareva
virajet tadahareva pravrajet

Pueden encontrarse variaciones de este mantra (con solo una o dos
palabras distintas) en: (i) la javala Upanisad (4.1), (ii) la YdjAaavalkya
Upanisad (sankhya 1) y (iii) la Paramahamsa Parivrajako Upanisad
(sarikhya 2). El significado es el siguiente:

El rey santo Janaka Maharaja inquirié del gran sabio Yajiavalkya: ";Oh,
Bhagavan! Por favor, expliqueme acerca de las normas y las aptitudes
necesarias para la aceptacion del sannyasa". Yajiiavalkya respondié: "En
primer lugar, mientras se observa el voto de brahmacarya (estudiante
célibe) de manera estricta, se debe estudiar los Vedas en la residencia del
guru. Luego, tras observar apropiadamente los deberes ocupacionales
del grhastha-asrama (la vida familiar), se debe aceptar vanaprastha (la
renuncia a la vida familiar para dedicarse a la vida ascética). Finalmente,
después de vanaprastha, se debe aceptar sannydsa. Si durante la etapa del
brahmacarya y antes de entrar en el grhastha-asrama se desarrolla un
sentimiento poderoso de desapego por la vida material, se debe aceptar
sannydsa inmediatamente después del brahmacarya-asrama. De otro
modo, tan pronto como el desapego se vuelve muy fuerte, es enteramente



apropiado aceptar sannydsa en las etapas de grhastha o vanaprastha.
En otras palabras, el principio es que, cuando se desarrolla un desapego
genuino, se puede aceptar sannydsa desde cualquier asrama en el que se
esté. Ya sea que se haya o no completado el estudio de las seis ramas de los
Vedas; ya sea que se haya tomado o no un bafio, como se prescribe en los
Vedas; o, al encender el fuego de sacrificio, ya sea que haya pedido o no a
la Deidad que preside el fuego de sacrificio que se retire; si se es casado o

viudo; en cualquier condicidn de la vida, se puede aceptar sannydsa cuando

un intenso desapego se manifiesta en el propio caracter”.

En la Javala Upanisad, de la seccion sukla del Yajurveda, se encuentra

una explicacion adicional sobre el sannydsa:

(v)

atha parivrad vivarnavasa mundo’parigrahah suciradrohi bhaiksano
brahmabhiiyaya bhavatiti/yadyaturah syanmanasa vaca va
sannyaset (15)

Aquellos que aceptan parivrajyd (sannyasa), deben usar ropa que ha sido

tefiida de color azafrdn con geru (una piedra de color ocre rojizo). Deben

afeitar sus cabezas y renunciar totalmente a la asociacién con sus esposas,
hijos y otros parientes. Inmediatamente después, deben purificarse externa
e internamente llevando a cabo su practica espiritual (sadhana) cabalmente.

Tras abandonar cualquier sentimiento de hostilidad hacia otros, deben

ejecutar la adoracién a Brahma en un lugar solitario y puro. Las personas
afligidas solo deben aceptar sannydsa en sus palabras y su mente.

Ahora puede surgir la pregunta: ; Es 1a costumbre del sannyasa genuina
o0 es una invencion? En respuesta a esto se estipula:

v)

esa panthd brahmand hanuvitastenaivaiti sannyasi brahma
vidityevamevaisa bhagavanniti vai yajiavalkyah (16)

El origen de la costumbre del sannydsa es el Sefior Brahma, el abuelo

de todos los mundos. Después de adherirse al sendero de la renuncia, los

sannyasis alcanzan el sac-cid-ananda brahma y pueden saberlo todo. Asi,

el sendero del sannydsa no es imaginario sino real. Después de haber oido

esta instruccién de Yajiiavalkya, Atri Rsi la acept6 diciendo, ";Oh, Bhagavan
Yajnavalkya!”



(vi) tridandam kamandalu sakyam jalapavitram patram
Sikha yajnopavitarica ityetat sarva bhusvahetyapsu
parityajyatmanamanvicchet (18)

Después de esto, al alcanzar el nivel de paramahamsa, se dejan de lado
los simbolos del sannydsa: la vara o cetro (tridanda), el recipiente para el
agua (kamandalu), 1a sikha'’, la tela para cubrir la parte inferior del cuerpo
(vasan), el pote para el agua (jalapatra), una manta andrajosa (kantha), el
taparrabo (kaupina) y la uttariya®'.

Examinemos ahora las declaraciones de la Smrti:

(vii) viraktah sarvakdmesu parivrajyam sabhdasrayet
ekaki vicarennityam tyaktva sarvaparigraham
Visnu Smrti (4.2)

ekadandi bhavedvapi tridandi vapi va bhavet
Visnu Smrti (4.10)

tridandam kundika caiva bhiksadharam tathaiva ca
Visnu Smrti (4.12)

sutram tathaiva grhniyannityameva bahtidaka
isatkrt kasayasya lingamasritya tisthata
Visnu Smrti (4.18)

Aquel que se encuentra desapegado de toda clase de deseos mundanos,
debe adoptar el sannydsa. Después de hacerlo, debe viajar solo y mantener
su vida con la limonsa que se le ofrezca sin haber mendigado. Debe llevar
un ekadanda (un cetro de una sola vara) o un tridanda (un cetro de tres
varas atadas). El sannyasi bahiidaka tridandi'? debe llevar un recipiente
para recoger las limosnas y un recipiente para el agua (kamandalu). Debe
usar un corddn sagrado y tela color azafran claro. Ademas, siempre debe
meditar en Bhagavan en su corazon.

10 Sikha: mechén de cabello que se deja en la coronilla de la cabeza rapada.

11 Uttariya: tela que usan los renunciantes en la parte superior del cuerpo, usualmente
amarrada al cuello.

12 Sannyast bahtidaka tridandi: un renunciante mendicante que carga un cetro compuesto
de tres varas atadas.



Se declara en la Haritasmrti:

(viii) tridandam vaisnavam samyak santatam samaparvakam vestitam
krsnagobalarajjumaccaturarngulam
saucarthamasandrtham ca munibhih samudahrtam
kaupinadcchadanam vasah kantha sitanivarinim
paduke capi grhniydtkuryannanthasya sangraham etani tasya
lingani yateh proktani sarvada
Haritasmrti (6.6-8)

Se debe llevar un tridanda hecho de cafias de bambu que tengan el mismo
numero de nudos. Las cafas deben atarse con una tira de tela que mida
cuatro dedos de ancho y con una soga de pelos de una vaca negra. En aras
dela purezayla postura, se debe aceptar un taparrabos (kaupina) dado por
los sabios (munis). Para contrarrestar los efectos del frio, se debe aceptar
una tela andrajosa y unas sandalias de madera. No debe colectarse otros
articulos. Se dice que estos son los simbolos de un sannyadsi en cualquier
periodo (en cualquiera de las cuatro eras o yugas).

Se declara en el Mahanirvana Tantra que, incluso en la era de Kali,
personas pertenecientes a cualquiera de las cuatro castas (varnas) y
también aquellos que se encuentran fuera del sistema de las castas
sociales tienen el derecho de aceptar la orden de sannyasa:

(ix) avadhiitasramo devi kalau sannydsa ucyate
vidhina yena karttavyastam sarvam Srnu sampratam
brahmajiiane samutpanne virate sarva karmani
adhyatmavidyd nipunah sannyasasramamasrayet
brahma ksatriyo vaisyah sudrah samanya eva ca
kulavadhiita samskare paficanamadhikarita
vipranamitaresarica varnanam prabale kalau
ubhayatrasrame devi! sarvesamadhikdrita
Mahanirvana Tantra (8° ullasa)

iOh, Devi! En la era de Kali, el avadhiita-asrama se conoce como sannyasa.
Ahora, escuche sobre las normas que gobiernan dicho asrama. Aquel que es
experto enrelacion con las verdades fundamentales sobre Dios (bhagavata-
tattva), se encuentra desapegado de todoslos tipos de actividades fruitivas y
enel quesehadespertado el conocimiento sobre Dios (brahma-jiiana), debe
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aceptar sannyasa. Los cinco grupos de personas, a saber, los brahmanas, los
ksatriyas, los vaisyas, los stidras, y 1a gente comun que esta fuera del sistema
de castas, pueden volverse aptos para iniciarse en el sannydsa-samskara.
Mas aun, aunque la influencia de Kali es muy poderosa, los brahmanes
(vipras) y también los miembros de las otras drdenes sociales tienen
derecho a aceptar sannydsa.

En la Manu-smrti (12.20) se declara:

(x) vagdando’tha manodandah kayadandastathaiva ca
yasyaite nihita buddhau tridanditi sa ucyate

Aquel que impone disciplina (danda) a sus palabras, su mente y su cuerpo
es conocido como un tridandi-sannyasi.

En el Purana inmaculado, el Srimad-Bhdgavatam, Sri Krsna le relata a
Uddhava el origen de los cuatro dsramas:

(xi) grhasramo jaghanato brahmacarya hrdo mama
vaksahsthaladvane vasah sannydsah Sirasi sthitah
Srimad-Bhagavatam (11.17.14)

El grhastha-asrama proviene de Mis muslos, el brahmacarya-asrama, de
Mi corazon, y el vanaprastha-dsrama surge de Mi pecho. Sin embargo, el
sannydsa esta situado sobre Mi cabeza.

Ademaés:

(xil) etdm samasthaya paratmanistha
madhyasitam purva tamairmaharsibhih
aham tarisyami durantapdram
tamo mukundanghrinisevayaiva
Srimad-Bhagavatam (11.23.57)

El Avantl Bhiksu®® dijo: "Los grandes sabios y ascetas (rsis y munis) de
antafio se han refugiado en el sannydsa-dsrama en la forma de la devocién
firme a Bhagavan (paratmd-nistha). Habiendo tomado refugio en este

=

13 Avanti Bhiksu: literalmente, “el mendigo de Avanti”. Se refiere a un brahman de Avanti
que cay6 en la mendicidad y alcanz6 la perfeccién, cuya historia se narra en el Decimoprimer
Canto del Srimad-Bhagavatam.
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asrama, facilmente cruzaré el inconquistable océano de la ignorancia por

rendir servicio a los pies de Sri Mukunda".
En el Skanda Puradna:

(xiii) Sikhiyajiiopaviti syat tridandi sakamandaluh
sa pavitrasca kasdyi gayatrifica japet sada

Un tridandi-sannydsi debe tener una Sikhd, usar un cordén sagrado y llevar
consigo un kamandalu. Debe vestirse de color azafran y, permaneciendo
siempre puro, debe cantar siempre el gayatri-mantra.

En el Padma Purana:

(xiv) ekavasa dvivasa va sikhi yajiopavitavan
kamandalukaro vidvanstridando yati tatparam
Svarga-khanda (Adi, 31)

Un tridandi-sannyasi erudito debe usar una prenda exterior y una tela sobre
la parte superior del cuerpo (uttariya), una $ikha, un cordén sagrado y
llevar un recipiente para el agua (kamandalu). Habiendo hecho lo anterior,
debe permanecer absorto en el bhagavat-bhava.

(xv) En el Samskara Dipikd, que es el apéndice al Sri Hari Bhakti
Vilasa escrito por Sri Gopala Bhatta Gosvami, se documenta claramente
el tridanda-sannyasa samskdra'* y las normas en relacién con el uso del
taparrabo (dor-kaupina) y la tela azafran. En la biblioteca real de Jaipura,
se conserva un manuscrito antiguo de este texto. Dicha escritura fue
publicada por Srila Bhaktivinoda Thakura y se menciona ademas en el Sri
Gaudiya Vaisnava Abhidhana.

En tiempos ancestrales, la costumbre de aceptar el tridanda-sannydsa
era comun en la mayoria de los sannydsis védicos; solamente unos pocos
solian aceptar el ekadanda®®. Las reglas establecidas para la aceptacion del
tridanda-sannydsa se mencionan a lo largo de la Sriiti, las escrituras Smrti,
Purana y Agama, en tanto que las normas relacionadas con el ekadanda-
sannydsa son muy pocas y estan dispersas. En la etapa de bahtidaka-
sannydsa, a los tres dandas que significan la disciplina del habla, la mente

14 Tridanda-sannydasa samskdra: los ritos purificatorios del tridanda-sannyasa.
15 Ekadanda: este tipo de sannyasa representado por el uso de un cetro de una sola vara.
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y el cuerpo, se afiade otro pradesa-matra'® danda, el cual representa a
la entidad viviente (jiva). Asi, el tridanda se compone de cuatro dandas.
La usanza del tridanda-sannydsa esta vigente en los sampraddyas de Sri
Ramanuja y Sri Visnusvami. La costumbre actual del ekadanda-sannydsa
en el sampradaya de Sankaracarya es también védica. No existe un sistema
para la aceptacidon de sannydsa entre los budistas, pues ellos se oponen
a los Vedas. Ellos se vuelven mendicantes sin ningin rito purificatorio,
como recibir un danda, etc. De tal manera que la opinion de Hakimji de
que Sripada Sankaracarya imité el sistema de sannydsa de los budistas
es completamente falsa y especulativa. Ain mas alejada de la verdad esta
la idea de que el sistema de sannydsa en los sampradayas de dcarya Sri
Ramanuja y Sri Visnusvami comenzé a usarse luego de copiar los ritos
para el sannydsa del sampradaya de Sri Sankaracarya.

Ya hemos demostrado que, de acuerdo con las escrituras védicas,
cuando se llega a tener un desapego intenso, es enteramente apropiada
el rito de tomar sannydsa desde la posicion en la que uno se encuentre,
independientemente del asrama o varna, en cualquier momento y sin
importar la edad. Por lo tanto, la aceptacién de sannydsa por parte de
dcarya Sankara cuando tenia ocho afios y estaba en el brahmacarya-
dasrama, esta plenamente autorizada por los Vedas.

El Vaisnava dcarya Sri Madhva aceptd ekadanda-sannydsa a la vez que
preservaba su método Vaisnava de adoracion y el siddhanta puro, es decir,
los cinco tipos de distinciones!’[incluyendo] la distincién entre la entidad
viviente (jiva) y el controlador supremo (isvara), donde se considera que
incluso en el estado de liberacion; la jiva es un sirviente de Hari, etc. Esto no es
una imitacién del sannydsa de Sankara porque este tltimo no es el fundador
original de la costumbre del ekadanda-sannyasa. Mucho tiempo antes que
Sankara, en la era védica, ya se usaban el ekadanda y el tridanda. De acuerdo
con la Yajavalkya Upanisad, SriBrahmaji es el fundador original del sannydsa-
asrama y, en tiempos ancestrales, los grandes rsis como Sarivartaka, Aruni,
Svetaketu, Durvasa, Rbhu, Nidagha, Dattatreya, Suka, Vamadeva y Harita
alcanzaron el nivel de paramahamsa'® inmediatamente después de aceptar
sannyasa. En tiempos posteriores, pueden encontrarse los relatos sobre
setecientos tridandi-sannydsis en el Sr1 Visnusvami sampradaya. Todos ellos
eran Vaisnavas puros dedicados al servicio a Bhagavan.

16 Pradesa-madtra: medida equivalente a la distancia entre la punta del pulgar y la punta del
dedo indice. (Nota de le edicion en inglés).

17 Los cinco tipos de distincién son la base de la filosoffa propugnada por Sri Madhvacarya
conocida como dvdita-vada (dualismo puro), que establece la independencia y diferencia
entre el alma y Dios.

18 Paramahamsa: el cuarto y ultimo nivel o etapa del sannyasa.



13

De acuerdo con la literatura sanscrita titulada Sri Vallabha-Digvijaya,
Sri Vallabhacarya se volvio célebre con el nombre Pirnananda Yati, tras
haber aceptado tridanda-sannydsa en su senectud de Sri Madhavendra
Yati en Hanuman Ghata, Kasi. Es bien sabido que Sri Vallabhacarya ejecuté
su adoracién con un sentimiento parental (vatsalya-rasa) puro. Segun el
Sri Caitanya-caritamrta, él acept6 el mantra para la adoracién de la Pareja
Divina Sri Sr1 Radha-Krsna (Yugala-ki$ora) de Sri Gaura-$akti Gadadhara
Pandita en Jagannatha Puri, por lo que se sintié inspirado entonces a
progresar del vatsalya-rasa a la adoracion de KiSora-Gopala®®.

vallabhatera-bhatta haya vatsalya-upasana
bala-gopala-mantre tenho karena sevana

panditera sane tara mana phiri’ gela
kisora-gopala-updasandya mana dila
Sri Caitanya-caritamrta (Antya 7.148-149)

Sri Vallabha Bhatta acostumbraba adorar a Krsna como un nifio. Por lo tanto,
habfa sido iniciado en el bala-gopala-mantra y servia a Krsna de ese modo.
En la asociacion de Gadadhara Pandita, su mente se transforma y él dedicé
su corazén a la adoracién de KiSora-Gopala.

Por lo tanto, la acusacién hecha por Sri Hakimji de que solo los
impersonalistas (kevala-muktivadis) aceptan sannyasa y que todos los
otros dcdryas han imitado el sannydsa del Sankara sampraddya es falsa
y carece de fundamento. En relacién con el sannydsa de Sri Visnusvami y
Sri Vallabhacarya, hemos demostrado que ellos eran sannydsis Vaisnavas
puros dedicados al servicio devocional (bhakti). Ahora consideraremos el
sannyasa de Sri Ramanuja y Sri Madhvacarya.

Al principio, SrT Hakimji considerd como no-védico el sannydsa de estos
dos dcaryas. Luego, fue obligado a admitir que ese sannydsa era védico
pues, al considerarlos muktivadis, acept6 que el sannydsa esta prescrito en
el sistema varnasrama. La liberacién (mukti) se logra al observar niskama-
varndasrama-dharma, es decir, la ejecucién de los deberes prescritos
correspondientes al tiempo que se renuncia a los frutos de la accién. Asi, el
sannyasa es considerado apropiado en el proceso (sadhana) para alcanzar
la liberacién. Sin embargo, al objetar la orden de sannydsa en el Gaudiya
Vaisnava sampraddya, Sri Hakimji profesa que, puesto que el objetivo del

19 KiSora-Gopala: Krsna en la etapa de la adolescencia, cuando ejecuta pasatiempos
amorosos con Sri Radha.
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Gaudiya Vaisnava sampraddya es lograr el servicio amoroso (prema-seva)
en Vraja, no hay lugar para la costumbre del sannydsa en dicha linea. Esta
declaracién de Sri Hakimji es también ofensiva y producto de la ignorancia.
Solo aquellas personalidades que desconocen por completo las literaturas
auténticas de Sri Ramanuja y Sri Madhvacarya pueden hacer tales
declaraciones ficticias. Segtin los textos autoritativos del Sri sampradaya,
tales como Sri Bhdsya, Vedartha-sangraha, Prapannamrta y Gadyatraya,
la entidad viviente es originalmente una sirvienta de Bhagavan. Sobre la
base de esta verdad establecida, la entidad viviente nunca puede alcanzar
la unidad con brahma. La liberaciéon (mukti) mas elevada es el servicio a
Bhagavan en Vaikuntha. Sri Madhvacarya también es de la opinién que
la entidad viviente es una asistente eterna de Sri Hari y que la liberacién
significa la obtencidn del servicio a los pies de loto de Visnu?.

Por lo tanto, la liberacion en la forma del servicio a Dios (bhagavat-
seva), tal como fue propuesto por estos dos sampradayas, es enteramente
diferente del concepto de nirvisesa-mukti de Sri Sankaracarya, el cual
implica la unidad de la entidad viviente con brahma?*.

Si Hakimji leyera el verso del Srimad-Bhdgavatam en el cual se
afirma: “kaivalyaika prayojanam”?, ;consideraria también que el Srimad-
Bhagavatam es un texto para impersonalistas (muktivadis) y opuesto a la
concepcién Sri Gaudiya Vaisnava? No es apropiado montar en célera solo
por ver las palabras mukti (liberacién) y kaivalya (unién). Mas bien, se
deberia entender el significado confidencial de estas palabras. Empleando
vasta evidencia escritural y argumentos irrefutables, comentadores
tales como Srila Jiva Gosvami interpretaron la palabra "kevala" como
"amor puro"(visuddha-prema). En su Priti Sandarbha, Srila Jiva Gosvami
defini6é el verdadero significado de la palabra "mukti" como "servicio
amoroso" (prema-seva). Por lo tanto, los dos sampradayas mencionados
anteriormente no son filoséficamente opuestos al Sri Gaudiya sampradaya.
Todos los Vaisnava-sampradayas concuerdan en que el Sefior Supremo
(visnu-tattva) es el objeto de nuestra adoracion, que la relacion entre la
jiva 'y brahma es la de un sirviente con el que es servido, que bhakti es el
método (sadhana), y el servicio a Bhagavan o bhagavat-seva (prema) es

20 (a) srimadhvamate harih paratamah satam jagattattvato bhado jivagana hareranucara
nicoccabhdvam gatah (de la literatura de Sri Trivikramacarya y Sri Jayatirtha), (b) moksam
visnavanghrilabham, Prameya-ratndvali. (Nota de la edicién en inglés).

21 Brahma: refulgencia que emana del cuerpo trascendental de Dios.

22 "kaivalyaika prayojanam": “el amor indiviso por El es la meta suprema”. El verso completo
se encuentra en el Srimad-Bhdgavatam (12.13.12).
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el objetivo (prayojana). Svayarn Bhagavan? Sri Krsna y ParavyomapatiZ*
Sriman Narayana no son diferentes entre si en lo que a tattva se refiere.
La diferencia entre los sampradayas ha surgido solo debido a ciertas
particularidades concernientes a la relacién entre el que adora y el objeto
dela adoracion. De este modo, la costumbre de sannydsa que se practica en
los sampradayas de Sri Ramanuja, SrT Madhva y Sri Visnusvami es acorde
con las escrituras y puede ser aceptada por el Sri Gaudiya sampraddya
que esta en la linea de Sri Madhva. El tinico objetivo de sannydsis como
Sr1 Madhavendra Puri, Sr1 Visnu Puri, Sri I§vara Puri, Sr1 Ranga Puri y
Sri Paramananda Puri era tinicamente el krsna-prema. Ni Sr1 Hakimjl ni
nadie puede negar este hecho. Todos ellos tomaron el sendero del bhakti
primero y posteriormente aceptaron el atuendo de niskificana-sannyasa®
porque era favorable para el aikantika-bhakti, el cultivo de la devocion
exclusiva. De este modo, siguiendo los pasos de estas personalidades
liberadas prominentes del Sr1 Gaudiya Vaisnava sampraddya, de acuerdo
con el axioma “mahdajano yena gatah sa panthah” (seguir el camino de las
grandes personalidades santas), la costumbre del sannyasa es totalmente
apropiada en este sampradaya.

Objecion 2

En Kali-yuga, el sannydsa esta prohibido para todos los sampradayas:

asvamedham gavalambham sannydasam pala-paitrkam,
devarena sutotpattim kalau parfica vivarjayet
Sri Brahma-vaivarta Purana
(Krsna-janma Khanda, 185.180)

Hay cinco practicas que estan prohibidas en Kali-yuga: los sacrificios de
caballos, los sacrificios de vacas, aceptar sannydsa, ofrecer oblaciones de
carne a los antepasados y engendrar un nifio en el vientre de la esposa de
un hermano mayor.

Refutacion 2

Aqui, el punto digno de consideracién es que las instrucciones de los
Vedas, las Upanisads, los Puranas y las Smrtis son aplicables en todos los
tiempos (sarvakalika). El sannyasa esta prohibido en virtud de un tnico
23 Svayarn Bhagavan: la Suprema Personalidad de Dios Original.

24 Paravyomapati: el Sefior de paravyoma, Vaikuntha.

25 Niskificana-sannyasa: aquel que no tiene posesiones materiales; un renunciante
desapegado de las cosas mundanas.
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verso del Brahma-vaivarta Purdna, mientras que todas las escrituras
auténticas citadas con anterioridad aprueban unanimemente el sannyasa
y la vestimenta azafrdn para las personas calificadas, en todas las eras.
Asi, puede entenderse correctamente que esta prohibicion es valida bajo
algunas circunstancias especiales, no en todas las circunstancias. O bien,
que se refiere a un tipo particular de sannydsa, pues en otros pasajes de ese
mismo Brahma-vaivarta Purdna se establece la aceptacion del sannyasa y
el uso del habito azafran:

dandam kamandalum raktavastram madtrafica dharayet
nityam pravasi naikatra sa sannyasiti kirttitah
Brahma Vaivarta Purana (2.36.9)

En el Sri Caitanya-caritamrta, Sri Caitanya Mahaprabhu cité como
evidencia al Canda Kazi*¢ el verso que comienza con ‘asvamedham’ del
Brahma Vaivarta Purdna, para oponerse a la matanza de las vacas, y no en
conexion con el sannydsa.

En el Padma Purdna, se mencionan tres tipos de sannyasa: jiiana-sannyasa,
veda-sannyasa (vidvat-sannydsa o bhakti-sannyasa), y karma-sannyasa.

jiianasannyadsinah kecidvedasannyasino’pare
karmasannyasinastvanye trividhah parikirttitah
Padma Puradna (Adi 31)

De estos tres, solo el karma-sannydsa esta prohibido en Kali-yuga.
Karma-sannydsis son aquellos que estan desprovistos de conocimiento
sobre el alma (atma-jidna) o cuya meta no es el servicio devocional a Dios
(bhagavat-bhakti), pero que aceptan sannyasa porque sus sentidos se han
debilitado y se han vuelto incapaces de disfrutar la felicidad derivada de
los objetos de los sentidos (el sonido, el tacto, la forma, el sabor y el aroma).
Un devoto de Bhagavan no es un karmi?’, por lo que no surge la pregunta
sobre la posibilidad de karma-sannyasa. El objetivo del jiana-sannyasa es la
sayujya-mukti?®. Se dice en el Srimad-Bhagavatam (10.2.32):

26 Canda Kazi: el jefe de la magistratura de Navadvipa durante la época de Sri Caitanya
Mahaprabhu.

27 Karmt: aquel que sigue el sendero védico del karma para la obtenciéon de ganancias
materiales o para nacer en los planetas celestiales.

28 Sayujya-mukti: volverse uno con Sri Bhagavan, ya sea al fundirse con Su cuerpo o al
fundirse con Su refulgencia corporal (Brahma).
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daruhya krcchrena param padam tatah
patantyadho’nadrta yusmadanghrayah

Aquellos que se elevan a la plataforma trascendental mediante la ejecucion de
austeridades severas caen porque desatienden el servicio a Tus pies de loto.

De este modo, los devotos tampoco aceptan el jiana-sannydsa por
temor a caer. Los bhagavat-bhaktas solo aceptan el veda-sannyasa®, el
cual es conocido también como vidvat-sannydsa. Incluso su aceptacién
del vidvat-sannyasa es un indicativo de su dedicacidn a los pies de loto de
Bhagavan (paratma-nistha). Luego de aceptar sannydsa, SriKrsna Caitanya
Mahaprabhu, absorto en emociones extaticas, recité repetidamente el
siguiente verso del Srimad-Bhdgavatam:

etam samdsthdya paratmanistha
madhyasitam ptrva tamairmaharsibhih
aham tarisyami durantaparam
tamo mukundanghrinisevanaiva
Srimad-Bhagavatam (11.23.57)%

Después de recitar este verso, Sri Caitanya Mahaprabhu dijo:

paratma-nistha-matra vesa dharana
mukunda sevaya haya samsara-tarana

sei vesa kaila, ebe vrndavane giya
krsna-nisevana kari nibhrte basiya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 3.8-9)

El propdsito de aceptar sannyasa es dedicarse al servicio de Mukunda®!. Al
servir a Mukunda, es posible verdaderamente liberarse de las ataduras de
la existencia material.

Tras aceptar la orden de sannydsa, Sri Caitanya Mahaprabhu decidié ir
a Vrndavana y consagrarse total y exclusivamente al servicio de Mukunda
en un lugar solitario.

29 Veda-sannydasa: denominado también bhakti-sannydsa, es el tercer tipo de sannydsa
mencionado en el Padma Purana (vid - verso del Padma Purdna citado supra).

30 La traduccién de este verso se menciona arriba, pagina 10.

31 Mukunda: nombre de Krsna, muku - es equivalente a mukti o liberacién y la raiz verbal da
- significa ‘dar’, aquel que otorga la liberacidn.
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En el Srimad-Bhdgavatam se han establecido también las normas
relacionadas con el narottama-sannyasa (vidvat-sannyasa):

ya svakatparato veha jatanirveda atmavan
hrdi krtva harim gehadt pravrajet sa narottamah
Srimad-Bhagavatam (1.13. 27)

Se denomina narottama a aquellas personas iluminadas que, por si mismas
o por la instruccién de otros, entienden que la existencia material esta
llena de sufrimiento y se desapegan de esta, aceptan sannyasa y llevan a
Sri Hari a sus corazones.

Por lo tanto, después de considerar este asunto y conciliar todos
sus aspectos, se llega a la conclusion de que, incluso en la era de Kali, la
aceptacidén del vidvat-sannydsa o el narottama-sannydsa, no del karma-
sannyasa, es acorde con las escrituras. Lo anterior en los casos en que
en una persona surge el desapego de la miserable vida mundana y
renuncia a todos los apegos materiales, en aras del servicio inmaculado
a Bhagavan Sr1 Mukunda. Si no es reprochable para un devoto ocuparse
en el bhajana cuando se encuentra en el grhastha-asrama, ;cémo puede
serlo entonces para alguien que esta en el sannydsa-asrama, el cual es
superior? Independientemente de la situacion en la que uno se encuentre,
se debe realizar bhajana. De tal manera que, permaneciendo en el asrama
que sea favorable para el bhajana, se debe rechazar cualquier aspecto
desfavorable y abandonar todo tipo de apego o identificaciéon con la
posiciéon que se tiene en el varndsrama, la cual es algo externo, para
ocuparse exclusivamente en el hari-bhajana. Tal es la conclusién de las
escrituras. Sri Caitanya Mahaprabhu dijo:

kiba vipra, kiba nyasi, Stidra kene naya
yei krsna tattva vetta, sei guru haya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 8.128)

Sin importar si se es un brahmana, un sannydsi o un stidra, se es un maestro
espiritual verdadero si se tiene conocimiento sobre el krsna-tattva.

Esta declaracion de Mahaprabhu sustenta el hecho de que, de acuerdo
con la concepcion Gaudiya sobre el bhajana, el sannydsa-asrama es
permitido y puede aceptarse en esta era de Kali. Un sannyasi que conoce
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krsna-tattva es honrado como un dcdrya y un guru. El sannydsa nunca es
reprochable, ni esta prohibido.

Objecién 3
En el Gaudiya Vaisnava sampraddya, fundado por Sriman Mahaprabhu,
no existe la costumbre del sannyasa.

Refutacion 3

Aquellos que conocen sobre el sampraddya-tattva, afirman que Svayarn
Bhagavan Vrajendra-nandana Sri Krsna aparecié en Kali-yuga en la forma
de Sri Caitanya Mahaprabhu. Del mismo modo en el que los avatares como
S$riRamacandra e incluso el propio Sri Krsnacandra no inauguraron ningtin
sampradaya, el considerar que Sriman Mahaprabhu es el fundador de un
sampradaya es incorrecto y opuesto al sastra. La actividad de establecer
un sampraddya no es el deber de Bhagavan. El lleva a cabo esa tarea a
través de Sus sirvientes, a saber, Sr1 Brahmaji, Sri Laksmiji, Sri Rudra y Sri
Sanat Kumara. Si Sriman Mahaprabhu fuera aceptado como el fundador
de un sampraddya, entonces surgiria la interrogante en relacién con Su
posicién probada escrituralmente como el origen de todos los avatares
(bhagavad-avatari), ya que no hay evidencia alguna que un sampraddya
haya sido inaugurado alguna vez por un avatar de Bhagavan. Por lo tanto,
Sri Caitanya Mahaprabhu, que es Svayarh Bhagavan, no ha conformado
ni iniciado un nuevo sampraddya. Mas bien, segin lo requerido para
los pasatiempos como un humano (nara-lila), El protegié la vaisnava-
guru-parampard al aceptar iniciacién (diksd) en el Sri Brahma-Madhva
sampradaya. Al hacer esto, hizo de este sampraddya el mejor de todos en
lo concerniente a su meta (sadhya) y el método para alcanzarla (sadhana).
Esto lo hizo al otorgar el sistema de adoracién supremamente dulce e
incomparable del objeto de adoracion (updsya-tattva) mas elevado y
dulce [Sr1 Krsnal].

Vale mencionar que Sriyukta Sundarananda Vidyavinoda, Sri Radha-
govindanatha y Sri Hakimji quieren cambiar la estructura del sampradaya
ancestral al establecer a Sri Caitanya Mahaprabhu como el fundador de Su
propio sampradaya. Por tal motivo, ellos no tienen un siddhanta estable3?
Estas personalidades, al igual que los politicos modernos, son expertos en
variar sus conclusiones; ellos aceptan un siddhdnta un dia y lo rechazan

32 Ver la primera edicién del Sri Caitanya-caritamrta publicado por Sri Hakimjl. En su
Caitanya Caranacumbini, (Madhya-Iila, Capitulo 9, verso 249), Hakimji también escribié que
Sri Caitanya Mahaprabhu no es un sampradaya dcdarya, afirmacién a la cual ahora se opone.
(Nota de la edicion en inglés).
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al dia siguiente. Las opiniones de aquellos que cambian repetidamente
sus puntos de vista nunca son fiables. Sr1 Sundarananda Vidyavinoda
se hizo famoso debido a su siddhanta fluctuante y por abandonar a su
gurudeva. Sri Radha-govindanatha escribié en las tres primeras ediciones
de su publicacién del Sri Caitanya-caritamrta que el Sri Gaudiya Vaisnava
sampraddya esta en la linea del Sri Madhva sampraddya. Luego, en la
cuarta edicion, se apartd de sus conclusiones previas y acept6 argumentos
defectuosos, especulativos y sin fundamento para establecer que el Sri
Gaudiya sampraddya es un sampraddya independiente. El honorable Sri
Radha-govindanatha no era un Vaisnava puro iniciado en ningtin Vaisnava-
sampradaya. ;Cémo pueden aquellos que no tienen una conexién con una
guru-parampara puro llegar a conocer las confidenciales y misteriosas
conclusiones filoséficas del sampradaya (sampradayika siddhanta)?
Imitando a sus Siksd-gurus, Sr1 Hakimji también llegé a una determinada
conclusién sobre el sampraddya de Sriman Mahaprabhu, el sannydsa-
vesa®, etc., en el comentario a la primera edicién de su Sri Caitanya-
caritamrta, para luego, en la segunda edicidn, presentar exactamente la
conclusion opuesta. Uno nunca podra tener un entendimiento soélido del
siddhanta si hay una carencia de bhajana-sadhana, no haya una verdadera
comprensién del tattva y haya una carencia de fe firme en Sri Guru y la
guru-parampard.

La Unica ganancia por aceptar las opiniones de estas personas seran
los anarthas®* y las ofensas a los Vaisnavas (vaisnava-aparadha), no el
paramartha®® (prema). Al analizar la historia de los sampradayas, puede
verse claramente que, a la fecha, el deber de fundar un sampraddya ha
sido llevado a cabo tinicamente por la potencia (Sakti) de Visnu o por Sus
sirvientes. Si bien en las declaraciones de distintos Sastras se ha llamado a
Bhagavan el fundador original del sanatana-dharma, a saber, "dharmam tu
saksad bhagavat-pranitam"[el dharma verdadero viene directamente de
SriBhagavan] (Srimad-Bhagavatam 6.3.19)y "dharmo jagannathat saksan
narayandt" (Mahabharata, fdnti-parva 348,54), evidencias escriturales
como "akarta caiva karta ca karyam karanam eva ca" (Mahabharata,
Santi-parva 348,60) demuestran que la causa de todas las causas (sarva-
karana-karana), Sri Bhagavan, no interviene directamente en la tarea de
establecer un sampraddya, mas los establece a través de personalidades
que han sido investidas con Sus potencias. Si no fuese asi, en lugar de ser
llamados Brahma sampradaya, Sri sampradaya, Catuhsana sampradaya y

33 Sannydsa-vesa: vestimenta o habito del sannyasi o renunciante.
34 Anartha: un habito o un rasgo de la personalidad que obstruye el progreso en la devocién.
35 Paramartha: la meta mas elevada.
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Rudra sampradadya, estos sampraddyas serian célebres con nombres tales
como el SriVasudeva sampradaya, el Narayana sampradayay el Sankarsana
sampradaya. Las manifestaciones del sri-visnu-tattva son las Deidades
venerables de los sampradayas fidedignos (sattvata-sampradayas). De
estas manifestaciones, Sri Krsna o Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu son la
Verdad Absoluta Suprema (visnu paratattva). Al considerar a Sr1Krsna o a
Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu meramente como gurus fundadores de un
sampradaya, es inevitable que se les coloque en un nivel de igualdad o de
rivalidad con Brahma, Laksmiji, Catuhsana, Sri Ramanuja, Sri Madhva, etc.
El considerarlos de este modo es contrario al siddhanta. Por consiguiente,
ni en la literatura de los Gosvamis encabezados por Sri Riipa y Sanatana, ni
en la literatura de los dcdryas Gaudiya Vaisnava subsiguientes, tales como
Sri Krsnadasa Kaviraja Gosvami, Sri Visvanatha Cakravarti Thakura, Sri
Baladeva Vidyabhiisana y Srila Bhaktivinoda Thakura, esta escrito que los
Vaisnavas Sri Gaudiya son parte del "Caitanya sampraddya". De tal manera
que Sri Caitanya Mahaprabhu nunca puede ser considerado el fundador
de un sampradaya.

