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Sumergiéndose profundamente en la realidad
o de Su propia belleza y dulzura,
* Krsna se apropid del semtimiento de Radharani.
'Y, atavidndose con: Su deslumbrante esplendor,
aparecw cormo Sri Caztanya Mahapmbhu

En los ultzmos doce afios de'Sus pasatwmpos mamfzestos,
: El permaneczo profundamente absorto
‘enla union y la separacion. :

Y compartzo 1los mds profundos sentimientos de Su corazon
: ~“con Sus devotos mds intimos.
Enla agonza de la separacion de Sri Krsna, 7
- wolcdnicas erupciones de éxtasis surglan de Su corazén.
- Y Sus ensefianzas, conocidas como el Sri Szksustukam
-manaban de Sus labios cual arroyos de lava dorada.

Me postro a los pies de Sri Caitanya Mahdp’r@bﬁu, o
el Volcdn Domdqdel Amor Divino., .

(Prema Dhama ‘Stqtmm,‘ Verso54) . .
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Introduccion

Sr1 Caitanya Mahaprabhu predicé en toda su amphtud el
concepto teista que se ofrece en el Srimad-Bhagavatam. El
Srimad-Bhagavatam trata principalmente de un estudio com-
parativo del teismo y de la ontologia de la conciencia de
Krsna; sobrepasa a todas las demas literaturas védicas,
incluyendo a los Puranas. El Brahma-Vaivarta Purana y el
Padma Purana exponen hasta cierto punto, a través de su
narracién e historia, la importancia de la devocién a Krsna;
pero estan por debajo de las normas filos6ficas y ontolégicas
establecidas por el Mahapurana: El Srimad-Bhagavatam. El
Srimad-Bhagavatam puede satisfacer a todos los eruditos de los
Vedas, porque expone la conciencia de Krsna con toda su
excelencia.-El $rimad-Bhagavatam no presenta como el logro
supremo del teismo a la conciencia, a la ontologia o a la
1nte11genc1a, sino al éxtasis, la belleza y la armonia: rasa. En el
Srimad- -Bhagavatam, el rasa es o mds importante. Esta es una
obra tinica en su género, debido a que lleva al teismo desde
el plano del malabarlsmo intelectual hasta los dominios del
rasa.

En una oportunidad, comencé a escribir un libro que habria
de ser un breve estudio de los dieciocho mil versos del
Srimad-Bhagavatam. Bhaktivinoda Thakura resumié todos
los principios del Bhagavata en los mil versos de su Bhigavata-
arka-maricimala. Yo habia pensado resumirlo atin mas, hasta

xi



Xl EL VOLCAN DORADO DEL AMOR DIVINO

presentarlo en trescientos versos, y aunque comencé ese
hbro, no pude terminarlo.

“El Srimad-Bhagavatam es un vasto tratado, compuesto en
sanscrito, que esté repleto de informacion esencial, referen-
cias histéricas y exposiciones de las principales escuelas
filosoficas. En el Srimad-Bhagavatam también se mencionan
muchos puntos’histdricos y geogréficos de importancia
secundaria, que aun cuando no son esenciales, sustentan sus
conclusiones. Todo lo que no es necesario en el Srimad-
Bhagavatam queda eliminado. en las ensefianzas de Sri
Caitanya Mahaprabhu, donde su significado alcanza la mas
"pura e intensa gloria. De modo que si hemds de considerar la-
esencia misma del Srimad- -Bhagavatam, tenémos que estudiar
la vida y los preceptos de Sri Caitanya ‘Mahaprabhu. Asi

_como las ensefianzas del gran autor del Srimad-Bhagavatam, .
Srila Vyasadeva, fueron acrecentadas por las realizaciones de
Sukadeva Goswami, la esencia del Srimad- -Bhagavatam ha
sido acrecentada por la vida y los preceptos de Sri Caltanya

 Mahaprabhu. | :
Puesto que las énsefianzas de Srlman Mahaprabhu repre-
sentan la esencia del Srimad-Bhagavatam, me gustarfa incluir
aqui uno de los versos que originalmente compuse para ‘
introducir mi estudio sumario. Este glorifica la posicién'de

Gadadhara Pandita, el més intimo asociado de Sri Caltanya

Mahéprabhu. Gadadhara Pandita solia leer el Stimad-

Bhagavatam en ]agannatha Puri, en el templo’ de' Tota |

Gopinatha. El lefa, mieniras que Sriman Mahaprabhu y los

grandes devotos, como Svariipa Damodara y Ramananda‘

Raya, eran su aud1enc1a S R A ‘

' nilambhodhi-tate sada sva-virahd-ksepartoitari bandhavari

“$rimad-bhagavati kathd madiraya safijloayan bhati yah"

§rimad-bhagavatariysada sva-nayanasru-payanaih pijayan:

. gosvami-prabaro gadiadhara-vibhiir-bhityat wad-eka-gatih

g e
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“A orillas del azul y vasto oceano, Gadadhara Pandlta
solia leer el Srimad-Bhagavatam a Sri Caitanya Mahaprabhu
quien sufria por el gran tormento interno.de la separacién de
Si mismo (Krsna). Gadadhara Pandita proveia el vino del

krsna-lili para embriagar y proporc1onar1e alivio a su afligido
amigo. Mientras lefa, las lagnmas caian de sus-ojos, cual
ofrendas de flores, sobre las paginas del Srimad-Bhagavatam.
Que el placer de esa brillante personahdad ‘Gadadhara
Pandita, €l mejor de los Goswamls, sea mi umco ob]etlvo al
escribir este libro”. = .

El titulo de este libro es El Volczm Domdo del Amor Dzvmo
Sri Caitanya' Mahaprabhti experimenté un gran:dolor. por
la separacién de Krsna, que siendo.abrasador como el fuego,,
fue expresadoen la forma del Szksastukam Esto se exphca en

el Prema Dhama Deva Stotram (54)::
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Sr1~svaruPa mya sanga-gambhzmntya lllanam Grits

-dvadasabda-banhi-garba- vzpmlambha -ilariam

‘radhikahiriidha-bhava-kanti-kyspa-kufijarar
prema- -dhama- devam-eva naumz~gaum—sundamm
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“Sumergiéndose profundamente en la realldad de Su
propia belleza y dulzura, Krsna se apropié del sentimiento de
Radharani, y ataviandose con 'Su deslumbrante esplendor ‘
apareci6, como.$ri Caitanya Mahaprabhu: ‘En los tltimos
doce afios de Sus pasatiempos manifiestos; El permanecm,
profundamente absorto en el humor de'la unién y-la sepa-,
racién, compartiendo los mas profundos sentimientos deSu
corazén con Sus devotos mas intinios. En la agonia por la
separacion de Krsna, volcamcas erupciones de éxtasis surgian

de Su corazén, 'y Sus ensefianzas, conocidas ‘como el

Siksastakam, manaban de'Sus labios ¢ual arroyos de lava
dorada. Me postro a los pies de Sri Caltanya Mahaprabhu, el
Volcan Dorado del Amor D1V1no
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En la forma del Siksastakam, El vomitaba el fuego de la
dolorosa separacion de Krsna. Por eso, Sri Caitanya
Mahaprabhu se compara a‘un volcan dorado y el Siksastakam
se compara a lava divina.

Sri Caitanya Mahaprabhu nos ha ensenado que la sepa-
racion es.el principio mas elevado en la divinidad. Asi como
la concepcién mas intensa del éxtasis es la asociacién con
Krsna, la concepcion mas intensa del dolor es la separacion
de Krsna. Sin embargo, el dolor que se siente por la
separacion de Krsna, es mucho mas intenso que el éxtasis
experimentado por Su asociacién. Sriman Mahaprabhu dice:
“:Es que'no pueden comprender la dolorosa situacion en la
que se encuentran? jTienen que estar atrofiados todos sus
sentidos! De lo contrario; hubiesen muerto por el dolor de la
separacion de Krsna. Es inconcebible. Lepertenecemos a El.
por completo. El lo es todo para nosotros; pero no podemos
verle. Estamos forzosamente separados de El. ;Cémo
podemos soportarlo?”. Bhaktivinoda Thakura dijo en una
oportunidad: “No puedo soportar'la separacién.de Krsna
por méas tiempo. S6lo podré resistir tres o cuatro dias més, y
luego tendré que abandonar este cuerpo”.

-“Amar a Krsna quiere decir que tendremos que “morir
‘para vivir”. Al principio parece como si el amor divino fuese
Java, muerte; pero en realidad es nectar, v1da En este mundo
ordinario, muchas personas también se frustran por el amor.
A veces enloquecen y se suicidan porque no pueden soportar
el dolor. Sin embargo, el dolor que se deriva por la sepa-
racion de Krsna, aunque se le compare con la lava, no es
dafiino como ella. Kav1ra]a Goswami explica:

bahye vlsa]wla huya bhztore anandamaya,
- krsna premam adbhuta carite

“La maravillosa caracteristica del amor divino por Krsna es
que aun cuando externamente acttie como lava ardiente,
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internamente es como un dulce néctar que llena el corazén
con el gozo mas grande”.

Aunque Fl sentfa el més intenso dolor por la separacién de
Krsna, aun asi, dentro de Su corazoén, Sri Caitanya
Mahéaprabhu experimentaba la mas profunda biena-
venturanza extatica. Los sintomas de éxtasis que Sri Caitanya
Mahaprabhu manifestd, jaméas se han visto en la historia de
la humanidad ni han sido descritos en ninguna Escritura.
Nosotros encontramos en El la concepcién suprema de la
Realidad Ultima. Esto ha sido explicado en mi Prema Dhama
Deva Stotram (66):

atma-siddha-sava lila-piirna-saukhya-laksanam

svanubhava-matta-nytya-kirtanatma-vantanam

advayaika-laksya-piirna-tattva-tat-paratpararm
prema-dhama-devam-eva naumi gaura-sundaram

“Esta es la conclusién que todo lo conquista. La concepcién
més elevada de la Realidad Ultima tiene también que ser la
forma més elevada de dnanda, éxtasis. Sri Caitanya
Mahaprabhu es Krsna, el éxtasis mismo, y danza con regocijo
extatico saboreando Su propia dulzura. Su propio santo
nombre es la causa de Su éxtasis, expresado como danza, y el
santo nombre es el efecto de Su éxtasis, expresado como
canto. La causa es el efecto. El dinamo genera una energia
extatica que le hace danzar, y Su canto distribuye ese éxtasis
a los demds”.

De esta manera, con cada palabra de Su boca de loto, con
cada gesto y movimiento de Su hermosa figura dorada, Sri
Caitanya Mahaprabhu realiza Sus extaticos pasatiempos de
amor divino.
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o Parte 1

La
- Vida
- de
~ Sri Caitanya
‘Mahaprabhu






El Avatar Dorado

En las ensefianzas de Karabhdjana Rsi se mencionan las
diferentes encarnaciones para las distintas eras (yugavatiras).
El yugdavatiara para Dvapara-yuga se menciona como sigue:

dvapare bhagavar Syamah

© pita-vasd nijayudhal

* $rivatsadibhir ankai$ ca
laksanair upalaksitah

En Dvapara-yuga, el Sefior Krsna aparece con el color de
una oscura nube de lluvia, atavidndose con vestimentas del
color de los reldmpagos. El esta decorado con hermosos
adornos, portando Sus propias armas y luciendo en su pecho
la marca Stivatsa.

Después de la descr1pc1on del yugavutam de Dvapara—
yuga, Karabhajana Rsi menciona al kali-yugivatara:

© itidvapara urv-isa

stuvanti jadad-isvaram

nangs ‘tuﬂtm—viﬂhﬁnena
kalav api tatha Srnu

El dice: “Oh Rey, hasta Dvapara yuga, he descrlto las
encarnaciones para las diversas eras, que vienen a recordarle
a la genté cuél és el deber mis apropiado de su era. Ellas
vienen y nos dicen: ‘Si haces esto, recibiras el mayor
beneficio’. Oh Rey, después de que la era de Dvapara-ter-
mine, viene la era de Kali. La encarnacién para la era de Kali
se ha mencionado en muchas partes de las Escrituras, y ahora
he de explicarte esa informacion”. (5.B. 11.5.31).

1
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A cont1nuac1on, d1ce

3 krsna “oarnatit tvzsakrsnam
sangopangdstra parsadam
yajfiaih sankirtana prayair

yzz]antz hz su- medhasah

De uha manera Velada, este verso exphca el advenumento de
Sri Caitanya Mahaprabhu. El 51gn1f1¢ado habitual de krsna-
varnarn es “de color negruzco Pero tvisakrsnam significa
que “Su lustre no es negro”. El, en compafifa de sus asociados,
es adorado mediante el proceso de sartkirtana, el canto del
santo nombre de Krsna, y aquellos que poseen una aguda
inteligencia llevaran a cabo esta clase de adoracion.

La Dorada Dadiva Del Senor Dorado

K
]1va Goswarm exphca el s1gn1f1cado de, teste Verso con un

verso paralelo:

antah kysnart bahir gaurarn’ e
darsztungadz ~vaibhavam '
kalau sankirtanadyai sma
krsna- caztanyam asrztah

“Yo me refugio en SriKrsna Caltanya Mahaprabhu, quien
externamente es de una tonahdad dorada, aunque interna-
mente es el propio Krsna. En esta era de Kali, Fl exhibe Sus
expansiones mientras lleva a cabo el canto en congregacion
del santo nombre de Krsna. El que sea negruzco por dentro,
significa que internamente es Krsna, y el que sea dorado
externamente, quiere decir que ha aceptado el humor de
Srimati Radharani. Enla era de Kali se ve a ese Sefior Dorado
ejecutando sarkirtana, acompanado de Sus expansmnes, aso-
c1ados y devotos intimos”.