Antes de aceptar sannydsa, Sri Madhavendra Puri aceptd diksa de
Sri Laksmipati Tirtha, del Madhva sampradaya. Posteriormente, con
el despertar de un intenso desapego y un anhelo ardiente de ejecutar
bhajana con el sentimiento de Vraja (vraja-bhava), acepté sannyasa
de un sannydsi que tenia el titulo "Puri". Sri Nityananda Prabhu (el que
algunos consideran un discipulo de Sri Laksmipati Tirtha), SriI$vara Puri,
Sri Paramananda Puri, Sri Brahmananda Puri, Sri Visnu Puri, Sri Ke$ava
Puri, Sri Krsnananda Puri y Sri Sukhananda Puri fueron todos discipulos
sannydsis de Sri Madhavendra Puri. Este dltimo también tuvo muchos
discipulos en el grhastha dasrama, tales como Sri Advaita Acarya, Sri
Pundarika Vidyanidhi, Sanodiya Vipra de Mathura y Raghupati Upadhyaya
de Maithila. SrT Ke$ava Bharati, el sannydsa-vesa guru®*® de Sriman
Mahaprabhu, acepté diksa de Sr1 Madhavendra Puri durante su vida de
casado. Mas tarde, con el propdsito de ocuparse exclusivamente en el
krsna-bhajana, Sr1 Keéava Bharati acepto niskificana-sannydsa vesa de un
sannyasi que llevaba el titulo ‘Bharatt. En el Prema-vilasa (vilasa 23), se
describe a Sri Ke$ava Bharati como un discipulo de Sri Madhavendra Puri.

Sr1 Svariipa Damodara también era un sannydsi que usaba el habito
azafran. Entre todos los premi-bhaktas®’, él fue un devoto bhdagavata del
mas alto calibre desde el comienzo de su vida. Tiempo después, él aceptd
sannydsa con el Unico objetivo de perfeccionarse en el inmaculado

36 Sannydsa-vesa guru: guru que inicia a alguien en el sannyadsa.
37 Premi-bhaktas: devotos que poseen prema, amor puro por Dios.
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krsna-bhajana. De todos estos ejemplos, ni siquiera uno de ellos tomé
el sendero del bhakti después de aceptar sannydsa en la linea advaita-
vada® de Sankara. Todos ellos ya estaban situados en el camino del
bhakti. Sr1 Hakimji y Sri Radha-govindanatha dicen que ellos tomaron
el sendero del bhakti después de aceptar advaitavadi-sannydsa y que
no abandonaron sus nombres previos de sannydsa ni el atuendo de
sannydsa para mostrar respeto a sus dcdryas previos. Sin embargo, la
historia y los hechos muestran todo lo contrario. ;Acaso Sri I$vara
Purl y estas otras personalidades prominentes aceptaron advaitavadi-
sannyasa del advaitavadi Madhavendra Purl previo a tomar el sendero
del bhakti? ;Eran ellos advaitavadis? ;Acaso Hakimji, y todas las nobles
personas que comparten su opinién, han presentado alguna evidencia
so6lida para demostrar esto? ;Podran presentar alguna prueba en el
futuro? ;Fueron Sri Caitanya Mahaprabhu, Sri Nityananda Prabhu y Sri
Svartipa Damodara advaitavadi-sannyasis que posteriormente tomaron
el camino del bhakti? Jamas. Ninguna persona con discernimiento puede
aceptar esto.

Después de Sriman Mahaprabhu, Sus asociados eternos en Sus
pasatiempos (lild-parikaras), tales como los seis Gosvamis, Sri Lokanatha
y Bhiigarbha, y posteriormente Sri Krsnadasa Kaviraja, Sri Narottama
Thakura y Sri Vi$vanatha Cakravarti Thakura, eran naturalmente niskificana
paramahamsa Vaisnavas; no tenfan ninguna necesidad de usar el habito
azafran o sannydsa-vesa. En segundo lugar, Sriman Mahaprabhu exhibié
el pasatiempo de llevar el habito azafran. De este modo, al considerarse
indignos, caidos y no calificados, estas grandes almas (mahdtmas) no usaron
sannyasa-vesa o el habito azafran como una forma de honrar y respetar la
vestimenta (vesa) de Sriman Mahaprabhu, asi como para mantener sus
identidades como sirvientes bajo el refugio de los pies de loto de Sriman
Mahaprabhu. Por otra parte, para expresar veneracion por el niskificana-
paramahamsa-vesa de los asociados de Sriman Mahaprabhu y, bajo su
guia, predicar Su mensaje por todo el mundo, muchos akificana Vaisnavas
en el sendero del radganuga-bhajana®®, sosteniendo el paramahamsa-vesa
sobre sus cabezas, asumen una posicién subordinada con respecto a sus
superiores venerables al usar el vesa y la ropa azafran del sannyasa asrama,
el cual esta incluido dentro del sistema del varnasrama-dharma. Estas dos
costumbres, cada una de las cuales tiene su propio lugar, son exquisitamente
hermosas y acordes con el siddhdanta. Hoy en dia, el suddha hari-bhakti

38 Advaita-vada: doctrina del monismo o impersonalismo.
39 Raganuga-bhajana: sendero espiritual que sigue la guia de los asociados eternos del Sri
Krsna que poseen un amor espontaneo por El.
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ha sido, y continuara siendo, difundido a lo largo y ancho del mundo por
estos grandes santos que han alcanzado la perfeccion (mahapurusas)
que usan este segundo tipo de niskificana sannydasa-vesa. Los nombres
de algunos de estos mahdpurusa-sannyasis del Gaudlya sampraddya son
los siguientes:

1) Sri Prabodhananda Sarasvati:

Sri Prabodhananda Sarasvati fue el guru y el tio paterno de Sri Gopala
Bhatta Gosvami y recibié la misericordia de Sriman Mahaprabhu. Ademas
de ser un poeta nato y un gran erudito, estaba completamente absorto en el
bhajana.

2) Sri Visvaripa Prabhu:
Es el hermano mayor de Sriman Mahaprabhu. Después de aceptar

sannydsa, su nombre fue Sri Sankararanya. El nunca tuvo una conexién
con el advaitavada y fue un devoto desde el comienzo de su vida.

3) Sri Radhikanatha Gosvami:

Fue un gran erudito y un tattva-vid Vaisnava dcdrya*® que aparecio6
entre los Vaisnavas Gaudiya de la Sri Advaita-vams$a*.. Fue un sannydsi
que residia en Vrndavana, usaba el habito azafran y llevaba un tridanda.
En el texto titulado Yati Darpana, cité una gran cantidad de evidencia de
las escrituras sobre el tema del sannyasa, la aptitud para el sannyasa, la
necesidad de tomarlo y sus reglas.

4) Sri Gaura-Govindananda:

Fue un discipulo de Sri Paramananda Puri. En su época, su erudicién
era incomparable. Estaba sumido exclusivamente en su bhajana y su aire
vital era Sri Gaurasundara. Sunombre de sannydsa fue Parivrajakacarya Sri
Gaura-Govindananda (Puri) Bhagavata Svami. Es particularmente célebre
un vyavastha-patra (documento certificado) que escribié en versos en
sanscrito, el cual demuestra que el Sr1 Gaudiya Vaisnava sampraddya esta
en la linea de Sri Madhva.

5) Sri Gaura-gopala Gosvamf:

Fue un residente de Sri Navadvipa Dhama y un reconocido erudito de
la Sr1 Advaita-varhéa. También acept6 la orden de tridanda-sannydsa. Su
nombre de sannydsa fue Sri Guru-Gauravananda Maharaja.

40 Tattva-vid Vaisnava acarya: un maestro Vaisnava que conoce la verdad.
41 Sr1 Advaita-varhsa: la sucesién discipular de Sri Advaita.
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6) Sri Sarvabhauma Madhusiidana Gosvami:

Elrenombrado y supremamente erudito Sri Sarvabhauma Madhusiidana
Gosvami, uno de los famosos Gosvamis de Sri Radha-ramana en Sri
Vrndavana Dhama. También acepté sannyasa y el habito azafran.

7) Sri Balakrsna Gosvami:
Fue uno de los Gosvamis de Sri Radha-ramana en Vrndavana. Acepté el
tridanda y el vesa de SriKrsna Caitanya Gosvami.

8) Sri Atula Krsna Gosvami:

Sr1 Atula Krsna Gosvami, cuya vida y alma es Sr1 Gaurasundara, es un
erudito eminente y un comentador de gran fama del Srimad-Bhdgavatam.
Es uno de los Gosvamis de Sr1 Riadha-ramana en Sri Vrndavana Dhama.
El acepté el sannydsa-vesa de Sri Vidyamanya Tirtha, el lider de la
comunidad Vaisnava en la sede principal del Sri Madhvacarya sampradaya
en Udipi. No obstante, mantuvo el mismo tilaka, mantra, bhajana-pranali
y devocién a Sriman Mahaprabhu de su Gaudiya parampard, tal como
lo habia hecho antes de tomar sannydsa. Su nombre de sannydsa es Sri
Caitanya Krsnasraya Tirtha Maharaja. En la actualidad, predica el mensaje
de Sri Gaurasundara por toda la India.

9) Jagad-guru Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati:

Sri Vimala Prasada Sarasvati Thakura predicé el harinama y el suddha-
bhakti por todo el mundo y cumplié asi el deseo mas intimo del corazéon de
Sriman Mahaprabhu. Ademas, es el fundador de los Sri Gaudiya Mathas en
todos los estados y paises. Después de aceptar sannydsa, fue conocido con
el nombre Paramaharisa Parivrajakacarya Sri Srimad Bhaktisiddhanta
Sarasvati Prabhupada. Por su humildad, solia presentarse como Sri
Varsabhanavi Dayita Dasa.

Cientos de sannydsis discipulos de Srila Sarasvati Thakura y discipulos
de sus discipulos, los cuales son inmensamente talentosos y eruditos,
absortos en bhajana y dedicados al servicio de Sri Guru y Gauranga, han
difundido el mensaje de Sri Gaura por toda la India y por todos los paises
del mundo, grandes y pequefios, y esta propagacién poderosa contintia
hasta nuestros dias. Entre ellos, son merecedores de una mencion especial
Paramaradhya Parivrajakicarya Srimad Bhakti Prajfiana Ke$ava Gosvami
Maharaja, Srimad Bhakti Hrdaya Vana Maharaja, Srimad Bhakti Saranga
Gosvami Maharaja, Srimad Bhakti Dayita Madhava Gosvami Maharaja,
Srimad Bhakti Vilasa Tirtha Maharaja, Srimad Bhakti Bhiideva Srauti



25

Maharaja, Srimad Bhaktivedanta Svami Maharaja (el famoso predicador
del mensaje de Sriman Mahaprabhu en los paises occidentales) y
Parivrajakacarya Sri Srimad Bhakti Raksaka Sridhara Gosvami Maharaja.

Debido a los grandes esfuerzos y el servicio de estos mahapurusas,
muchas revistas y escrituras auténticas, como el Srimad-Bhdgavatam, la
Bhagavad-gitay el Sri Caitanya-caritamrta se estan publicando en muchos
idiomas de la India, tales como el sanscrito, el hindi, el bengali, el odiya, el
asami, el gujarati, el tamil y el telugu. Asi tambien, se han publicado en
los idiomas de las principales naciones, tales como el inglés, el francés,
el espafiol, el mandarin, el ruso y el japonés. Esta valiosa literatura
se encuentra disponible en cuarenta o cincuenta de los idiomas mas
importantes del mundo incluyendo los diversos idiomas de continentes
como Sudamérica y Africa. Se han construido y se estan construyendo
grandes templos de Sri Sri Gaura-Nityananda, Sri Radha-Krsna, Sri Sita-
Rama y Sri Jagannatha deva por doquier. Dejando de lado el sectarismo
en lo concerniente a la casta y las creencias, miles de damas y caballeros
fieles, acompaifiados con karatala y mrdanga cantan a viva voz: “;Hari bol!
iHari bol!” y se llenan de jubilo en el sankirtana.

(No estin Hakimji y su Siksa-guru-varga** cometiendo una gran
ofensa contra los Vaisnavas (maha-vaisnava-aparadha) al afirmar que
todos estos brillantes y supremamente eruditos parama niskificana
tridandi sannydsis y brahmacaris vestidos de azafran, cuyas vidas estan
enteramente dedicadas a Sri Gaurasundara, actian independientemente,
segun su propio deseo, y no estan siguiendo los pasos de los Gaudiya-
Vaisnava dcarya-gosvamis? Entonces, ;por qué en su propia publicacion
conmemorativa (smarika) mostr6 los nombres y las fotos de estos mismos
mahd-vaisnava dcdryas y los describié como Vaisnava dcdaryas del Sri
Brahma-Madhva sampraddya o como Sriman Madhva-Gaude$varacaryas?
De este modo, queda establecida aqui la legitimidad del sannydsa y la
vestimenta azafran en el Sr1 Gaudiya Vaisnava sampradaya, tanto antes
como después del tiempo de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Objecion 3b
Hasta el final de sus vidas, Vaisnavas Sri Gaudiya como Sri Ripa y

Sanatana conservaron los mismos nombres por los cuales se les conocia
antes de renunciar a sus hogares.

42 Siksa-guru-varga: sucesién discipular de maestros instructores.
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Refutacién 3b

En lo que se refiere a conservar sus nombres y vestimenta (vesa)
previos hasta el final de sus vidas, esta idea de Hakimji es también
completamente errada. El nombre previo de Sr1 Nityananda Prabhu era
"Kuvera"; "Nityananda" es Su nombre de sannydsa. E1 nombre anterior
de Sri Advaita Acarya era Kamalaksa o Kamalakantha. El nombre previo
de Sri Sanatana Gosvami era "Amara". El nombre que le dio Gaudesévara
Hussein Shah fue "Sakara Mallik", y el que le dio Sriman Mahaprabhu fue
"Sri Sanatana”. El nombre previo de Srila Riipa Gosvami era "Santosa". El
nombre que le dio Hussein Shah fue "Dabir Khasa", y el dado por Sriman
Mahaprabhu fue "Sri Ripa". Cuando Sri Visvanatha Cakravarti Thakura
acepto el vesa, su nombre cambi6 a "S$ri Hari Vallabha Dasa".

Segtn la Samskara Dipikd, escrita por Sri Gopala Bhatta Gosvami, en los
ritos para tomar refugio en el tridanda sannyasa-vesa se incluye la regla de
aceptar un nombre que indica el servicio a Bhagavan. Incluso la costumbre
del vesa empleada en tiempos posteriores es un tipo de sannydsa, pues no
hay necesidad de normas (vidhi) que gobiernen el comportamiento de los
niskificana paramahamsas. Ellos no estan bajo el focino de los mandatos
de las escrituras. Ademas, es costumbre aceptar un nombre que indique el
servicio a Bhagavan al momento de refugiarse en este vesa. Dos ejemplos
de ello son Sri Krsnadasa Babaji Maharaja (previamente Vatakrsna) y
Srila Gaura Ki$ora Dasa Babaji Maharaja (previamente Varnéidasa). Hay
evidencias de miles de Vaisnavas Gaudiya que cambiaron sus nombres
previos. Asi, esta opinién de Hakimji es también un comentario pueril.

Refutacion 3c

Entre aquellos que se refugiaron en los pies de loto de Sriman
Mahaprabhu, no todos eran niskificana paramahamsa gosvamis y no
todos eran indiferentes al sistema varnasrama. Habia mahapurusas
en todos los asrama: brahmacdris, como Sri Nakula Brahmacari y Sri
Pradyumna Brahmacari, grhasthas, como Sri Advaita Acarya, Srivasa
Pandita, Sr1 Sivananda Sena y Sarvabhauma Bhatticarya, sannydsis,
como Sri Paramananda Puri, Sr1 Ranga Puri y Brahmananda Bharati y
niskificana maha-bhdgavatas prominentes, como Sri Ripa y Sri Sanatana.
Sin embargo, ellos no sentian el mas minimo apego o identificacién con el
varndsrama o el vesa. Su aceptacion del varndsrama o vesa era solamente
para propiciar una situacién favorable para su bhajana. Por lo tanto, la
idea de que aquellos que han aceptado sannydsa vesa no son aptos para
el gaudiya-Vaisnava raganugd bhajana es contraria al gaudiya-siddhanta.
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Objecion 4
Después de liberar a Sri Sarvabhauma Bhattdcdrya, Sriman Mahaprabhu,
tomando las palabras de Sri Sarvabhauma para referirse a si mismo, expuso
la conclusién de que el sannydsa es innecesario, perjudicial y, por encima de
todo, opuesto al bhakti-dharma. Sri Caitanya-bhagavata (3.3.30).

Refutacion 4

En el Sri Caitanya-bhagavata, hay una descripcién de una conversacién
sobre el sannydsa entre Sri Sarvabhauma Bhatticarya y Sriman
Mahaprabhu que ocurre antes de que Sri Sarvabhaumaji obtuviera la
liberacién. Sri Hakimji ha ocultado deliberadamente este hecho de los
lectores. Este incidente se menciona en el Sri Caitanya-bhdgavata de la
siguiente manera:

na janiya sarvabhauma isvarera marma
kahite lagila ye jivera yata dharma

param subuddhi tumi haiya apane
tabe tumi sannyasa karila ki karane

bujha dekhi vicariyd ki ache sannydse
prathamei baddha haya ahankdra-pase

danda dhari mahdjfiana haya apanare
kahareo bal joda ista nahi kare

yara padadhiili laite vedera vihita
hena jana namaskare, tabu nahe bhita
Sri Caitanya-bhdgavata (Adi 3,18-22)

Al ser muy ignorante en el bhakti y el bhakti-tattva, Sri Sarvabhauma
Bhattiacirya consideraba a Sriman Mahaprabhu, que es Vrajendra-
nandana Krsna adornado con los sentimientos y la tez de Sri Radha, como
un joven ordinario, un renunciante en la linea de Sankaracarya (sarikar
sannyasi). Con esta idea en mente, procedié como si estuviese instruyendo
a una entidad viviente (jiva) ignorante. Le dijo a Sriman Mahaprabhu,
“Tu eres el receptor de la gran misericordia de Krsna. Ademas, pareces
ser muy inteligente. Entonces, ;por qué has aceptado sannyasa? Tan solo
considéralo por un momento. ;Cudl es el valor del sannydsa? Tan pronto
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como lleva una danda, la entidad viviente piensa que es un gran erudito
(jiani) y queda enredada en las cuerdas del ego falso. Se vuelve incapaz
de juntar sus palmas cortesmente y hablarle a alguien con gran humildad.
Los Vedas decretan que se debe aceptar el polvo de los pies de los mayores
(gurujana). Adn asi, el sannyast no teme cometer ofensas (aparadha) al ver
a sus mayores ofrecerle reverencias”.

En el Srimad-Bhagavatam, encontramos la instrucciéon de ofrecer
reverencias (pranama) a todas las entidades vivientes:

visrjya smayamanan svan
drsam vridam ca daihikim
pranamed danda-vad bhiimav
a-sva-candala-go-kharam
Srimad-Bhagavatam (11.29.16)

manasaitani bhitani
pranamed bahu-manayan
i$varo jiva-kalaya
pravisto bhagavan iti
Srimad-Bhagavatam (3.29.34)

Sri Sarvabhauma Bhattacarya continué: "Bhagavan también esta
presente enlos corazones delasjivas enla forma de antaryami, Paramatma.
Al saber esto, se debe ofrecer reverencias postradas con ocho partes del
cuerpo (sastanga dandavat pranama) a todas las jivas, incluyendo a los
perros, los comedores de perros, las vacas y los asnos. Sin embargo, un
sannydsi rechaza su corddn sagrado y Sikha, abandona el servicio a Dios
(bhagavat-bhajana), se llama a si mismo Narayana e incluso acepta
reverencias de personalidades que son dignas de adoracién”.

Sriman Mahaprabhu respondié muy humildemente, "no me considere
un sannyasi. He abandonado Mi hogar, Mi $ikha y el cordén sagrado
para dedicarme exclusivamente al krsna-bhajana. Al entender que estoy
afligido por la separacion de Krsna, sea misericordioso y bendigame para
que pueda reunirme con Mi amado Krsna”.

En otra ocasién, Sriman Mahaprabhuji dijo:

prabhu kahe — sadhu ei bhiksura vacana
mukunda sevana-vrata kaila nirdharana
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paratma-nistha-matra vesa-dharana
mukunda-sevaya haya samsara-tarana

sei vesa kaila, ebe vrndavana giya
krsna-nisevana kari nibhrte vasiya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 3.7-9)

La declaracion del mendicante (tridandi-bhiksuka) es verdadera y
beneficiosa porque él ha tomado un voto solemne de ocuparse en el
servicio a los pies de loto de $ri Mukunda. El significado del sannydsa-vesa
es que, al dedicarse al servicio a Sri Krsna, que es el alma suprema y la
causa de todas las causas, se puede abandonar todas las identificaciones
materiales falsas. Cuando surge tal determinacién (nistha), se puede
alcanzar el servicio a Bhagavan $ri Mukunda y muy facilmente cruzar el
océano del nacimiento y la muerte. Habiendo aceptado sannydsa, ahora iré
a Vrndavana y, permaneciendo en un lugar solitario, lejos del tumulto del
plano terrenal, serviré los pies de loto de Sri Krsna.

Pese a que después de aceptar sannydsa Sriman Mahaprabhuj
partié6 hacia Vrndavana, finalmente llegé a Sri Jagannatha Purl. Fue
alli donde se encontré con Sri Sarvabhauma y donde este tltimo le dio
las instrucciones anteriormente mencionadas, en que detallaba los
defectos del sannydsa. Sin embargo, después de oir la explicaciéon de
Sriman Mahaprabhu del verso "atmaramas ca" y ver Su forma de seis
brazos (sad-bhuja), 1a ilusiéon de Sri Sarvabhauma se desvanecio. Luego,
Sri Sarvabhauma comenzé a honrar a todos los asociados grhasthas y
sannydsis de Sriman Mahaprabhu.

En escrituras como el Sri Caitanya-caritamrta, el Sri Caitanya-
bhagavatay el Sri Caitanya-candramrta, se puede apreciar un sentimiento
de veneracion al sannydsa asrama.

Sri Sarvabhauma declaré:

sahajei pujya tumi are ta’ sannyasa
ataeva han tomdra dmi nija-dasa
Sri Caitanya-caritamrta, (Madhya 6.56)

Naturalmente usted infunde respeto y ademas es un sannyasi. Por lo tanto,
me he vuelto Su sirviente.
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En lo que concierne a aceptar reverencias (prandma) y considerarse
Narayana, tal comportamiento es totalmente opuesto al vaisnava-
sannyasa. En la Yajaavalkya Upanisad, se ha dado la instruccién de que
todos los sannyasis deben ofrecer sastanga-pranama a todas las entidades
vivientes, desde los comedores de perros descastados hasta las vacas, los
asnos, las aves y las bestias.

i$varo jiva kalaya pravisto bhagavaniti
pranamed dandavad bhamavasva candala gokharam
Yajiiavalkya Upanisad (mantra 4)

En la Samskara Dipika, escrita por Sri Gopala Bhatta Gosvamy, se explica
claramente que el sannydsa-mantra es el mantra para alcanzar el sentimiento
de las gopis (gopi-bhava). En este tipo de sannydsa, no se descartan la
Sikha y el cordén sagrado. Solo se acepta sannydsa-vesa externamente con
el propésito de ocuparse en el bhajana exclusivo a los pies de loto de Sri
Radha-Govinda. Mientras internamente se sigue el sentimiento de las gopis
de Vraja, externamente se permanece bajo la guia de los asociados de Sri
Gaurasundara. Por lo tanto, este sannydsa nunca se opone al rdgdanuga-
bhajana. Otro punto digno de consideracion es que si aceptamos a todos los
babajis que han recibido vesa como auténticos parama-bhdgavata Vaisnavas,
totalmente desprovistos de falso ego y de la propension de criticar a otros, tal
como sus atuendos lo sugieren, seria imposible que ellos tuvieran envidia de
aquellos que han aceptado sannydsa y el habito azafran y que estan dedicados
al bhajana exclusivo de Sri-Guru-Gauranga-Radha-Govinda bajo la guia de
los gosvamis Gaudiya. No obstante, si alguien acepta el vesa, arrogantemente
se considera en la plataforma de paramahamsa y ve a los otros practicantes
de bhajana puro con desprecio y los considera fuera del camino del bhajana,
(como puede considerarsele un paramahamsa o raganuga-vaisnava? Los
obstaculos (anarthas) no desaparecen simplemente por usar el babaji-vesa.
Otra alternativa ciertamente encomiable para los practicantes (sadhakas) no-
calificados, es permanecer en el sistema varnasrama y dedicarse al bhajana, al
tiempo que se abandona el orgullo y el apego tanto al varna como al dsrama.
Cuando se esté calificado, automaticamente uno se volvera indiferente a las
reglas del varndsrama y se entrara en el raganuga-bhajana. Por otra parte, si
personas no-calificadas imitan a los Vaisnavas paramahamsa ecuanimes, es
inevitable que obtengan el resultado opuesto.



31

Objecién 5
Sriman Mahaprabhuji nunca le dio a nadie la instruccién de aceptar

sannyasa. Por el contrario, El dio la instruccién de renunciar al sistema
del varnasrama:

eta saba chadi’ ara varnasrama-dharma
akificana hand laya krsnaika-sarana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 22.93)

Sin dudarlo, uno debe refugiarse exclusivamente en $ri Krsna con plena
confianza, abandonando la mala asociacién e inclusive desatendiendo los
principios que regulan el varndsrama-dharma.

Refutacion 5
En este verso, Sri Caitanya Mahaprabhu da instrucciones sobre el
abhideya-tattva o como alcanzar el objetivo supremo (krsna-prema), las
cuales estan dirigidas a niskificana-vaisnavas altamente desapegados
como Sri Sanatana Gosvami. Para ilustrar y confirmar este hecho, Sri
Caitanya Mahaprabhu dio después el ejemplo del mejor sirviente del
Senor Hari (haridasa-s$restha) Uddhavaji:

vijiia-janera haya yadi krsna-guna-jiana
anya tyaji, bhaje, tate uddhava — pramadna
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya 22.97)

Cuando una persona sabia desarrolla un conocimiento verdadero sobre Sri
Krsna y Sus cualidades trascendentales, abandona naturalmente todas las
demas ocupaciones para realizar bhajana. Sri Uddhava es prueba de esto.

De manera que dicha instruccién no es para las personas ignorantes
o no calificadas, que son presa de anarthas tales como el anhelo por las
riquezas, las mujeres y el prestigio. Debe entenderse que esta instrucciéon
es para las personas eruditas que han comprendido las verdades
fundamentales (tattva) acerca del nombre, la forma, las cualidades y los
pasatiempos de Sri Krsna. Este punto se puede dilucidar al ver el uso de la
palabra "yadi" (si) en este verso (Madhya 22.97). Por lo tanto, las personas
sabias no solamente toman una palabra fuera de contexto. Mas bien, es
necesario primero considerar cuando, a quién y en qué circunstancias
ha sido establecida una norma o prohibicién en particular. Sri Caitanya
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Mahaprabhu ha dado diferentes tipos de instrucciones en diversas
circunstancias, como se ilustra en los siguientes ejemplos:
a) Las instrucciones al joven Raghunatha Dasa Gosvami:

sthira haina ghare jao, nd hao batiila
krame-krame padya loka bhava-sindhu-kiila
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lild 16.237)

Sé paciente y regresa a tu hogar. No te comportes como un loco. Poco a
poco podras cruzar el océano de la existencia material.

markata-vairdgya na kara loka dekhdiya
yatha-yogya visaya bhuiija’ andsakta haiya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lilda 16.238)

No asumas el tipo de renuncia del mono, tan solo para presumir delante de
la gente comun. Por el momento, disfruta del mundo material de un modo
adecuado, pero no te apegues a él.

antare nistha kara, bahye loka-vyavahadra
acirat krsna tomaya karibe uddhara
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 16.239)

Debes cultivar una dedicacién resoluta a Krsna (nistha) dentro de tu
corazén, pero externamente puedes comportarte como un hombre
ordinario. Asi, Krsna pronto se complacerd contigo y te liberara de las
garras de la energia ilusoria (maya).

b) Las instrucciones a Sri Raghunatha Bhatta:
vrddha mata-pitara ydi karaha sevana
vaisnava-pdsa bhagavata kara adhyayana
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 13.113)
Cuando regreses a tu hogar, debes servir a tu padre y madre, los cuales son
ancianos y devotos. Debes, ademas, estudiar el Srimad Bhdgavatam bajo la

guia de un Vaisnava iluminado.

c) Las instrucciones a Sr1 Sivananda Sena:
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grhastha' hayena inho cahie saricaya
saficaya nd kaile kutumba-bharana nahi haya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 15.95)

Al ser cabeza de familia, Vasudeva Datta necesita ahorrar dinero. Sin embargo,
como no lo estd haciendo, le resulta muy dificil mantener a su familia.

d) Después de tomar sannydsa, Sri Caitanya Mahaprabhu instruy6 a los
residentes de Nadiya en Santipura:

ghare jaiya kara sada krsna-sankirtana
krsna-nama, krsna-katha, krsna aradhana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 3.190)

Regresen a sus hogares. Congrégense para cantar los nombres de Krsna
(krsna-sankirtana), hablen sobre los pasatiempos de Krsna y adoren a Krsna.

ghare giya kara sabe krsna-sankirtana
punarapi ama-sange haibe milana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 3.207)

Al regresar a sus hogares, todos deben ejecutar krsna-sankirtana. Yo les
aseguro que volveremos a vernos.

e) A Sri Raya Ramananda:

kiba vipra, kiba nyast, Sudra kene naya
jei krsna-tattva-vetta, sei guru haya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 8.128)

Sea un brahmana, un sannyasi o un sudra, aquel que conoce el krsna-tattva,
es un guru.

g) Antes de aparecer en este mundo, Sri Caitanya Mahaprabhu hizo el
siguiente voto:

dpani karimu bhakta-bhava angikdre
dpani dacari' bhakti Sikhaimu sabare
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lild 3.20)
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Asumiré el sentimiento de un devoto y ensefaré el bhakti a través de Mi
propia practica.

dpane na kaile dharma Sikhana na yaya
ei ta' siddhanta gita-bhagavate gaya
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 3.21)

A menos que uno practique el bhakti personalmente, no podra ensefarlo
a otros. Esta conclusidn es ciertamente confirmada por la Bhagavad-Gita y
el Srimad Bhagavatam.

Ademas:

ei-mata bhakta-bhava kari' angikara
apani acari' bhakti karila pracara
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-1ila 4.41)

De este modo, asumiendo los sentimientos de un devoto, El predicé el
bhakti mientras lo practicaba El mismo.

Al analizar esta variedad de instrucciones de Sri Caitanya Mahaprabhu,
podemos ver claramente que brahmacaris, grhastha-bhaktas, aquellos
que han aceptado el vesa y los paramahamsas, quienes son indiferentes
al varnasrama, son todos aptos para realizar krsna-bhajana. Aquellos
que estan absortos en el krsna-bhajana son dignos del mayor respeto.
Si un grhastha-vaisnava es digno de veneracion, ;cémo puede entonces
un sannyasi-vaispava, que ha renunciado a todo para dedicarse
exclusivamente al aikantika-bhajana*®, ser considerado reprochable, sin
principios y merecedor de rechazo?

Si los practicantes en el grhastha-asrama, sannyasa-asrama, o los que
han aceptado el vesa desean el amor puro por Krsna (krsna-prema), deben
ejecutar bhajana mientras permanecen en el asrama que consideren mas
favorable para alcanzarlo. Cualquier cosa que sea desfavorable debera ser
rechazada. Sri Caitanya Mahaprabhu explicé larazén detras de Su aceptacién
del sannydsa a Sri Advaita Acarya Prabhu de la siguiente manera:

bind sarva tyagan bhajanam na hyasupate
riti tyago ‘smabhih krta iha kimadvaitakathaya

43 Aikantika-bhajana: bhajana o préctica espiritual que se hace con total entrega o dedicacién.
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dyam dando bhilyan prabalataraso manasapaso
ritivaham dandagrahanamavisesadakaravam
Caitanya-candrodaya (Ndtaka 5.22)

Sin renunciar a todo no es posible ocuparse en el bhajana del Sefior de
Mi corazén. Por lo tanto, he renunciado a todo. No soy un renunciante
como los advaita-vadis o los nirviSesa-jiianis**, que anhelan la liberacién.
He adoptado la practica de llevar la vara del renunciante (sannyasa-danda)
especialmente para castigar (danda) a mi mente, que es como un animal
muy inquieto.

(Puede alguien encontrar algo objetable en este sannyasa?

Algunos dicen que el sannydsa-Iila de Mahaprabhu esta relacionado con
Su forma trascendental y por consiguiente es solo aplicable a El. No obstante,
Su sannyasa-Iild es también una instruccion para el beneficio de las jivas:

apani acari bhakti Sikhdimu sabdre
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 3.20)

Ensefiaré el bhakti al practicarlo Yo mismo.

En el verso "naham vipro" (Sri Caitanya-caritamrta, Madhya lild 13.80),
Sriman Mahaprabhu dio instrucciones en relacién con la forma (svaripa)
pura de la jiva. El significado es que el practicante del bhakti no debe
permanecer atado a ninguna designaciéon mundana sutil o burda. Mas
bien, debe concebirse a si mismo como un sirviente trascendental de Sri
Krsna. ;Es que, acaso, el pensarse como un sannydsi surge inevitablemente
en aquellos que aceptan sannyasa mientras que no existe la posibilidad de
la falsa identificacién mundana para los grhasthas o los que han aceptado
vesa? Esta parece ser la opinién de Hakimji. De hecho, el sannydsa es el
modo de abandonar el apego y la identificacidn con el sistema varpasrama,
aun cuando se permanece dentro de este. Asi, es altamente deseable
renunciar a la identificacién con lo externo y ocuparse en el krsna-bhajana
con la determinacién de servir los pies de loto de Krsna.

Objecion 6
Sri Sanatana Gosvami ha dicho que se prohibe a los Vaisnavas Gaudiya
usar ropa roja (rakta vastra):

44 Nirvisesa-jiidnis: aquellos que cultivan el conocimiento para alcanzar al aspecto sin
atributos o sin forma del Sefior Supremo.
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rakta-vastra 'vaispavera' parite na juyaya
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 13.61)

Esta tela roja no debe ser usada por un Vaisnava.

Refutacion 6

Conel objeto de aclararla cuestion, se presenta alos lectores el contexto
real de esta declaracién. Sri Jagadananda Panditaji, un asociado de Sri
Gaurasundara, residia en el bhajana-kutira de Sanatana Gosvami con el
propésito de lograr ver Gokula. Un dia, Sri Sanatana Gosvami regresé de
mendigar de puerta en puerta (mddhukari bhiksa) usando una tela azafran
(gaurika vastra) atada alrededor de su cuello. Cuando Panditaji vio esta
tela, se sintié muy complacido pues pensé que era un remanente de Sriman
Mahaprabhu. Posteriormente, cuando se percat6é que la tela provenia de
un advaita-vadi-sannyasi, se enfurecié. Sin embargo, Sri Sanatana Gosvami
le respondié humildemente, “Usé esta tela tan solo porque tenia el deseo
de ver su dedicacién exclusiva a Sri Caitanya Mahaprabhu (gaura-nistha),
la cual es gloriosa. Ya no necesito esto; lo voy a tirar”.

rakta-vastra 'vaisnavera' parite na yuyaya

Esta tela roja (rakta vastra) no debe ser usada por un Vaisnava.

Aqui, la ira de Panditaji no fue causada por ver la tela azafran (gaurika
vastra), sino por el hecho de que Sri Sanatana Gosvami estaba usando una
tela que provenia de un advaita-vadi-sannydsi, tal como se evidencia en la
siguiente declaracion:

ratula vastra dekhi, pandita premavista haila
Sri Caitanya-caritamrta (Antya 13.52)

Al ver la tela azafrdn (gaurika vastra) Jagadananda Pandita quedd
sobrecogido por el amor extatico.

Si hubiese estado irritado por la tela azafran (gaurika vastra), se
habria enojado también al ver la ropa de Sri Caitanya Mahaprabhu, Sri
Nityananda Prabhu, Sri Svariipa Damodara, Sri Paramananda Purf, y otros.
Sin embargo, no existen registros de tal situacién en ninguna otra parte.
Sri Sanatana Gosvami dijo: "Se prohibe a los Vaisnavas el uso de la tela
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roja (rakta vastra)", para mostrar la conducta adecuada en relaciéon con
el vesa de Mahaprabhu y para apaciguar a Panditaji. Si la intencién de Sri
Sanatana Gosvami hubiera sido prohibir el uso del color azafran (gaurika
vastra), habria también prohibido el sannydsa en su comentario sobre
el Sri Brhad-Bhagavatamrta. Sr1 Sanatana Gosvami presentd el punto de
vista de los Vaisnavas Sri Gaudiya sobre la cuestion del sannydsa al citar
y explicar el verso (3.5.39) del Srimad-Bhagavatam en su comentario del
verso (2.7.14) del Sri Brhad-Bhagavatamrta:

‘ayamarthah: yatayo ‘pi yasya padaravindasya milam talam
keta dsrayoyesam tathabhtita eva santah mahadapi samsara
duhkhamaiijasa andaydsenaiva bahiritksipantiti yadva, ye
Sribhagaccaranaravinddsraya ste yataya eva nocyante, kintu
paramabhaktd eva, sarvaparityagena taccarandravindasrayanadt,
kevalam grhadiparityaganistharthameva sannydsa-grahanat,
vesamatrena yatisadrsyam tesam. ye tu atmanameva
Sribhagavantam srinarayanam manvana atmavytiriktadrstam
Srutam sarvameva manmayakalpitam mayyevadhyastamityadi
mayavadanusarendadvaita bodhamdtraparasta
evadvaitaparavedanta- siddhantamate yatayo ‘bhidhiyate ta
eva hi sacchabdavacebhyo bhaktebhyo bhinna aksinapapa
visayardgavasitantah karana ajiia api panditamanino
daityaprakrtayah tan pratyevemani vacanani sriyante

Los semidioses dijeron: "jOh, Sefior! Oramos a Tus pies de loto, que son
como una sombrilla que aleja todos los sufrimientos de las jivas que se han
rendido a ellos. Al refugiarse en esos pies de loto, los sannydsis facilmente
dejan delado las miserias interminables de la existencia material. Las almas
condicionadas de este mundo prueban los tres tipos de miserias y son
incapaces de adquirir un conocimiento adecuado pues no se han refugiado
en Tus pies de loto. {Bhagavan! Nosotros también nos refugiaremos a la
sombra de esos pies de loto y obtendremos el conocimiento".

"Los sannyasis se refugian en los pies de loto de SriBhagavan y facilmente
dejan de lado las miserias ilimitadas de este ciclo del nacimiento y la muerte.
Sin embargo, quienes se han refugiado en los pies de loto de Bhagavan
nunca son llamados sannyasis. Si bien externamente usan el sannydsa-vesa,
son llamados bhaktas. Entonces, aqui la palabra 'yati'(sannyasi) se usa para

indicar a esos bhaktas, ya que ellos han renunciado a todo para refugiarse en
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los pies de loto de Sri Bhagavan. En otras palabras, ellos aceptan sannydsa
y abandonan su hogar y todo lo demas con el tinico propdsito de dedicarse
plenamente al servicio a Bhagavan (paratma-nistha)".

Solo aparentan ser sannyasis por su vestimenta exterior, pero en realidad
son bhaktas. No obstante, aquellos que consideran que ellos mismos son Sri
Bhagavan Narayana, estan absortos en concepciones monistas propia de
la concepcion mayavadi. Ellos albergan ideas como, "todas las sustancias
estan situadas dentro de mi. Aunque ven, oyen y se mueven, no tienen alma,
pues simplemente son creadas por mi maya". Quienes sostienen semejantes
ideas son llamados "yati" por los adherentes a la advaitavada vedanta-
siddhanta. Mas aun, son diferentes de aquellos a los que se hace referencia
mediante la palabra "sat” en el verso mencionado anteriormente. Ellos
poseen ademas una profunda inclinacién por un incesante y pecaminoso
deleite de los sentidos. Pese a esto, se consideran a si mismos como grandes
eruditos. Por lo tanto, esta declaracion se refiere a estos "yatis”, que poseen
una naturaleza demoniaca.

Esta conclusién de Sri Sanatana Gosvami ha sido establecida también
en el Sri Caitanya-caritamrtay en el Sri Caitanya-candrodaya. Corresponde
ademas al sentimiento intimo de Sri Caitanya Mahaprabhu. De este modo,
Sri Sanatana Gosvami no se opone al habito azafran, sino que mas bien
es un defensor de este. Sr1 Hakimji fue incapaz de distinguir entre la
vestimenta azafran (gairika-vastra) y la vestimenta roja (rakta-vastra). El
gairika-vastra significa un apego profundo (anuraga) por Krsna, mientras
que el rakta-vastra es un simbolo de la envidia. Esta dltima no deberia ser
usada por los Vaisnavas.

Objecion 7
El sannydsa no se menciona como parte de ninguna de las sesenta y
cuatro ramas de la practica del servicio devocional (sadhana-bhakti).

Refutacion 7

Este argumento es extremadamente ridiculo. Si bien el sannydsa no se
menciona en ninguna de las sesenta y cuatro ramas del sadhana-bhakti,
tampoco existe la mas minima mencién sobre entrar en el grhastha
asrama, aceptar vesa o usar ropa blanca. Por lo tanto, ;considerara Hakimji
que estas actividades también estan prohibidas a los Vaisnavas Gaudiya?
Qué decir entonces de las actividades personales de Sri Hakimji, como
tener una imprenta y una libreria. Puesto que estas actividades tampoco
se mencionan dentro de las sesenta y cuatro ramas del sadhana-bhakti,
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de acuerdo con su propia definicidn, el propio Hakimji debe carecer de
principios y no ha de estar siguiendo la guia de los Vaisnavas Gaudiya.
iQué gran inteligencia! Ni el grhastha, ni el sannyasa ni tampoco el vesa
son ramas del bhakti. Son el aspecto externo del sadhana-bhakti, el cual
puede ser aceptado si es favorable o rechazado si no lo es. De tal manera
que, si bien el sannydsa no estd mencionado como parte de las sesenta
y cuatro ramas del sadhana-bhakti, no puede considerarse prohibido. El
rdganuga tampoco estad mencionado como parte de las ramas del bhakti.
(Deberia, por consiguiente, estar prohibido? Esta objecién es simplemente
irrelevante y no es sino una légica arida.

Objecion 8
Al comienzo del décimo octavo capitulo del Decimoprimer Canto
del frimad-Bhdgavatam, Srila Viévanatha Cakravarti Thakura, en la
explicacién de la esencia del capitulo, dice que no hay necesidad de ningin
dasrama para los bhaktas en la frase "bhaktasyandsrayamitvarica".

Refutacion 8

Sepresentaaquianteloslectoresloque hasidodescrito elaboradamente
por Srila Visvanatha Cakravartl Thikura en su comentario al verso
(11.18.28) del Srimad-Bhdgavatam:

jfAdnanistho virakto va madbhakto vanapeksakah
salingandsramdmstyaktva caredavidhigocarah

Comentario por Srila Visvanatha Cakravarti Thakura:

paripakvajiianino niskamasvabhaktasya ca
varndsramaninayamamabhavamaha, jiidnanisthah paripakva-
jiianavan anapeksakah pratisthaparyantapeksdrahitah atra
sarvatha nairapeksamajatapremno bhaktasya na sammavedata
utpannapremaiva bhaktah salinganasramanstyajet
anutpannaprema tu nirlingasramadharmanstyajedityartho
labhyate; svadharmatydagastu “tavat karmani kurviteti”

vakyat bhaktanamarambhata evavagamyate tayoh
Suddhdntahkaranatvadeva pape pravrttyabhavat durdcaratvam
nasankyam; tendvidhigocarah
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Los bhaktas que estan completamente desprovistos de deseos
materiales, renuncian al asrama-dharma® y a sus respectivos signos
externos y se comportan como paramahamsas, los cuales no esta sujetos
a las normas védicas. Los premi-bhaktas son por completo ecuanimes y
estan desprovistos de deseos en relacién con el mundo material. En tanto
el prema no se haya despertado, no se puede ser totalmente ecuanime.
Por consiguiente, en tanto el prema no se haya manifestado en el corazén
del practicante del bhakti (sadhaka-bhakta), este ultimo debe ocuparse
en el hari-bhajana sin renunciar al sistema de saliniga asrama-dharma,
es decir, el dsrama-dharma caracterizado por el uso de una serie de
simbolos externos. El sadhaka-bhakta debe renunciar al nirlinga asrama-
dharma, en el cual no hay signos externos que indiquen la pertenencia a
un dasrama. En otras palabras, uno debe ocuparse en el bhajana dejando
de lado el nirlinga dsrama-dharma, en el cual no se utilizan los signos
correspondientes como el tridanda y el habito azafran. Aunque las
actividades propias del varnasrama no son necesarias para los bhaktas
ecuanimes, en tanto los devotos no sean completamente indiferentes a
la vida material, sea, mientras no hayan alcanzado el prema, ellos deben
permanecer dedicados al bhajana-sddhana mientras usan los simbolos
que son apropiados para su asrama, como el tridanda y el habito azafran.

Los premi-bhaktas, que estan libres de toda expectativa material,
también se visten conforme al sistema del dsrama para el beneficio de la
gente comun. Los sadhaka-bhaktas también usan la vestimenta adecuada
con un espiritu de desapego. De otro modo, solo invitarian lo desfavorable
por transgredir las 6rdenes de las escrituras y de los mahdjanas.

Por su critica al tridanda y al habito azafran, los sahajiyd, que se valen solo
del razonamiento mundano, revelan su propia ignorancia en lo relativo a las
escrituras y se exponen al vaisnava-apardadha sin razon. Si el habito azafran
es tan impuro o prohibido para los Vaisnavas, ;Por qué desde los tiempos
del Ramayana y el Mahabharata, grandes y eminentes rsis y maharsis, los
cuales tienen el poder de ver el pasado, el presente y el futuro, y en Kali-yuga,
grandes Vaisnava dcdryas como Sri Ramanujacarya y Sri Madhvacarya, que
estaban dotados de una inteligencia divina y un entendimiento profundo
de todas las escrituras, usaron el habito azafran? En el Sri Gopala Campii
(Piirvacampii 3.64), se declara que Sri Paurnamasi Devi también usa ropa
azafran. Srila Riipa Gosvami escribié asimismo en su Vidagdha Madhava
Nataka que Sri Paurnamasi Devi usa ropa azafran (kasaya).

45 Asrama-dharma: ocupaciones prescritas segin la etapa de la vida en la que se esté.
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vahanti kasdyambaramurasi sandipanimuneh

Sri Vidagdha Madhava (1.18)
Ademas,

paurnamasi bhagavati sarvasiddhi vidhayani
kasayavasana gauri kasakesidarayata
Sri Radha-Krsna-ganoddesadipika (verso 66)

Citando un verso del Harivarisa, Srila Jiva Gosvami escribi6 que todas las
princesas prisioneras de Narakasura ayunaron y se vistieron con ropa azafran
como parte de un voto (vrata) para alcanzar los pies de loto de Sri Krsna.

sarvah kasayavasinyah sarvasca niyatendriyah
vratopavasatattvajnah kanksantyah krsna-darsanam
Sri Gopala Campii (Uttara Vibhdga 18.50,
citado en el Harivamsa)

En el Sri Caitanya-bhdgavata, hay una descripcién del sannydsa vesa de
Sri Nityananda Prabhu y Namacarya Haridasa Thakura:

ajna Sire kari nityananda - hariddsa
tataksane calilena pathe dsi hasa

dohana sannyasivesa - yana ydra ghare
dthevyathe asi bhiksa - nimantrana kare
Sri Caitanya-bhdagavata (Madhya 13.15, 19)

Tras colocar la orden de Sriman Mahaprabhu sobre su cabeza*®, Sriman
Nityadnanda Prabhu y Srila Haridasa Thakura partieron de inmediato,
riendo juntos con un humor jovial. Dondequiera que ellos fueron a pedir
como limosna el canto de los santos nombre de Sri Krsna, las familias los
invitaban a pasar porque ambos usaban sannydsa-vesa.

En el Sri Caitanya-caritamrta, Sriman Mahaprabhu explicé
personalmente las glorias del sannydsa cuando consolaba a Sus padres.

suni; $aci-misrera duhkhi haila mana
tabe prabhu mata-pitdra kaila dsvasana

46 “Colocar la orden sobre la cabeza”: aceptar la orden con gran respeto y la intencién de
cumplirla.
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bhdla haila, - visvartipa sannydsa karila
pitr-kula, matr-kula, - dui uddharila
Sri Caitanya-caritamrta (Adi 15.13, 14)

Cuando Sacimata y Jagannatha Miéra escucharon sobre la partida de su hijo
mayor, Vi$variipa, se sintieron muy tristes. Para consolarlos, Mahaprabhu dijo,
"Mis queridos madre y padre, es muy bueno que Visvariipa haya aceptado
sannyasa. Por haberlo hecho, ha liberado las dinastias de su padre y madre".

En el decimonoveno vilasa del Prema-vilasa, hay una descripcion del
sannydsa de Sr1 Madhava Acarya, el autor del texto titulado Sri Krsna
Mangala:

sannyasa kariya tinha rahi vrndavana
vrajera madhura bhave karaye bhajana

madhava acarya sri madhavi sakhi hana
Srirtipera krpaya tara haila uddipana
Prema-vildsa (19° vilasa)

Después de aceptar sannydsa, Sri Madhava Acarya vivié en Vrndavana y
ejecutd bhajana con el sentimiento del amor de amantes (parakiyd-bhava)
de Vraja. Sri Madhava Acarya habia sido motivado por la misericordia de
Sri Riipa. En los pasatiempos de Vraja, él es Madhavi Sakhi.

A partir de este incidente descrito en el Prema-vilasa, podemos
ver que la sucesién de los gosvamis (gosvami-varga), encabezada por
Srila Ripa Gosvami, de ninguna manera estaba en contra del sannydsa.
Vemos ademdas que la costumbre del sannydsa era practicada entre
los Vaisnavas Sr1 Gaudiya. Mas auin, queda demostrado mediante este
ejemplo que un sannydsi es apto para ocuparse en el bhajana que sigue
el sendero de las gopis de Vraja. Asi, el aceptar tridanda-sannyasa y usar
el habito azafran no esta prohibido para los Vaisnavas Sri Gaudiya que
se dedican al bhajana y han renunciado a sus hogares. Tampoco esta
fuera de la guia de los gosvamis Gaudiya. Sin embargo, es prohibido y
contrario alas escrituras que personas no calificadas imiten el vesa de un
niskificana-paramahamsa.



Capitulo 1l

La pancaratrika-guru-parampara y la bhagavata-parampara

La dulzuray la superioridad de la bhagavata-parampara

Enlaactualidad, la gente esta constantemente generando nuevas dudas
sobre la sucesion discipular ($ri guru-paramparad) del Gaudiya Vaisnava
sampraddya. Algunos creen que Sri Baladeva Vidyabhiisana estaba
iniciado en el Madhva sampradaya y que no era en verdad un Vaisnava
Gaudiya. Ellos aseguran que, aunque él tuvo la asociaciéon de Vaisnavas
Gaudiya, el Madhva sampradaya ejerci6 tanta influencia en él, que en sus
escritos insistentemente incluyé a Sri Caitanya Mahaprabhu y Su Gaudiya
Vaisnava sampraddya como parte del Madhva sampradaya. Ellos aseveran
que no existe una justificacion razonable para haber hecho esto y que, por
consiguiente, Sr1 Baladeva Vidyabhiisana no puede ser aceptado como un
dcarya' del Gaudiya Vaisnava sampradaya.

Otro grupo de personas ignorantes dicen que jagad-guru (el maestro
universal) Sri Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada cre6 un concepto
completamente nuevo, al cual denominé la bhdgavata-parampara?®. Segun
ellos, en el marco de esta supuestamente nueva doctrina de la bhdgavata-
parampard, él explica que Srila Bhaktivinoda Thakura es un discipulo de
Vaisnava sarvabhauma?® Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja, y que Sri
Gaura Ki$ora Dasa Babaji Maharaja es un discipulo de Srila Bhaktivinoda
1 Acdrya: preceptor espiritual; alguien que predica con el ejemplo.

2 Bhdagavata-parampara: la sucesién de maestros genuinos basada en recibir y seguir [sin
tener que recibir iniciacion formal] las instrucciones trascendentales de sus predecesores.
(Nota de la edicion en inglés). )

3 Vaisnava sarvabhauma: titulo honorifico que se le dio a Srila Jagannatha dasa Babaji

Maharaja que significa el lider prominente de la comunidad Vaisnava de Mathura-mandala,
Ksetra-mandala y Gauda-mandala.
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Thakura. Asi también, algunos (supuestos) Vaisnavas, sahajiyas*
presentan la duda de si la guru-parampara de Sri Bhaktisiddhanta
Sarasvati pueda ser considerada auténtica, porque él acepté la orden de
renuncia (sannydsa) de si mismo. Mi muy venerable Srila Gurudeva hizo
afiicos todas estas acusaciones mediante una légica poderosa y evidencia
escritural contundente, y este articulo presenta su analisis de este tema.

Actualmente, los discipulos de Sri  Bhaktisiddhanta Sarasvati
Prabhupada y los discipulos de sus discipulos estan predicando el servicio
devocional a Krsna (krsna-bhakti) puro y el §ri-harindma que Sri Caitanya
Mahaprabhu practic6 y predicé por todo el mundo. Debido a su extensa
prédica en América, Inglaterra, Francia, Alemania, Italia, Bélgica, Canada,
Australia, Indonesia, Malasia, Singapur, etc. las calles y avenidas de cada
ciudad prominente, e incluso las de cada pueblo y aldea, estan resonando
con el sonido del santo nombre, y hombres y mujeres jévenes se estan
dedicando al cultivo del servicio devocional puro (Suddha-bhakti) con
gran entusiasmo. Esas personas, junto con Vaisnavas de la India, predican
por todas partes el harinama-sarnkirtana y el Suddha-bhakti. Debido a su
ignorancia, algunos supuestos Vaisnavas de la comunidad sahajiya estan
perturbados por esto e intentan enganar a la gente comun presentando
acusaciones falsas en contra del linaje Sarasvata Gaudiya Vaisnava. Srila
Gurudeva estableci6 la conclusién racional y perfecta sobre este asunto
en su ensayo titulado Gaudiya Vedantdcdrya Sri Baladeva. Presentamos a
continuacidén algunos extractos de dicho ensayo.

i
La guru-parampara del comentador
[Sri Baladeva Vidyabhiisanal]

La verdadera historia sobre la guru-parampara del comentador Sri
Baladeva Vidyabhiisana es la siguiente. El primero se volvié un experto en
las escrituras sobre el bhakti bajo la guia de Virakta Siromani Pitambara
dasa (la joya cimera de los sadhus renunciantes). Posteriormente, aceptd
paiicaratriki-diksa® de un Vaisnava llamado Sri Radha-Damodara dasa, el
cual apareci6 en una dinastia de brahmanas en Kanya-kubjiya. Radha-

4 Sahajiyas: los prakrta-sahajiyds son aquellos que consideran los pasatiempos
trascendentales (aprakrta) de Bhagavan como mundanos (prakrta), tal como las relaciones
entre hombres y mujeres ordinarios, y que piensan que pueden alcanzar la verdad
trascendental (aprakrta-tattva) mediante alguna practica mundana.

5 Paricaratriki-diksa: iniciaciéon que se recibe segtn las normas prescritas en las escrituras
Paficaratra.
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Damodara dasa, el nieto de Rasikananda Murari, aceptd iniciacion (diksa)
de otro brahmana de Kanya-kubjiya, Sri Nayanananda-deva Gosvami.

Rasikananda Prabhu, un discipulo de Sri Syéménanda Prabhu, es
el cuarto guru anterior al comentador Sri Baladeva Vidyabhiisana en la
paricaratrika guru-parampara®, y su hijo fue Nayanananda-deva Gosvami,
mencionado anteriormente. El guru de Sri Syamananda fue Sri Hrdaya-
caitanya, cuyo guru fue Gauridasa Pandita, sobre quien Sriman Nityananda
Prabhu derramé Su misericordia. Atin cuando Syamananda Prabhu fue un
discipulo del dcarya Hrdaya-caitanya, posteriormente acepté la posicién
de discipulo de Sr1Jiva Gosvami. Sri Jiva Gosvami fue discipulo de SriRiipa
Gosvami, el cual fue discipulo de Sri Sanatana Gosvami, quien fue a su vez
un seguidor y asociado de Sriman Mahaprabhu.

ii
La Sisya-parampara de Sri Baladeva Vidyabhiisana

Hemos hecho un recuento de la paficaratrika-parampara de Sriman
Mahaprabhu hasta Sri Baladeva Vidyabhiisana. Ahora daremos una
explicacién de su sucesién de discipulos (Sisya-parampara). Sri Uddhara
dasa, mencionado en algunos lugares como Uddhava dasa, fue un discipulo
del comentador Sri Baladeva Vidyabhiisana. Algunos piensan que se trata
de dos personas distintas, pero, en cualquier caso, Uddhava dasa tuvo
un discipulo llamado Sri Madhusiidana dasa. Jagannatha Dasa Babaji
fue un discipulo de $rT Madhusidana dasa. Previamente, como Vaisnava
sarvabhauma, o el lider prominente de la comunidad Vaisnava de Mathura-
mandala, Ksetra-mandala y Gauda-mandala, él se volvié famoso bajo el
nombre Siddha Jagannatha dasa. Srila Bhaktivinoda Thakura acepté a
este mismo Siddha Jagannatha dasa Babaji Maharaja como su maestro
espiritual instructor (bhajana-Siksd-guru) de acuerdo con el sistema
de la bhagavata-parampara. Fue bajo la guia de Vaisnava sarvabhauma
Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja que Srila Bhaktivinoda Thakura
descubrié el lugar del nacimiento de Sriman Mahaprabhu en Sri Dhama
Mayapura. Srila Bhaktivinoda Thakura fue el $iksa-guru o bhajana-guru
de Srila Gaura-ki$ora dasa Babaji Maharaja. Srila Gaura-ki$ora dasa Babaji
Maharaja aceptdé a mi gurupdda-padma, o visnupdda astottara-sata Sri
Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada, como su discipulo y le
dio los diksa-mantras’ y demas. Aquel que sea incapaz de aceptar esta

6 Pancaratrika guru-parampara: lalinea discipular basada en la recepcién formal de mantras.
(Nota de la edicion en inglés).
7 Diksa-mantras: Los mantras otorgados por el guru al momento de la iniciacién.
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parampara, debe ser considerado como un miembro de una de las trece
clases de sampradayas espurios (apasampraddyas) mencionados en los
escritos de Sri Totarama Babaji Maharaja. O bien, puede ser considerado
el creador de un decimocuarto apasampradaya.

iii
Pariicaratrika-parampara y bhagavata-parampara

A partir de esta guru-parampara, podemos entender facilmente que
Sri Baladeva Vidyabhiisana es un seguidor de Sriman Mahaprabhu en
el linaje espiritual (parivara) de Sri Syamananda Prabhu. Acarya Sri
Syamananda acepté la guia de SriJiva Gosvami y, puesto que este tltimo es
exclusivamente riipanuga®, se concluye que Sri Baladeva Vidyabhiisana es
también un Vaisnava riipanuga. Hay algunos que aceptan que Sri Baladeva
Vidyabhiisana esta en la linea de Sri Syamananda, mas niegan que sea un
Vaisnava ripanuga o que esté calificado para la forma de servicio mas
elevada, el unnata-ujjvala-rasa®. Tales personas ciertamente tienen una
opinién errada y son ofensoras. Si bien Sri Baladeva Vidyabhiisana acepté
paricaratriki-diksa de Sri Radha-Damodara dasa, é] acepté instruccién de
Sri Visvanatha Cakravarti sobre el Srimad-Bhdgavatam y la literatura de
los Gosvamis.

El sistema de la bhagavata-parampara es superior al del paricaratrika-
parampard y esta fundamentado en el grado de la determinacion en la
practica espiritual (bhajana-nistha). La dulzura y la superioridad de la
bhagavata-parampard radica en que incluye a la parncaratrika-parampara.
En la bhdgavata-parampard, no hay una limitacion en relacion con el
tiempo. Desde el punto de vista del bhakti puro, las doctrinas parcaratrika
y bhagavata explican las mismas ensefnanzas y tienen el mismo objetivo.
En el Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.169) se dice: paricaratre
bhagavate ei laksana kaya, [estos sintomas estan descritos en la literatura
védica incluyendo los Paficaratras y el Srimad-Bhdagavatam]. Al tiempo
que alegan ser seguidores de Sri Ripa Gosvami, el prakrta-sahajiya
sampraddya® acumula ofensas a los pies de loto de Sr1 Jiva Gosvami.
De un modo similar, en la actualidad, los jati-gosvamis'! y aquellos que
aceptan sus remanentes y siguen sus pasos, tales como varios miembros
8 Un seguidor de SriRiipa Gosvaml. (Nota de la edicién en inglés).

9 Unnata-ujjvala-rasa: el rasa mas elevado del amor de amantes.

10 Prakrta-sahajiya sampradaya: sucesiones discipulares que siguen la doctrina de los
prakrta-sahajiya.

11 jati-gosvamis: la casta de los gosvamis
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de los sampraddyas sahajiyd, kartabhajd, kisoribhaja y bhajandkhaja;
orgullosamente se consideran seguidores de Cakravarti Thakura, pero
injurian al comentador Sri Baladeva Vidyabhiisana. De este modo, ellos se
estan llenando de odio y avanzando hacia el infierno.

Aqui presentamos diagramas de la paricardtrika guru-parampara y
de la bhagavata-parampara. Estos diagramas permitiran a los lectores
apreciar la especialidad de la bhagavata-parampard y entender ademas
coémo incluye a la pdricaratrika guru-parampara. Con la ayuda de estos
diagramas, daremos una explicacién de la paricaratrika guru-paramparay
la bhagavata-parampara de Sri Syamananda Prabhu, Sri Narottama dasa
Thakura, Sr1 Raghunatha dasa Gosvami, Sr1 Baladeva Vidyabhiisana, Srila
Bhaktivinoda Thakura, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura y otros
acaryas Vaisnava.

Paricaratrika guru-parampara
y bhagavata-parampara

Sri Madhavendra Puri

I SriI$vara Puri
- r_ ] |
Sri Advaita Acarya Sr1 Caitanya Mahaprabhu
I I
Yadunandana Acarya Sri Svariipa Damodara, Sri Ripa Gosvami
(diksa-guru) (Siksa-guru)

Sri Raghunatha dasa Gosvami
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Paricaratrika guru-parampara
y bhagavata-parampara

Sri Madhavendra Puri
(Siksa-guru) (diksa-guru)

Sri I$vara Puri

|

Sr1 Nityananda Prabhu Sri Caitanya Mahaprabhu —_—
Sri Sanatana Gosvami Sri Lokanatha Gosvami
i o (diksa-guru)
Sri Gauridasa Pandita Sr1 Ripa Gosvami
. .
Sr1 Hrdaya Caitanya Sri1 Jiva Gosvami
(diksa-guru) (Siksa-guru)

|
o l L
Sri Syamananda Prabhu Sri Narottama Thakura
Sr1 Rasikananda Sri Ganga-narayana Cakravarti
$ri Nayanananda Sr1 Krsna-carana Cakravarti
Sr1 Radha-Damodara Sr1 Radharamana Cakravarti

(diksa-guru) [
Sri Visvanatha Cakravarti
_/_ (Siksa-guru)

$ri Baladeva Vidyabhiisana
. | .
Sri Uddhara o Uddhava dasa Sr1 Jahnava Thakurani

(en su parampara)
Sr1 Madhusiidana dasa

. | .
Sr1 Jagannatha dasa Sr1 Vipina-bihari Gosvami
(diksa-guru)

$ri Bhagavata dasa

S$r1 Gaura-ki$ora dasa Babaji S$ri Bhaktivinoda Thakura
(diksa-guru) | | (Siksa-guru)

Sri Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami

Sri Bhakti Prajfiana Ke$ava Gosvami
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Sri Syamananda Prabhu

En la paficaratrika guru-parampard, el discipulo de Sri Nityananda
Prabhu es Gauridasa Pandita, y su discipulo Hrdaya-Caitanya es el diksa-
guru de Sri Syamananda Prabhu. En la bhagavata-parampard, el discipulo
de Sr1 Caitanya Mahaprabhu es Sri Sanatana Gosvami, cuyo discipulo es Sri
Ripa Gosvami, cuyo discipulo es Sri Jiva Gosvami. $r1 Syamananda Prabhu
es un discipulo Siksa'? de Sri Jiva Gosvami. No es una exageracién decir
que Sri Jiva Gosvami fue superior a Sri Hrdaya-caitanya en tattva, rasa,
bhajana®®y, en realidad, en todos los aspectos. Por esta razén, Sri Hrdaya-
caitanya envié personalmente a Sri Syamananda Prabhu a Sri Jiva Gosvami
para que este ultimo le diera instrucciones avanzadas en la practica del
bhajana, y Sri Syamananda Prabhu acepté la guia de Sri Jiva Gosvami. Por
consiguiente, aqui la pregunta que merece nuestra consideracion es: ;cual
es superior, la paficaratrika guru-parampara o la bhagavata-parampara?

Narottama dasa Thakura

De acuerdo con la paricaratrika guru-parampard, el guru de Sri
Narottama dasa Thakura es St Lokanatha dasa Gosvami. Sin embargo, no
existen registros del paricaratrika diksa-guru de Sri Lokanatha dasa Gosvami.
Textos como Sri Gaudiya-vaisnava-abhidhana declaran que SriKrsna Caitanya
Mahaprabhu es el guru de Sri Lokanatha dasa, pero es bien sabido que Sriman
Mahaprabhu no acepté discipulos seguin el método pdricaratrika. Eso significa
que, si Sriman Mahaprabhu es en realidad el guru de Sri Lokanatha Gosvami,
es solo sobre la base de la bhagavata-paramparad. Cualquiera que sea el
caso, Sri Narottama dasa Thakura, aparte de ser el discipulo paricaratrika
de Sr1 Lokanatha Gosvami, es también un discipulo de Sri Jiva Gosvami en la
bhagavata-parampara. Fue bajo la guia de Sri Jiva Gosvami que Sri Narottama
dasa Thakura se volvi6 experto en las instrucciones acerca de cdmo ejecutar
la practica espiritual (bhajana-siksa).

Sri Raghundtha dasa Gosvami.

En la parcaratrika-parampard, Sri Raghunatha dasa Gosvami es un
discipulo de Sr1 Yadunandana Acarya, el cual estd situado en la rama
($akha) paricaratrika de Sri Advaita Acarya. No obstante, si consideramos
cuidadosamente la vida de Sri Raghunatha dasa Gosvami desde otro angulo,

12 Discipulo Siksa: discipulo que no ha recibido iniciacién formal de cierto maestro, pero
acepta la instruccion y la guia de este.

13 Superior en tattva, rasa, bhajana: superior en cuanto a su conocimiento de la filosofia, en
cuanto a sus emociones espirituales y su nivel de practica espiritual, respectivamente.
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encontramos la clara e indeleble influencia de la bhajana-siksa de Sri Svariipa
Damodara y Sri Riipa Gosvami, los cuales son sus gurus en la bhdgavata-
parampara. Aqui también, si comparamos la parncaratrika-parampara
con la bhagavata-parampard, encontraremos que la superioridad de la
bhagavata-parampara brilla radiantemente como el sol.

Sri Baladeva Vidyabhiisana.

Segun la parcaratrika guru-parampard, Sri Baladeva Vidyabhiisana
es un discipulo paricaratrika de Sri Radha-Damodara en la linea de Sri
Syamananda Prabhu. Al mismo tiempo, en la bhdgavata-parampara, él es
un discipulo de Sri Vi$vanatha Cakravarti Thakura, bajo el cual estudié
el Srimad-Bhagavatam y toda la literatura de los Gosvamis y de quien
recibié instrucciones avanzadas en el bhajana. La guia de Sri Visvanatha
Cakravarti Thakura en la vida de Sri Baladeva Vidyabhiisana es bien
conocida. Fue Unicamente por esta guia que él derroté a los Vaisnavas
del Sri sampraddya en la corte real de Galta-gaddi y mantuvo incélume el
servicio y la adoracién a Sri Sri Radha-Govindaji. Fue después de recibir
la misericordia de Sri Govindadeva, la Deidad venerable de Sri Ripa
Gosvami, que Sri Baladeva Vidyabhiisana compuso el Sri Govinda-bhasya.
No cabe duda de que Sri Baladeva Vidyabhiisana es un Vaisnava riipanuga,
pues él esta bajo la guia de Sri Vi$vanatha Cakravarti Thakura, el cual
es ciertamente un Vaisnava riipanuga. Asimismo, es bien sabido que Sri
Baladeva Vidyabhiisana obtuvo la misericordia de Sri Govindadeva, el
atesorado aliento vital de Sri Riipa Gosvami, y asegur6 la continuidad de
Su servicio. Desde esta perspectiva, puesto que él obtuvo la misericordia
de Srila Ripa Gosvami y de su venerado Sefior, Sr1 Govindaji, ;qué duda
puede haber sobre si él es un Vaisnava ripanuga?

Sri Bhaktivinoda Thakura.

De acuerdo con la parcaratrika guru-parampara, el diksa-guru de Sri
Bhaktivinoda Thakura es Sri Vipina-bihari Gosvami, quien esta situado en
la pancaratrika-parampara de Sri Jahnava Thakurani. Desde otro punto de
vista, Vaisnava sarvabhauma Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja es el
bhajana-siksa-guru de Sri Bhaktivinoda Thakura en la bhdgavata-parampara.
Vaisnava sarvabhauma Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja es un discipulo
del renombrado Madhustidana dasa Babaji Maharaja en la parampara de Sri
Baladeva Vidyabhiisana. No es necesario decir que Vaisnava sarvabhauma
Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja es superior a Sri Vipina-bihari Gosvami
en el conocimiento sobre las verdades fundamentales (tattva-jiana), en las
instrucciones sobre la practica espiritual (bhajana-siksa), etc.
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Sri Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura

Seglin la pancardtrika guru-parampard, el diksa-guru de Sri
Bhaktisiddhdnta Sarasvati Thakura es Sri Gaura-kiSora dasa Babaji
Maharaja, que pertenece a la paicaratrika guru-parampara de Srijahnava
Thakurani. Srila Babaji Maharaja acept6 el habito de renunciante (babdji-
ve$a) de un discipulo de Vaisnava sarvabhauma Srila Jagannatha dasa
Babaji Maharaja llamado Sri Bhagavata dasa Babaji Maharaja. Asi, por
la bhagavata-parampard, Sri Gaura-ki$ora dasa Babaji Maharaja est4 en
la rama de Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja. De acuerdo con este
analisis, por la pafcaratrika-parampara, Srila Sarasvati Thakura est4 en la
parampara de Sri Jahnava Thakurani, y en la bhdgavata-parampara, esta
vinculado con Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja.