‘Alguien puede argumentar que el 31gn1f1cado de krsna—
varnarni es que Su color es negro-y Su lustre también. Pero,
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(cémo es posible? Eso seria redundante. La union de las
palabras tvisa y akysnari indica que Su color es krsna, negro,
pero que Su lustre es akrsna, es decir, que no es negro.
Entonces; alguien podria decir: “Que no sea negro, no quiere -
decir necesariamente que sea dorado. ¢Por qué tiene que
indicar dorado?”. La respuesta se encuentra en el Srlmad— ;
Bhagavatam. - ‘
Una vez, para llevar a cabo la ceremonia de darle nombre
a Krsna, Vasudeva envio a Vrndavana a Garga Rgj, el sacer-
dote y astrélogo. En ese entonces, Garga Rsi llegd a la casa de
Nanda Maharaja y explic que Vasudeva le habfa enviado, £l
dijo: “Su hijo ya ha crecido; y la ceremonia para darle nombre
debe llevarse a cabo En esa oportunidad, recit6 el siguiente
Verso: i PR
" P vdrnis trayo hy asya
" grhmato ‘nuyugari tanilh -, ‘
Suklo raktas tathi pita- " -
- idanim krsnatam gatah ' ’

”En Sus encarnacionés prev1as, este mno advmo con dlfe— '
rentes tonalidades: blanca, roja y dorada, segtin la.era par- -
ticular en la que. h1c1era Su, apar1c1on Ahora, El'ha asumido
este color negruzco”. f S T
Garga Rsi continué: ”Krsna v1ene de color. blanco en Satya—
yuga, de rojo en Treta-yuga, y también viene con una
tonalidad dorada Ahora, en este Dvapara—yuga, ha venido de
color negro”. Por congiguiente, aqui encontramos la refe-
rencia al color dorado (pita), ya que s6lo resta ese color para -
la presente era de Kali. En los UpumSuds hay otra referenc1a
a este color dorado, yadi pasya pasyate rukma varpan: “Krsna,

el Brahman Supremo, aparece en una forma dorada”. Rukma

varnari quiere decir dorado Y también aqul, el termlno no -

1

negro” indica dorado:, - . - Lo

. Krsna quiso-venir como la encarnacmn de esta era de Kah

‘y tamb1en para cumplirla promesa que hizo en Vrndayana.
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“Yo.cantaré las glorias de las gopis, principalmente las de
Radharani. Cantaré Su nombre, Su gloria, y rodaré por el
polvo de la tierra”. Pero Radharani dijo: “No permitiré que
Tu cuerpo ruede por el polvo de la tierra. Te cubriré con Mi
lustre”. Cuando Sri Krsna viene en Kali-yuga, le capturan
el sentimiento y el lustre de Radharani. Esto no acontece en
todos los Kali-yugas, sino en uno en especial.

En todas los yugas de cada dia de Brahma viene el
yugavatira, pero Krsna solamente aparece una vez en un dia
de Brahma, o sea, una vez cada 4.3 billones de afios. En ese
entonces, la Personalidad Original de Dios (svuyam bhagavan)
aparece con Sus moradas: Vrndavana'y Navadwipa. Ademas,
Krsna y Mahaprabhu no vienen solos, sino que vienen con
Sus compafieros y accesorios apropiados. :

La Dulzura Se Saborea A Si Misma

En esta era de Kali, Fl lleva a cabo una doble funcién:;
predica el nama-sarikirtana, y lo que es mas importante, asume
el sentimiento de Radharani para saborear Su propia dulzura,
rasa. Bl es el rasa mismo. Krsna piensa; “;Cuél es la inten-
sidad del rasa mas fino que hay en Mi? Me gustaria pro-
barlo”. Pero Gnicamente los devotos pueden hacerlo. Por
eso, Krsna, quien es la morada central, definitiva y perfecta
del rasa, asumio la posicion de Radharani para saborearse a
51 mismo. S6lo Radharani puede probar el rasa méximo, y de
este modo, Fl tiene que aceptar la naturaleza, el humor y el
temperamento de Ella para saborear Su proplo éxtasis
intrinseco: Por esta razén' descendié. Su primer deber fue
difundir el nama—sanktrtana, y el segundo, privado e 1nterno,
llevar a cabo el bhajana-vibhajaii, para saborear con el humor
de Radharani, Su propio éxtasis intrinseco. En Puri, Fl sabore6
continuamente durante doce afos, en compama de
Ramananda Raya, Svarupa Damodara y otros asociados
intimos; ese gran océano de la unién en la separacién. En
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Sus tiltimos doce afos, paso todo Su tiempo saboreando esa
melosidad.

Por lo general, esa encarnacién es adorada a través del
sarkirtana. Sin sanikirtana, no se puede adorar a Gauranga ni -
a Sus asociados. Fl es el propagador del sasikirtana, ama el
sanikirtana, y inicamente obtiene satisfaccion a través del
sankirtana. S6lo aquellos que tienen suficientes méritos (sukrti-
van), le adoraran mediante este proceso. La gente ordinaria
no puede unirse a esta campafia, pero aquellos que tienen una
buena guia interna, que son afortunados, pueden captar la
esencia misma de la verdad y ocuparse en este proceso del
nama-sankirtana.

El Amor Es Supremo

. Un cerebro lleno de basura no puede distinguir lo correcto
de lo incorrecto, ni cudn valioso es; no puede comprender ni
seguir esta elevada linea de pensamiento. Se debe juzgar a un
hombre por su ideal, por su aspiracién por las cosas mas
elevadas. Si el ideal es grande, el hombre es grande. ;Cual
debe ser el ideal méas elevado? El amor. El amor es lo més
excelso. Es lo mas excepcional y valioso. El amor divino y
la belleza es lo méas elevado que el mundo conoce; y aquellos
que pueden captarlo poseen realmente una buena inteligencia
(su-medhasah). Aquel que posee este ideal supremo, debe ser
considerado un hombre del nivel superior. Solamente él
puede comprender y practicar el sartkirtana. Sélo €l puede
emprender este sendero, este proceso para satisfacer al Ser

Supremo mediante el canto del santo nombre del Sefior.

La Encarnacién Oculta

Esto se menciona en el Srimad-Bhagavatam, asi como en el
Mahabharata y otras Escrituras védicas. Karabhajana Rsj, el
altimo de los nueve grandes yoguis, nos ha dado un indicio
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para comprender a Sri Caitanya Mahaprabhu,como la encar-
nacién especial para la era. De un modo mistico, él ha
mencionado a la encarnacién para esta era de Kali. Podemos
pensar: ;por qué no se le ha sefialado de una manera abierta?
Se ha descrito claramente a muchos avatiras, pero cuando
el Srimad-Bhigavatam describe a Sri Caitanya Mahaprabhu
como la encarnacién para la era de Kali, lo hace de una
manera mistica. La respuesta se encuentra en las ensefianzas -
de Prahlada Maharaja, quien dice: “Oh Sefior, uno de Sus
nombres es Triyuga, que significa aquel que adviene en tres
eras: Satya, Treta'y Dvapara, pero no en Kali. Y' jpor qué?
Porque la encarnacién para la era de Kali estd disfrazada
(channah kalay yad abhavas tri-yugo "tha sa tvam)” . Aqui encon-
tramos la clave para comprender la manera mistica con que
se presenta a Sri Caitanya Mahadprabhu ante el circulo
inteligente y afortunado (su-medhasah), para que la gente
ordinaria no pueda tener nmgun indicio. \

dhyeyam sada parzbhapa—ghnam abhista-dohari
tirthaspadari Siva-virifici-nutari Saranyam
bhrtyarti-ham pranata-pala bhavabdhi-potar
. vande maha-puruga te caranaravindam