A partir de la historia de la vida de Srila Sarasvati Prabhupada, es claro que
las practicas, los preceptos y el método de bhajana (bhajana-pranali) de Sri
Bhaktivinoda Thakura fueron su vida y alma, y que él hizo del cumplimiento
de las aspiraciones de Thakura la inica meta y el tinico objetivo de su vida. De
este modo, su guru en la bhdagavata-parampara fue Sri Bhaktivinoda Thakura,
cuyo guru fue Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja. Por consiguiente, no
existe la mas minima justificacién para cuestionar la guru-parampara de Srila
Sarasvati Thakura, el dcarya fundador del Sri Gaudiya Matha.

Algunos hechos adicionales son dignos de nuestra consideraciéon en
relacion con el tema de la paricaratrika guru-paramparad y la bhagavata-
parampara:

1) El guru de un rasa* inferior

Si un paricaratrika diksa-guru en su forma espiritual original (siddha-
svartipa) estad situado en un rasa inferior al de su discipulo, ;cémo
puede impartir la bhajana-siksa relacionada con ese rasa mas elevado?
En esta situacion, el discipulo debe ir a otra parte y aceptar el refugio
de un Vaisnava que esté calificado para dar la guia superior adecuada.
Por ejemplo, Sri Hrdaya-caitanya es un asociado con un sentimiento de
amistad (sakhya-rasa) en los pasatiempos de Krsna, en tanto que su
discipulo Sri Syamananda Prabhu (Duhkhi-Krsna dasa) es un asociado
con un sentimiento de amor conyugal (madhura-rasa). Por lo tanto, Sri
Hrdaya-caitanya envi6 personalmente a Duhkhi-Krsna dasa a Srila Jiva
Gosvami para que recibiese una bhajana-siksd mas elevada atinente al
madhura-rasa.

14 Rasa: sentimiento; el exquisito gozo del néctar de las relaciones transcendentales; una
emocién muy intensa del corazén producida por la combinacién de varios tipos de éxtasis
transcendentales.
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2)

3)

4)

El guru de menor calificacion

Puede suceder que un guru y un discipulo en la pdfcaratrika guru-
parampara estén en el mismo rasa, pero que el guru no sea tan
calificado como el discipulo. Bajo tales circunstancias, el discipulo debe
acudir a un devoto del mas alto calibre (uttama-vaisnava) y refugiarse
en él para recibir la bhajana-siksa mas elevada, y este Vaisnava sera
conocido como su guru en la bhdgavata-parampara.

A partir de estas dos consideraciones, podemos apreciar que el
proceso pancaratrika tiene algunos defectos inherentes, mientras
que la bhagavata-paramparad esta completamente libre de ellos y es
perfecto en todo respecto.

Sriman Mahaprabhu no es el guru paiicaratrika de nadie

Todos los miembros del Gaudiya sampraddya aceptan a Sri Caitanya
Mahaprabhu como un jagad-guru y se consideran Sus seguidores. Sin
embargo, ;en qué se basan para sostener esta convicciéon? No existe
registro alguno de que Sriman Mahaprabhu hubiese dado el diksa-
mantra a nadie. Esto significa que Sriman Mahaprabhu no es el guru
de nadie en la parcaratrika-parampara, si bien El es un discipulo de
Sr1 Iévara Purl. Por lo tanto, si la comunidad Gaudiya Vaisnava acepta
la gufa y la condicién de discipulos de Sri Caitanya Mahaprabhu, solo
puede ser sobre la base de la bhagavata-parampara.

Todos los Vaisnava Gaudiya son ripanuga tinicamente de acuerdo
con la bhagavata-parampara

Todo Vaisnava Gaudiya esta orgulloso de llamarse un ripanuga. Pero
consideremos lo siguiente: ;cuantos discipulos inici6 Sr1Riipa Gosvami
seglin el método pdrcardtrika? El hecho es que Sri Jiva Gosvami es su
tinico discipulo diksa'®, y Sr1 Ripa no es en realidad un discipulo diksa
de Sri Caitanya Mahaprabhu. Entonces, ;por qué la comunidad Gaudiya
Vaisnava acepta a Sri Ripa Gosvami como su guru? ;como es posible
ser un seguidor de SriRiipa Gosvamiy al mismo tiempo de Sri Caitanya
Mahaprabhu? Incluso Sanatana Gosvamli, que es el maestro instructor
(Siksa-guru) de Sri Riipa Gosvami, no duda en llamarse a si mismo un
rupdnuga. La base de estos ejemplos es una: la bhagavata-parampara.
Es solo por la bhagavata-parampara que Sri Ripa Gosvami es el
discipulo de Sri Caitanya Mahaprabhu, y que la comunidad Gaudiya
Vaisnava considera a Sri Riipa Gosvami como su guru.

15 Discipulo diksa: el maestro lo acepta formalmente como discipulo y le da personalmente
los mantras de iniciacién.
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(Quién es el parcardtrika diksda-guru de Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvami? No podemos decirlo, pues él no mencioné el nombre de su
paicaratrika diksa-guru en ninguno de sus escritos, aunque si mencioné a
sus Siksa-gurus en el Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 1.37):

ei chaya guru—siksa-guru ye amara
tan’-sabara pada-padme koti namaskara

Estos seis gurus [los seis Gosvamis de Vrndavana] son mis Siksa-gurus, a
cuyos pies de loto ofrezco ilimitadas reverencias.

Al final de cada capitulo del Sri Caitanya-caritamrta, él escribié:

sri-riipa-raghundtha-pade yara asa
caitanya-caritamrta kahe krsnadasa

Orando a los pies de loto de SriRiipa y Sri Raghunatha, y siempre deseoso
de su misericordia, yo, Krsnadasa, narro este Sri Caitanya-caritamrta,
siguiendo sus pasos.

En estas declaraciones, él acepta a Sri Riipa Gosvami y Sri Raghunatha
dasa Gosvamil como sus Siksa-gurus principales de conformidad con la
bhagavata-parampara. De lo anterior, se hace evidente que la bhdgavata-
parampara, la cual incluye a la paricaratrika-parampard, siempre brilla
radiantemente en la vanguardia. ;Qué podemos entonces decir de
aquellos que ignoran estos hechos y difaman la sucesion discipular (guru-
pranali) de SriBaladeva Vidyabhiisana, Srila Bhaktivinoda Thakura y Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, dudando que ellos sean Vaisnavas
riipanuga? Estas personas son ciertamente acérrimos oponentes de Sri
Caitanya Mahaprabhu y son agentes secretos de Kali'®.

Por lo tanto, cualquier opinién que mi muy venerable Srila Gurudeva
haya escrito sobre el tema de la guru-pranali de SriBaladeva Vidyabhiisana,
asf como también en relacién con la paficaratrika guru-parampard y la
bhagavata-parampara, es coherente y concuerda con las conclusiones
establecidas en las escrituras (Sastra-siddhanta).

16 Kali: la era actual, llamada también la era de hierro; y la era de la rifia y la hipocresia.






Capitulo 1lI

El Gaudiya sampradaya
estd en la linea de Sri Madhvacarya

La proteccion de su sampradaya

En virtud de la guru-parampard, los seguidores de Sri Caitanya
Mahaprabhu aceptan al Sri Gaudiya sampradaya como el Brahma-
Madhva-Gaudiya Vaisnava sampraddya. Lo anterior lo mencionan los
maestros (dcdryas) Vaisnavas Gaudiya prominentes como Srila Gopal
Bhatta Gosvami, Sri Kavi Karnapiira y Gaudiya-Vedanticarya Srila
Baladeva Vidyabhtisana. Asf, los Gaudiyas se consideran a si mismos como
una rama del SrT Madhva sampradaya. Acaryas Vaisnava tales como Srila
Jiva Gosvami, Sri Krsnadasa Kaviraja Gosvami, Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura, Srila Bhaktivinoda Thakura y jagad-guru Sri Bhaktisiddhanta
Sarasvati son de esta opinion también. No obstante, hoy en dia algunas
personas intentan imponer su opinién infundada que el Sri Gaudiya
Vaisnava sampraddya es un sampraddya independiente, del cual Sri
Caitanya Mahaprabhu es el fundador original.

SriSundarananda Vidyavinoda (el cual se opuso a su propio maestro, Sri
Ananta Vasudeva) junto con otras personalidades, intenté demostrar que
el sampraddya de Sriman Mahaprabhu no esté incluido en el $rT Brahma-
Madhva sampraddya. En cambio, ellos sostienen que esta incluido en el
advaita-vadi sampradaya'. Originalmente, Sri Sundarananda Vidyavinoda
Mahodaya acepté en su obra Acdarya Sri Madhva que el sampradaya de
Mahaprabhu esta incluido en el Sri Madhva sampradaya. Sin embargo,
luego consideré que la evidencia que habia presentado anteriormente
no era auténtica. En su siguiente libro, Acintya-bheddabheda, trat6 de
demostrar sin éxito que el Sr1 Gaudiya sampraddya es independiente.
Todos los argumentos del grupo opositor quedaron patentes en su libro.

1 Advaita-vadi sampradaya: sampradadya que sigue la doctrina impersonalista.
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Paramaradhya Acarya-kesari Sri Srimad Bhakti Prajiiana Ke$ava
Gosvami1 Maharaja, quien es como un ledn para los ofensores, que son como
elefantes, escribié un ensayo titulado Acintya-bhedabheda. En dicho ensayo,
utilizé evidencia escritural y una légica indisputable para refutar todos los
argumentos que se encuentran en el libro de Sundarananda Vidyavinoda.
Dicho ensayo fue publicado en varios niimeros del Sri Gaudiya-patrika en
bengaliy del Sri Bhagavata-patrika en hindi. A continuacién, presentaremos
brevemente algunos de esos argumentos y evidencias.

El Sri Gaudiya Vaisnava
sampradaya estd en la linea de Sri Madhva

En primer lugar, mencionaremos dos argumentos que presenta Sri
Sundarananda Vidyavinoda que son actualmente prominentes.

Objecion 1
De acuerdo con el Sri Caitanya-caritamrta y el Sri Caitanya-
candrodaya-ndtaka, Sri Caitanyadeva acepté sannydsa de un sannydsi
kevaladvaita-vada?, Sri Ke$ava Bharati, y se refirié a si mismo como un
madyavada-sannyast®. Ademas, Prakasananda Sarasvati, que era el guru de
los sannyasis mayavada de Kasi, lo describié también como un sannyadsi
de un mayavadi-sampradaya* (Sri Caitanya-caritamrta, Adi-lila 7.66-67):

kesava-bharatira Sisya, tate tumi dhanya
sampradayika sannyasi tumi, raha ei grame

Usted es enormemente afortunado de ser un discipulo de Sri Ke$ava Bharatl.
Es un sannyasi de nuestro sampraddya y ademas reside en esta aldea.

Sarvabhauma Bhattacarya también acepté esto:

bharati-sampradaya ei-hayena madhyama
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 6.72)

El pertenece al Bharati sampraddya y es, por lo tanto, un sannydsi de
segunda clase.

2 Sannyasi kevaladvaita-vada: sannyasi que sigue la filosofia impersonalista.
3 Mayavada-sannyasi: otronombre referido alos sannyasi que sigue la filosofia impersonalista.
4 Mayavadi-sampraddya: sucesion discipular monista.
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Refutacion 1

Este argumento del grupo opositor carece de fundamento por las
siguientes razones. Una vez que una entidad viviente (jiva) comprende
que la existencia material en la cadena de nacimiento y muerte es intil
y angustiante, puede reconocer que alcanzar el servicio a los pies de loto
de Bhagavan es lo supremamente auspicioso. Por consiguiente, aquel
que es extremadamente afortunado acepta la iniciacion (diksa) y la
instruccion (Siksa) de una persona muy versada en las escrituras védicas
(Sabda-brahma), que estd adornada con la comprensién de Bhagavan y
desapegada del disfrute sensual. Esa jiva alcanzé su objetivo espiritual
mas elevado (paramartha). En Sus pasatiempos como un humano (nara-
lila), Sr1 Caitanya Mahaprabhu fue a Gaya-dhama con el pretexto de hacer
oblaciones (pitr-sraddha) para el beneficio de Su padre fallecido. Alli, El
Se ofrecié plenamente a los pies de loto de SriIévara Puripada, quien era
el brote del arbol de los deseos del prema. El era ademas un discipulo
supremamente rasika® y bhavuka® de Sri Madhavendra Puri, la raiz de ese
arbol de los deseos del prema.

prabhu bale gaya yatra saphala amara
yata ksane dekhilana carana tomara
Sri Caitanya-bhdgavata (Adi-khanda 17.5.0)

El Sefior dijo: "Mi viaje a Gaya ha sido exitoso, pues he podido ver Sus
pies de loto".

samsdra-samudra haite uddharaha more
ei ami deha samarpilana tomare

krsna-pada-padmera amrta-rasa pana
amare kardao tumi’—ei cahi dana
Sri Caitanya-bhagavata (Adi-khanda 17.54-55)

Por favor, libéreme del océano de la existencia material. Me ofrezco
totalmente a usted. Por favor, permitame beber el néctar de los pies de loto
de Sri Krsna. Le imploro que me conceda esa caridad.

5 Rasika: una persona que es experta en saborear el néctar mas elevado del servicio a Sri Krsna.
6 Bhavuka: aquel que esta absorto en las emociones trascendentales.
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ara dine nibhrte iSvara-puri-sthane
mantra-diksa cahilena madhura-vacane
Sri Caitanya-bhagavata (Adi-khanda 17.105)

Otro dia, en un lugar solitario, El le pidi6 a Sri Iévara Puri con dulces
palabras que lo iniciara en el krsna-mantra.

tabe tana sthane siksa-guru ndrayana
karilena dasaksara-mantrera grahana
Sri Caitanya-bhdgavata (Adi-khanda 17.107)

El maestro espiritual de los tres mundos, Narayana, acept6 iniciacién de
I$vara Purl en el mantra de las diez silabas.

De acuerdo con esta seccién del Sri Caitanya-bhdgavata, Sri Nimai
Pandita llevo a cabo el pasatiempo de entregar Su corazdn a los pies
de Sri I$vara Purl. Para lograr la liberacién de la existencia material y
obtener krsna-prema, El le pidié el diksa-mantra’, y Sri Puripida muy
afectuosamente lo inicié en el mantra de las diez silabas [Gopala-mantral.

Algtin tiempo después, Sri Nimal Pandita acepté la vestimenta de
renunciante (sannydsa vesa) en Katva del advaita-vada-sannydsi Sri
Kes$ava Bharati. Luego, El parti6 hacia Vrndavana inmerso en la locura del
prema. Cuando lleg6 a Radhadesa absorto en el prema, canté un verso del
Srimad-Bhdgavatam (11.23.57):

etam samasthaya paratmanistham
madhyasitam purvatamair maharsibhih
aham tarisydmi duranta-param
tamo mukundanghri-nisevayaiva

Por servir los pies de loto de Sri Krsna cruzaré con facilidad el
insuperable océano de la ignorancia. Estos fueron adorados por los
grandes sabios (rsi) de antafio, los cuales tenian una fe firme en Mukunda.

prabhu kahe,—sadhu ei bhiksuka-vacana

mukunda sevana-vrata kaila nirdharana

7 Diksa-mantra: los mantras otorgados por el guru al momento de la iniciacion.
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paratma-nistha-matra vesa-dharana
mukunda-sevdaya haya samsara-tarana

sei vesa kaila, ebe vrndavana giya
krsna-nisevana kari nibhrte vasiya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-Iila 3.7-9)

Después de aceptar sannyasa, Mahaprabhu dijo: "La promesa del
mendicante (tridandi-bhiksu) es absolutamente verdadera porque al aceptar
la vestimenta de la orden de renuncia, el voto de servir los pies de loto de Sri
Krsna se vuelve firme. Habiendo renunciado a la dedicacién por los objetos
de los sentidos materiales, el propdsito de aceptar sannyasa es lograr una
devocién exclusiva a los pies de loto de Sri Krsna (pardtma-nistha)".

En el verso mencionado anteriormente, la frase paratma-nistha-matra
vesa-dharana es digna de consideracién. Indica que Mahaprabhu solo
acepto de Sri Ke$ava Bharati el atuendo externo de la orden de renuncia,
ya que tal atuendo era favorable para el cultivo del servicio devocional
a Dios (bhagavad-bhakti). El no acepté un mantra o una doctrina en la
linea advaita-vada. Por el contrario, a lo largo de Su vida, refuté la doctrina
kevaladvaita-vada y las conclusiones filoséficas mayavada.

Es claro que Sri Caitanya Mahaprabhu acepté Ginicamente a Sri I$vara
Puripada como Su verdadero guru, pues fue el bhakti puro de él lo que
Sri Caitanya Mahaprabhu acepté, predicé y propagé durante toda Su
vida. SrT Madhavendra Puripada y Sri I$vara Puripada estan dentro del
Madhva sampradaya, por lo que Sriman Mahaprabhu y Sus seguidores,
los Vaisnavas Gaudiya, también lo estdn. Mas aun, los asociados
contemporaneos a Sri Caitanya Mahaprabhu (Sri Nityananda Prabhu, Sri
Advaita Acarya, Sri Pundarika Vidyanidhi, Brahmananda Puriy otros) son
también seguidores del Sri Madhva sampraddya, dado que se encuentran
en la linea de Sri Madhavendra Puri.

Sriman Mahaprabhu siempre respeté a los discipulos de Sri
Madhavendra Puri como Sus gurus, y traté alos discipulos de Srilévara Puri
como Sus hermanos. “Guru ajia haya avicaraniya", no debe cuestionarse
la orden del guru. De acuerdo con esta conclusién filoséfica, El acepté a
Govinda como Su sirviente [porque era la orden de Su guru]. Queda asi
demostrado que Sri I$vara Puri fue Su verdadero guru.
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Objecién 2
Debido a que Sri Caitanya Mahaprabhu acepté sannydsa del
kevalddvaita-vadi Ke$ava Bharati, El debe ser incluido en ese sampradaya.

Refutacion 2

Si aceptamos esta proposicién con el propoésito de argumentar, entonces
debe sefialarse que Sri Madhvacarya aceptd sannydsa de Acyutapreksa, quien
era también un kevaladvaita-vadi. En ese caso, si Mahaprabhu es un sannyast
kevalddvaita-vadi, bajo la misma légica, Madhvacarya también lo es. ;Por
qué entonces es dificil aceptar que Sriman Mahaprabhu esta en el Madhva
sampradaya, si ambos aceptaron el advaita-vada sampraddya de Sankara?

La segunda consideracién es que Sri Madhvacarya acepté eka-danda®
segin las costumbres y las normas del Sankara sampradaya. Seria 16gico
decir que Sri Caitanya Mahaprabhu siguié su ejemplo ideal y acept6 eka-
danda sannydsa de un sannydsi del Sankara sampradaya, sea, de SriKesava
Bharati. De lo anterior, es claro que los Vaisnavas Gaudiya estan en la linea
de Sri Madhvacarya.

Objecion 3

El dcarya Vaisnava Gaudiya Sri Jiva Gosvami no menciona en sus
escritos como el Tattva-sandarbha o el Sarva-samvadini que exista algin
tipo de relacién entre el Gaudiya sampradaya y el Madhva sampradaya.
Esta idea ha sido introducida por Sri Baladeva Vidyabhiisana, que fue
iniciado en el Madhva sampradaya en su juventud y solo posteriormente
se uni6 al Gaudiya Vaisnava sampraddya. Por esta razon, él tenia una
inclinacién natural hacia el Madhva sampradaya. Debido a esta tendencia,
Baladeva Vidyabhiisana forzé estaidea [de que el Gaudiya sampradaya esta
dentro del Madhva sampradaya] y mencioné el Sri Madhva sampradaya
en su comentario sobre el Tattva-sandarbha. En su Prameya-ratnavali, él
describi6é una guru-parampara que incluye a Sri Caitanya Mahaprabhu y
Su sampraddya dentro del Sri Madhva sampradaya.

Refutacion 3

Estas acusaciones son invenciones sin fundamento. En realidad, Sri Jiva
Gosvami reconoci6 el tattva-vada® de Sr1 Madhvacarya, quien es el guru

8 Eka-danda: un cetro hecho con una tnica vara que indica la renunciacién de los monistas.
(Nota de la edicion en inglés).

9 Tattva-vada: una de las formas en que se denomina la doctrina de Madhvacarya. También
llamada dvaita-vada.
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del tattva-vada, y se baso en este cuando compild su Tattva-sandarbha,
Bhagavat-sandarbha, etc. Mas aun, citd en sus escritos los versos que
sustentan o son la evidencia del tattva-vada, como es el caso del verso
"vadanti tat tattva-vidas tattvam"*® (Srimad-Bhagavatam 1.2.11).

Entre los cuatro sampradadya-acdaryas Vaisnava, uUnicamente
Madhvacarya es célebre por ser un tattva-vadi. En el Madhva-Gaudiya
sampradaya, Sr1 Jiva Gosvami establecié personalmente el tattva-vada y
por lo tanto, los Vaisnavas de ese sampradaya son tattva-vadis. En el tercer
verso de la invocacién auspiciosa (mangalacarana) del Tattva-sandarbha,
Sri Jiva Gosvami glorifica a su guru, Sri Riipa Gosvami, y a su parama-
guru, Sri Sanatana Gosvami, como los dcdryas que proclaman el tattva
(tattvajiidpakau). De modo similar, en su comentario sobre el mismo
verso, la joya cimera de la dinastia de los Vaisnava dcaryas, Sri Baladeva
Vidyabhiisana Prabhu, también designé a Sri Riipa Gosvami y Sri Sanatana
Gosvami como los mas elevados entre todos aquellos que conocen las
verdades fundamentales (tattva-vid-uttamau).

De lo anterior, se concluye que Sri Jiva Gosvami ofrecié sus respetos a
S$ri Madhvacarya y que Sri Baladeva Vidyabhiisana ha seguido los pasos
de Jiva Gosvami al honrar a Madhvacarya. Si comparamos a Jiva Gosvami
con Baladeva Vidyabhiisana, encontraremos que Baladeva Vidyabhtiisana
ha glorificado a los dos gosvamis Sri Riipa y Sri Sanatana mas de lo que lo
ha hecho Jiva Gosvami. No existe la mas minima duda de que SriBaladeva
Vidyabhiisana esta situado en la corriente trascendental de la evidencia
concluyente (dmnaya-dhara) o sea, la parampara de Sri Gaura-Nityananda
Prabhu y su sucesor inmediato, Srila Jiva Gosvamipada.

De acuerdo con la bhdgavata-parampara®?, Sri Baladeva Vidyabhiisana
estd en la novena generacién a partir de Sri Nityananda Prabhu y, de
acuerdo con la paficaratrika-parampara®, esta ubicado en la octava. Los
historiadores aceptan que su paficardtrika-parampara es la siguiente:
Sri Nityananda, Sri Gauridasa Pandita, Hrdaya-caitanya, Syamananda
Prabhu, Rasikananda Prabhu, Nayanananda Prabhu y Sri Radha-
Damodara. Sri Baladeva Vidyabhiisana Prabhu es el discipulo iniciado de

10 Vadanti tat tattva-vidas / tattvamyaj jianam advayam / brahmeti paramdtmeti / bhagavan
iti Sabdyate, aquellos que son conocedores del tattva llaman a la Verdad Absoluta advaya-
jiiana, Verdad no dual. Algunos conocen esta Verdad Absoluta como Brahma, otros como
Paramatma y otros lo llaman Bhagavan (Srimad-Bhdgavatam 1.2.11).

11 Parama-guru: el maestro del maestro.

12 Bhdgavata-parampara: la sucesion de maestros genuinos basada en recibir y seguir las
instrucciones trascendentales de sus predecesores. (Nota de la edicién en inglés).

13 Paricaratrika guru-parampara: la linea discipular basada en la recepcién formal de
mantras. (Nota de la edicién en inglés).
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Sri Radha-Damodara y es ademas el discipulo $iksd mas prominente de Sri
Visvanatha Cakravarti.

Los historiadores han declarado que en ninguna rama de la madhva-
guru-parampard existieron eruditos tan brillantes y reconocidos como
Sri Baladeva Vidyabhiisana. De hecho, en ese entonces, no hubo nadie en
ningtin sampradaya de la India que igualara a Sri Baladeva Vidyabhiisana en
su conocimiento sobre la l6gica, el Vedanta y sobre escrituras tales como los
Puranas e Itihasas. Es cierto que él permaneci6 por algunos dias en el matha
mas prominente establecido por Sri Madhvacarya en Udiipl y que estudié
el comentario de Sri Madhva sobre el Vedanta. No obstante, el Sri Gaudiya
sampradaya fue mas influyente en él que el Sri Madhva sampradaya.

Es natural y l6gico que una personalidad tan venerable y erudita como
Sri Baladeva Vidyabhiisana siga las huellas de loto de los mas poderosos
e influyentes dcaryas Vaisnava del Madhva-Gaudiya sampraddya. Sri
Baladeva Vidyabhiisana estudié cabalmente el comentario de Madhva
e hizo ademéas un estudio meticuloso de los comentarios de Sankara,
Ramanuja, Bhaskaracarya, Nimbaditya, Vallabha y otros. No tiene sentido
decir que él es parte de cada uno de esos sampradayas por el mero hecho
de haber estudiado a esos fildsofos.

Sri Baladeva Prabhu ha descrito eventos histéricos y citado las
conclusiones de los dcaryas Gaudiya Vaisnava previos en muchos de sus
libros, tales como Govinda-bhasya, Siddhanta-ratnam, Prameya-ratnavali y
en su comentario sobre Tattva-sandarbha. El ha hecho posible que todos
los filésofos del mundo entiendan que el Sri Gaudiya sampradaya esta
incluido dentro del Madhva sampradaya. En este sentido, todos los eruditos
del mundo oriental y occidental, de antafio y modernos, han inclinado sus
cabezas en sefial de reverencia y aceptado undnimemente las conclusiones
filoséficas y las opiniones de Sri Baladeva Vidyabhiisana Prabhu.

SriViévanatha Cakravarti envié a SriBaladeva Vidyabhiisana a proteger
el honor del Gaudiya Vaisnava sampraddya en Galta-gaddi en Jaipura. Ahi
derroté a los eruditos (panditas) opositores del Sri sampradaya en un
debate sobre las escrituras. No hay segundas opiniones con respecto a
esto. ;Acaso no demuestra esto que Sri Vivanatha Cakravarti Thakura
inspiré personalmente a su discipulo $iksd Baladeva Vidyabhiusana a
demostrar que los Vaisnavas Gaudiya estan en la linea de Madhvacarya?
Srila Cakravarti Thakura envié a su discipulo diksa Sri Krsnadeva
Sarvabhauma con Sri Baladeva para ayudarlo. Si Sri Cakravarti Thakura
no hubiese sido de edad tan avanzada y no hubiese estado tan débil en ese
entonces, ciertamente habria ido a Jaipura en persona a participar en este
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debate sobre el sampradaya. El hubiese establecido exactamente la misma
conclusién que Sri Baladeva Vidyabhiisana. No hay prueba que demuestre
que Sri Baladeva Vidyabhiisana fue primero un dcdrya o discipulo en el
Madhva sampradaya. Puede que haya rumores basados en la imaginacion,
pero nadie ha presentado ninguna evidencia contundente.

El grupo opositor alega que Srila Jiva Gosvami no ha mencionado en
ninguna parte de sus escritos que los Vaisnavas Gaudiya estén en el Madhva
sampradaya. Esta acusacidn nace de la ignorancia y es absurda al extremo.
En numerosos lugares del Tattva-sandarbha, Srila Jiva Gosvami menciona
que él pertenece a la linea de Madhva. Ademas, mientras componia Sat-
sandarbha, acepté la guia de dcaryas del Sri Madhva sampradaya, tales como
Vijayadhvaja, SrT Brahmanya Tirtha y Vyasa Tirtha y tomé de sus obras
muchas evidencias escriturales. Es cierto que cit6 también las declaraciones
de Sri Ramanujacarya y Sridhara Svamipada en muchos lugares, pero él
no los consideré dacdryas predecesores del Sri Gaudiya sampraddya. Sri
Jiva Gosvaml aceptd incluso las declaraciones de sabios de otras escuelas
filosoficas, tales como Kapila y Patafijali, cuando estas eran favorables al
bhakti. No obstante, eso no significa que él pertenezca a esos sampradayas.
Solo cuando se establece el siddhanta tomando todas las opiniones del
discipulo y el discipulo del discipulo del dcarya, es que se considera que la
persona que realiza la afirmacion pertenece a ese sampradaya.

En relacién con este tema, se citan a continuaciéon algunos fragmentos
del Tattva-sandarbha (28) de Srila Jiva Gosvami:

atra ca sva-darsitartha-visesa pramanydyaiva, na tu srimad-
bhagavata-vakyapramanydya pramdnani sruti-puranadi vacanam
yatha-drstam evodaharaniyani kvacit svayam adrstakarani

ca tattva-vada gurunamadhunikanam Srimacchankardcarya-

i am labdhvapi sri-bh ksa-paten icchi
pracura-pracdrita-vaisnavatama-visesanam daksinadidesa-
vikhyata-sSisyopasisyi-bhiita-vijayadhvaja-jayatirtha-
brahmanyatirtha-vyasatirthadi-veda-veddrtha-vidvad-varanam
Srimadvdcdrya-carananam bhagavata-tatparya bharata-tatparya-

brahma-sitra-bhdsyaadibhyah sangrhitani tais caivam uktam
bharata-tatparye-

Sastrantarani samjanan
vedantasya prasadatah
dese dese tatha granthan
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drstva caiva prthag-vidhan
yathd sa bhagavan vyasah
saksdn narayanah prabhuh
jagad bharatadyesu tatha
vaksye tad-iksaya iti
tatra tad-uddhrta sriitih—catur-vedasikhadya; puranafica—
garudadinam samprati sarvatrapracarad-ripam
ams$adikam; samhita ca—maha-samhitadikah; tantrafica—
tantrabhagavatadikam brahma-tarkadikam iti jiieyam.
En el Sat-sandarbha, yo (Jiva Gosvami) he citado varias declaraciones
escriturales auténticas como evidencia, a fin de establecer la autenticidad
de mi propia interpretacion u opinién, la cual he expresado en esta obra. No
se trata de probar la autenticidad de las declaraciones o conclusiones del
Srimad-Bhdgavatam, el cual, al igual que los Vedas, es auto evidente (svatah-
pramana) y, por lo tanto, no depende de ninguna otra evidencia. En los
Sandarbhas, he citado fielmente como evidencia varias declaraciones de los
textos originales de las Sruti, las Smrti, los Puranas, etc. Ademas, mis dcaryas
predecesores en el guru-varga del tattva-vada han citado evidencias que yo,
el autor del Tattva-sandarbha (tattva-vadi), he citado también, si bien hay
varios de los textos originales que no he visto personalmente. Estos tattva-
vadi gurus predecesores, tales como Sri Madhavendra Puri, han aceptado la
condicién de discipulos de Sri Sankaracarya al aceptar sannydsa de dcaryas
en la Sankara sampradaya. Sin embargo, debido a su fuerte inclinacién hacia
Bhagavan, se mantuvieron totalmente alejados de las doctrinas de Sankara.
Ellos promulgaron ampliamente las concepciones Vaisnava, las cuales
contienen varias especialidades tomadas de las conclusiones de los dcdryas.
Los discipulos y discipulos de los discipulos del renombrado Ananda Tirtha,
tales como Vijayadhvaja, Brahmanya Tirtha y Vyasa Tirtha, han compilado
evidencia de obras como Bhdgavata-tatparya, Bharata-tatparya y Anu-
bhasya, las cuales fueron compuestas por Sriman Madhvacarya, el mejor
entre aquellos que conocen los Vedas y su significado.

Ademas, en su Bhdrata-tatparya, Sriman Madhvacarya escribié: "Por la
gracia del Vedanta y las Upanisads, estableceré el siddhdnta, pues conozco
el misterio confidencial de varios Sastras. He investigado variedades de
obras de diferentes paises y honro las conclusiones expresadas en textos
como el Mahabhdrata, escrito por la manifestacion directa de Narayana, Sri
Krsna Dvaipayana Vedavyasa".

Escribo el Tattva-sandarbha siguiendo las palabras de Sriman
Madhvacarya y acepto las declaraciones citadas por él y por aquellos que
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estan en su linea, sin haber visto personalmente los originales de muchos
de los textos que actualmente no estan ampliamente difundidos, tales como
Caturveda-$ikha y otras Srutis, el Garuda Purdna y los otros Puranas. Esto
incluye los Sarhhitas como el Maha-samhita y los Tantras como el Tantra-
bhagavata y el Brahma-tarka.

Esta evidencia prueba claramente que Sri Jiva Gosvami solo acepta
a Sriman Madhvacarya como el dcarya predecesor del Sri Gaudiya
sampradadya. En ninguna parte Sri Jiva Gosvami hace una afirmacién tan
clara en relacién con Sri Rimanujacarya o Sridhara Svamipada. Mas atn,
él no acepto todas las conclusiones de los discipulos y los discipulos de
los discipulos de ningin sampradaya-dcarya. Sri Ramanujacarya tuvo
muchos discipulos, los que tuvieron muchos discipulos, al igual que
Sridhara Svami, pero Sri Jiva Gosvami no los mencioné en ninguna parte.
Qué decir entonces de mencionar el nombre de Nimbarka Acarya. No
podemos encontrar siquiera un rastro de su existencia en ninguno de los
escritos de Sri Jiva Gosvami.

Objecion 4
Srila Jiva Gosvami describid las glorias de Sriman Mahaprabhu en un verso
de invocacion auspiciosa (mangalacarana) en su Sarva-samvadini. Orando a
Mahaprabhu, él lo describi6é como la Deidad regente eterna de miles y miles
de sampradayas establecidos por El (sva-sampradaya-sahasradhidaiva).
Entonces, ;cémo puede incluirsele en un sampradaya aparte? El es
personalmente el fundador del Gaudiya sampradaya independiente.

Refutacion 4

Estaobjecion es bastante ridicula. El verso completo del marigalacarana
del Sarva-samvadini es como sigue:

durlabha-premapiyisa-maya-ganga-pravaha-sahasram
sva-sampradaya-sahasradhidaivam
sri-§ri-krsna-caitanyadeva-ndmdnam Sri-bhagavantam

Ofrezco mis reverencias a Sri Krsna Caitanyadeva, el Sefior Supremo, quien
permitié que el flujo del néctar muy excepcional del amor puro (prema)
por SriKrsna fluyera en cientos y miles de afluentes, volviéndose la Deidad
regente de Su propio sampradaya.
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$ri Sundarananda Vidyavinoda y otros antagonistas han interpretado
"sva-sampraddya-sahasradhidaivam” como la Deidad regente de miles
de sampradayas inaugurados personalmente por El. El punto importante
aqui es que Sriman Mahaprabhu no fundé miles de sampradayas, sino
que lideré solo uno, el cual se conoce como Sri Madhva Gaudiya Vaisnava
sampradaya. Por lo tanto, su interpretacion es completamente errénea.

Sri  Rasika-mohana Vidyabhiisana Mahodaya interpreté "sva-
sampradaya-sahasradhidaiva” de un modo distinto: como la suprema
Deidad regente de Su propio sampradaya. Esta interpretacién es muy
apropiada y ha sido aceptada por todos los Vaispavas Gaudiya. Cabe
decir, Sriman Mahaprabhu es Svayarm Bhagavan y es Sri Krsnacandra. ;Es
necesario que Svayam Bhagavan Gauracandra considere a cualquier otra
personalidad como Su guru y acepte diksa y siksa de ella? La respuesta es,
“si, es necesario cuando Sri Bhagavan lleva a cabo Sus pasatiempos como
un humano (nara-Iila)”. Sri Ramacandra exhibié el pasatiempo de aceptar
diksa y $iksa de Vasistha Muni, Sri Krsna de Sandipani Muni, y Sriman
Mahaprabhu de I$vara Puripada. Estas actividades no afectan Su cualidad
de ser Bhagavan (bhagavattd) en lo mas minimo. Svayarnh Bhagavan lleva
a cabo tales pasatiempos para instruir al mundo. Es imposible que el
bhagavatta o tattva de Sriman Mahaprabhu se pierda si El es incluido en
cualquier sampradaya.

No es el deber de Bhagavan establecer un sampradaya; Sus devotos
lo hacen. La historia muestra que, en todos los casos, solo la potencia de
Visnu (visnu-Sakti) o los sirvientes de Visnu han fundado un sampradaya.
Sri Bhagavan es la personalidad original y eterna del sanatana-dharma®,
el cual El mismo ha establecido, como es evidente en declaraciones
escriturales como "dharmam tu saksad bhagavat-pranitam"” [el dharma
verdadero viene directamente de Bhagavan] (Srimad-Bhagavatam 6.3.19)
y "dharmo jagannathah saksat nardayanah” (Mahabharata, Santi-parva,
348.54). Aun asi, la declaracion "akarta caiva karta ca karyam karanam
eva ca" (Mahabhdrata, Sdnti-parva, 348.60), muestra que Bhagavan no
participa directamente en la fundacion de un sampradaya. Por el contrario,
El realiza esta tarea mediante Sus representantes empoderados. Si no
fuese asi, entonces, en lugar de los sampradayas Brahma, Rudra, Sanaka y
Sri, serfan los sampradayas Vasudeva, Sankarsana y Narayana.

14 Sanatana-dharma: el dharma eterno (nitya-dharma), el que concierne al alma y no
depende del estatus social o de nada relativo al cuerpo material; la funcién eterna del alma.
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Objecién 5
Mientras viajaba por el sur de la India, Sriman Mahaprabhu fue a Udiipi.
Alli tuvo una discusién con un tattva-vadi-acarya*> que pertenecia al
sampradaya de Sr1 Madhvacarya. Mahaprabhu refuté los puntos de vista de
los tattva-vadis, por lo que El jamas podria ser incluido en ese sampradaya.

Refutacion 5

Sriman Mahaprabhu no refuté las ideas de Madhvacarya sobre el
servicio devocional puro (Suddha-bhakti). Mas bien, refut6 las opiniones
tergiversadas de los tattva-vadis que, con el correr del tiempo, habian
aparecido en el Madhva sampradadya. Los lectores pueden entender esto
simplemente al mirar la siguiente seccién del Sri Caitanya-caritamrta
(Madhya-lila 9.276-277):

prabhu kahe,—“karmi, jiiani,—dui bhakti-hina
tomara sampradaye dekhi sei dui cihna

sabe, eka guna dekhi tomdra sampradaye
‘satya-vigraha isvare, karaha niscaye”

El Sefior dijo: "Los trabajadores fruitivos (karmis) y aquellos que siguen
el sendero del conocimiento para obtener la liberacién (jiianis) estan
desprovistos de devocion, y se puede observar que ambos son respetados
en su sampraddya. Adn asi, en su sampraddya existe una gran cualidad:
han aceptado la forma de la Deidad de Bhagavan (sri vigraha). Méas aun,
la Deidad ha sido aceptada en la forma del propio Vrajendra-nandana Sri
Krsna. El es adorado en su sampradadya en la forma de Gopala bailarin”.

Esto prueba que Sriman Mahaprabhu refuté las tergiversaciones que
con el paso del tiempo aparecieron en el Madhva sampraddya. El no refuté
las opiniones de Madhvacarya sobre el servicio devocional puro o las
conclusiones filoséficas fundamentales (siddhdanta) que este expresd en
sus comentarios. Por el contrario, ya hemos demostrado que obras como
Tattva-sandarbha y Sarva-samvadini se han basado en las conclusiones
de Sri Madhva, las de sus discipulos y los discipulos de estos ultimos. En
este sentido, vale sefalar que, por lo general, un sampradaya no surge a
partir de una diferencia menor de opinién. Mas bien, las diferencias entre

15 Tattva-vadi-acdrya: acarya o maestro en la linea de Madhvacarya, cuya doctrina se conoce
como tattva-vada.
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los sampradayas se dan a partir de la diferencia doctrinaria en cuanto al
objeto principal de adoracidn.

Objecion 6

Alguna gente critica la doctrina de Madhvacarya diciendo que incluye
los siguientes puntos: (a) la liberaciéon solo puede ser obtenida por
aquellos que han nacido en una dinastia de brahmanas; (b) entre los
devotos, los devas (semidioses) son prominentes; (c) solo Brahma se
funde con Visnu; (d) Laksmiji esta en la categoria de una jiva; y (e) las
gopis estan en la categoria de apsards de Svarga®. Sin embargo, en la
opinién de Sri Caitanya Mahaprabhu y los dcdryas Vaisnava en esta linea,
estos conceptos de Madhva contradicen las conclusiones del Suddha-
bhakti. Bajo tales circunstancias, ;por qué Sri Caitanyadeva aceptaria el
Madhva sampraddya? Siendo este el caso [que Sri Caitanyadeva no acepta
el Madhva sampradaya], ;como pueden incluirse los dacdryas que siguen
Su Gaudiya sampradaya en el Madhva sampradaya?

Refutacion 6

Cuando Sri Baladeva Vidyabhiisana estaba en Galti-gaddi, Jaipura,
uso la evidencia escritural y una légica indisputable para hacer pedazos
todos estos argumentos del partido opositor. El cit6 las conclusiones de
Madhvacarya, asi como las de sus discipulos y discipulos de estos ultimos,
tales como Vijayadhvaja, Brahmanya Tirtha y Vyasa Tirtha. Sri Baladeva
Vidyabhiisana refutd tales acusaciones en libros como Govinda-bhasya,
Siddhanta-ratnam y Prameya-ratnavali, y demostré que el Sri Gaudiya
sampradaya esta incluido en el Madhva sampradaya.

En la asamblea de Galta-gaddi, Sri Baladeva Vidyabhiisana demostré
que Madhva consideraba a Laksmijila querida consorte de Visnu. Madhva
explicd que su cuerpo espiritual estd compuesto de conocimiento y
dicha trascendental y, al igual que Visnu, ella esta totalmente libre de
defectos, tales como la miseria de estar confinada en el vientre antes
del nacimiento. Ella es omnipresente y disfruta ademas en sus formas
ilimitadas junto con las formas ilimitadas de Visnu. Cuando el avatara de
Visnu adviene, Laksmiji adviene también y permanece magnificamente
presente en la forma de la amada consorte de ese avatdra. Al igual
ma: mujeres celestiales; mujeres siempre jovenes, reconocidas por su
exquisita belleza, gracia y talento, sobre todo para la danza, con poderes sobrenaturales.
Svarga es uno de los siete planetas superiores a la Tierra (Bhuloka) o planetas celestiales.

Es considerado un lugar paradisiaco, pero es parte de la creacién material, por lo que es un
lugar temporal.
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que Visnu, Laksmiji tiene también varios nombres y formas (Brhad-
aranyaka-bhdsya por Sri Madhva, sloka 3.5).

Asi también, Laksmi devi, quien sirve a Visnu, es la personificacién
del conocimiento y es superior y mas calificada que el Sefior Brahma de
cuatro rostros. Ella permanece de manera radiante sobre las extremidades
de Bhagavan en la forma de varios tipos de ornamentos, y es ella la que
dispone todo lo necesario para el placer de Visnu: Su cama, Su asiento, Su
trono, Sus ornamentos, etc. (Explicacién de Sri Madhvacarya del Brahma-
siitra 4.2.1 sustentada en el Srimad Bhagavatam 2.9.13).

En ninguna parte Sri Madhva ha descrito a Sri Laksmi como
perteneciente a la categoria de una jiva. De igual modo, las ideas de que
solo los brahmanes obtienen la liberacién, que los semidioses son los
devotos prominentes, que solo Brahma se funde con Visnu, etc., son todas
ajenas al Madhva sampradaya.

Sobre este tema, Srila Bhaktivinoda Thakura explica en su Sriman
Mahaprabhu Ki Siksa porqué Sri Caitanya Mahaprabhu acepté el Madhva
sampradaya:

Tras determinar la autenticidad de las escrituras védicas, Sri Jiva Gosvami
determind también la autenticidad de los Puranas. En tltima instancia, él
demostré que el Srimad-Bhagavatam es la joya cimera de toda evidencia.
El demostré que los mismos atributos distintivos que califican al Srimad-
Bhdgavatam como la evidencia mas elevada, también aplican alas escrituras
aprobadas por Brahma, Narada, Vyasa y Sukadeva y, posteriormente, en la
siguiente secuencia, por Vijayadhvaja, Brahmanya Tirtha, Vyasa Tirtha y
su tattva-guru®’, Sriman Madhvacarya. De manera que estas escrituras se
encuentran también en la categoria de literatura auténtica.

De lo anterior se vuelve evidente que el Brahma-Madhva sampradaya
es la guru-pranali®® de los Gaudiya que se han refugiado en Sriman
Mahaprabhu. Kavi Karnapiira confirmé esta concepcién en su descripcion
de la guru-parampara en su Gaura-ganoddesa-dipika. E1 comentador del
Veddnta-siitra, Sri Baladeva Vidyabhiisana, también acept esta misma
sucesion. No existe la menor duda de que quienes no aceptan esta sucesion
son enemigos prominentes de Sri Caitanya Mahaprabhu y de los Vaisnavas
Gaudiya que siguen Sus pasos.

La doctrina de bhedabheda o dvaitadvaita®, propuesta por Nimbaditya,
es incompleta. Al aceptar las ensefianzas de Sri Caitanya Mahaprabhu, el

17 Tattva-guru: maestro que imparte el conocimiento sobre las verdades fundamentales.

18 Guru-pranali: 1a parampard o sucesion discipular.

19 Bhedabheda o dvaitadvaita: no-dualismo y dualismo simultdneos entre Dios y la entidad
viviente; doctrina propagada por Nimbaditya.
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mundo Vaispava ha alcanzado la perfeccion completa de la doctrina de
bhedabheda. La base de acintya-bhedabheda? es sac-cid-ananda vigraha?
y es debido a que Sri Madhvacarya acepté el sac-cid-ananda vigraha, que
$ri Caitanya Mahaprabhu acept6 el Sri Madhva sampradaya.

Hay una diferencia técnica en las ideas filoséficas propagadas por los
dcdryas Vaisnava previos, dado que estas no estan del todo completas
Dicha diferencia técnica marca la diferencia entre sampradayas. Sri
Caitanya Mahaprabhu, que es directamente la Verdad Suprema (para-
tattva), mostr6 compasion al mundo al otorgar su doctrina completamente
pura e iluminada del acintya-bhedabheda. Por el poder de su omnisciencia,
El removié todos los defectos y completé todas aquellas opiniones que
adolecian de cierta deficiencia. Por ejemplo, la conclusién filoséfica de
Madhvacarya que el Sefior es la esencia y la personificacion de la eternidad,
el conocimiento y la dicha (sac-cid-ananda nitya-vigraha); la conclusiéon
sobre la potencia del Sefior (Sakti-siddhanta) de Ramanujacarya; la filosofia
de Visnu Svami del no-dualismo puro (Suddhadvaita siddhanta) y el
sentimiento de depender exclusivamente de Krsna (tadiya sarvasvatva); y
la filosofia de Nimbaditya del no-dualismo y dualismo simultaneos entre el
Sefior y la entidad viviente (nitya dvaitadvaita siddhanta), (Las ensefianzas
de Sriman Mahdaprabhu, p.110).

Otra razén para que Sriman Mahaprabhu aceptara la doctrina de
Madhva, es que la doctrina de este refuta perfectamente la doctrina
mayavada, o kevaladvaita-vada®?, la cual se opone al bhakti-tattva en
todo sentido. Un tercer punto es que Sri Madhvicarya manifesté y adoré
a Nanda-nandana, el Gopala bailarin, en Udipi. Cuando Sri Caitanya
Mahaprabhu vio a esa Deidad, quedé sobrecogido por el amor extatico y
comenzé a bailar. El no habia visto una Deidad semejante en ninguna otra
parte durante su viaje por el sur de la India. Esta es también una evidencia
poderosa de Su pertenencia a la linea de Sr1 Madhva.

En su Sri Krsna-vijaya, Sri Gunaraja Khan escribié: "nanda-nandana
krsna mora pranandtha”, [Nanda-nandana Krsna es el Sefior de mi vida]
(Sri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 15.100). Por esta declaracién, Sri
Caitanya Mahaprabhu se entregé por siempre a los descendientes de Sri

20 Acintya-bhedabheda: diferencia y no-diferencia simultdneas e inconcevibles; doctrina
propagada por Sriman Mahaprabhu.

21 Sat-cid-ananda vigraha: la forma de Dios o Bhagavan esta compuesta de sat (eternidad o
existencia eterna), cit (conocimiento) y dnanda (dicha).

22 Mayavada o kevaldadvaita-vada: la doctrina de la ilusién; doctrina sostenida por los
seguidores de Sankaracarya que considera que la forma de Dios, la creacién material y la
exitencia individual de las entidades vivientes son maya o ilusion.
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Gunaraja Khan. ;Por qué, entonces, no se entregaria a la parampard de
aquellos discipulos y discipulos de los discipulos para quienes Nanda-
nandana Nrtya-Gopala (Gopala bailarin) es su Sefior muy adorado? Esta
es también una evidencia concreta de que el Gaudiya sampraddya esta en
la linea de Sri Madhva.

Si bien existe una leve discrepancia entre los Vaisnavas Gaudiya y
Sri Madhva en relacién con la Verdad Suprema, la entidad viviente y el
mundo material (brahma, jiva y jagat), esta simple diferencia de opiniéon
no significa que se trata de un sampradaya aparte. Lo que distingue a
un Vaisnava sampradaya del otro es el objeto de adoracién (updsya-
tattva) o los grados de excelencia® en los aspectos de la Verdad Suprema
Absoluta (para-tattva). Aunque hubiese alguna diferencia en relacién
con el sadhya-tattva, el sadhana-tattva y el sadhaka-tattva [los principios
acerca de la meta, el proceso y el practicante, respectivamente], rara vez se
considera que esta dé lugar a un sampradaya distinto. En realidad, la causa
principal de los diversos sampradayas es la variacién en la comprensiéon
de la Verdad Suprema y el objeto de la adoracién (para-tattva o el upasya-
tattva). Esta eslarazon por la cual Mahaprabhu no les dio importancia alas
diferencias filosoficas con los tattva-vadis y, enfocandose en la adoracion
del para-tattva Gopala bailarin, acepté a Sri Madhvacarya como el dcarya
prominente del sampradaya.

Objecion 7

Algunas personas que desconocen el sampraddya-tattva dicen, “Sri
Madhavendra Puri e I§vara Puri no pueden ser sannydsis del Madhva
sampradaya pues a ellos se les llamo6 por el nombre ‘Puri, mientras
que los sannydsis del Madhva sampraddya son llamados ‘Tirtha’ Si Sri
Madhavendra Purl no esta incluido en el Madhva sampradaya, entonces
no hay motivo alguno para afirmar que Sriman Mahaprabhu acepté el
Madhva sampradaya”.

Refutacion 7

Eltitulo "Purl" de SriMadhavendra Puripada corresponde a sunombre de
sannydsa.De hecho, él fue iniciado por Laksmipati Tirtha, el cual pertenecia al

23 Grados de excelencia: la distintas formas de Dios (Narayana, Ramacandra, etc) no
presentan diferencia desde un punto de vista del tattva. Pero desde el punto de vista del rasa o
sentimiento, hay una gradacion. Hay entonces una diferencia en la manifestacion de Su potencia
y dicha diferencia depende del modo en que los asociados de Dios se relacionan con El y de su
calificacién. Solamente Krsna en Vraja, cuando esta con Srimati Radharani, puede desplegar Su
potencia de la forma mas completa y, asi, exhibe el grado maximo de Su excelencia.
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Sri Madhva sampradaya. Posteriormente, Sri Madhavendra Puripada acept6
sannydsa de un sannyasi con el nombre "Purl”, del mismo modo en el que
Sriman Mahaprabhu primero acepté iniciacién (diksa) de Sri I$vara Purly
posteriormente manifesté Su pasatiempo de aceptar sannydsa de Sri Kesava
Bharati. No hay una norma que establezca que el maestro que inicia (diksa-
guru) y el sannydsa-guru deban ser la misma persona; en algunos casos,
puede que lo sean y en otros no. El propio Sri Madhvacarya recibié iniciacion
primero en el visnu-mantra en un Vaisnava sampraddya y posteriormente
aceptd sannyasa de un advaita-vadi, Acyutapreksa. Después de algunos
dias, Sri Madhvacarya convencié a Acyutapreksa de aceptar la concepcién
Vaisnava. Aun después de haber aceptado sannydsa de un advaita-vadi, Sri
Madhvacarya no aceptd la doctrina advaita-vada. Por el contrario, él refut6
poderosamente todas las ideas del advaita-vada. Luego de establecer la
doctrina del tattva-vada, predicé y difundié esta dltima por todas partes. Lo
mismo puede observarse en la vida de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Es cierto que los renunciantes (sannyadsis) en el Madhva sampradaya
son llamados "Tirtha", pero "Tirtha" no es el titulo de las personas casadas
(grhasthas) o los estudiantes célibes (brahmacaris) Vaispavas en ese
sampradaya. Dado que Madhavendra Puri no tenia el titulo ‘Tirtha" antes
de tomar sannyasa, cuando acepto la orden de renuncia de un sannyasi en
el advaita-vada sampradaya, su titulo tuvo que ser "Purl". Esto no es ilégico.

Objecion 8
Algunos dicen: “Lameta (sddhya) y el proceso (sadhana) del SriMadhva
sampradaya difieren de la meta y el proceso del Sr1 Gaudiya sampradaya.
Por lo tanto, el Sri Gaudiya sampraddya no puede ser considerado como
parte del Sr1 Madhva sampradaya’.

Refutacion 8

Esta objecion es totalmente falsa y tiene sus raices en la ignorancia.
La doctrina de Madhva reconoce al servicio devocional a Dios (bhagavad-
bhakti) como el sadhana en todos los aspectos. Como en el caso de los
Vaisnavas Sri Gaudiya, el sddhana inicial prescrito para un practicante
neéfito (kanistha-adhikari sadhaka), es ofrecer los resultados de sus
actividades fruitivas a Krsna (krsna-karmarpanam). Sin embargo, el
bhagavat-parama-prasada sadhana?', es decir, el servicio devocional puro
o Suddha-bhakti, ha sido establecido como la practica principal.

24 Bhagavat-parama-prasdada sadhana: el método o practica para darle felicidad suprema a
Dios. Méas adelante se indica que alude al servicio devocional puro (Suddha-bhakti).
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Sri Madhvacarya estableci6 el bhakti, como se observa en su Sitra-
bhdsya (3.3.53), en donde él cita del Mdthara-sruti: “bhaktir evainam
nayati bhaktir evainam darsayati / bhakti-vasah puruso bhaktir eva
bhuyasi”, [Gnicamente el bhagavad-bhakti lleva a las entidades vivientes a
Bhagavan y les permite verlo y ocuparse eternamente en su servicio. Solo
el bhakti puede controlar a Bhagavan]. En el comentario al sitra (3.3.45),
él escribe: “varahe ca-guru-prasado balavan na tasmad balavattaram /
tathapi Sravanadis ca kartavyo moksa-siddhaye”, [la misericordia de Sri
Gurudeva es lo mas poderoso que existe para alcanzar la perfecciéon o la
liberacion en la forma del servicio a los pies de loto de Visnu. Aln asi,
es necesario ocuparse en las ramas del sadhana-bhakti, tales como la
audicion (Sravana) y el canto (kirtana)]. En su Mahabharata-tatparya-
nirnaya®, la posicion del bhakti se evidencia claramente: “sneho bhaktir iti
proktah taya muktir na canyatha (1.85)", [laliberacion se logra inicamente
mediante el servicio devocional, y de ninguna otra manera] y “bhaktyaiva
tusyati hari-pravana tvam eva (2.59)”, [solo es posible complacer a Hari a
través de la devocion]. No hemos presentado mas evidencia simplemente
por una cuestion de espacio.

En el Madhva sampraddya, el amor a Bhagavan es la tinica meta. Si
bien, en algunas partes, Sriman Madhvacarya acepté moksa (la liberacién)
como la meta. Su definiciébn de moksa es “visnavarighri labhah mukti,
la liberacion es la obtencién del servicio a los pies de Visnu”. Asi, el
Sri Madhva sampraddya acepta la definicién de mukti (la liberacién)
presentada en el Srimad-Bhagavatam (2.10.6): “muktir hitvanyatha ripam
svartpena vyavasthitih”, "1aliberacidn es cuando, ademas de liberarse de la
concepcion de 'yo' y 'mio’ que surge del cuerpo sutil y burdo de la entidad
viviente, los cuales son producto de la energia material, uno se establece
en el servicio amoroso a Bhagavan en su forma pura".

El concepto de mukti de Madhvacarya no es el de fundirse con brahma?®
(sayujya-mukti), al cual se refiere Sankara. Mas bien, esta basado en el
amor a Bhagavan. En ninguna parte, él ha aceptado sayujya en la forma
de la unidad de brahma y la jiva. Por el contrario, ha refutado esta idea
en todos sus extremos. Madhva es reconocido como un bheda-vadi%’,
debido a que acepta que la jiva y brahma son diferentes, tanto en el estado
condicionado como en la liberacién, "abhedah sarva-ripesu jivabhedah
sadaiva hi".

25 Comentario de Sriman Madhvacarya sobre el Mahabharata. (Nota de la edicién en inglés).
26 Brahma: la refulgencia espiritual que emana del cuerpo trascendental de Dios.

27 Bheda-vadi: un seguidor de la filosofia bheda-vada o dvaita, que enfatiza la diferencia que
hay entre Dios y el alma.
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Si bien Sriman Madhva enfatiza la diferencia (bheda), no ignora en
lo absoluto las Sriitis que indican la no-diferencia (abheda). En cambio,
si acepta su compatibilidad. En otras palabras, encontramos un indicio
de la aceptacién de acintya-bheddabheda, tal como Srila Jiva Gosvami ha
sugerido en sus Sandarbhas.

De acuerdo con el Vedanta, “Sakti-saktimator abhedah" la potencia
y el poseedor de la potencia no son diferentes. Un indicio de acintya-
bhedabheda puede encontrarse en una declaracion del Brahma-tarka que
S$ri Madhva apoyaba:

visesasya visistasyapy
abhedas tadvad eva tu

sarvam cdcintya-Saktitvad
yujyate paramesvare

tac chaktyaiva tu jivesu
cid-rupa-prakrtavapi
bhedabhedau tad-anyatra
hyubhayor api darsanadt
(Brahma-tarka)

No hay una diferencia distintiva entre Madhvacarya y Sri Caitanya
Mahaprabhu con respecto a la meta y el proceso. Cualquier ligera
diferencia perceptible es solamente una cuestion de detalle.

Los sannyasis que presiden los ocho mathas de los tattva-vadis en
Udipi realizan bhajana con el sentimiento de las gopis bajo la guia de las
ocho amadas heroinas (ndyikds) de Krsna en Vraja. Sobre este tema, Sri
Padmanabhacari, el autor de la biografia de Sri Madhvacarya, escribié:

Los monjes que se turnan para atender a Sri Krsna son las numerosas

gopis de Vrndavan, que estaban con Sri Krsna y lo amaban con una

intensidad indescriptible y que vuelven a nacer ahora para tener el
privilegio de adorarlo.

Life and Teachings of Sri Madhva Acarya

por C. M. Padmanabhacari (Capitulo XII, pag. 145)

Incluso en la actualidad, el servicio a Ya$oda-nandana Nrtya-
Gopala (Gopala bailarin), continta en el matha principal de Udiipi. Srila
Madhvacarya alabé a su adorado Gopala bailarin Sri Krsna en el quinto
verso, capitulo seis, de su Dvadasa-stotram:
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devaki-nandana nanda-kumara
vrndavanaijana gokula-candra

kandaphalasana sundara-ripa
nandita-gokula vanditapada

El hijo de Devaki y Nanda, cuyos pies de loto son venerables, es el
ornamento de Vrndavana y la luna de Gokula. Poseedor de una exquisita
belleza, El deleita a los residentes de Vraja y come las raices del bosque
mientras deambula.

De modo semejante, en el Sri Gaudiya Vaisnava sampradaya, el servicio
a Sri Krsna bajo la guia de las gopis ha sido establecido como la meta
suprema en los escritos de Srila Riipa, Sanatana, Raghunatha, Krsnadasa
Kaviraja Gosvamis y otros.

De este modo, al evaluar las opiniones de todos los dacaryas Gaudiya-
Vaisnavas, del primero hasta el tltimo, se puede concluir que el Sri
Gaudiya Vaisnava sampradaya es parte del Sr Madhva sampradaya y que
tal conclusién es ldgica en todos sus aspectos.

Objecion 9
El Madhva sampraddaya es bheda-vadi, en tanto que el Gaudiya

sampradaya es acintya-bhedabheda-vadi. Por lo tanto, hay una vasta
diferencia entre las concepciones de ellos.

Refutaciéon 9

Hemos dicho previamente que, si bien el Madhva sampradaya acepta
los cinco tipos de diferencias (bheda) entre brahma, jiva y jagat, hay un
indicio de acintya-bhedabheda-vada en sus enseflanzas. Las escrituras
védicas dan evidencia tanto de bheda como de abheda en relacién con
brahma, la entidad viviente (jiva) y el mundo material (jagat). No obstante,
aunque tanto la diferencia como la no-diferencia existen, solo tenemos
experiencia de la primera. En el campo del bhakti, la diferencia entre el
objeto de la adoracion (upasya) y el que ejecuta la adoracién (updsaka)
es la columna vertebral de la adoracién (updasana), y esta diferencia esta
demostrada tanto en la etapa de la practica (sadhana) como en el estado
de perfeccion (siddha). De otro modo, si no hubiese diferencia entre el
que ejecuta la adoracion y el objeto de adoracion, la adoracién no seria
posible. Asi, si bien puede haber algunas diferencias entre el Sri Gaudiya y
el Madhva sampradayas, esto no implica que son sampradayas separados
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o distintos El objeto de adoracién es Bhagavan, el método de adoracién
es el bhakti y el objetivo es moksa en la forma de servicio a Bhagavan
(bhagavat-seva). Los Vaisnavas de los cuatro sampradayas Vaisnava
sostienen opiniones ligeramente distintas sobre estos tattvas, pero no
se puede decir que son fundamentalmente diferentes. Todos ellos se
adhieren a los mismos principios religiosos.

La distincion entre los sampraddyas Vaisnava ha sido creada
Unicamente sobre la base de la diferencia en cuanto a la Deidad que
se adora (updsya-tattva) o los grados de excelencia en relacién con la
Verdad Suprema (para-tattva). Aunque puedan existir divergencias en
las verdades fundamentales sobre la meta, el proceso o el practicante
(sadhya-tattva, sadhana-tattva, y sadhaka-tattva), rara vez se considera
que esta dé lugar a un sampraddya distinto. En realidad, la causa principal
de las diferencias entre sampraddyas es la diversidad en la comprension
de para-tattva o updsya-tattva. La Deidad adorada estd determinada por
el grado de excelencia exhibido.

SriMurari Gupta es uno de los asociados confidenciales de Mahaprabhu
y en el Gaudiya sampraddya es descrito como una encarnaciéon de
Hanuman. Aunque Sriman Mahaprabhu le explicé que Vrajendra-nandana
Sri Krsna tiene mas dulzura (madhurya) que Bhagavan Sri Ramacandra,
Murari Gupta no sentia inclinacién por el krsna-bhajana. Su Sefior adorado
era Rama y él permanecié consagrado a Srl Rama hasta el final. Sriman
Mahaprabhu estaba muy complacido al ver su dedicacién inamovible a su
Sefior adorado.

Srivasa Pandita es también uno de los principales asociados de
Mahaprabhu. Su Deidad venerable es Sri Laksmi-Narayanay Sri Karnapira
lo consideré una encarnacién de Sri Narada. Es bien sabido que él
personalmente preferia la adoracién de Laksmi-Narayana al unnatojjvala-
rasa*® de Mahaprabhu.

Algunas personas ignorantes y mal informadas dicen que existe una
diferencia de opinién entre Sri Riipa Gosvami y Sri Jiva Gosvami porque
Sri Jiva Gosvami rechaz6 la explicacién de aquel sobre el parakiya-rasa®*de
las gopis de Vraja y, en cambio, apoy6 el svakiya-rasa®. En realidad, esta
acusacién carece de fundamento y es incorrecta. La verdad es que Sri Jiva
Gosvami apoyo el svakiya-vada para el beneficio de algunos de sus seguidores
que tenian un gusto por el svakiyd-rasa. Internamente consideraba que las

28 Unnatojjvala-rasa: el rasa o sentimiento mas elevado, madhura-rasa.
29 Parakiya-rasa: sentimiento de una amante, de estar en una relaciéon extramarital.
30 Svakiya-rasa: sentimiento de ser un cdnyuge, de estar en una relacion marital.
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personas no calificadas que se adentren en el trascendentalmente hermoso
parakiya vraja-rasa®* no deben caer en un comportamiento adultero. Es
ofensivo considerar a Sri Jiva Gosvimi como un opositor al vraja-rasa®
trascendental. No se considera que él esté fuera del Gaudiya sampradaya a
raiz de esta minima divergencia de puntos de vista.

También se observan diferencias de opinién entre los dcaryas del
mayavadi o kevaladvaita-vadi sampraddya. Los propios mayavadis lo
aceptan. Sin embargo, todos ellos estan dentro del advaita-vadi Sankara
sampradaya. Algunos creen en el vivarta-vada, algunos en el bimba-
pratibimba-vada, otros aceptan el avicchinna-vada, otros admiten el
abhasa-vada, y cada uno de ellos ha refutado las opiniones de los otros.
A pesar de esto, todos ellos pertenecen al mismo sampradaya.

De un modo similar, aunque hay algunas diferencias menores entre el
Madhva y el Sri Gaudiya sampradayas, es totalmente apropiado aceptar
que el Gaudiya Vaisnava sampraddya esta bajo la guia de Madhvacarya.

31 Parakiyd vraja-rasa: amor de amante en Vraja.

32 Vraja-rasa: el rasa o sentimiento que poseen los habitantes de Vraja hacia Sr1 Krsna (que
puede ser como sirvientes, amigos, paternal o maternal o enamoradas) y que se caracteriza
por un amor muy profundo y desinteresado y por la intimidad, la familiaridad hacia Sri
Krsna, el no verlo ni tratarlo como Dios sino como a un amigo, hijo, amante, etc.






Capitulo 1V

El babaji-vesa y la siddha-pranali

La bheka-pranaliy la siddha-pranali

Recientemente, en Bengal y Vraja, en lugares como Radha-kunda y
Vrndavana, las costumbres conocidas como bheka-dharana (la aceptacion
formal del atuendo de renunciante, babdji-vesa), y siddha-pranali (el
proceso mediante el cual el maestro espiritual proporciona los detalles
de la forma espiritual, sentimientos intrinsecos, etc., del practicante) han
adulterado la naturaleza intrinseca del bhakti puro que establecié Sri
Caitanya Mahaprabhu y los seis Gosvamis. Sin considerar la cualificacion,
y para incrementar el nimero de sus seguidores, estas personas confieren
los asi llamados siddha-pranali y babdji-vesa a personas adulteras, de
comportamiento inmoral y a personas ordinarias que son ignorantes de
los $astras y de las conclusiones filosoéficas (siddhanta). Al adoptar esta
practica vil, estas personas se vuelven todavia mas corruptas y depravadas.

El bheka-dharana (el sistema de conferir babadji-vesa)

(Cudndo comenzé a practicarse la costumbre de bheka-dharana?
Nuestra investigaciéon demuestra que esta costumbre no era comun en
los tiempos de los seis Gosvamis, de Sri Krsnadasa Kaviraja Gosvami, Sr1
Narottama dasa Thakura, Srila Viévanatha Cakravarti y otros, pues estas
personalidades eran naturalmente paramahamsas'. Después de tomar
un viejo dhoti* de Tapana Miséra3, fue natural para Sri Sanatana Gosvami
cortarlo y usarlo como prenda exterior (bahir-vasa) y dor-kaupina
1 Paramahamsa: en este caso, el término alude a Vaisnavas muy excelsos que son como el
cisne (el cual puede separar la leche del agua).

2 Dhoti: prenda de ropa tipica de la India.
3 Tapana Misra: asociado de Mahaprabhu de la Bengala Oriental, a quien Mahaprabhu mismo

instruy6 sobre la meta suprema de la vida. Tiempo después, se fue a vivir a Varanasi, donde
recibié a Sriman Mahaprabhu. Es el padre de Raghunatha Bhatta Gosvami.
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(el taparrabos que usa un paramahamsa). No hay ninguna mencién en
absoluto con respecto a conferir la siddha-prandli en relaciéon con esto.
Esta prenda de renunciante era adoptada simplemente para indicar una
firme dedicacion al bhajana, y debe entenderse lo mismo en relacién con
los otros Gosvamis.

En un sentido, esto se encuentra incluido en la categoria de bhiksuka-
asrama (la orden de mendicante) o sannyasa, porque los paramahamsa
mahdtmas no tienen una prenda determinada. Ellos estan mas alla de
las normas y los simbolos distintivos de los dasramas tales como el de
sannyasa. Ya que estos paramahamsas estan constantemente absortos en
el amor puro por Bhagavan (bhagavat-prema), las normas y prohibiciones
de escrituras como los Vedas no son un impedimento para ellos. Sin
embargo, aquellos que no estdn en la plataforma de paramahamsa,
aceptan el vaisnava-sannyasa (siguiendo las sdttvata vaisnava-smrti*, tal
como Sat-kriya-sara-dipika). De acuerdo con esas mismas normas, ellos
usan una prenda exterior blanca y un dor-kaupina, para [desarrollar]
una dedicacidn firme (nistha) en el sadhana-bhajana. Solo esto se conoce
como bheka-dhdrana. La palabra bheka es una forma vulgar del término
sanscrito vesa. Srila Bhaktivinoda Thakura escribié un ensayo titulado
Bheka-dharana (reimpreso en la Gaudiya-patrika, Afio 6, Nro. 2):

La palabra bheka, propiamente entendida, se refiere al asrama de los
mendicantes (bhiksukas). El nombre del sannydsa-asrama es bhiksu-
asrama. Durante su vida, los sannydsis no pueden asociarse nunca con
mujeres. Ellos se mantendran mendigando.

Aqui surge la pregunta: ;en qué dsrama estan situados los Vaisnavas que
han aceptado bheka? Nuestros estudios de los Sastras y las instrucciones de
Mahaprabhu establecen que los Vaisnavas desapegados estan situados en
el bhiksu-dsrama. Cuando la asociacién con mujeres esta terminantemente
prohibida para ellos, entonces se encuentran situados en el sannydsa-
asrama. El simbolo del sannydsa es el kaupina, o taparrabos. Cuando han
aceptado dor-kaupina y la prenda exterior, entonces definitivamente son
aceptados en el sannydsa-asrama.

El sannyasa es de dos tipos: el ordinario y el Vaisnava. Hay una vasta
diferencia entre ambos. En el sannydsa ordinario, hay serenidad, el dominio
de s mismo, la paciencia, la renunciacién, el conocimiento de lo eterno y lo
temporal y laambicién por alcanzar a brahma®. Cuando estas virtudes surgen

4 Sattvata vaisnava-smrti: escrituras que regulan la practica Vaisnava.
5 Brahma: refulgencia que emana del cuerpo trascendental de Dios; dependiendo del
contexto puede referirse a la fuente de esa refulgencia, el Brahma Supremo, Sri Krsna.



en un individuo, el sannydsa ha sido aceptado. Sin embargo, la sola presencia
de estas cualidades no hace a alguien apto para el vaisnava-sannydsa.

El proceso para desarrollar rati® por Bhagavan comienza, en primer
lugar, con la fe en temas relacionados con El. Después, se prosigue con la
asociacion con personas santas (sadhu-sarga), la practica de la devocion
(bhajana-kriya), la remocién de los obstaculos a la devocién (anartha-
nivrtti), etc. Cuando el rati por Bhagavan se despierta en el corazén, la virtud
conocida como el desapego (virakti) se refugia en el Vaisnava. En esa etapa,
el practicante Vaisnava se desapega completamente de la vida familiar
(grhastha-asrama). Entonces, el practicante Vaisnava usa el kaupina para
minimizar sus necesidades personales y mantiene su vida mendigando.
Esto se denomina vaisnava-bheka. Aquellos que son sinceros, estan libres
de duplicidad y que aceptan el bheka con el propésito de hacer bhagavad-
bhajana, son dignos de recibir el respeto de todo el mundo. Este tipo de
aceptacion del bheka es de dos clases. Algunos practicantes (sadhakas),
después de haber logrado el desapego que nace del bhava, aceptan bheka de
un guru genuino, mientras que otros se ponen dor-kaupina y bahirvasa (la
prenda exterior) ellos mismos. En el sampradaya de Sriman Mahaprabhu,
la costumbre del bheka es en extremo pura. Postrando mi cabeza con gran

fe, ofrezco repetidamente mis reverencias a tal tradicion.