“Oh 'Mahaprabhu, Tus pies de loto son el objeto supremo
de la meditacién, pues no solo destruyen el tormento de la
existencia material, sino que también otorgan la mas grande
realizacion a todas las almas que se refugian en ellos. Tus -
pies de loto incluso purifican a todas las personas santas y -
lugares sagrados. El Sefior Siva y el Sefior Brahma aspirana
refugiarse bajo Tus pies de loto. Oh Mahaprabhu, T4 les das
refugio a todos aquellos que simplemente se postran ante
Tiy alivias todas las miserias de Tus sirvientes rendidos.
Podemo‘s cruzar este océano de miserias materiales én la:
gran nave de Tus pies de loto Oh Mahaprabhu, yo me postro
aTus ples de loto”.
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Despues de mencionar a la encarnacién de Dios para la
era de Kali, el Sriman Bhagavatam sorpresivamente inicia este
canto en alabanza a ese gran yugvatira, Sri Krsna Caitanya
Mahaprabhu. El Bhigavatam ha venido con voz majestuosa a

cantar las alabanzas del guia de Kali-yuga. Este verso sigue

al otro que alude al avatira de Kali-yuga. Krsna-varnari qu1ere
decir aquel que siempre estd describiendo a Krsna y que
siempre tiene en sus labios las palabras “Krsna, Krsna,
Krsna”. Otro significado de esta expresion es: “aquel que es
Krsna mismo, pero cuyo lustre no es negro”. Si miramos
profundamente, descubriremos que oculto ba)o Su dorado
resplandor est4 el cuerpo negruzco de Krsna. El ha venido a
este plano con Sus propios allegados, y sélo se'le ofrece ser-

" vicio mediante el sarikirtana, el divino sonido de la adoraciéon

en grupo. Ese es el sintoma por el cual podemos reconocer Su
divina posicién.
Sri Caitanya Mahaprabhu es una encarnacién oculta, viene

de incognito. Ese avatira es adorado por aquel que posee un

intelecto divino. De esta manera, primero el Srimad-
Bhagavatam describe de un modo mistico a esa excepcional y
extraordinaria personalidad, Sri Caitanya Mahaprabhu,
proclamando luego Su nobleza y grandeza

El Srzmad—Bhugavatam explica: “Esa misma- Personahdad
que vino como Ramacandra y como Krsna, ha aparecido de
nuevo. El ha venido para guiarles hacia la verdadera
realizacion de la vida, trayendo desde lo alto el néctar més
dulce para beneficio de todos. Solamente mediten en Fl y se
acabarén todos sus problemas. El es el agente que purifica

" todos los lugares sagrados de peregrinaje y.a todos los

grandes santos por Su contacto, por Su sarikirtana, y por traer
las cosas mads finas del plano mas elevado. Incluso Brahma y
Siva, perplejos por Su noble dadiva, comenzaran a alabarle.
Desearan ansiosamente refugiarse bajo Sus pies de loto con
plena sumisién. Los sufrimientos de todos aquéllos que
vienen a servirle serdn removidos y sus necesidades internas
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satisfechas. El cuidard de aquellos que se refugien en El: les
dard proteccién y todo aquello que puedan necesitar. A este
mundo donde reina la mortalidad, donde continuamente
experimentamos los indeseables cambios de los repetidos
nacimientos y muertes, a esta drea donde nadie desea vivir,
vendra a buscarnos una gran nave que nos alojard en su
interior y nos llevara lejos de esta desagradable posicion.
Postrémonos ante los pies de esa gran personahdad que
viene a darnos el néctar supremo”.

E1 Srimad-Bhagavatam continta:

tyaktva su-dustyaja-surepsita-rajya-laksmin
dharmistha arya-vacasa yad agad aranyam
maya-mygam dayitayepsitam anvadhavad
wnde mahd-purusa te caranaravindam

“Oh Supremo Sefior, Tt abandonaste a la diosa de la for—
tuna y su gran opulencia, la cual es muy dificil de aban-
donar, pues incluso es buscada por los dioses. Tt te dirigiste
al bosque para que se cumpliera la maldicién del brahmand,
con el fin de establecer perfectamente los principios de la
religién. Para liberar a las almas pecaminosas, que van en
pos de los placeres ilusorios, T1i las buscas y les otorgas Tu
servicio devoto. Al mismo tiempo, te ocupas en una btisqueda
de Ti mismo, en la bisqueda de Sri Krsna, la hermosa
realidad”.

- Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica que si bien
este verso parece que se aplica al Sefior Ramacandra, quien
abandoné Su reino y se fue al bosque con Sitadevi para
desempefiar los deberes que le asignara Su padre, también se
aplica a Sri Caitanya Mahaprabhu. Viévanatha Cakravarti
Thakura ha extraido el significado interno de este verso,
aplicdndolo al caso de Sri Caitanya Mahaprabhu. Tyaktva
su-dustyaja-surepsita-rajya-laksmir significa que El dejé la
prosperidad imperial, la cual es muy dificil de abandonar.
Generalmente vemos esto en el caso del Sefior Ramacandra,



e ‘ st g fuet]
El Pafica-tattva Sr1 Krsna Caitanya, Nityananda Prabhu, Sri Advaita
Acarya, 511 Gadadhara Pandita y Srivasa Thakura.

pero Visvanatha Cakravarti Thakura dice que surepsita-rajya-
laksmim se refiere a la valiosa y devota compaiifa-de
Visnupriya-devi. Materialmente, puede que esto ho parezca
importante; pero la dedicacién que Visnupriya mostré en
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Su corazén por Sriman 1 Mahaprabhu, supera cualquier nivel
de majestuosidad, y Fl tuvo que dejarla atrés. Semejante
modelo de sacrificio y servicio no se ha encontrado jamas, ni
siquiera entre la gran sociedad de los dioses. Por el bienestar
ptiblico, El tuvo que ignorar la amorosa actitud de serv1c1o de
Vlsnuprlya ‘

La Mald1c1on De Un Brahmana

Este verso menciona la maldicién de un brahmana. Ese .
brahmana le dijo a Srnnan Mahaprabhu: “Quiero participar en
Tus kirtanas nocturnos, en los que saboreas el krsna-lila, pero
las puertas estan cerradas”. CuandoSriman Mahaprabhu
solia llevar a cabo kirtana y saboreaba el vraja-lila de Krsna, lo
hacfa a puerta cerrada, ya bien entrada la noche. Pero este
brahmana se consideraba una persona muy religiosa y
preparada porque s6lo se alimentaba con leche y nada mas.
Por lo tanto, dijo: “Se me tiene que permitir la entrada en
ese kirtana. No tomo mds que leche. ;Por qué no se me ha
de admitir?”. $ri Caitanya Mahaprabhu respondié: “El beber
leche no es una cualificacién para entrar en la conciencia de
Krsna”. El brahmana dijo: “jEntonces te maldigo a que pierdas
Tu vida familiar!”, “Est4 bien,” dijo Mahaprabhu, aceptando
la maldicién. Y més tarde, El acept6 sannydsa, y para sal- -
varles fue en pos de aquellos que habian sido mal guiados por
Mayadev1 Al mismo tiempo, a pesar de ser Krsna, acept6la
modalidad de Srimati Radharani. Por estas dos razones, El
abandoné Su aparente vida mundana: actud para beneficio
del publico, y después de concluir esa labor, pasé los
siguientes doce afios saboreando el intimo anhelo de Srimati
Radharani y buscando Su propia dulzura interna. Esto fue lo
que vino a mostrarle al mundo. El Srimad- Bhagavatam ha
proclamado de‘esta manera mistica la apar1c1on magnanima
de Sri Caltanya Mahaprabhu



_como un hombre hermoso y un gran erudito.

i : '
t

Una Encarnacion Misteriosa

 Después de que 511 Caitanya Mahaprabhu aceptd sannyisa,
fue a vivir.a- ]agannéth‘a Puri. ‘Alli convittié al erudito mas
grande de la época, Sarvabhauma Bhattacarya. Después de
conocer a Sri Caitanya Mahaprabhu, el gran académico
Sarvabhauma Bhattacarya pregunté a su cufiado Gopmatha
Acarya acerca del‘avatara de la presente era de Kali-yuga.
Gopinatha habia estado viviendo 'en Navadwipa y era -
seguidor dé $ri* Caltanya Mahaprabhu A su manera,
Sarvabhauma comenzé a alabar a Sri Caitanya Mahaprabhu
~ “Siento mucha atraccién por El—dijo—, pero no considero
sensato que siendo tan joven haya aceptado sannyasa, la
orden de vida renunciante. Tiene mucha vida por delante.