No obstante, es muy desafortunado que en estos dias el bheka-asrama
se esté corrompiendo al extremo. La idoneidad es una consideraciéon que
ha desparecido por completo. Algunas personas que desean adoptar bheka
afeitan sus cabezas, se ponen dor-kaupina y aceptan bheka por capricho, a
pesar de su falta de calificacion.

Enlaactualidad, algunas distorsiones han invadido el sistema de sannydsa:

1. Algunas Vaisnavas casados se vuelven babdjis. Ellos se afeitan la
cabeza y se ponen kaupina. ;Qué puede ser mas dafiino que esto?
Sus acciones se oponen al $astra y a los intereses de la sociedad. Si
ellos estan verdaderamente desapegados de la vida material, pueden
entonces aceptar bheka con el sentimiento genuino de la renunciacién.
De lo contrario, deshonraran al vaisnava-dharma y en su proxima vida
deberan probar el fruto de haber hecho esto.

2. Hayuna costumbre terrible, desastrosa, entre los babdjis de tener sirvientas
en sus asramas. En algunos dsramas, un babdji puede incluso mantener a su

6 Rati: apego, afecto; una etapa en el desarrollo del bhakti que es sinénimo de bhava.
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esposa de su asrama’ previo como su sirvienta. Tales personas se asocian

con mujeres con el pretexto de servir a Dios y a los sadhus.

3. Los badbdgjis que son verdaderamente renunciantes rechazan por
completo el deseo de tener mujeres, riqueza, comestibles, etc. En la
actualidad, la gente comun estd perdiendo su fe en el Vaispavismo
debido a que ven que personas supuestamente renunciantes se dedican
a satisfacer sus deseos egoistas. En esencia, aquellos que aceptan los
simbolos de la renunciacién sin haber desarrollado el desapego genuino
que surge de rati son una perturbacién en la sociedad y una deshonra
para el vaisnava-dharma. Al aceptar el bheka sin la debida calificacion, su
propia caida y el descrédito del vaisnava-dharma estan garantizados.

La siddha-pranali

La siddha-pranali estd siendo muy mal utilizada en la actualidad en
ciertos lugares de Vraja-mandala, Gauda-mandala y Ksetra-mandala.
Algunas veces, cuando un hombre queda viudo, es insultado y lo echan
de su casa. Si bien este hombre esta desprovisto de conocimiento sobre
las verdades fundamentales (tattva-jidna) y sobre el proceso del servicio
devocional basado en reglas (vaidhi-bhakti-sadhana), se hace afeitar
la cabeza en la mitad de la noche, se pone kaupina y rdpidamente toma
siddha-pranali. En estos dias, se puede conseguir siddha-pranali muy
facilmente con una donaciéon de media rupia. Justo antes de que se
dé el mantra, se establece un precio. Los que dan el mantra de siddha-
prandli piensan, “no puede haber nada auspicioso para los practicantes
hasta que reciban siddha-pranali. No hay necesidad de hacer servicio
devocional basado en reglas (vaidhi-bhakti-sadhana), conocer sobre las
verdades fundamentales (tattva-jiiana) o la remocion de los obstaculos a
la devocién (anartha-nivrtti). El rdganuga-bhakta® debe obtener siddha-
prandli antes de pasar por anartha-nivrtti. De ese modo, él puede evitar
quedar atrapado en los inconvenientes del vaidhi-bhakti”. La concepcién
de estas personas es exactamente como pensar que un fruto crecera de
una hoja antes de la apariciéon de la flor.

Hace aproximadamente cincuenta afios, estdbamos llevando a cabo
el Vraja-mandala parikrama@® con nuestro muy venerable Srila Gurudeva.

7 A$rama: 1a palabra dsrama tiene dos significados; (1) una de las cuatro etapas de la vida, en
la cual uno lleva a cabo sus deberes segtn el varnasrama; (2) eremitorio, el cual se establece
para facilitar las practicas espirituales, generalmente cerca de otros ermitafios.

8 Raganuga-bhakta: aquel que tiene una devocién espontanea por Dios.

9 Vraja-mandala parikrama: peregrinaje de Vraja.
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Alrededor de cuatrocientos peregrinos que asistian al parikrama se
estaban quedando en un gran dharma-sala’® en Mathura. Gurudeva
habia organizado un gran festival alli, al cual habian sido invitados todos
los santos y Vaisnavas locales. Los babajis que habfan aceptado bheka
también se habian reunido alli en grandes niimeros. Cuando ellos vinieron
a encontrarse con Srila Gurudeva, él sinti6 gran curiosidad y les preguntd,
“;cudl es la meta y el objeto de su krsna-bhajana?” La pregunta los tomo
por sorpresa, pero, después de pensarlo, respondieron, “por ejecutar
krsna-bhajana, obtendremos la liberacién (mukti) y nos fundiremos con
Krsna”. Cuando Guruji oy6 la respuesta, se sintié muy triste. Al inquirir
mas de ellos, él pudo averiguar que mujeres se quedaban en sus asramas
como sirvientas. A partir de ese momento, él tomé el voto de reformar
estas malas practicas que se habian difundido en la sociedad Gaudiya
Vaisnava. He indicado esto antes. A pesar de estar ocupado en predicar el
servicio devocional puro (Suddha-bhakti) durante toda su vida, él nunca
se olvid6 de este asunto. Se le debe dar un gran crédito a esta gran alma
(mahapurusa) por la reforma de esta situacién. Presento aqui lo que he
escuchado de él sobre este tema.

Srila Riipa Gosvami defini6 la siguiente secuencia que debemos seguir
para entrar en el reino del bhakti:

dadau Sraddha tatah sadhu-sango’ tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syat tato nistha rucis tatah

athdsaktis tato bhavas tatah premabhyudaricati
sadhakanam ayam premnah pradurbhave bhavet kramah
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15-16)

El bhakti se aleja cuando el practicante no sigue esta secuencia. Por lo
tanto, es absolutamente esencial ejecutar el primer sendero del sadhana-
bhakti, es decir, el vaidhi-bhakti, el servicio devocional basado en reglas,
para ingresar al reino del prema. El vaidhi-bhakti no es la causa directa del
logro del krsna-prema. Sin embargo, es necesario observar las ramas del
vaidhi-bhakti conducentes al ingreso al camino de la devocién espontanea
(raga-marga). El vaidhi-bhakti esta firmemente fundado sobre la evidencia
escritural y estd dotado de poderosos cédigos de comportamiento
correcto. Mas auln, no hay una diferencia entre la observancia de las ramas
del raganuga-sadhana-bhaktiy del vaidhi-bhakti. La diferencia esté solo en
la devocidn en la observancia. Asi que las ramas del vaidhi-bhakti-sadhana

10 Dharma-$ala: alojamiento, hostal.
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no pueden ser del todo desatendidas. Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu
instruyé a Sri Sanatana Gosvami sobre la verdad fundamental acerca de la
meta suprema, la cual es el krsna-prema, dijo:

kona bhagye kona jivera ‘Sraddha’ yadi haya
tabe sei jiva ‘sadhu-sanga’ karaya

sadhu-sanga haite haya ‘sravana-kirtana’
sadhana-bhaktye haya ‘sarvanartha-nivartana’

anartha-nivrtti haile bhakti ‘nistha’ haya
nistha haite Sravanadye ‘ruci’ upajaya

ruci haite bhakti haya ‘asakti’ pracura
asakti haite citte janme krsne prity-ankura

sei ‘bhava’ gadha haile dhare ‘prema’-nama
sei prema— ‘prayojana’ sarvananda-dhama
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 23.9-13)

[Si, por subuena fortuna, unajiva desarrolla fe (Sraddha), entonces comienza
a asociarse con sadhus y, en la compafiia de estos, se ocupa en la audiciéon
y el canto. Al seguir el proceso de la practica devocional (sddhana-bhakti),
se libera de todos los obstaculos (anarthas) y avanza con determinaciéon
(nistha), por la cual se despierta el gusto (ruci) por la audicién (sravana), el
canto (kirtana), etc. Después del gusto surge el apego profundo (dsakti) y
de abundante asakti, nace en el corazdon un brote de afecto (priti). Cuando
esa emocion se intensifica, se denomina amor puro (prema). Este prema es
la meta suprema de la vida y la morada de toda la felicidad]*.

Es imposible para alguien que transgrede esta secuencia entrar en
el reino del bhakti. Asi, aquellos que quieren ingresar en este reino a la
vez que son negligentes con las ramas del vaidhi-sadhana-bhakti, son
indisciplinados y estan opuestos a las conclusiones de las escrituras. Ellos
no guardan relacién alguna con el bhakti puro. Srila Bhaktivinoda Thakura
ha expresado la misma opinién:

vidhi-marga-rata-jane,  svadhinata-ratna-dane
raga-marga karana pravesa
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Sr1 Krsna le otorga la joya de la independencia a aquellos que estan
consagrados al sendero de las normas, permitiéndole asi el ingreso al
sendero del servicio amoroso espontaneo (raga-marga)*'.

Al considerar las gradaciones de las metas (sadhya-vastu), encontramos
que el prema de Srimati Radhaji por Krsna es la joya cimera. Ademas, Sri
Caitanya Mahaprabhu ha explicado que la meta de las entidades vivientes
es el servicio a Srimati Radhika (radha-dasya) saturado de parakiya-
bhava'. Para obtener esa meta, se deber ejecutar sadhana.

‘sadhya-vastu’ ‘sadhana’-vina keha nahi pdaya
krpa kari’ kaha, raya, pabara updya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 8.197)

La meta de la vida no es alcanzable a menos que se acepte el proceso
adecuado (sadhana). Sea misericordioso conmigo y por favor expliqueme
los medios por los cuales esta meta puede ser lograda.

S$ri Raya Ramananda respondié:

radha-krsnera lila ei ati gudhatara
dasya-vatsalyadi-bhdve na haya gocara

sabe eka sakhi-ganera ihan adhikara
sakhi haite haya ei lilara vistara

sakhi vina ei lila pusta nahi haya
sakhi lila vistariya, sakhi asvadaya

sakhivina ei lilaya anyera nahi gati
sakhi-bhave ye taiire kare anugati

radha-krsna-kufija-seva-sadhya sei paya
sei sadhya pdite ara nahika updya
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 8. 201-205)

[Los pasatiempos de Radha y Krsna son muy confidenciales y no pueden
ser comprendidos a través de los sentimientos de servicio, amistad o afecto
paternal o maternal. En realidad, solamente las gopis tienen la calificacién

11 Verso 4 de la cancién “sund, he rasika jana“ por Srila Bhaktivinoda Thakura.
12 Parakiya-bhava: un amor extramarital.
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para apreciar estos pasatiempos trascendentales y estos pasatiempos
solamente pueden expandirse por ellas. Sin las gopis, no pueden nutrirse
los pasatiempos entre Radha y Krsna. Solo por la ayuda de las gopis tienen
lugar estos pasatiempos; es su ocupacion el saborear estos sentimientos.
No se puede entrar en estos pasatiempos sin la ayuda de las gopis]*.

[Solamente aquellos que hacen bhajana con el sentimiento extatico de
las gopis, siguiendo los pasos de ellas, pueden ocuparse en el servicio a Sri
Radha y Sri Krsna en las enramadas de Vrndavana. Solo entonces puede
comprenderse el amor conyugal entre Radha y Krsna; no hay otro proceso
para entenderlo]*.

ataeva gopi-bhava kari angikara
ratri-dina cinte radha-krsnera vihara

siddha-dehe cinti’ kare tahanii sevana
sakhi-bhave pdya radha-krsnera carana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 8.228-229)

[Asi pues, debe aceptarse el sentimiento que tienen las gopis en su servicio.
Con dicho sentimiento trascendental, se debe pensar siempre en los
pasatiempos de Sri Radha y Krsna. Luego de meditar en Radha y Krsna
durante un largo tiempo y en el cuerpo espiritual concebido internamente,
se obtiene la oportunidad de servir Sus pies de loto como una de las gopis
de Vraja]*.

El quid de la cuestion es que el pasatiempo (lild) amoroso de Radha-
Krsna es tan confidencial y lleno de misterios que es imperceptible,
inclusive para aquellos que estan en los rasas de sirviente (dasya) y
parental (vatsalya). Solo las sakhis son idoneas para esto. Por lo tanto,
nadie puede alcanzar el servicio a Srimati Radhika o el servicio en el kufija
de la Pareja Divina Sr1 Radha-Krsna mediante el sddhana sin estar bajo la
guia (anugatya) de las sakhis. Asi, el inico medio para alcanzar esta meta
suprema es meditar dia y noche en los pasatiempos de Radha y Krsna
mediante el cuerpo espiritual concebido internamente (siddha-deha) y
con el sentimiento de las sakhis. Por esta razén, Srila Riipa Gosvami dio
esta instruccién en su Bhakti-rasamyrta-sindhu (1.2.293-295) en la seccién
sobre la practica del servicio devocional espontaneo (Sri rdganuga-bhakti-
sadhana):
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krsnam smaran janam casya
prestham nija-samihitam

tat-tat-katha-ratas casau
kuryad vasam vraje sada

seva sadhaka-riipena
siddha-ripena catra hi

tad-bhava-lipsuna karya
vraja-lokanusaratah

Sravanot-kirtanadini
vaidha-bhakty uditani tu

yanyangani ca tanyatra
vijiieyani manisibhih

Aqui, Srila Riipa Gosvami menciona dos tipos de sddhana en raganuga-
bhakti seva:

seva sadhaka-riipena
siddha-ripena catra hi

tad-bhava-lipsuna karya
vraja-lokanusdratah

Cuando hay un anhelo (lobha) por el ragatmika-bhakti*3, el raganuga-
bhakti se ejecuta de dos maneras: mediante el cuerpo externo en el cual
uno se encuentra situado en el momento presente (sadhaka-riipa) y en la
forma espiritual perfecta (siddha-riipa). Alavez que se desea intensamente
desarrollar un apego (rati) por Krsna o los sentimientos extaticos (bhava)
de los asociados de Krsna que se hayan escogido, se debe seguir a los
asociados de Radha y Krsna en Vraja, tales como Lalita, Visakha, Ripa
Mafijar y sus seguidores como Sri Riipa Gosvami y Sri Sanatana Gosvami.
Se debe rendir servicio con el cuerpo fisico (sadhaka-riipa) siguiendo a las
grandes autoridades que residen en Vraja, como SriRiipa y SriSanatana. Y
con la forma espiritual perfecta (siddha-riipa) se debe servir mentalmente
(manasi-seva) siguiendo a los habitantes de Vraja (vrajavdsis) como Sri
Riipa Maiijari y otros. El significado de este verso se explica en el Sri
Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.156-157):

13 Ragatmika-bhakti: devocién de aquellos en cuyos corazones existe de forma natural y
eterna un deseo muy profundo y espontaneo de amar y servir a Sri Krsna.
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bahya, antara,—ihdra dui ta’ sadhana
‘bahye’ sadhaka-dehe kare sravana-kirtana

‘mane’ nija-siddha-deha kariya bhavana
ratri-dine kare vraje krsnera sevana

[El raganuga-bhakti se ejecuta de dos maneras: externa e internamente.
Externamente, en su cuerpo como un practicante, el devoto se ocupa
en la audicion y el canto. En su mente, en su cuerpo espiritual perfecto
internamente concebido, él sirve a Krsna en Vraja dia y noche]*.

Asi, los practicantes del raganuga-bhakti deben practicar bhdva-
sambandhi-sadhana** en todos sus aspectos, por ejemplo: la audicién
(Sravana), el canto (kirtana), el servicio a Tulasi, usar tilaka, observar
votos comenzando por Sri Ekadasi y Janmastami, etc., pues todas estas
actividades nutren el bhava que se desea. Simultdneamente, se debe
ademas rendir servicio a Radha-Krsna en Vraja, meditando en el corazén
en el siddha-deha propio. El cuerpo de una gopi que es apto para prestar
servicio a Radha-Govinda se denomina siddha-deha. Cuando el bhajana es
maduro, la jiva abandona su cuerpo material inerte y obtiene el cuerpo de
una gopi correspondiente a su naturaleza intrinseca eterna.

En Sri Prema-bhakti-candrika, Srila Narottama Thakura dijo:

sadhane bhabiba jaha, siddha-dehe paba taha
rdaga pathera ei se updaya
Sri Prema-bhakti-candrika (5.8)

Aquello en lo cual se medite constantemente durante la ejecucién
de la practica espiritual (sadhana), sera la meditaciéon prominente en el
momento de la muerte y el corazén estara absorto en ello.

El destino al momento de la muerte correspondera exactamente al
topico que se recuerde en ese momento. En el momento de su muerte,
el santo rey Bharata estaba inmerso en pensamientos sobre un cervatillo
y, por tal razoén, obtuvo el cuerpo de un venado [en su siguiente vida].
Entonces, no hay duda que se obtendra un cuerpo adecuado para dar a la
Pareja Divina el servicio sobre el cual se reflexiond constantemente en el
siddha-deha concebido internamente.

14 Bhava-sambandhi-sadhana: aquellas practicas que estan relacionadas con el sentimiento
trascendental al que se aspira.
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En relacién con el siddha-deha, se dice en el SrT Sanatkumara-samhita
(184, 186):

atmanam cintayet tatra tasam madhye manoramam
rupa-yauvana-sampannam kisorim pramadakrtim
radhikanucarim nityam tat-sevana-pardyandm
krsnad apy adhikam prema radhikayam prakurvatim

[Sadasiva instruye a Naradaji sobre el siddha-deha adecuado para prestar
servicio a la Divina Pareja]: “Oh, Narada, medite de este modo en su propio
svariipa®® entre las asociadas amadas de Sri Krsna, quienes se enorgullecen
de ser Sus amadas en la morada eterna de Vrndavana (aprakrta vrndavana-
dhdama). ‘Soy una adolescente (kisori) encantadora y supremamente feliz
dotada de una belleza juvenil. Soy una sirvienta eterna de Srimati Radhika.
Al hacer lo necesario para que la mas amada de Sri Krsna, Srimati Radhika,
se encuentre con El, siempre me afano por hacerlos felices. Por siempre
ocupada en el servicio a la Divina Pareja, deseo tener mas amor por Srimati

'

que por Krsna'”.

Cabe destacar aqui que las descripciones del siddha-deha dadas por los
Sastrasy las grandes personalidades (mahdjanas) son paralos practicantes
de un cierto nivel. Cualquier mencién del siddha-deha se da siempre en el
contexto del raganuga-bhakti. Especificamente, tales instrucciones estan
destinadas a aquellos practicantes muy afortunados en cuyos corazones
ya se ha manifestado un anhelo por alcanzar el ragatmika-bhakti, debido a
las impresiones (samskaras) de esta vida y de vidas previas.

Hay otra cuestion a considerar. Una cosa es entender la excelencia de
un rasa en particular a partir de la descripcién dada en las escrituras. Otra
cosa completamente distinta es tener un anhelo por tal rasa. Cuando el
practicante tiene un anhelo por un rasa en particular, entonces exhibira
los sintomas de ese anhelo. Dicho anhelo emerge en la etapa del gusto
(ruci) y marca el inicio de la practica del raganuga-bhakti. De lo anterior,
se entiende que las ofensas al santo nombre (namaparadha), las ofensas al
servicio (sevapardadha), y otros anarthas®® que tiene el practicante habran
sido erradicados en su mayor parte para entonces. El practicante ya habra
controlado los seis impulsos mencionadas por Srila Riipa Gosvami en el Sri
Upadesamrta (Verso 1); estara libre de los seis defectos (Verso 2); estara

15 Svartpa: forma, naturaleza o caracter intrinsecos.
16 Anarthas: un habito o un rasgo de la personalidad que obstruye el progreso en la devocion.
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dotado de las seis cualidades, comenzando con el entusiasmo y la confianza
(Verso 3); sera capaz de identificar a los tres tipos de Vaisnavas, por lo que
serad experto en comportarse apropiadamente para con ellos (Verso 5); y
habra comprendido el significado del Verso 8, "tan-nama-ripa-caritadi”. En
otras palabras, se comportara de manera acorde con este verso.

En esta etapa, el practicante continuard ejecutando bhajana'’ y,
cuando atraviese el estado de ruci y entre en dsakti, se observara en él
una semblanza de los sintomas que describe Sri Ripa Gosvami en el
verso "ksantir-avyartha-kalatvam™®. En la etapa de dsakti, aparecera
una semblanza (abhasa) del rati que surge en el estado de bhava vy,
para manifestar ese rati en su plenitud, el practicante ejecutara bhajana
meditando en su siddha-deha. Cuando, por la practica del bhajana, la
semblanza de apego profundo (ratyabhasa) se transforma en un verdadero
apego (rati), el practicante experimenta su propio svaripa. Esto se llama
meditacién en el siddha-deha, o la aceptacién de vaisnava-bheka. Aquel
que obtiene esto y tiene un corazén sincero, es digno de la veneracién del
mundo entero.

Hay dos tipos de aceptacion del bheka. Un sadhaka puede recibirlo de un
guru idéneo. De otro modo, cuando la renunciacion (vairagya) genuina se
manifiesta de la manera anteriormente mencionada, puede aceptar bheka
de si mismo. Haridasa Thakura, los seis Gosvamis, Lokanatha Gosvami y
otros son ejemplos de la practica de aceptar bheka de uno mismo. Es asi
también como Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura acepté sannydsa-
vesa después de la desaparicién de Srila Gaura-kisora dasa Babaji, de quien
habia recibido los mantras de iniciacion (diksa-mantras). Vemos a partir de
estos ejemplos que este modo de aceptar bheka esta en total conformidad
con las escrituras. Sri Ramanujacarya también se confirié a si mismo
tridandi-sannydsa después de la desaparicién de su guru, Srila Yamunacarya.

Cualquiera que sea el caso, la meditacion en el siddha-deha depende
de la misericordia del guru. El guru iniciador o instructor que comprende
los principios del rasa-vicara y ha alcanzado su forma espiritual perfecta
(svarupa-siddha), indicara los detalles de la forma eterna perfecta del sadhaka.
Ahora bien, si el sadhaka altera la secuencia descrita con anterioridad, no

17 Bhajana: practica espiritual; estar absorto en practicas devocionales.

18 Ksantir-avyartha-kalatvam: el verso completo indica que los nueve brotes del amor
(priti) o los sintomas de la aparicion del bhava son: la paciencia, el uso efectivo del tiempo, el
desapego del disfrute material, la ausencia de orgullo, tener una esperanza inquebrantable
de que Sri Krsna me otorgara Su misericordia, un anhelo intenso por obtener la meta, tener
siempre un gusto por cantar los santos nombres, el apego por escuchar las narraciones
acerca de las cualidades del Sefior y tener afecto por la morada trascendental del Sefior
(Bhakti-rasamrta-sindhu 1.3.25-26).
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podra alcanzar la perfeccion. Por el contrario, su bhakti puede arruinarse
por completo y se corromperan las concepciones del sampraddya. Vemos que
esto esta sucediendo por todas partes en la actualidad.

Algunas personas ignorantes dicen que no existe una siddha-pranali en
la Gaudiya Matha. Esta afirmaciéon maliciosa es errénea en todo sentido.
En los textos auténticos escritos por Srila Gopala Bhatta Gosvami titulados
Sat-kriya-sara-dipikda y Samskara-dipika, el cual es un apéndice al Hari-
Bhakti-Vilasa, hay una explicacion del tridandi-sannydsa-samskdra®®. El
documento original escrito a mano por Sri Gopala Bhatta Gosvami es
conservado en la actualidad en la Biblioteca Real de Jaipura. Los gosvamis
de Sri Radha-Ramana también guardan todavia una copia antigua. Por
lo tanto, Sat-kriya-sara-dipika y Samskadra-dipika son aceptados como
evidencia autoritativa. De acuerdo con dichas obras, el otorgamiento de
la orden de renuncia (tridandi-sannyasa-vesa) por parte de los Gaudiya
Vaisnavas es auténtica. En el marco de este sannyasa-samskara, se dan el
taparrabos (dor-kaupina), la prenda externa (bahirvdsa) y el sannyasa-
mantra para tomar refugio en el sentimiento de las gopis (gopi-bhava).
Los once aspectos de la identidad como una gopi (ekadasa-bhava), a saber:
sambandha, vayah, nama, riipa, yitha, vesa, ajia, vasa, sevd, parakasta-
svasa y palya-dasi-bhava®, estan contenidos dentro de este gopi-bhava.
El siddha-deha esta determinado por las instrucciones de Sri Guru y en
concordancia con el gusto (ruci) del practicante. Las once identificaciones
propias (ekddasa-bhava) dadas por el maestro son llamadas siddha-
pranali. A medida que el practicante sigue este proceso (sadhana), su
forma espiritual se va perfeccionando junto con la obtencién del apego
puro por Krsna (Suddha-rati) en su corazon.

Srila Bhaktivinoda Thakura ha dado una descripcién de su forma
espiritual en una de sus canciones:

varane tadit vasa taravali
kamala mafijari nama
sadhe bara varsa vayasa satata
svananda-sukhada-dhama
karpiira-seva lalitara gana
radha yuthesvari hana

19 Tridandi-sannyasa-samskdra: procesos purificatorios para tomar el voto de renuncia
(tridandi sannydsa).

20 Los once aspectos de la identidad como una gopi (ekadasa-bhava) son: larelacion, la edad,
la belleza y forma, el grupo, la vestimenta, la instruccién especifica, la residencia, el servicio
exclusivo, el zenit de la emocion, que es la vida del aspirante y, finalmente, el sentimiento de
ser una sirvienta bajo la proteccién de Sri Radha. Jaiva-dharma.
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mamesvari-natha sri nanda-nandana
amara parana dhana

Sriripa mafijari prabhrtira sama
yugala sevaya asa

avasya se-riipa seva paba ami
parakastha suvisvasa

kabe va e dasi samsiddhi labhibe
radha-kunde vasa kari’
radha-krsna-seva satata karibe
purva smrti parihari’
Gitamala (capitulo 5, cancion 8)

Mi tez es como el destello de un relampago y mi vestido esta decorado con
estrellas titilantes. Mi nombre es Kamala Maifijarl y eternamente tengo
doce afios y medio. Mi hogar es Svananda-sukhada-kufija. Mi servicio es
suministrar alcanfor a la Pareja Divina. Sirvo en el grupo (gana) de Lalita
y Sri Radha es la lider del grupo (yuthesvari). El amado de mi Svamini, el
hijo de Nanda Maharéja, es el tesoro de mi vida. Mi aspiracién es servir a
la Divina Pareja como Sri Ripa Mafijar y las otras, y tengo confianza en
que seguramente obtendré ese servicio. Esta es mi aspiracion mas elevada.
Oh, ;cuando esta sirvienta alcanzara la perfeccion plena y, residiendo en
S$ri Radha Kunda, servira a Sri Radha y Sri Krsna, tras haber olvidado por
completo su pasado?

En conclusion, la costumbre de aceptacion de bheka de los babajis no
es un quinto dsrama. Mas bien, se trata mas de una segunda forma del
cuarto asrama, es decir, el sannydsa-asrama.



Capitulo V

La aptitud para escuchar acerca del rasa-lila katha

El Srimad-Bhagavatam es una manifestacién directa del Sefior Supremo.
Esun océano ambrosiaco y desbordante de amor nectareo (prema-rasa) por
la Suprema Personalidad de Dios original (Svayarh Bhagavan) Vrajendra-
nandana! SriKrsna, la personificacién del rasa? divino. Los rasika®y bhavuka*
bhaktas siempre estan sumergidos en este océano. El Srimad-Bhagavatam
es el fruto nectareo y plenamente maduro del arbol de los deseos de la
literatura védica, la cual comprende la totalidad del pensamiento de la
India. En el Srimad-Bhagavatam se ha establecido el amor de las pastoras
de Vraja (gopi-prema) como el objetivo supremo.

Algunas olas gigantescas de gopi-prema pueden divisarse desde la
seccién del Srimad-Bhagavatam conocida como la Venu-gita (la cancién de
la flauta de Krsna). Los rasika bhaktas se sumergen en estas olas e incluso
pierden totalmente la conciencia de sus propios cuerpos. El anhelo por
sumergirse en ese océano nectareo brota incluso en los corazones de los
devotos fieles que estan situados en la orilla de este océano.

Sri Caitanya Mahaprabhu, la forma combinada de Rasaraja [SriKrsna] y
Mahabhava [Srimati Radhika], resplandeciente con el sentimiento y la tez
de Sri Radha, saboreé el néctar de la Venu-gita con Sri Svariipa Damodara
y Sri Raya Ramananda en Sri Gambhira. Srila Sanatana Gosvami y Srila
Jiva Gosvami recolectaron algunas gotas de este néctar en sus comentarios
sobre el Srimad-Bhdgavatam, titulados Brhad-vaisnava-tosani 'y Laghu-

1 Vrajendra-nandana: nombre de Sri Krsna que quiere decir el hijo del rey de Vraja, sea, el
hijo de Maharaja Nanda.

2 Rasa: sentimiento; el exquisito gozo del néctar de las relaciones transcendentales; una
emocion muy intensa del corazén producida por la combinacién de varios tipos de éxtasis
transcendentales.

3 Rasika: Una persona que es experta en saborear el néctar mas elevado del servicio a Sr1
Krsna.

4 Bhavuka: aquel que esta absorto en las emociones trascendentales.
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vaisnava-tosani, respectivamente. Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura,
en su comentario titulado Sarartha-darsini, distribuy6 al mundo entero el
mismo néctar en la forma de los remanentes del maha-prasada de ellos®.

Algunos creen que los sadhakas no calificados no deben escuchar,
cantar o recordar los tépicos de la Sri Venu-gita, el Sri Rasa-paricadhyaya,
la Yugala-gita, la Bhramara-gita, etc., descritos en el Décimo Canto del
Srimad-Bhdgavatam. Esta consideracién es totalmente legitima. Sin
embargo, de acuerdo con dicha concepcion, solo un practicante que ha
conquistado los seis impulsos (kama, krodha, etc.?), que esté libre de todos
los anarthas’ y completamente purificado de la enfermedad del corazén
conocido como el deseo mundano es idéneo para oir tales toépicos,
mientras que los demdas no tienen derecho. Examinaremos ahora este
tema en detalle.

Srila Riipa Gosvami, quien establecié y cumplié el deseo intimo del
corazén de Sri Caitanya Mahaprabhu, compuso el Sri Bhakti-rasamrta-
sindhu, el Sri Ujjvala-nilamani y otros textos sagrados. Srila Krsnadasa
Kaviraja Gosvami compuso el Sri Caitanya-caritamrta. Mientras escribian,
estaban profundamente preocupados de que estos textos sobre rasa
fueran a caer en manos de personas no calificadas. Si esto ocurriese,
seria una gran perturbacion para el mundo. Un atisbo de este topico se
encuentra en el Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 4.231-237), donde Srila
Krsnadasa Kaviraja Gosvami expresa:

e saba siddhanta giidha, — kahite na yuyaya
na kahile, keha ihara anta nahi pdya

ataeva kahi kichu kariya nigidha
bujhibe rasika bhakta, nd bujhibe miidha

hrdaye dharaye ye caitanya-nityananda
e-saba siddhante sei paibe ananda

e saba siddhanta haya amrera pallava
bhakta-gana-kokilera sarvada vallabha

5 La expresion “los remanentes de ellos” alude a que Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura hizo un
comentario basado en los comentarios de Srila Sanatana Gosvami y Srila Jiva Gosvami.

6 Los seis impulsos desfavorables para la practica del bhakti estan descritos en el Sri
Upadesamrta de Srila Riipa Gosvami (verso 1). Son los siguientes: los impulsos del habla, de
la mente, de la ira, de la lengua, del estémago y de los genitales.

7 Anarthas: un habito o un rasgo de la personalidad que obstruye el progreso en la devocion.
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abhakta-ustrera ithe na haya pravesa
tabe citte haya mora ananda-visesa

ye lagi kahite bhaya, se yadi na jane
iha vai kiba sukha dche tribhuvane

ataeva bhakta-gane kari namaskara
nihsanke kahiye, tara hauk camatkdra

Las conclusiones esotéricas y confidenciales en relacién con los
pasatiempos amorosos de Rasaraja Sri Krsna con las gopis, las cuales son
la personificacion de mahabhava, no son aptas para ser reveladas a la
persona comun y ordinaria. Pero si estas no son reveladas, nadie podra
adentrarse en este tema. Por lo tanto, he de describir estos temas de un
modo indirecto de manera que solo los rasika bhaktas podran entenderlos,
en tanto que los ineptos no podran.

Quienquiera que haya establecido a Sri Caitanya Mahaprabhu y Sri
Nityananda Prabhu en su corazoén, alcanzara la dicha trascendental al
escuchar acerca de todas estas conclusiones filosoficas (siddhanta). Este
siddhanta en su totalidad es tan dulce como los tiernos brotes de mango,
los cuales pueden ser saboreados Gnicamente por los devotos, a los cuales
se les compara con los pajaros cucu. Para los que no son devotos, que son
como camellos, no hay posibilidad de que se les admita en estos tdpicos.
Por lo tanto, hay un jubilo especial en mi corazon.

Si aquellos a los que temo no son capaces de entender estos temas, ;cual
podria ser una mayor fuente de jubilo en los tres mundos? Por ende, después
de ofrecer reverencias a los devotos, revelo este tema sin titubeos.

Al leer y oir sobre estos temas, todos podran obtener el mayor de los
beneficios. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami aclard este punto al citar
el siguiente verso del Srimad-Bhdgavatam (10.33.36) citado en el Sri
Caitanya-caritamrta (Adi-lila 4.34):

anugrahdya bhaktanam
manusam deham dasthitah
bhajate tadrsih krida
yah srutva tat-paro bhavet
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Para dar misericordia a los devotos y a las almas condicionadas,
Bhagavan Sri Krsna manifiesta una forma humana y lleva a cabo
pasatiempos tan extraordinarios [como el rasa-lild], que cualquiera que
los oiga se vuelve un devoto exclusivo Suyo.

Aqui, Krsnadasa Kaviraja sefiala que el verbo "bhavet” en el verso
anterior esta en modo imperativo. Esto significa que es obligatorio para
las jivas escuchar acerca de dichos pasatiempos, tal como se explica en el
siguiente verso del Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 4.35):

‘bhavet’ kriya vidhilin, sei ihd kaya
kartavya avasya ei, anyatha pratyavdya

En el verso anterior, "bhavet” esta en modo imperativo. Por lo tanto,
esto ciertamente debe hacerse. No hacerlo serfa una discrepancia.

Para informacién del lector, me estoy refiriendo aqui al comentario
Vaisnava-tosani de Srila Jiva Gosvami sobre el texto del Srimad-
Bhagavatam (10.33.36) citado anteriormente.

tatra loke dhisthatrtvena krsnakhya narakara parabrahmanah

Sri gopair anubhiitatvat evam bhaktanugrahartham tat kridety
abhipretamti aptakama tve ‘pi bhaktanugraho yujyatet visuddha
sattvasya tathd svabhavati yad bhava bhavite canyatra drsyate
sautitathd rahugananugrahake sri jada bharata charite, yatha

va bhagavad anugrahake mayiti cail tatra bhakta sabdena braja
devyo braja janas ca sarve kala-traya sambandhino ‘nye ca vaisnava
grhitam-braja devinam pturva-ragadibhir braja jananam janmadibhir
anyesan ca bhakta darsana sravanadibhir aptirvatva sphuranati
ataeva tadrsa bhakta prasandgena tadrsih sarva cittakarsinth krida
bhajate, yah sadharanir api srutva bhaktebho ‘nyo ‘pi janas tatparo
bhavetu kimuta rasa lild ripam imam Srutvety arthah. vaksyate
ca-vikriditam vrajavadhiibhir idam ca visnoh (S.B. 10.33.39) ityadiu
yad va, manusam deham asritah sarvo ‘pi jivas tat paro bhavet,
martya loke $ri bhagavad avatarat tatha bhajane mukhyatvac ca
manusyanam eva sukhena tac chravanadi siddheht bhtitdnam

iti pathe nijavatara kdarana bhakta sambandhena sarvesam eva
jananam visayinam mumukstindm muktanarn cety arthaht iti parama
kariinyam eva karanam uktamutathdpi bhajana sambandhenaiva
sarvanugraho jiieyaht anyattaihti tatra bahirmukhanapiti tat
paryantatvam vivaksitam, parama prema parakdstha mayataya sri
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Sukasyapi tad varnanatisaya pravrtteh gopinam ity asyarthdntare tv
evam vydakhyeyamii

Las palabras “anugrahdya bhaktanam manusam deham asthitah”
indican que el Sefior Supremo Sri Krsna aparece en Su forma original
como un ser humano y lleva a cabo varios pasatiempos para otorgarle Su
favor a Sus devotos. Por consiguiente, si bien Sri Krsna esta satisfecho en
si mismo (aptakama), Su despliegue de bondad hacia los devotos es muy
natural. Esta es la caracteristica distintiva de la bondad pura (visuddha-
sattva). El Sefor siempre est4 preparado para recompensar a los devotos
con un resultado consistente con su ejecucién del bhajana. El favor
mostrado al Rey Rahiigana por Sri Jada Bharata y el favor del Sefior hacia
Sukadeva Gosvami ilustran esto.