‘ ¢Como podra mantener la d1gn1dad de la vida de sannyasi,

una vida de renunciaciéon? No puedo cruzarme de brazos. Me
agrada mucho este joven., Tendré que ayudarle en calidad
de guardlan para que no .abandone sannyisa y p1erda Su
prestigio al ser atraldo por la fascinacién de los placeres
mundanos”. ‘
Gopinatha no pudo tolerar todos estos conse]os con visos

de protecciény le dijoa Sarvabhauma “Este joven tan her-

moso, encantador y s erud1t0 ha llamado tu atencién; quieres

‘convertirte en Su guardlan para preservar la pureza de Su
- vida. ;Piensas que tendrés que ayudarle? éQue quieres decir

con todo esto? ;No sabes que en realidad El es la encarnacion
de Dios para esta era? Es el avatara de Kah ‘yuga, ¥ Fl ha
inaugurado el yuga-dharma del, nama. sankzrtamz en
Navadwipa. Su aparicién se menciona.en las Escrituras”.

Sarvabhauma respondio: “1No, no! No estas hablando con

11
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una persona ordinaria. No pienses que puedes decir cualquier
cosa que desees y que yo lo aceptaré. No soy una nuez facil
de partir. ;Qué estas diciendo? No hay un avatara para Kali-
yuga. Uno de los nombres de Visnu mencionado en el Visnu-
sahasra-nama del Mahabharata es Triyuga: ‘El Sefior que s6lo
aparece en tres eras’. Eso significa que el Sefior no tiene una
encarnacion en Kali-yuga, con excepciéon de Kalki, quien es
una encarnacion de-pasatiempos y no el yugavatara, 1a encar-
nacién de la era”. Gopinatha contest6: “Te crees muy eru-
dito, pero aunque has estudiado todas las Escrituras y te
sientes tan orgulloso de tu conocimiento, no tienes un
conocimiento particular sobre el Mahabharata y el Srimad-
Bhagavatam, que son las principales Escrituras para los
seguidores de los pr1nc1plos rehglosos eternos”.

“No Hombre——-Smo DIOS

En’tqnces,fGopinétha Acarya cité pasajes del Srimad-
Bhagavatam'y del Mahabharata (kisha-varpanm toisakrsnar,
suvarna varna hemango). De esta manera, insistié en su afir-
macién: “Aqui encontramos al avatdra indicado para la era de
Kali, £l ha aparecido para difundir el nama-sarkirtana. £l no
es un hombre, sino el Sefior Supremo, Krsna mismo”.
Sarvabhauma dijo: “No, no. Vete. Oéﬁpaté de tus propios
asuntos. No creas que me vas a 1nstru1r Y de‘ es’ta imanera’
discutian. ‘

Maés tarde, Sarvabhauma Bhattacarya le d1]o a Sr1 Caltanya
Mahaprabhu: “Me gustaria ensefiarte la filosofia Vedanta
para que puedas preservar el nivel de Tu renunciacién. Te
ensefiaré que este mundo no es nada, para qUe nunca sientas
ninguna atraccién por entrar de nuevo en la vida mundana”.
Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: “Si, usted es Mi guardian.
Debo hacer lo que me diga. Vendré para aprender la filosoffa
Vedanta de usted cuando usted lo con31dere conveniente”.
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Luego, Gopinatha Acarya le dijo a Sri Caitanya
Mahaprabhu: “Sarvabhauma habla. asf porque no conoce Tu
verdadera identidad”. Sriman Mahaprabhu contest6: “; Por
qué hablas en su contra? Es Mi guardian. El era compafero
de Mi padre en la escuela; por eso siente gran afecto por Mi.
Debido a su afecto se hace pasar por Mi guardin y cuida
de Mi bienestar. No veo ninguna falta en ello”.

Siete Dias de Silencio

Unos dias después, Sri Caitanya Mahaprabhu comenz6 a
escuchar la filosofia Vedanta de labios de Sarvabhauma
Bhattacarya; y mientras éste hablaba, permanecia en silencio
igual que un buen chico, como si estuviese escuchando en
actitud sumisa. Pero después de ensefar a Sri Caitanya
Mahaprabhu-durante siete dias, surgieron algunas dudas
en la mente de Sarvabhauma. El pensé: “;Qué pasa? Soy un
gran erudito en Vedanta y 16gica, y estoy haciendo todo lo
que puedo, utilizando toda mi inteligencia, para presentar el
profundo significado del Vedanta, pero no logro ninguna
respuesta de EL S6lo escucha mi disertacién apaciblemente,
como si fuese sordo y mudo. No puedo decir que no me
entiende, pues posee una aguda inteligencia. De eso estoy
seguro. Pero aun asi, no da muestras de aprecio ni responde
1o mas minimo. No pregunta nada, ni da indicacién de que
comprenda o no, ni nada por el estilo. Entonces, ;qué estoy
haciendo?”. No pudo contenerse por mas tiempo, y sin
rodeos le pregunt6 al Sefior: “Por més de siete dias he estado
explicandote el significado intrinseco del Vedanta. Muchos
sannyisis se acercan a Mi para aprender el Vedanta, pero Tt
no tienes ninguna pregunta acerca de mi discurso y explica-
ciones. Guardas un extrafio y maravﬂloso silencio. ;Cual es
la razén?”. : A
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Erudiciéon Atea -

Entonces, Sri Caitanya Mahaprabhu se le revel6, diciendo:
“Sarvabhauma, lo que explica se basa en la filosofia de
Sarnkara, pero he escuchado que fue por mandato del Sefior
que Sankaracarya: encubrlo el verdadero prop051to del
Vedanta. El autor del Vedanta, Vyasadeva, es una petsona
completamente teista, pero todo lo que usted dice esta basado
en la erudicién atea”. SRS

Sarvabhauma era un hombre muy 1ntehgente y com-”
prendi6: “De una manera muy gentil, El quiere decirme que

" todo lo que explico es falso. Durante los tiltimos siete dias me

he estado esforzando diligentemente, con toda mi capac1dad
para explicarle el Vedanta, y ahora revela Su verdadera posi-
~ cién y dice que lo que explico es totalmente falso. ;Qué esta
diciendo?”. Aun asi, de manera caballerosa y con cierto
titubeo, Sarvabhauma le pregunt6.a Sriman Mahaprabhu,
“Dices ‘que lo que he estado explicando erilos Gltimos siete.
dias es totalmente insubstancial e irreal. En ese caso, ;puedes
dar el sentido correcto? Si todo esto es inapropiado y falso,
entonces, (cudl es el verdadero significado del Vedanta?”.
Sri Caitanya Mahaprabhu contesté humildemente: “Si me
pide que explique el Vedanta, lo intentaré. Los siitras o
cédigos del Vedanta, son brillantes y evidentes por si mismos.
Leer correctamente los.siitras ‘conduce-al Parabrahman,
Krsna”. Sri Caitanya Mahaprabhu comenz6 con esta intro-
duccién y dijo que el Srimad-Bhagavatam es la explicacién y
comentarlo auténticos del Vedantad En el Garuda Pumna se
menciona: nod :
 artho "yan brahma siitraniri

. bharatartha- vznzrnuyah

gayatrz bhasya rilpo ‘sau

veddrthah paribririthitah
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”El Srimad-Bhigavatam representa el verdadero significado del
Vedanta-siitra. Y aunque es mUy dificil extraer el verdadero
propésito del Mahabhirata (el épico de cien mil versos y la
gran historia del mundo), el Srimad-Bhagavatam ha venido
para dar su significado correcto. La madre de todo el
conocimiento védico es el Gayatri mantra. El Srimad-
Bhagavatam da la esencia del Gayatri de una manera muy
idénea. Las verdades suplementarias de los Vedas también se
encuentran en el Srimad-Bhagavatam. Por consiguiente, se
debe explicar el Vedanta de acuerdo con la verdad que ha
sido presentada en el Srimad-Bhagavatam. S6lo entonces se
podra comprender el verdadero significado”.

La Aspiracién De Las Almas Liberadas

Cuando. Sriman Mahédprabhu mencioné el Srimad-
Bhagavatam, Sarvabhauma, siendo un papdita ilustrado, no
pudo negar su validez, y dijo: “Si, & mi también me gusta el
Srzmad -Bhiigavatam, especialmente un verso muy hermoso”.
En ese momento, para recuperar su prestigio perdido,
Sarvabhauma comenz6 a explicar el verso atmarima del
Srimad- Bhagawztam

- @tmaramas ca munayo,
nirgranthd apy urukrame
< kurvanty ahaitukiri bhaktim
- ittham-bhiita guno harih
“Incluso las almas liberadas, plenamente satisfechas en el
ser, se sienten irresistiblemente atraidas por las cualidades tan
excelsas de Krsna y se entregan a El con devocién impoluta”.
Sarvabhauma explic6 este- verso de nueve maneras
diferentes, mientras Sti Caitanya Mahaprabhu permanecia
sentado igual que antes, escuchando en silencio. Después
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de concluir su explicacién, Sarvabhauma creyé que hasta
cierto punto habia recuperado su posicién. Sin embargo,
como una cortesa, le preguntd a Sri Caitanya Mahaprabhu:
*¢ Estas satisfecho con esta explicacion? Si puedes esclarecer
mas este verso, te escucharé”. Sri Caitanya Mahaprabhu le
dijo: “Si me lo pide, lo intentaré”. A continuacién, presenté
dieciocho explicaciones diferentes del verso, dejando a un
lado las nueve que ya habia dado Sarvabhauma.

En ese momento, mientras escuchaba la explicacién de Sri
Caitanya Mahaprabhu, Sarvabhauma vio que gradualmente
perdia su posicion; su orgullo estaba acabado. Asombrado,
pensoé: “Este joven, este muchacho, no es una persona comun..
Ningtin intelecto ordinario puede refutar mis argumentos. El
ha presentado dieciocho explicaciones maravillosas de este
verso particular, haciendo a un lado todos mis intentos para
explicar el mismo. ;Qué es esto? Tales explicaciones son tan
consistentes, irresistibles, devotas 'y hermosas, que sobrepasan
a todas aquellas que yo expuse con tanto esfuerzo y energia.
No hay ser humano que pueda superar mis exphcac1ones No
hay intelecto humano que pueda enfrentarse al mio. Es una
exphcacmn dlferente que lo abarca todo Sin’ embargo,
proviene de este joven. ;Como es esto?”.

Revelaciéon Mistica

Gradualmente, Sarvabhauma fue perd1endo la confianza
en si mismo y se sinti¢ desconcertado. Pero despues recordé
como Gopinatha Acarya habfa dicho que Sri Caitanya
Mahaprabhu no era un ser humano, y pensé: “No es posible
que un humano explique las cosas de esta manera: es algo
sobrenatural”. Entonces, Sri Caitanya Mahaprabhu le revel6
a Sarvabhauma Su posicién espiritual como Narayana y
Krsna combinados. En trance, Sarvabhauma vio todas estas
cosas y cay0 a los pies del Sefior, perdiendo el sentido casi por
completo.



Revelacién Mistica Sri Caitanya Mahaprabhu se reve_la a Sérvabhauma

Bhattacarya como Nardyanay Krsna.

Cuando salié de su trance, vio que ese muchacho per-
manecia sentado alli con gran humildad, como un estudiante.
Luego, Sri Caitanya Mahaprabhu le pregunté: “;Puedo irme
ya?”. Sarvabhauma dijo: “Si, puedes”. El Sefor partio, y
Sarvabhauma permaneci6 alli. Después de algtin tiempo se
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recuperd y comenzé a pensar: “;Qué es lo que he visto?-jAl.

Narayana de cuatro brazos'y después a Krsna tocando la
flauta! Mi consuelo es que no he sido derrotado por un
hombre. Sarvabhauma se volvi6 un hombre chferente y com-
puso dos estrofas:

- z)airﬁgyéz-vidyd—nija—bhakti—yoga
Siksartham ekah purusah puranah
sri-krsna-caitanya-sarira-dhari
krpambudhir yas tam aham prapadye

- “Me entrego a los p1es de loto de Sri Krsna Caltanya
Mahaprabhu, quien es un océano de misericordia. Fl es la
Personalidad Original de Dios, Krsna, y ha descendido para ,
ensefiarnos el verdadero s1gn1f1cado del conocimiento, la
renunciacién y la devocién por El”

kalan hastam bhaktz—yogam m]am yah
praduskarturivkisna- ~caitanya-nama
- avirbhiitas tasya padaravinde
gadham gadhum Zzyutam citta-bhyngal

“Que Ia abe]a de mi mente se sumer]a profundamente en los: |

pies de loto de Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu, quien.es la.
Suprema Personalidad de Dios, Krsna mismo. £l ha aparecido
‘para revivir el sendero de la devocién pura, el cual practica-
mente se habia perdido por la influencia del tiempo”.