En el verso analizado, se dice que el Sefior manifiesta Su forma y
pasatiempos para conferir Su gracia a Sus devotos. La palabra "bhakta”
usada aqui se refiere a las pastoras de Vraja (vraja-devis o gopis), los
residentes de Vraja (vrajavasis), y a todos los demdas Vaisnavas, pasados,
presentes y futuros. Para conceder Su favor a las pastoras de Vraja, la
Suprema Personalidad de Dios, Svayam Bhagavan Sri Krsna se ocupa
amorosamente en pasatiempos tales como el piirva-raga®. Para derramar
misericordia sobre todos los residentes de Vraja, El manifiesta Su
nacimiento y otros pasatiempos. Y al realizar Sus pasatiempos, El otorga
Su gracia a los devotos pasados, presentes y futuros, los cuales pueden
escuchar acerca de estos pasatiempos.

Sri Krsna manifiesta todos estos pasatiempos para el beneficio de
los devotos. Asi, incluso los no-devotos que oigan el mas comun de los
pasatiempos del Sefior, fijaran toda su atencién en El Por lo tanto, por
ofr acerca del supremamente ambrosiaco pasatiempo del rasa-lila, las
personas comunes ciertamente se volveran devotas exclusivas del Sefor;
de esto no hay duda. Se ahondard en este punto en los versos siguientes,
como por ejemplo, “vikriditam vraja-vadhiibhir idam ca visnoh” (Srimad-
Bhdgavatam 10.33.39)°.

Las palabras “manusam deham asthitah” pueden indicar también que
esas entidades vivientes (jivas) que han alcanzado la forma humana
de vida son capaces de oir todos estos pasatiempos y, de este modo,
pueden dedicarse por completo al Sefior Supremo. Esto es asi porque
el Sefior adviene Unicamente en los planetas terrenales (martya Iloka)
y es Unicamente aqui donde la adoracién del Sefior adquiere su forma

8 Piirva-raga: el apego, las ansias que se experimentan en anticipacion al encuentro con Krsna.
9 La traduccion de este verso aparece mas adelante.
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predominante. En consecuencia, los seres humanos que residen en
los planetas terrenales pueden oir ficilmente las narraciones de los
pasatiempos del Sefor.

La palabra "bhaktanam" (para los devotos) aparece en este verso,
pero en algunas otras ediciones, la palabra "bhiitanam" (para todas las
entidades vivientes) es usada en su lugar. En el primer caso, el significado
es que el Sefor adviene solo para el beneficio de los devotos. Sea, los
devotos son la causa principal de la aparicion del Sefior. El Sefior también
aparece en Su forma original como ser humano para otorgar Su favor a las
almas liberadas (muktas), a los aspirantes a la liberacién (mumuksus), a
aquellos que disfrutan de los sentidos (visayis) y a todas las otras entidades
vivientes segun sea su relacion con los devotos. Por lo tanto, se dice que
la compasion del Sefor es la causa de Su aparicion. No obstante, debe
entenderse que el favor del Sefor hacia las otras entidades vivientes se
debe tinicamente a la relacién de estas con Sus devotos. En otras palabras,
el Sefior solamente concede Su favor a otras jivas debido a la relacién de
estas con los devotos.

En su comentario al Bhagavatam, conocido como Bhavartha-dipika,
Srila Sridhara Svami escribié que incluso las personas materialistas que
escuchan los pasatiempos del Sefior se liberan de su absorcién material y
fijan su atencién exclusivamente en El; qué decir entonces de los devotos.
Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura explica este verso en su comentario
conocido como Sarartha-darsini:

bhaktanam anugrahdya tadrsih kridah bhajate yah srutva manusam
deham asrito jivah tatparas tad visayakah Sraddhavan bhaved iti
kridantar ato vailaksanyena madhura rasamayah asyah kridayas
tadrsi mani-mantra-mahausadhdanam iva kacid atarkya Saktir astity
avagamyate.

El Sefior lleva a cabo variedades de pasatiempos para dar Su favor a
Sus devotos. Habiendo adoptado la forma humana de vida, las entidades
vivientes que escuchen dichos pasatiempos se volveran devotos exclusivos
del Sefior. En otras palabras, desarrollan una fe firme en escuchar las
narraciones de las actividades del Sefior. ;Qué mas puedo decir acerca de
la importancia de escuchar lila-katha? Y el rasa-lila, estando plenamente
imbuido en el amor conyugal (mddhura-rasa), destaca eminentemente
entre los otros pasatiempos del Sefior. Como una joya, un mantra o
una medicina poderosa, este rasa-lild estd dotado de una potencia tan
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asombrosa e indisputable que, al ser escuchado, todos aquellos en la forma
humana se vuelven devotos del Sefior Supremo. Por lo tanto, todas las
variedades de devotos que oigan las descripciones de estos pasatiempos
se tornaran exitosos y obtendran el placer supremo. ;Puede haber duda
alguna al respecto?

En este contexto, podemos citar el verso (10.33.30) del Srimad-
Bhdagavatam:

naitat samdcarej jatu manasdpi hy anisvarah
vinasyaty acaran maudhyad yathdrudro ‘bdhi-jam visam

En otras palabras, aquellos que no son el Sefior Supremo (iSvara)
que carecen de poder y estan sujetos al karma, nunca deben imitar los
pasatiempos del Sefior, ni siquiera en sus mentes. Aquel que tontamente
imita al Sefior Siva bebiendo el veneno generado del océano, ciertamente
sera destruido.

El quid de los comentarios de Srila Jiva Gosvami y Srila Vi$vanatha
Cakravarti Thakura sobre este verso es que las entidades vivientes, serviles
al cuerpo material y que estan desprovistas de la potencia controladora
del Sefior Supremo (son anisvara), nunca deben comportarse de tal modo,
ni siquiera en sus mentes. Qué decir de realizar tales actividades; ni
siquiera se debe albergar el deseo de hacerlo. En otras palabras, no debe
siquiera contemplarse la realizacién de los actos realizados por Dios en
transgresion de los cédigos religiosos.

Cuando la palabra "samdcarana" (comportamiento) se separa en sus
partes constituyentes (samyak y dcarana), significa comportamiento
completo. Aqui se usa para indicar la absoluta prohibicién de tal actividad.
Por lo tanto, el significado es que semejante comportamiento nunca
deberia ser adoptado en lo mas minimo. Qué decir de llevar a cabo
tales actividades a través del habla o de los sentidos, ni siquiera deben
concebirse mentalmente.

Lapalabra "hi" indica que ciertamente esto "no"debe hacerse. Sialguien
se comportase de tal modo, seria completamente destruido. El significado
de la palabra maudhyad (estupidez) es que si alguien, ignorante de la
omnipotencia del Sefior y de su propia incompetencia, adopta tontamente
semejante comportamiento, caera en la absoluta ruina, del mismo modo
que seria destruido al instante alguien que no fuera el Sefior Siva y que
de manera insensata consumiese veneno mortal. El Sefior Siva, a pesar
de beber veneno, no es destruido; por el contrario, logra una fama y un
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esplendor aun mayor como Nilakantha, aquel cuya garganta se volvi6 azul
por beber veneno.

En este verso, se ha prohibido la imitacién de tal comportamiento.
Sin embargo, en el verso siguiente “yah srutva tat-paro bhavet” Srimad-
Bhagavatam (10.33.36), es evidente que no solo los devotos, sino que
incluso otros que escuchen con fe estos pasatiempos, se dedicaran
plenamente al Sefior Supremo. Esto ha sido explicado en mayor detalle en
el Srimad -Bhagavatam (10.33.39):

vikriditam vraja-vadhtubhir idam ca visnoh
sraddhanvito ‘'nusrnuyad atha varnayed yah

bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam
hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah

Una persona sobria que primero escucha de su guru continuamente y con
fe las narraciones sobre la danza rdsa sin precedentes de Sri Krsna con las
jovenes pastoras (gopis) casadas de Vraja y luego describe esos pasatiempos,
muy pronto alcanzara pard-bhakti o prema-bhakti (amor puro por Dios) por
el Sefior Supremo. Esa persona se vuelve entonces competente para erradicar
rapidamente esa enfermedad del corazén que es el deseo mundano.

Aqui, Srila Jiva Gosvami comenta en su Vaisnava-tosani:

sraddhaya visvavasenanvita iti/ tad viparitavajia-rupaparadha-
nivrity arthaiica nairantaryartharica/ tac ca phala vaisistyartham,
ataeva yo nu nirantaram Srnuyat, athdnantararm svayam varnayec
ca, upalaksanari caitat smarec ca, bhaktim premalaksanam param
Sri gopika premanusaritvat sarvottama jatiyam; pratiksanam
nutanatvena labdha; hrd-roga-rupam kamam iti bhagavad visayah
kama viseso vyavacchinnah, tasya parama prema riipatvena tad
vaiparityat/ kamam ity upalaksanam anyesam api hrd-roganam /
anyatra sruyate ($ri gita,18.54)-brahma bhiitah prasannatmad na
Socati na kanksati, samah sarvesu bhiitesu mad bhaktim labhate
param/ iti atra tu hrd-rogapahanat ptirvam eva parama bhakti
praptih tasmat parama balavadevedam sadhanam iti bhavah/

Después de haber concluido la narracién del rasa-lila, Sukadeva
Gosvami quedé profundamente inmerso en un éxtasis espiritual. En este
verso, él describe los frutos de oir y cantar el rasa-lila y con ello bendijo a
todos los oyentes y recitadores futuros. Aquellos que de manera constante
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y con fe escuchen el rasa-lild de Krsna con las jovenes esposas de Vraja 'y
luego describen dichos pasatiempos, rapidamente obtienen para-bhakti
hacia Bhagavan SriKrsna, y vencen asi la enfermedad del corazén conocida
como el deseo mundano.

"Sraddhanvita" significa escuchar con una fe firme. Esta palabra ha sido
usada para prevenir la ofensa resultante de la desconfianza (avisvasa) en
las declaraciones de las escrituras (Sdstra) o el hacer caso omiso de estas
(avajiia), en completa oposicion al principio de escuchar con fe. Ha sido usada
también para promover la audicién constante y sefialar su importancia.
Las palabras "atha varnayed” indican que después de oir continuamente
acerca del rasa-lila y sobre otros pasatiempos especiales, uno narrara tales
pasatiempos. Por upalaksana, o implicacién indirecta, se indica ademas que
después de escuchar y recitar, uno recordara esos pasatiempos y se deleitara
con ellos. En otras palabras, la audicion, el canto, la remembranza, el regocijo,
etc, estan todos contemplados en las palabras “Sraddhanvito ‘nusrnuyad
atha varnayed” (escuchar constantemente con fe y luego describir).

La devocién suprema (para-bhakti) significa el bhakti que sigue la
guia de las gopis de Vraja. Por lo tanto, el bhakti al cual se hace referencia
aqui es el prema-bhakti de la mas alta categoria. La palabra "pratilabhya"
(obtenido repetidamente), junto con la palabra "para-bhakti" (el que posee
las caracteristicas distintivas del prema), indica que primero se obtiene el
para-bhakti en el corazén a cada momento, en variedades siempre nuevas.
Después de esto, rapidamente se deja de lado esa enfermedad del corazéon
que es el deseo mundano.

Aqui se sefiala la diferencia entre kdma (el deseo material) como una
enfermedad del corazén y kdma (el amor espiritual) en relacion con el
Sefior Supremo. Hay una diferencia entre estos dos términos. Aqui la
palabra "kdma" supone indirectamente que todas las enfermedades del
corazon seran rapidamente disipadas.

En la Bhagavad-gita (18.54) se dice: “Aquel que esta situado en la posicién
trascendental, mas alld de la contaminacion de las tres cualidades de la
naturaleza material (brahma-bhiita), plenamente satisfecho en el ser, que no
anhela o se lamenta por nada, y que ve imparcialmente a todas las entidades
vivientes, obtiene el servicio devocional supremo (para-bhakti) a Mi”.

En este verso de la Gita se dice que se logra el para-bhakti solo después
de la desaparicién de las enfermedades del corazoén. Sin embargo, en el verso
del Srimad-Bhdgavatam citado arriba, se dice que se obtiene el pard-bhakti
antes de la desaparicion de estas. En consecuencia, se entiende que escuchar
y cantar sobre el rdasa-lila es una de las formas mas poderosas de sadhana.
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Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura expresa lo siguiente en su
comentario Sarartha-darsini al mismo verso (10.33.39):

anudinam va srnuyat. atha varnayet kirttayet. svakavitaya kavya-
riupatvena nibadhniteti va. param prema laksanam prapyeti

ktva pratyayena hrd-rogavaty apy adhikdrini pratham ataeva
premnah pravesas tatas tat prabhavenaivdcirato hrd roga nasa iti
premdyam jiidna yoga iva na durbalah paratantras ceti bhavah.
hrd-roga-ripam kamam iti bhagavad visayakah kama viseso
vyavacchinnah tasya premamrta ripatvena tad vaiparityat. dhirah
pandita iti hrd roge satyapi katham prema bhaved ity anastikya
laksanena mirkhatvena rahita ity arthah. ataeva Sraddhanvita iti
sastravisvasinam nama parddhinam premdpi nangikarotiti bhavah.

"z

Cuandoseaplicael prefijo "anu" (repetida o metédicamente) a "srnuyat”
(escuchar), indica audicién constante. Por escuchar continuamente de los
labios del sravana-guru'® y los Vaisnavas y luego recitar, narrar o describir
(dichos pasatiempos) en una poesia de composicion propia, se obtiene
el para-bhakti o, en otras palabras, el bhakti que posee la naturaleza del
amor puro por Dios (prema-laksana-bhakti).

El sufijo "ktva"” se ha usado en la formacién del verbo "pratilabhya’
(obtenido) de la siguiente manera: prati + labh + ktva. De acuerdo con las
reglas de la gramdtica sanscrita, cuando se aplica el sufijo "ktva" a una

raiz verbal con un prefijo, se reemplaza por "yap". Luego, la letra "p" se
elimina, y asi se obtiene la forma final "pratilabhya". El sufijo "ktva'se
aplica al primero de dos verbos ejecutados por el mismo agente para
mostrar accién sucesiva (por ejemplo: habiendo obtenido el prema, él
abandona todos los deseos mundanos en el corazén). En este caso, la
primera accion es pratilabhya (la obtencién del prema) y la segunda es
apahinoti (la renuncia a los deseos mundanos en el corazon).

Por lo tanto, el sufijo "ktva" en el verbo "pratilabhya" indica que, si
bien el deseo material y otros males todavia permanecen en el corazon,
el prema-bhakti primero entra en el corazén y, por su extraordinaria
influencia, destruye todos los vicios de raiz. En otras palabras, el escuchar
y recitar el rasa-lila posee un poder tan asombroso, que se destruye el
deseo mundano en el corazén del practicante fiel y este tltimo obtiene el
prema. Aunque estos dos [la obtencion del premayla destruccion del deseo

U

U

10 Sravana-guru: la persona de la cual se escucha acerca de las verdades fundamentales
acerca de Bhagavan.
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material] ocurren simultineamente, la influencia del prema se manifiesta
primero y luego, mediante su efecto, todos los deseos mundanos en el
corazon se desvanecen.

De este modo, como resultado de oir y cantar las narraciones de los
pasatiempos del Sefior, primero se obtiene el prema por los pies de loto
del Sefior y posteriormente el corazdn se libera de los deseos mundanos
y demas impurezas. En otras palabras, uno se vuelve perfectamente puro,
pues el prema no es débil como los procesos del jidna y el yoga. El bhakti
es omnipotente y supremamente independiente.

Las palabras "hrd-roga-kdma" indican la diferencia entre los deseos
mundanos del corazén y el kama en relacién con el Sefior Supremo. Este
ultimo posee la naturaleza nectarea del prema (premamrta-svartipa), en
tanto que los deseos mundanos en el corazén son exactamente lo opuesto.
Por lo tanto, estas dos actitudes son distintas la una de la otra. Esto es
confirmado por el uso de las palabras "hrd-roga-kama".

La palabra "dhira" significa "pandita", o alguien que es erudito en los
Sastras. Se dice que posee un temperamento ateo aquel que no cree en
la declaracidon de este verso y piensa, “mientras la enfermedad del deseo
mundano permanezca en el corazén, no podra obtenerse el prema”. Aquel
que esta libre de semejante comportamiento insensato y ateo es conocido
como un pandita, o una persona sobria (dhira). Por consiguiente, solo
aquellos que tienen fe en las escrituras se les conoce como sobrios y aquellos
que no tienen fe en las declaraciones de las escrituras son ateos y ofensores
al santo nombre. Tales personas nunca podran obtener el prema.

Consecuentemente, al escuchar el rasa-lila y otras narraciones, la fe surge
en el corazon de los practicantes que creen firmemente en las declaraciones
de las escrituras. Solamente en los corazones de tales devotos fieles es que,
como resultado de escuchar acerca de los pasatiempos (lild-katha), el prema
manifiesta su influencia. Posteriormente, se destruyen de raiz el deseo
mundano y todos los males presentes dentro del corazén del devoto.

El comentario de Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura sobre el
Srimad-Bhdgavatam (10.47.59) es también relevante en relacién
con esta discusién. El declara que el bhakti es la Unica causa de las
cualidades superiores encontradas en cualquier individuo. La ejecucién
de austeridades, el estudio, el conocimiento y demas, no son la causa de
dichas cualidades superiores. Aunque el bhakti es en si mismo excelso,
no aparece Unicamente en los individuos excepcionales que estan dotados
de todas las cualidades. Por el contrario, puede manifestarse o inclusive
permanecer en las personas mas viles y caidas. Mdas aun, es la causa de
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que las personas mas miserables y caidas desarrollen todas las buenas
cualidades, se vuelvan merecedoras del respeto de todos y logren la mas
elevada y extraordinaria asociacion.

Por esta razon, la opinién de que Bhakti-devi entra en el corazén solo
después de que todoslos anarthas,las ofensas (aparadhas), el deseo mundano
y las otras enfermedades del corazén han sido erradicadas no es apropiada.
Por el contrario, por la misericordia del Sefior Supremo o la misericordia
de los devotos, o por ejecutar fielmente sadhana y bhajana®!, este inusual
bhakti primero entra en el corazoén, y luego todos los anarthas se desvanecen
automaticamente. Esta conclusion se puede aceptar plenamente.

Por lo tanto, solo los practicantes fieles que tienen una fe firme en
las declaraciones del sastra, del guru y de los Vaisnavas son aptos para
oir acerca de los pasatiempos (lild-katha) del Srimad-Bhagavatam que
estan saturados de rasa. Por el contrario, aquellos que creen que solo los
practicantes que estan totalmente libres de todos los anarthas son aptos
para oir los pasatiempos mencionados anteriormente, nunca se liberaran
de los anarthas ni obtendran la calificacién para escuchar, aun después de
millones de nacimientos.

Otro punto por considerar es que, si se acepta este argumento, los
practicantes que todavia estamos afectados por los anarthas, aunque
poseamos fe, nunca podriamos leer ni escuchar sobre los libros sagrados de
los dcaryas rasika Gaudiya Vaisnava como Srila Sanatana Gosvamy, Srila Riipa
Gosvamy, Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura y Srila Bhaktivinoda Thakura.
Bajo tales circunstancias, estariamos privados por siempre de las verdades
mas elevadas y extremadamente confidenciales del bhakti expresadas
por estos dacaryas. No habria posibilidad de que el brote del anhelo por el
raganuga-bhakti se despertase alguna vez en nuestros corazones. De este
modo, estariamos desprovistos por siempre de aquello que no habia sido
dado previamente: el prema-rasa del muy magnanimo Sri Saci-nandana, el
dador del amor puro por Krsna (krsna-prema). ;Qué distinguiria, entonces,
a los Vaisnavas Sri Gaudiya, los cuales se han refugiado en Sri Caitanya
Mahaprabhu, de los Vaisnavas de otros sampradayas?

Un tercer punto por considerar es el siguiente.

En el $ri Caitanya-caritamrta (Madhya, 8.70), se cita el siguiente verso
de Padyavalr:

krsna-bhakti-rasa-bhavita matih
kriyatam yadi kuto pi labhyate

11 Sadhana y bhajana: practica espiritual, contemplacién. Aqui alude especificamente a las
précticas del bhakti-yoga.
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tatra laulyam api miilyam ekalam
janma-koti-sukrtair na labhyate

La conciencia saturada de krsna-bhakti-rasa no puede ser obtenida incluso
mediante méritos espirituales acumulado durante millones de nacimientos.
Puede ser obtenida solamente pagando un precio, un anhelo intenso por
alcanzarla. Si esta disponible en alguna parte, hay que comprarla sin demora?2.

Aqui, las palabras “laulyam api milyam ekalam”, (en efecto, el Unico
precio es el anhelo), indican que este anhelo supremamente excepcional
no puede ser despertado siquiera por las actividades piadosas acumuladas
por millones de nacimientos. Entonces, ;como puede obtenerse este
anhelo? Las palabras “krsna-bhakti-rasa-bhdvitd matih” indican a alguien
cuya inteligencia o percepcion del krsna-bhakti-rasa se ha despertado. Esto
implica que, por escuchar fielmente las narraciones de los pasatiempos de
Sri Krsna saturados con rasa de los labios de los rasika-vaisnavas en los
que ha surgido krsna-bhakti-rasa, o por estudiar fiel y cuidadosamente la
literatura relacionada con los pasatiempos de Sr1 Krsna compuesta por
ellos, puede obtenerse ese anhelo. No existen otros medios aparte de este.

Otro argumento totalmente ildgico es que en el presente no hay ningtn
practicante que esté completamente libre de anarthas, por lo cual nadie es
idoneo, y en el futuro nadie lo sera. El estar libre de los deseos mundanos
y de todos los demas anarthas no constituye en si misma la calificacién
para entrar en servicio devocional espontaneo (raganuga-bhakti). Mas
bien, el anhelo despertado por la dulzura (madhurya) del Sefior es el
Unico requisito para entrar en el raganuga-bhakti. No hay tampoco
certeza alguna que por la sola observancia rutinaria de los elementos
del servicio devocional basado en reglas (vaidhi-bhakti), se despertara
automaticamente el anhelo por el raganuga-bhakti. No hay evidencia de
esto en ninguna parte. Por lo tanto, nuestra mayor obligacién es proceder
conforme al significado de los comentarios de los dcaryas predecesores a
los versos del Srimad-Bhagavatam arriba mencionados.

Es por la inspiracién de Su Divina Gracia Srila Gurupada-padma nitya-
lila-pravista om visnupdda astottara-$ata Sri Srimad Bhakti Prajiiana
Kesava Gosvami Maharaja y los pedidos reiterados de muchos devotos,
los cuales son como abejorros, que presento la Sri Venu-gita a los lectores
junto con una explicacién de los comentarios de Srila Cakravarti Thakura

12 Traduccién basada en la proveida en el Sri Radha-Krsna-ganoddesa dipika (edicién en
inglés, GVP 2010).
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y Srila Jiva Gosvami, titulados Sarartha-darsini y Sri Vaisnava-tosani,
respectivamente. Por leer este tema con absoluta fe, el anhelo por entrar
en el raganuga-bhakti ciertamente se despertara en los corazones de los
devotos fieles. Tal es el propdsito verdadero de la vida humana.



Apéndice |

El dia de la aparicion de
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura Prabhupada

Conferenciaimpartida por Tridandi Svami SriSrimad Bhaktivedanta
Narayana Maharaja en Alemania el 21 de febrero de 2003.

Hoy es un dia muy auspicioso. Es el dia sagrado de la aparicién
de Srila Prabhupada Bhaktisiddhdnta Sarasvati Gosvami Thakura y
de la desaparicién de Srila Gaura Govinda Maharaja. En la noche los
glorificaremos, por lo que todos los devotos deben estar preparados para
ser llamados [a hablar sobre el tema].

Quisiera deciralgo acerca delas glorias de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Prabhupada. Si esta gran alma iluminada (maha-purusa) no hubiese
descendido a este mundo, nadie habria conocido el significado del bhakti
puro. Nadie habria conocido la identidad de Srila Bhaktivinoda Thakura, el
libro Sri Caitanya-caritamrta, ni los libros y la gloria de los Gosvamis.

Srila Bhaktivinoda Thakura nos dio dos joyas. Una es el sagrado lugar
de nacimiento de Sri Caitanya Mahaprabhu. El manifesté Gaura-dhama.
Antes que él, nadie sabia dénde habia nacido Sri Caitanya Mahaprabhu.
Nadie sabia en realidad dénde estaba ubicado Sridhama Mayapura. En
segundo lugar, él dio la joya de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura,
quien predicé por todo el mundo y el universo la gloria de Sri Caitanya
Mahaprabhu, Sri Nityananda Prabhu, de las concepciones de la linea
discipular de Srila Riipa Gosvami (riipdnuga vicara-dhara) y las glorias
de Sri Sri Radha y Krsna. Durante el periodo previo al nacimiento de
Srila Bhaktisiddhanta Sarasvatl Gosvami y Srila Bhaktivinoda Thakura
y posterior a la desapariciéon de Srila Narottama dasa Thakura, Sri
Syamananda Prabhu, Srinivasa Acarya, y especialmente luego de la
desparicién de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura y Srila Baladeva
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Vidyabhiisana, el bhakti puro estaba cubierto. Las ideas de los sahajiyas!
se habian difundido por todo Sri Vraja-dhama y Sri Navadvipa-dhama. Su
influencia prevalecia y dificilmente habia verdaderos Vaisnavas.

En el nombre de Sri Caitanya Mahaprabhu, Su filosofia y Su prema-
dharma, los sahajiyds tenian un caracter vil y eran muy pecaminosos. Vivir
con la viuda de otro hombre, bailar y cantar con ellas, fumar cigarrillos
y beber vino con ellas era su idea del parakiya® y del vaisnava-dharma.
Debido a su influencia, ninguna persona erudita o aristocratica queria
siquiera oir hablar el nombre "Gaudiya Vaisnava"; qué decir de seguirlos.
Ellos odiaban a los Gaudiya Vaisnavas en todo el mundo y el universo. Hay
once grupos sahajiyds, a saber: gaura-ndgari, sakhi-bheki, aul, baul, etc. En
la India, su funcioén principal era el bhajana de las viudas [enfocarse en
las viudas]. Ellos mantenian sus vidas haciendo kirtanas profesionalmente
durante las procesiones funerarias. Después de seguir al cadaver con sus
cantos, ellos recibian una donacién de parte de los parientes del difunto. El
verdadero vaisnava-dharma es totalmente puro, pero todas las personas
aristocraticas comenzaron a odiarlo y estaba asf en peligro.

Para ese tiempo, Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati aparecié
en Sri Jagannatha-dhama como el hijo de Srila Bhaktivinoda Thakura.
Naci6é con muchos sintomas de una gran alma iluminada (maha-purusa),
tales como marcas naturales de tilaka® sobre su cuerpo e impresiones de
kanthi-mala*. Srila Bhaktivinoda Thakura le dijo a su esposa, Bhagavati-
devi, “No es un nifio ordinario. Ningin nifio ordinario puede tener
estas marcas naturales de tilaka, kanthi-mala y otros signos. El naci6
en Jagannatha Purl y yo he orado a Vimala Devi, la consorte del Sefior
Jagannatha. El ha venido por la misericordia de Ella”. El Thakura dio asi el
nombre Vimala Prasada al nifio. Prasada significa "misericordia".

Al cabo de seis meses, el nifio ya podia tener su ceremonia de granos
(anna-prasana mahotsava)®. En ese momento, se estaba llevando a cabo

1 Sahajiya: Aquellos que consideran los pasatiempos trascendentales (aprakrta) de Bhagavan
como si fueran mundanos (prakrta), tal como las relaciones entre hombres y mujeres
ordinarios, y piensan que la verdad transcendental puede obtenerse mediante una practica
(sadhana) mundana.

2 Parakiya-bhava: sentimiento de estar en un romance extramarital, refiriéndose a Sri Radha
y Sri Krsna.

3 Tilaka: marcas que se pintan en diversas partes del cuerpo con una arcilla sagrada y que
simbolizan la escuela de pensamiento védico que se sigue.

4 Kanthi-mala: collar de 3 vueltas de cuentas de la madera de la planta sagrada Tulasi
utilizada por los Gaudiya Vaisnavas.

5 Anna-prdsana mahotsava: ceremonia en la que se alimenta al nifio con granos (arroz dulce)
por primera vez.
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el festival de carrozas de Jagannatha. Los tres carros que transportaban
a Jagannatha, Baladeva y Subhadra marchaban en su procesién y se
detuvieron frente a la casa de Srila Bhaktivinoda Thakura durante tres
dias. El Thakura presidia el festival por lo que, sin dificultad u obstaculo
alguno, subi6 a su hijo a la carroza y lo puso frente a Jagannatha-deva.
Tomé algo de prasadam® y lo puso en la boca de Vimala Prasada, y
entonces la guirnalda de flores alrededor del cuello de Jagannatha cay6
sobre la cabeza del bebé. Es una sefial muy buena cuando la guirnalda
de la Deidad cae de este modo, pues significa que el receptor esta siendo
bendecido por la misericordia del Sefior Jagannatha, Sri Govinda-deva, Sri
Gopinatha, o cualquier otra Deidad. Esto también le sucedi6 al propio Sri
Caitanya Mahaprabhu. De este modo, se observo la ceremonia de granos
de Vimala Prasada.

Con el tiempo el nifio crecié y, cuando cumplié cinco afios, Srila
Bhaktivinoda Thakura le dio harindma y el mantra para la adoracién
(arcana mantra) del Sefior Kurmadeva’. El comenzé a aprender muchas
cosas. Siempre estaba con Srila Bhaktivinoda Thakura y cargaba los libros
de su padre sobre su cabeza, como el Sri Bhakti-rasamrta-sindhu, Sri Ujjvala-
nilamani, Sri Caitanya-caritamrta y otros, mientras lo acompafiaba a varios
lugares para predicar o dar clases. Asi, desde el comienzo de su vida, tuvo
muy buenos samskdras®. Este, por supuesto, fue su pasatiempo como un ser
humano (naravata-lild), ya que en realidad ella es Sri Varsabhanavi-devi
dayitaya, una asociada eterna muy cercana y querida por Varsabhanavi
Srimati Radhika. Krsna-presthaya, Krsna tiene tanto amor y afecto por las
mafijaris®, las mas queridas por Sri Varsabhanavi-devi.

Gaura-vani-pracarine.;Cual eselsignificadodegaura-vani? Esteadjetivo
ha sido usado también en el prandma-mantra de parama-pijyapdda Srila
Bhaktivedanta Svami Maharaja, pero no profundizamos en su significado.
Gaura-vani se refiere a lo que Gaura (Sacinandana Gaurahari) predicé
y a lo que inspiré en el corazén de Srila Riipa Gosvami, la glorificacién
del sentimiento de las gopis y de Srimati Radhika. Gauracandra dijo,
“i0h, Nityananda! jOh, Haridasa Prabhu! Deben ir de puerta en puerta y
predicar: ‘bolo krsna, bhaja krsna, karo krsna Siksa’, canten el nombre de
SriKrsna, adérenlo y sigan Su instruccién”. Esto es gaura-vani. Es también
lo que El discutié con Sr1 Raya Ramananda y Sri Svariipa Damodara en

6 Prasddam: los remanentes de alimentos ofrecidos a la Deidad.

7 Kurmadeva: Avatar del Sefior como una tortuga. Apareci6é en Satya-yuga (la era de la
verdad o la era de oro).

8 Samskdras: impresiones en la mente que surgen debido a las acciones previas.

9 Maiijaris: sirvientas de Srimati Radhika.
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Sri Gambhira, en especial Su revelacion del significado oculto de "ceto-
darpana-mdrjanam", "yugayitam nimesena caksusa pravrsayitam", y
"aslisya va pada-ratam" (Versos 1, 7 y 8 del Siksastakam). Esto es gaura-
vani. Es ademas el amor y el afecto que explica Srila Riipa Gosvami en
las obras: Sri Bhakti-rasamrta-sindhu, Sri Ujjvala-nilamani, Sri Vidagdha-
madhava y Sri Lalita Madhava. Esto es gaura-vani.

Toda nuestra sucesion discipular (parampard) descendié a este
mundo de Goloka Vrndavana y Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
fue uno de los acaryas mas prominentes. Si él no hubiese venido, todo
se habria transformado en sahajiyismo, en el que toda la filosofia es asat-
sampradaya (contraria a lo establecido por la sucesién discipular).

Si uno no esta sirviendo a su gurudeva, si no cree firmemente en él y no
esta siguiendo su linea de pensamiento, tal persona debe ser un sahajiyd;
eso es lo que esta sucediendo en estos dias. Nosotros estamos predicando,
lo cual los ha frenado un poco, pero no sé lo que sucedera después que yo
parta de este mundo. Se aproxima una etapa muy azarosa.

Muchos devotos de ISKCON dejaron a Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja, su guru, Srila Prabhupada, y se fueron a Radha-kunda. ; Por qué?
Querian recordar la asta-kaliya-lila'® como "goopis”; no gopis sino "goopis".
Y por esta ofensa se fueron al infierno. Se volvieron “babdjis”. Mantenian
dos, tres o cuatro viudas con ellos y comenzaron a saborear su [supuesto]
“parakiya-bhajana”. Conozco no solo a dos, o tres, o cuatro, sino muchos.
Ellos quieren saltar!?, no practicar el bhakti-yoga. Ellos quieren ser gopis
pagando dos peniques a cualquier persona falsa que [supuestamente] les
“dé” siddha-deha, 1a identidad personal perfecta y les diga, “eres una gopi”.
Ellos le daran un nombre y toda la informacién sobre esa “gopi”. Luego,
después de alglin tiempo, tales “discipulos” se imaginaran absortos en los
pasatiempos mas confidenciales de Sri Sri Radha-Krsna en las enramadas
(kufijas). Por favor, no intenten ser asi, no vayan en esa direccidn.

Hay personas de mala conducta que fueron rechazadas de la Gaudiya
Matha que también fueron a Radha-kunda para volverse babdjis en ese
asat-sampraddya. Tales personas de poca moral o sin cualificacién se
imaginan absortos en los pasatiempos de Radha y Krsna de la medianoche
y fin de la noche, los pasatiempos nisanta-lild. En ese momento, Radha

10 Asta-kaliya-lila: los pasatiempos que Krsna realiza con sus asociados a lo largo de los
ocho periodos del dia (el final de la noche, el amanecer, la mafana, el mediodia, la tarde, el
atardecer, la noche, la medianoche).

11 Srila Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja solfa decir que hay que avanzar en el
proceso del bhakti gradualmente y no tratando de saltar etapas sin tener la calificacion para
ello, como menciona en la clase de Viena Austria del 19 de septiembre del 2002.
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y Krsna Se encuentran en un kusija. Si Ellos estan solos, semi desnudos
y besandose, ;qué pensara ese “meditador”? Ciertamente concepciones
materiales vendran a él, y esto es incorrecto. Los pasatiempos de Radha-
Krsna son trascendentales. Solo una persona santa como Sri Sukadeva
Gosvami, quien fue un brahmacari *desde su nacimiento, o como Narada
Gosvami, que es un alma liberada, o como el Sefior Sankara, que es una
personalidad ideal, puede pensar apropiadamente en la asta-kaliya-lila.