Un “Sébbf ‘S’ul‘jrenio

~ Estos dos Versos. compuestos por ‘Sarvabhauma
Bhattacarya, manifiestan que Sri Caitanya Mahaprabhu es el
. Sefor: Supremo mismo. Al dfa siguiente, por la mafiana tem-
.prano, Sriman’ Mahaprabhu corri6 con prasidant del templo.
de‘]agannatha hasta'donde se encontraba Sarvabhauma,
' mientras ésté tddavia estaba en la cama. En tono alto le llamé:
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“Sarvabhauma, ;cilén maravilloso es este prasadam! Tiene un
sabor muy extraordinatio. Por favor tdmalo. He veénido con
este prasadam”. Sarvabhauma se levant6 de la cama en el
momento en que Mahaprabhu le ofrecta el prasadam;y sin
haberse lavado aun la boca, no pudo hacer otra cosa'que
aceptarlo. Generalmente,:por la mafiana temprano, un
bralvmana pandita primero se lavara.la boca, luego se bafiara,
ofrecera diversas oraciones, y sélo entonces tomara prasadam.
Pero cuando Sri Caitanya. Mahaprabhu vino personalmente
y se lo oftecié con Su propia mano, ;qué podia hacer
Sarvabhauma? Tuvo que aceptar ese prasidam. Sri Caitanya
Mahaprabhu le dijo: “Ya antés hemos experimentado-el sabor -
de diversos alimentos, como el gki, el arroz, los dulees y las
especias. Todos conocemos qué:sabores tienen, pero-esto es
maravilloso. Ha tocado los labios del propio-Krsna. Es
extraordmarlamente miaravilloso y sabroso”. Enseguida,
Sarvabhatma comié ese pmsadum av1damente y comenzo a
entonar algunos mantms SEE R S SR
o T ) i . e
Vi | éuskam paryusitari vapi "
Yo ul nitai o ditra-deSatah S
pmptz— f‘atrena bhoktavyam ;
‘ natrd kala-vicarana F

“El mahu—pmsada de Sri Krsna se debe tomar tan pronto como
se recibe, sin consideracién de tiempo ni lugar, aunque pueda
estar seco, rancio, o haya 51do traido de una tierra lejana”.
na',deéa—niyamus tatm
na kala-niyamas tatha
praptam annarn drutari Sistair
bhoktuvyam harir abmvzt -

“Los caballeros deben aceptar el prasadam. de Sr1 Krsna tan
pronto como lo reciban, sin titubeo. No existen principios
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regulativos en cuanto al tiempo y lugar. Este es el mandato
de la Suprema Personalidad de Dios”.

”Hvoyv He Conquistado El Mundo”

/ Sarvabhauma tomé prasiadam, y el Sefior y el sirviente se
-abrazaron y comenzaron a danzar en éxtasis. Mientras dan-
zaban, los sintomas del éxtasis aparec1eron en ambos.
Transpiraban, temblaban y derramaban ldgrimas. Absorto
“en el amor extético, Sri Caitanya Mahaprabhu dijo: “Hoy he
conquistado el mundo entero, pues he convertido a un eru-
dito como Sarvabhauma Bhattacarya. Ahora tiene tanta fe
en el maha—pmsadu que lo tomé sin llevar a cabo mngun rltual

* védico. iMi misi6n es un éxito!”:. , (

A partir de ese dia, Sarvabhauma Bhattacarya no conocié
nada aparte de los pies de loto de Sri Caitanya Mahaprabhu,
y s6lopodia explicar las Escrituras con las conclusiones de la
devocién. Al ver que Sarvabhauma se habia convertido en
' seguldor de Sri Caitanya Mahaprabhu, Gopinatha Acarya
comenzd a palmotear y danzar, diciendo: “Bien,
Sarvabhauma, gqué\ piensas ahora?”. Sarvabhauma contesto:
“Gopinatha, eres mi verdadero. amlgo Por tu gracia recibi la
misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu”.



El Amigo de los Caidos

Si bien el deber de la ]ust1c1a es buscar cualificaciones, la
misericordia carece de semejantes limitaciones. A la mise-
ricordia divina no le interesa ninguna cualificacioén, més bien
esta s1empre presta a compensar al débil y al inepto. S6lo se
requiere una cosa: nuestro sincero anhelo por recibir la
‘misericordia. En el Caitanya- ~caritimyta se dice:

krsna- bhakti -rasa-bhavitda matil
kriyatar yadi kuto 'pi labhyate

tatra laulyam api miilyam ekalatit
janma- kot.z—sukrtazr na labhyate}

“El servicio con devocién® pura por Krsna no puede obtenerse

- por llevara cabo actividades piadosas, aunque sea durante

millones de nacimientos. S610 podrd comprarse si se paga

el precio, un inténso anhelo. Y debemos comprarlo inmediata-

‘mente, dondequiera que esté disponible”. Ninguna cualifi-

cacién de nuestra vida previa nos ayudara a lograr la con-
ciéncia de Krsna. S6lo importan el anhelo y la fe.
.Y cudl es el efecto de la conciencia de Krsna?

bhidyate hydaya-granthis
- chidyante sarva-sardayah:
kstyante casya karmani
mayi drste "khilatmani .

“Nuestra intima aspiracién por el rasa, el éxtasis, estd
‘sepultada en el corazon, y el corazén se encuentra atado,y
- sellado. Pero al escuchar y cantar las glorias de Krsna, se

21
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rompe el sello del corazoén, y éste se despierta y se abrepara
recibir a Krsna: la fuente del placer, el éxtasis mlsmo (rasa
vai sah, akhila rasamrta murtil )",

El Corazén Anhela El Extasis

Nuestro corazén esté interesado en el éxtasis, el encanto y-
la dulzura. Y éstos se perciben con el cordzén y no con el
cerebro. Por eso se le ha dado mayor importancia al corazén.
El siguiente efecto se percibe en el plano del conocimiento.
Después de probar la dulzura divina, se desvanecera la
desconfianza (rasa-varjari raso ‘py asya parariv drstod nivartate).
Cuando hayamos saboreado el verdadero éxtasis (rasa), se
desvaneceran todas nuestras dudas. Al probar la conciencia
de Krsna, el corazén queda capturado, yc cuando esto suceda,
comenzara a fluir el éxtasis del amor por Dios,.prema..
Sintiéndose satlsfecho, el corazén dira: “iEsto es lo que he
estado buscando!”. Entonces seguira el cerebro, y pensara: “Si,
no puede haber ninguna duda; ésta es la meta suprema de
nuestra busqueda 'Disuelve todo lo demés”. El corazén dira:
“He logrado prema, amor divino. jEsto-es lo mas elevado!
De ahora en adelante suspende todaslas demas actividades”.
Entonces el karma cerrara todos sus talleres, Después de
entrar en contacto con la conciencia, de Krsna, el prlmer‘
resultado es que el corazén desp1erta Cuando el corazdn es
capturado, ¢ el cerebro lo aprueba. Y se detlene nuestro karma,
que genera energfa en la direccién equivocada. La conciencia
de Krsna es la auténtica riqueza del corazén.

La naturaleza de la-misericordia divina es que se presenta
sin hacer caso de ni‘nguna ley. La tnica consideracion es
nuestro anhelo por recibirla. La misericordia se ofrece de
esta manera: “;La quieres?”. S5i simplemente acordamos: “5i,
es maravillosa y sumamenite agradable”, entonces podremos
tenerla. Si nuestra plegaria es genuina, no-se requiere nada
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més. Es una transacciéon sencilla. Si la deseamos, la
recibiremos. La conciencia de Krsna es muy sencilla. No
importa que uno sea apto o inepto; todo aquel que simple-
mente la desee, podra recibirla.

¢Y qué sucede con aquellos que no quieren esta dadiva
divina? Para ellos, 5ri Caitanya Mahaprabhu distribuy6 una
misericordia especial a través de su més magnanimo agente
distribuidor, Sripada Nityananda Prabhu. Nityananda
Prabhu no permitird que escapen ni siquiera aquellos que
desean evitar la conciencia de Krsna. Si alguien dice: “No la
quiero”, Nityananda Prabhu no lo permitird, y dira: “;No!
Debes quererla. Te lo pido fervientemente: jTémala! Pruébala,
y podras sentir el valor de la conciencia de Krsna.