Ustedes deben ofrecer reverencias (pranama) a tales pasatiempos y
tratar de practicar bhakti-yoga, tal y como nuestros acaryas predecesores
nos han ensefiado. Vayan gradualmente, comiencen desde la raiz del arbol
y vayan trepando hasta alcanzar la parte superior. Luego, podran tomar
los frutos. De otro modo, ;qué conseguiran? Solamente obtendran ideas
falsas. Traten de seguir a Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada, a
nuestro Gurudeva, Srila Bhakti Prajiiana Ke$ava Gosvami Mahardja y a
Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja. De otro modo, ustedes se volveran
como esas personas mal encaminadas y también se irdn al infierno.

Srila Bhaktivinoda Thakura envié a su hijo a la escuela de sanscrito y,
aproximadamente a los doce afios, el nifio recibié un grado en astrologia
y el titulo "Siddhanta Sarasvati". Para entonces, él se habia vuelto el
campeo6n en astrologia en todo Bengal, por lo que los grandes panditas
(conocedores de las escrituras) y académicos le dieron ese titulo. A veces,
Srila Sarasvati Thakura derrotaba los argumentos de sus maestros, razén
por la cual abandoné la universidad. Nuestro Gurudeva también dejé la
universidad. Ambos la dejaron porque no tenian nada que aprender de
sus profesores alli.

Durante esa época, el gobernador de Bengal era ASutosa MukKarji. En
esos tiempos, la India era gobernada por los britanicos y ellos fueron los
que lo nombraron gobernador. El era muy calificado. Fundé la Universidad
de Calcuta, donde reservé una plaza para Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura. El le pidi6, “por favor, venga y sea la cabeza del departamento.
Por favor, superviselo. Usted es el mas apto para esto”. Sarasvati Thakura
respondid, “no he venido a este mundo a contar las estrellas. No he venido
a contar los granos de arena. No puedo cumplir su deseo”. Mientras Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvatl permanecié en este mundo, esa plaza estuvo
reservada para él, aunque él nunca la acepté.

Srila Bhaktivinoda Thakura pensaba, “;Qué puedo hacer por este
muchacho?” Abrié una farmacia y le dijo a su hijo: “Quédate aqui y haz lo

12 Brahmacart: primera etapa de la vida en el sistema social védico (varnasrama), que
corresponde al estudiante célibe.
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que puedas para mantenerla y que no haya pérdidas”. Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura acept6, pero la farmacia fracasd, por lo que su padre
comenzd a preguntarse nuevamente qué hacer.

En aquellos dias, habia un rey en la India, el rey de Kashim Bazar.
El era un amigo intimo de Srila Bhaktivinoda Thakura. Un dia le dijo al
Thakura, “necesito un tutor para mi hijo, el cual me sucedera en el trono”.
Srila Bhaktivinoda Thakura respondid, “le diré a mi hijo que le ensefie,
intentémoslo”. El salario era muy elevado. Asi, Srila Sarasvati Thakura
comenz6 a ensefarle al hijo del rey que, el mundo, junto con todos los
sandhis y samas, (movimientos de la luna), es una emanacién de Krsna
y no diferente de El El ensefié de la misma manera que lo habia hecho
Mahaprabhu cuando fue maestro en Navadvipa. Después de cierto tiempo,
el muchacho se volvi6 un erudito en la filosofia Vaisnava y, como resultado,
se volvié indiferente a las cosas de este mundo. El no era como ustedes.
Muchos de ustedes han estado escuchando [acerca de la filosofia Vaisnava]
durante dieciséis o veinte afios, pero no se han desapegado. Por otra parte,
al ser instruido por Srila Sarasvati Thakura, ese principe se desapegé del
disfrute mundano.

La madre del muchacho se molestd mucho y le dijo a su esposo, el rey,
“tienes un solo hijo ;y quieres que se vuelva un sannydsi**? ; Tu inico hijo?
Yo no quiero esto. Si esto contintia, tomaré veneno y moriré”. Perturbado,
el rey se dirigi6 a Bhaktivinoda Thakura, “;Qué debo hacer?” Srila
Bhaktivinoda Thakura contest6, “le diré a mi hijo que regrese a casa”. El
rey dijo entonces, “seguiré dandole dinero, el mismo salario que he estado
pagando, pero él debe irse”.

El rey tenia una gran biblioteca y Srila Sarasvati Thakura Prabhupada
estudié los miles de libros que esta contenia: todos los libros de los
Gosvamis, el 5r1'mad-Bhdgavatam, el Brahma-stitra, los libros de otros
sampradayas, etc. Si bien él conocia sus contenidos, estudi6 todos esos
libros tan solo para darnos ejemplo. Rapidamente, en uno o dos afios,
completd su estudio.

Tras regresar a su hogar, Srila Bhaktivinoda Thakura considerd
nuevamente cudl podria ser una buena ocupacién para su hijo. Compré
una tierra en Mayapura, la cual se extendia desde Jagannatha Bhavana, la
casa de Sacinandana, Yogapitha, Candrasekhara Bhavana y ain mas alla.
£l le dio este terreno a Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, quien
comenzé a ejecutar bhajana en Svariipa Gaiija. Srila Bhaktivinoda Thakura

13 Sannyast: la cuarta etapa de la vida de sistema social védico (varndsrama), que
corresponde al renunciante.
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le dijo, “hemos descubierto el lugar de nacimiento de Mahaprabhu con la
ayuda y misericordia de Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja. Ahora,
debes glorificarlo”.

Srila Sarasvati Thakura construyé una choza donde ubicaron las
Deidades de Sri Gauracandra, Srimati Visnupriya, Srimati Laksmipriya y
el Pafica-tattva. Luego, su padre le ordend, “en esta choza de las Deidades
debes ejecutar Su adoracion y puedes depender del Sefior Krsna para tu
manutencion en lo que ejecutas Su adoracion y servicio”.

Como sabran, usualmente un padre no cree que su hijo pequefio sea
muy inteligente y capaz [de valerse por si mismo]. Nuestro Guru Maharaja
nos consideraba sus bebés y pensaba, “;Qué haran?” El nos dijo que habia
hecho este Gaudiya Matha con ladrillos y agregd, “Cuando parta de este
mundo, si no tienen con qué vivir, vendan los ladrillos y manténganse
como puedan”. De un modo similar, Srila Bhaktivinoda pensaba, “Mi bebé
es el mismo que cuando estaba pequefio”.

Sin embargo, Srila Prabhupada rapidamente predicé por todo Bengal,
y comenzd a establecer el Navadvipa-dhama parikrama (peregrinaje de
la tierra sagrada de Navadvipa) y el kartika-parikrama (el peregrinaje
que tiene lugar durante el mes de Kartika). Tiempo después, comenzé a
dar sannyasa a discipulos idéneos que eran practicamente nifios. En esos
dias, Pijyapada Vana Maharaja, Piijyapada Sridhara Maharaja, Piijyapada
Vaikhanas Maharaja, Pujyapada Auduloumi Maharaja y muchos otros
tenian alrededor de veinticinco, veintiséis o veintisiete afios y eran la
crema de todo Bengal o toda la India. Eran de clase alta. Ellos trajo, les dio
brahmacarya y sannydsa y establecié el Sri Caitanya Matha.

¢(Cual es el significado de la palabra matha? Mathanti vasanti satrah. Es
un lugar en el que los estudiantes estudian y aprenden bajo la guia de su
gurudeva. Es como los gurukulas de los tiempos de antafio, en donde los
muchachos estudiaban y se calificaban en todos los tipos de conclusiones
filoséficas (siddhanta). Srila Sarasvatl Thakura establecié esto. También
les dio brahmacarya a muchos muchachos buenos y, asi, muy rapidamente
predico por toda la India.

Cierto tiempo después, él dese6 que esta religion de Sri Caitanya
Mahaprabhu fueraalos paises occidentales. Asf, él inspiré a Srila Bhaktivedanta
Svami Maharaja, Sri Abhaya Caranaravinda. Por su misericordia, parama-
piijyapada Srila Svami Maharaja viajé al extranjero y predicé por todo el
mundo en unos pocos afios. El establecié centros de prédica y tradujo y
public6 muchos libros, los cuales fueron traducidos posteriormente a los
idiomas principales del mundo. Ustedes han venido por su misericordia y la
raiz de esa misericordia es Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Thakura.






Apendice Il

Boicot a los sahajiya-babajis

Conferencia dada por Tridandi Svami Sri Srimad Bhaktivedanta Narayana
Maharaja en Holanda, 10 de junio de 2001.

Quisiera explicar algo para que ustedes tengan mucho cuidado. Me
estan llegando preguntas sobre los libros publicados por los babdjis de
Vraja. Ellos [los babdjis] aceptan a Sri Caitanya Mahaprabhu, SriNityananda
Prabhu y la Pareja Divina Sri Sri Radha-Krsna. Ellos no han escrito sus
propios libros, sino que simplemente toman libros como Stava-mala de
Srila Riipa Gosvami, Stavavali y Vilapa Kusumaiijali de Srila Raghunatha
dasa Gosvami, Radha-rasa-sudhda-nidhi de Sri Prabhodananda Sarasvati,
y otros libros de los Gosvamis. Ellos toman las explicaciones de nuestros
Gosvamis, las cuales estdn en sanscrito, y simplemente las traducen al
bengali. Todo pareciera estar bien. Sin embargo, deben saber cudles son
los defectos de estos babajis y deben ser muy precavidos. Deben anotar
cuidadosamente esos defectos en sus corazonesy en sus libretas. En primer
lugar, ellos no aceptan que el Gaudiya Vaisnava sampraddya sea una de las
ramas (Sakhas) del Brahma-Madhva sampraddya, aunque asi lo explicase
claramente Sr1 Kavi Karnapiira, Srila Jiva Gosvami y después Sri Baladeva
Vidyabhiisana Prabhu. También lo dijo Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, mi Gurudeva, Srila Bhakti Prajfiana
Ke$ava Gosvami Maharaja y Srila Bhaktivedanta Svimi Maharaja.

En segundo lugar, ellos piensan que Sri Prabhodananda Sarasvati
y Prakasananda Sarasvatl son la misma persona, si bien hay una gran
diferencia entre ambos. Esto no es posible. ;Como puede ser que una
persona del Ramanuja sampraddya se rebaje a convertirse en un mayavadi
como Prakasananda Sarasvati, para luego volver a ser Prabhodananda
Sarasvati, que era tan elevado, que fue el guru de Srila Gopala Bhatta
Gosvami? Esta idea es absurda, pues Sri Prabhodananda Sarasvati y
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Prakdsananda Sarasvati fueron contemporaneos. ;Puede la misma
persona ir de un lado a otro, pasar de ser un Vaisnava en el sur de la
India a ser un mayavadi, y después volverse un Vaisnava en Vrndavana,
para luego volver a ser un mayavadi? Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura escribié enfaticamente sobre esto y grandes historiadores e
investigadores eruditos también rechazaron la idea de que ambos fuesen
la misma persona.

En tercer lugar, ellos no honran apropiadamente a Srila Jiva Gosvami,
lo cual constituye un error garrafal. Este es un punto crucial. Su argumento
es que Srila Jiva Gosvami estaba en svakiyd-bhava®, que él nunca apoy6
el parakiya-bhava? y que mas bien estaba en contra. Sostienen que en
sus explicaciones del Srimad-Bhagavatam y el Brahma-samhitd y en sus
propios libros, como el Gopala Campii y especialmente en su Sri Ujjvala-
nilamani Tikd, él ha escrito en contra del parakiya-bhava. Este es su mayor
error. No aceptamos en absoluto sus declaraciones.

Srila Jiva Gosvami era un ripdnuga, un seguidor puro de Srila Riipa
Gosvami y Sr1Riipa Maiijari. Sin embargo, para algunos devotos que en ese
entonces no tenian la calificaciéon y que no sabian qué era parakiya-bhava
(incluso en Vraja hay muchos asf), él parecio6 favorecer el svakiya-bhava.
Para que algunos seguidores pudieran al menos situarse en el sendero de la
adoracién de acuerdo con las reglas del Narada-paricaratra (vidhi-marga),
Jiva Gosvami escribié como si él fuese un partidario del svakiyd-rasa. El
queria que, al hacer esto, ellos se volvieran aptos para llegar al sentimiento
de parakiya. Para las personas calificadas, escribioé que el parakiya-bhava
se encuentra en Vraja y el svakiyd-bhdva en Dvaraka. El explicé esto muy
detalladamente y también lo acepté él mismo. El nunca podria estar en
contra de las ensefianzas de Srila Riipa Gosvami, Srila Sanatana Gosvami
y Sri Caitanya Mahaprabhu; esto no es posible. El fue un seguidor de la
misma idea base del parakiya-bhava como lo fue Ripa Gosvami. Para
algunas personas no calificadas, escribié de otra manera, pero los babajis
de Vraja no pueden conciliar esto porque son personas ignorantes. Se
oponen a Srila Jiva Gosvami y toman el lado de Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura, aun cuando en realidad no hay discrepancia entre ambos.

Cualquier cosa que Jiva Gosvami escribié para el beneficio de esos
seguidores no calificados esta en lalinea del tattva-siddhanta, las verdades
filosoficas establecidas. El escribi6 que, de acuerdo con el tattva, las gopis
son krsna-svakiya:

1 Que consideraba que S$ri Radha y Sri Krsna estan casados.

2 Parakiya-bhava: sentimiento de estar en un romance extramarital, refiriéndose a SriRadha
y S$ri Krsna.
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ananda-cinmaya-rasa-pratibhavitabhis
tabhir ya eva nija-riipataya kalabhih
goloka eva nivasaty akhilatma-bhiito
govindam adi-purusam tam aham bhajami
Sri Brahma-sambhita (5.37)

[Yo adoro a Govinda, el Sefior primordial, el que reside en Su propio reino,
Goloka, con Radha, la cual se asemeja a Su propia forma espiritual y es
la personificacién de la potencia extatica (hladini). Las acompafiantes de
Radha y Govinda son las confidentes de Radha. Ellas son las extensiones
de Su forma corporal y estan impregnadas con un rasa espiritual siempre
bienaventurado]*.

Nija-riipataya kalabhih. Las gopis son la potencia de Krsna. Ellas
no pueden ser parakiya bajo la perspectiva del tattva-siddhanta. Son lo
mismo que Krsna; son Su potencia. Tampoco son las esposas de ningin
vaquero (gopa) de Vrndavana. Ellas son las amadas de Krsna y no son
diferentes de El Asi, segln el tattva, ellas son svakiya®. Esto significa
que ellas son de Krsna, la propiedad de Krsna, y son Su potencia. Srila
Vi$vanatha Cakravartl Thakura escribié en la linea del rasa-siddhanta o
rasa-tattva. En el rasa-tattva, Yogamaya dispuso todo para que tanto las
gopis como Krsna pensaran que ellas estan casadas con otros pastores
y que, por consiguiente, su relacidn es la de amantes. Si no fuese asi, no
habria rasa en absoluto*.

Srila Riipa Gosvami ha explicado todas estas cosas en sus libros,
especialmente en su Sri Ujjvala-nilamani. Las gopis son de Krsna, son Su
potencia, pero, en términos de rasa, se dice que son parakiya. ;Qué es
parakiya? Hay dos principios: atma-rasa y para-rasa, o eka-rasa y aneka-
rasa. Krsna es eka-rasa o atma-rasa, es decir, un rasa. En otras palabras,
El es la personificacion completa del rasa. El es atmarama y aptakama,
siempre pleno y satisfecho en Si mismo. El no necesita nada de nadie para
ser feliz. Las gopis son Su propia potencia.

"Sakti-Saktimatayor-abhedah". La energia (Sakti) y el poseedor de la
potencia o energia (Saktiman), son uno y el mismo. Sin embargo, aunque
Krsna tiene esta cualidad, El es también para-rasa. Esto tltimo significa

3 "Sva” significa "propio” y "kiya" significa "sampatti”, "riqueza". (Nota de la edicion en inglés).
4 "Para” significa "el mas grande", la mayor riqueza que se posee, y también significa "otro",
la riqueza de otro. Por lo tanto, hay concordancia entre los significados del tattva-siddhanta
y el rasa-siddhanta. (Nota de la edicién en inglés).
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que las gopis son vaiSisteya, es decir, ellas también tienen una especialidad
que las distingue de Krsna. Si bien ellas son parte de Krsna, uno con El,
su especialidad es que ellas lo sirven con el sentimiento de rdsa. Krsna
es el que disfruta y ellas son el contenedor o el reservorio del amor y el
afecto. Krsna también quiere saborear su sentir. Aneka-rasa o para-rasa
es el rasa de las gopis y Krsna quiere saborear ese rasa de varias maneras.
Dicho rasa esta en la forma de parakiyd-rasa, y este es el tinico significado
de parakiya-rasa. Estas son conclusiones filoséficas muy elevadas y Srila
Bhaktivinoda Thakura ha explicado todas estas verdades.

Por lo tanto, Sr1 Jiva Gosvami no posee una opinién diferente de la
de Sri Riipa Gosvami. Ellos comparten la misma opinién. Sri Visvanatha
Cakravarti Thakura demostro6 que Jiva Gosvami estaba en parakiya-bhava
y que acepté el Srimad-Bhdagavatam y el Ujjvala-nilamani. En su propio
Ujjvala-nilamani Tika, Srila Jiva Gosvami escribié: “svecchaya likitam kificit,
atra kificid parecchaya”, "He escrito algunas cosas por mi propio deseo y
algunas otras por el deseo de otros. Las porciones que son consistentes,
en las cuales svakiya y parakiya estan en la linea de Ripa Gosvami, son
mi deseo, y las que no, fueron escritas por el deseo de otros". He escrito
sobre todos estos temas en mi libro Prabandha-paricakam, Cinco Ensayos
Esenciales. Deben tratar de comprender muy bien estas cosas. Los babajis
dicen que no pertenecemos a la linea de Madhvacarya. Ellos dicen que
Madhvacarya opina distinto a los Gaudiya Vaisnavas. Pero esto es erréneo.
Tenemos muchas especialidades que estan en la linea de Madhvacarya.

Ademas, ellos sostienen que, dado que Caitanya Mahaprabhu tomo
sannydsa de Ke$ava Bharati, un mayavadi, El debia ser un mdyavadi. No
aceptamos esto. El verdadero guru de Mahaprabhu fue I$vara Puripada. El
solo tomé el habito azafran (vesa) de KeSava Bharati y no hay nada malo
en esto. Madhvacarya y Ramanujacarya también hicieron lo mismo (ver
el capitulo tres, refutacion a la segunda objecién). El sannydsa puede ser
tomado de esta forma®.

Sin embargo, Mahaprabhu tomo el gopdla-mantra y otros mantras de
I$vara Puripada. Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila Riipa Gosvami y Srila

5 "Durante la época del Sefor Caitanya, la influencia de Sankaracarya en la sociedad era
muy fuerte. La gente pensaba que solo se podia aceptar sannydsa en la sucesién discipular
de Sankaracarya. El Sefior Caitanya podria haber llevado a cabo Sus actividades misioneras
como un jefe de familia, pero considerd que la vida de casado seria una obstruccién para
Su misién. Por lo tanto, El decidié aceptar la orden de renuncia, sannydsa. Debido a que Su
aceptacién de sannydsa estuvo pensada para atraer la atencién del piblico y no deseaba
perturbar las convenciones sociales, El acepté la orden de renuncia de un sannyasi en la
sucesién discipular de Sankaracarya, si bien sannydsa también estaba sancionado en el
Vaisnava sampradaya". (Cc. Adi-lila 3.34, comentario)]*. (Nota de la edicién en inglés).
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Jiva Gosvami aceptaron que Caitanya Mahaprabhu no era un mayavadi.
Madhavendra Puripada también tomé sannydsa de un mayavadi, pero él
habia tomado iniciacién diksa en la linea de Madhva y Laksmipati Tirtha
fue su guru.

De este modo, estamos en una misma linea. Hay una pequefia
diferencia en upasana-mdrga, pero en términos de tattva somos ambos
lo mismo. Sri Baladeva Vidyabhiisana Prabhu escribi6 acerca de esto muy
enfaticamente, y la opiniéon de Kavi-Karnapiira también es que estamos
en el Madhva sampraddya. El escribié un verso al respecto. Otro punto
es que los babdjis no aceptan que Srila Baladeva Vidyabhiisana esté en
la linea Gaudiya Vaisnava. Nos oponemos vehementemente a este punto
de vista. Si Baladeva Vidyabhtlisana Prabhu estuviera fuera del Gaudiya
sampradaya, ;quién seria nuestro salvador? El fue a Galta-gaddi en Jaipura
y derroté a los Sri-Vaisnavas®. Ahi, él afirmé que Srimati Radhika debe
estar a la izquierda de Krsna. El escribié un comentario sobre el Vedanta
Stutra llamado Govinda-bhasya, el cual ha sido aceptado como el gaudiya-
bhdsya, el comentario que representa al Gaudiya sampradaya’.

Si Baladeva Vidyabhiisana Prabhu no esta en nuestro sampradaya,
ien qué sampradaya esta, entonces? Todos sus comentarios estan en la
linea de Srila Riipa Gosvami y de nuestros dcdryas Gaudiya Vaisnava. Si
Baladeva Vidyabhiisana Prabhu estuviera fuera de nuestro sampradaya,
todo terminaria. Este es un punto vital. Ademas, estos babdjis dicen que,
si alguien usa el habito azafran de sannydsa, no esta en la linea Gaudiya
Vaisnava. Ellos tienen una idea errénea. Se declara en el Sri Caitanya-
caritamrta (Madhya-Iila, 8.128):

6 Sri sampraddya: una de las cuatro sucesiones discipulares fidedignas, fundada por
Laksmi devi.

7 "En lo que concierne a los que estamos en el Madhva Gaudiya sampraddya, nuestros dcaryas
aceptaron el Srimad-Bhagavatam como el comentario natural sobre el Brahma-siitra. En el
Gaudiya sampraddya no se habia hecho ningiin comentario sobre el Brahma-stitra porque se
aceptd, y Caitanya Mahaprabhu asi lo aceptd, que el Srimad-Bhdgavatam era el comentario
natural porque fue escrito por Vyasadeva, el autor original del Brahma-stitra. Si el autor habia
hecho su propio comentario, no habia necesidad de otro. Este es el siddhanta Gaudiya Vaisnava.
Sin embargo, hace un tiempo atras, en Jaipura, se desafié al Gaudiya sampraddya por no tener
un comentario sobre el Vedanta-stitra. Por ser el mayor erudito Vaisnava de su tiempo, se le
pidi6 a Vi$vanatha Cakravarti Thakura que fuese [a aceptar al debate]. El vivia en Vrndavana y
dada su edad avanzada, autoriz6 a Baladeva Vidyabhtisana, "Hazlo td. No hay necesidad, pero
la gente estd preguntando: ';Dénde esta el comentario de ustedes sobre el Vedanta-stitra?"
Por lo tanto, copiando el dictado de Govindaji en Jaipura, Baladeva Vidyabhtisana escribi6 el
comentario sobre el Brahma-sitra. De este modo, el Brahma-Madhva-Gaudiya sampradaya
tuvo también un comentario sobre el Brahma-stitra, lo cual es requerido. (Extraido de una clase
de Srila Prabhupada el 30 de Sept., 1973)]*. (Nota de la edicién en inglés).



120

kiba vipra, kibd nyast, sidra kene naya
yei krsna-tattva-vetta, sei ‘guru’ haya

No importa si una persona es un erudito en el conocimiento védico (vipra)

o si ha nacido en una familia de clase baja, o si esta en la orden de renuncia.

Si él es un experto en el conocimiento sobre Krsna, es un maestro espiritual

genuino y perfecto.

Krsnadasa Kaviraja Gosvami escribié "kiba nyasi". "Nydsi" significa
"sannydsi”. 1$vara Puripada, Madhavendra Puripada y todos los
renunciantes en su linea eran sannyasis que vestian el habito azafran. Hay
muchos asociados de Caitanya Mahaprabhu que usaban el habito azafran.
Svariipa Damodara también usaba ropa azafran. ;Qué tiene esto de malo?
El habito azafran es el simbolo de la renuncia. Es el color del apego a Krsna
(anuraga). Porque se trata de un color, es usado por las sadhvis. Sadhvi
se refiere a una mujer casada, una mujer que no es una viuda. "Casada"
significa que se tiene a Krsna como amado. No somos viudas, pero los que
visten ropa blanca lo son®.

En nuestra linea, ;de dénde proviene la palabra "babaji"? Sri I$vara
Puripada, Sri Madhavendra Puripada, Sri Caitanya Mahaprabhu, Sri
Nityananda Prabhu y, despues de El, Sri Riipa Gosvami, Sri Sanatana
Gosvami, Srila Raghunatha Bhatta Gosvami, Sr1 Jiva Gosvami, Sri
Gopala Bhatta Gosvami, y Sr1 Raghunatha dasa Gosvami. Despues de
ellos, Sri Krsna dasa Kaviraja Gosvami y Sri Vrndavana dasa Thakura, y
luego Narottama dasa Thakura, Syamananda dasa, Srinivasa Acarya, y
Visvanatha Cakravarti Thakura. ;Ddnde esta la palabra "babaji'? ;Acaso
alguno era conocido como "babaji"? ;De donde vino esta palabra "babaji"?
Los babdjis no tienen respuesta. Estos Vaisnavas eran paramahamsa®, no
babajis. Sri Sanatana Gosvimi no usaba el habito azafran porque tenia
mucho respeto por el atuendo azafran de Sri Caitanya Mahaprabhu. El
pensaba, “no puedo ser como El, no soy tan elevado”. Por lo tanto, por
honor y reverencia, él usaba ropa blanca y veneraba esta ropa azafran.
En Vraja, todos los habitantes (vrajavasis) llamaban a Sanatana Gosvami
"baba". Llamaban a Sanatana Gosvami "bara-baba", sadhu mayor, y a Ripa
Gosvamli, "chota-baba", sadhu menor. Después de ellos, otros en su linea
adoptaron el atuendo blanco, pero posteriormente, en los tiempos de
Visvanatha Cakravarti Thakura, estos ultimos se desviaron. Algunos, como

8 En el marco de la cultura védica, las mujeres viudas se visten de blanco.
9 Paramahamsa: en este caso, el término alude a Vaisnavas muy excelsos que son como el cisne
(el cual puede separar la leche del agua); cuarta etapa de la orden de renuncia o sannyasa.
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Jagannatha dasa Babaji, Madhusiidana dasa Babaji y Gaura-kiSora dasa
Babaji, adoptaron el titulo de "babdji" por humildad y todos los llamaban
de ese modo!® (ver el primer capitulo, la tercera refutacion).

Cuando Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura vio que muchos
babdjis eran impostores, que estaban con matdjis viudas y engendrando
hijos, se enfurecié y dijo que nuevamente aceptariamos la misma ropa
azafran de Ramanujacarya, Madhvacarya, Mahaprabhu, I$vara Puripada y
otros. Luego, él predicé por todo el mundo.

En aquellas épocas, aquellas personas de familia de baja moral y bajo
estatus social honraban a estos falsos babdjis. Es por esta razén que Srila
Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura reintrodujo el atuendo
azafran y la orden de sannyasa. En la actualidad, hay impostores que
estaban previamente en la Gaudiya Matha que se han vuelto lujuriosos
y han sido expulsados de la Gaudiya Matha. Ahora, se han vuelto babdjis.

Los babajis critican especialmente a Srila Bhaktivinoda Thakura
diciendo que no tenfa guru. Esta es una idea falsa. Srila Bhaktivinoda
Thakura predicé el nombre y las glorias de Sri Caitanya Mahaprabhu y
el Gaudiya Vaisnava sampraddya al mundo entero. El escribié cientos
de libros. Aun asi, los babdjis dicen que no tenia un guru apropiado y
que Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura tampoco'..
Deben saber que Srila Bhaktivinoda Thakura estaba en la bhagavata-
paramparad'? de Srila Jagannatha dasa Babaji Maharaja. Srila Prabhupada
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura estaba también en la misma linea
que Jagannatha dasa Babaji Maharaja, Srila Bhaktivinoda Thakura, y
su guru, Srila Gaura-ki$ora dasa Babaji Maharaja. Todos estaban en la
misma linea.

Aquellos que estan en la linea de los babdjis dicen que nuestro Guru

m "t

10 "Baba" significa "padre" o "sadhu’" y "ji" es un sufijo que significa "respetable”. Estas
grandes almas liberadas (mukta-mahdapurusas) son paramahamsas y asociados eternos de
Radha y Krsna. Ellos estan muy por encima de los conceptos de babaji y sannydsa (el cual se
encuentra dentro del sistema varnasrama). En su caso, aceptan la denominacién de "babaji"
por un acto de humildad. (Nota de la edicién en inglés).

11"Unsadhaka puede recibir bheka (sannydsa-vesa) de un guru adecuado o, alternativamente,
cuando la renuncia (vairagya) [en bhava-bhakti] se manifiesta, él puede aceptar bheka de si
mismo. Haridasa Thakura, los Seis Gosvamis, Lokanatha Gosvami y otros son ejemplos de la
préctica de aceptar bheka de uno mismo. Este es también el modo en el Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura aceptd sannydsa-vesa después de la desaparicién de Srila Gaura-kisora
dasa Babaji, de quien habia recibido los diksa-mantras. Vemos a partir de estos ejemplos que
la aceptacién de bheka de este modo esta en completo acuerdo con las escrituras ($astra). Sri
Ramanujacarya también acept6 tridandi-sannydsa de si mismo después de la desaparicién de
su guruy, Srila Yamunacarya". Cinco Ensayos Esenciales, (Nota de la edicién en inglés).

12 Para una explicacién acerca de la bhagavata-paramparad, ver el segundo ensayo de esta
libro, “La pafcaratrika-guru-parampara y la bhagavata-parampara’.
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Maharaja, Srila Bhakti Prajiana Ke$ava Gosvami Maharaja, e incluso
Srila Bhaktivedanta Svimi Maharaja no estaban en una linea discipular
apropiada y que no tienen una guru-parampara. Pero, en realidad, son los
babajis los que no estan en la guru-parampara.

He visto en Francia cémo muchos devotos han abandonado a Srila
Bhaktivedanta Svami Maharaja para volverse babdjis. Ellos aceptaron
babadji-vesa, dor-kaupina, etc. Luego, después de dos afios, cayeron con
matajis. Ellos vivieron con mujeres divorciadas. Tal es su tendencia. Asi,
los que no aceptan que Srila Bhaktivedanta Svami, nuestro Guru Maharaja
[Srila Bhakti Prajfiana Kesava Gosvimi Maharaja], Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati Thakura, Srila Bhaktivinoda Thakuray todos los demas Vaisnavas
elevados estan en la linea Gaudiya, son completamente ignorantes. Si
ustedes leen sus libros, este veneno estara ahi.

avaisnava-mukhodgirnam pitam hari-kathamrtam
Sravanam naiva kartavyam sarpocchistam yatha payah
(Padma Purana)

No deberia escucharse nada acerca de Krsna de alguien que no sea un
Vaisnava. La leche que ha sido tocada por los labios de una serpiente tiene
efectos venenosos. Similarmente, las palabras sobre Krsna dichas por
alguien que no sea un Vaisnava son también venenosas.

Vildpa Kusumafijali de Srila Raghunatha dasa Gosvami y otros libros
como Krsna Bhavanamrtam, Radha-rasa-sudhd-nidhi'y Stavavali son todos
buenos libros. Son amyrta, néctar. Sin embargo, no se deben oir de los labios
de los que no son Vaisnavas. De lo contrario, las ideas falsas de los que no
son Vaisnavas vendran, y ustedes se desviaran. Sean muy cuidadosos al
respecto. Hay otro punto relacionado con la bhajana-pranali*®. En lugar de
dar el proceso apropiado a las personas adecuadas, estos babajis dan su
propia version de la bhajana-pranali, sin dar el entrenamiento adecuado
ni considerar sila persona esta calificada o no. Sus supuestos discipulos no
saben quién es Krsna ni qué es el bhajana. Ellos no conocen la definiciéon
del bhakti y ni siquiera saben cémo lavarse apropiadamente después de
defecar. No saben nada. ;Qué sera de ellos?

naitat samdcarej jatu manasapi hy anisvarah
vinasyaty acaran maudhyad yathdrudro ‘bdhi-jam visam
Srimad-Bhagavatam (10.33.30)

13 Bhajana-pranali: método de ejecucion de la practica espiritual.
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Aquel que no es un controlador (iSvarah) nunca deberia imitar el
comportamiento de las personalidades regentes, ni siquiera mentalmente.
Siuna persona ordinaria, debido a su insensatez, imita tal comportamiento,
simplemente se destruird a si misma, asi como una persona que no es
Rudra se destruiria a si misma si tratase de beber un océano de veneno.

Si alguien que no es apto quiere beber veneno como Sankara, morira
de inmediato. Primero sean Sankara y después tomen veneno. Primero
obtengan la calificacion.

En primer lugar, deberfan conocer el Upadesamrta de Srila Ripa
Gosvami: "vdco vegam manasah krodha-vegam"'*, Lean, ademas, el Manah-
Siksa. Primero aprendan tattva: maya-tattva, jiva-tattva y krsna-tattva®.
Luego, si tienen un verdadero anhelo, pueden leer esos otros libros. De lo
contrario, si no aprenden estos principios primero, seran lujuriosos y se
desviaran y abandonaran el bhajana y el sadhana (la practica espiritual).
Debemos leer el Jaiva Dharma. Alli, Srila Bhaktivinoda Thakura explicé
todas las ideas de Srila Riipa Gosvamil. Primero aprendan "trndd api
sunicena taror apisahisnunda amanind manadena kirtaniyah sadd harih”,"Se
puede cantar el santo nombre del Sefior en un estado mental de humildad,
considerandose mas bajo que la paja en la calle. Se debe ser mas tolerante
que un arbol, se debe estar desprovisto de todo sentido de falso prestigio
y estar dispuesto a ofrecer el debido respeto a los demas. En tal estado
mental, se puede cantar el santo nombre del Sefior constantemente”. Este
fue el consejo de Sri Caitanya Mahaprabhu:

ye-rupe la-ile nama prema upajaya
tahara laksana suna, svariipa-rama-raya
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-Iila, 20.20)

[Oh, Svariipa Damodara Gosvami y Ramananda Raya, escuchen de Mi las
caracteristicas de como debe cantarse el hare-krsna maha-mantra para
despertar con gran facilidad el amor latente por Krsna]*.

Caitanya Mahaprabhu nos dio la instruccion de desarrollar estas cualidades.
Traten de hacerlo, y luego podran leer los otros libros. Hay muchos devotos
alrededor del mundo, en Francia especialmente, que estan leyendo estos libros
14 "Vaco vegam manasah krodha-vegam": alude al Verso 1 del Sri Upadesamrta.

15 Maya-tattva, jiva-tattva y krsna-tattva: los principios filoséficos sobre la energia ilusoria,
el alma y Dios, respectivamente.
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elevados. Sin embargo, ellos no saben krsna-tattva ni ningun otro fattva, ni tienen
una fe estable y fuerte (nistha) en su gurudeva. Gradualmente, dejan a Srila Svami
Maharaja, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura y a toda nuestra parampara.
Ellos critican esta linea. Por lo tanto, si bien los libros que han sido traducidos
por estos babajis son en si mismos fidedignos, deberiamos boicotearlos. No los
lean. Si ustedes son aptos como el cisne (harisa), si pueden separar la leche del
agua, entonces pueden leer sus traducciones. De lo contrario, no.

Hace alrededor de diez afos, participé en el peregrinaje de Vraja (Vraja-
mandala parikramad) junto con Pijyapada Janardana Maharaja. Fuimos a
Radha-kunda y desafiamos a los babajis. Tuvimos un debate de tres horas,
pero nadie acudid. Ademas, he desafiado a esos babajis en mi libro Cinco
ensayos esenciales, pero nadie ha respondido. Después de leer el libro, querian
llevarnos a juicio y yo los desafié, “Si, nos veremos en la corte”. Pero ellos
nunca aparecieron. Sus abogados les habian aconsejado no presentarse, pues
habrian perdido todo.

No se sientan atraidos a estos sahajiya-babdajis de Vraja, sino a nuestra
guru-parampara: Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja, Srila Bhaktivinoda
Thakura, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura Prabhupada, Sri Baladeva
Vidyabhiisana, Srila Jiva Gosvami, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, y a
todos aquellos en nuestra bhagavata-parampara.

He venido a decirles estas cosas solo para que sean cuidadosos. No se
confundan. Traten de conocer todos estos puntos y asi volverse muy fuertes.
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