Un comerciante inteligente, para dominar el mercado,
puede distribuir a los clientes muestras gratis de su pro-
ducto, diciendo: “jTome uno gratis! No hay que pagar ningtin
precio ahora. Se lo regalo. Uselo, y si puede. comprobar el
valor y la utilidad de mi producto, ,comprelo"’ Y mas ade-
lante todos lo compraran. . ‘

”;Por Favor Acepten A Gauranga!”

De manera similar, Nityananda Prabhu viajé por todo
Bengala haciendo Su humilde exhortacién. Nityananda
Prabhu tocaba las puertas y cafa a 1os pies de Sus clientes, -
suplicando: “iPor favor acepten esto! No me despidan, no
me echen: Por favor, hagan lo que les digo. Denle toda su
atencién a Gauranga, y recibirdn més beneficios de los que
puedan esperat. Esto es lo que les pido”. Fl derramaba
lagrimas, rodaba ante sus puertas y decia: “Ustedes estan
renuentes a aceptarle, pero no duden. Yo les imploro.
iTémenlo! jCréanme! jPor favor, acepten a Gauranga!”. De
‘este modo, Nityananda Prabhu solia recorrer ambas orillas
del Ganges, yendo de aqui para alla y pred1cando acerca de
Sri Caitanya Mahaprabhu.
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Nityananda Prabhu sélo conoce a Gauranga. En el krsna-
lili, El es representado como Baladeva. Aparentemente,
Baladeva llevé a cabo el rasa-lili, pero en el fondo sélo hacia
los arreglos del rasa-lili para Krsna. Su naturaleza les
demuestra a los expertos de la devocién que siempre estd
dedicado a Krsna. De lo contrario no seria Baladeva. El no
tiene pensamientos individuales para Su propio disfrute;
cada dtomo de Su cuerpo siempre estd deseoso de hacer
arreglos para el disfrute de Krsna. De manera similar, cada
atomo del cuerpo de Nitydnanda Prabhu es substancia
trascendental consciente. Y cada 4tomo. de Su cuerpo sélo
tiene por objeto el servicio y la satisfaccién de Sri‘Caitanya
Mahaprabhu .

“:Béajate De Tu Trono!”

Un dia, Sacidevi, la madré de Mahaprabhu, sofi6 que
Krsna y Balarama ocupaban un trono. Nityananda Prabhu se
dirigia a Baladeva: “jBajate de Tu trono! Tu reinado ha con-
cluido. Ahora ser4 instalado Mi Sefior Gauranga”. Baladeva
rehusé: “No, Yo tengo a Mi Sefior, Krsna”. Hubo una lucha,
pero Nityananda Prabhu era més fuerte y bajé a Baladeva del
trono, diciendo: “Tu reinado ha concluido. Ahora ha llegado
el tiempo de Mi amo, Gauranga. Eres un transgresor, un
. usurpador. Debes bajar”. Baladeva no.pudo derrotar a

Nityananda, quien le'hizo bajar del trono. :

Fsta es la naturaleza de la relacién de Nityananda Prabhu
con Sri Caitanya Mahaprabhu. El no tiene nada propio. Sri
Caitanya Mahaprabhu lo es todo para El Lo que Baladeva es
para Krsna, lo es Nityananda para Sri Caitanya Mahaprabhu.
El propésito del descenso de Sriman Mahaprabhu fue el de
distribuir el servicio devoto de Vrndavana de la manera més
generosa. Por otra parte, Nityananda Prabhu solia cantar:
bhaja gauranga, kaha gauranga, laha gauranger nama, yei jana
gauranga bhaje sei amara prana, “Adora a Gauranga, habla de



Los Dos Sefiores Nityananda Prabhu y Sriman Mahéprabhu.“

;

Gauranga, canta el nombre de Gauranga. Quienquiera que
adore a Sri Gauranga es Mi vida y alma”. Nityananda Prabhu
se esmer6 para que todo el mundo aceptase a Sri Caitanya
Mahaprabhu. ;Y que decfa? “Vengan directamente a la cam-
paiia de Sri Caitanya, y con seguridad obtendran Vrndavana”.

. Por supuesto que Navadwipa, la morada de Sri Caitanya
Mahaprabhu, no es menos valiosa que Vrndavana, la morada
de Krsna. El mismo rasa que hay en Vrndavana esta presente
con otro aspecto en Navadwipa. Algunos devotos sienten
una atraccién especial por el vrndavana-lild, otros por el
navadwipa-lild, y un tercer grupo la tiene por ambos campos;
pero Navadwipa es el més generoso. En Vrndavana, los
pasatiempos de Krsna estan limitados a un circulo intimo,
peroen Navadw1pa, esos pasatiempos estdn. dlstrlbuldos El
gaura-lili-es mas generoso que el krsna-lila. : ‘

En el Caitanya-caritamrta (Madhya 25.271), Krsnadasa
Kaviraja Goswami explica su concepcién de la d1ferenc1a
entre el gaura-lila y el krsna-lila: ’
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krsna-lila amrta-sara,”  tdra Sata Sata dhara,

dasa-dike vahe yahu haite
se caztcznya -1ila haya, - sarovara aksaya

"Hmano- hamsa camhu tahate

El dice: “No hay duda de que en el krsna- lz"ld encontramos
el més eleévado y nectarino sabor del rasa. Pero, ¢que es el
gaura-lila? En el gaura-lild, el néctar del krsna-lild no esté
restringido a un cfrculo limitado, sino que es distribuido por' :
todas partes. Es como.si de todos los diez lados del nectarino '
lago del krsna-lila ﬂuyesen cientos de arroyos”. :

Nuestra aspiracién suprema es alcanzar el servicio a
Srimati Radharani; pero al principio, debemos aproximarnos
aSri Nityananda Prabhu a través del guru, Su representacion
manifiesta. Nltyananda Prabhu consolida la base que nos -
ayuda a progresar més en la devocién. Un rapido progreso
sin una buena base, atrae una reaccion negativa. Y, por eso, la
misericordia de Nityananda Prabhu es nuestra principal
«necesidad. Fste acercamiento culmina con él servicio a Srimati
Radharam (nitaiyer-karuria habe braje radha-krsna pabe).

La filosofia del Gaudiya Vaisnavismo consiste en restable-
cernos como el sirviente-del sirviente: al grado sumo: Nuestra
meta no es hacernos uno con Krsna para recibir servicio;
queremos ofrecer servicio. La mitad predommada dela
Verdad Absoluta es la potencia negativa, la energfa que sirve,
y la mitad predbminant‘e recibe ese'servicio. ‘Alcanzaremos
- nuestro mayor interés cuando de acuerdo con nuestra natu; -
.raleza constitucional, logremos nuestra posicién en la linea.de
los servidores de la mitad negativa predominada,’y no: al
con51derarnos uno cori la'mitad positiva predominante: |

" Por la gracia de Nityananda Prabhu, desarrollamos nuestra
atracc1on por Sri Gauranga. Si recibimos la gracia de Sri
Gaurangg, lo recibimos todo al grado.mas elevado. Y esa es,
-la forma mas segura de aproximarnos a Radha- Govinda, Si
tratamos de alcanzar a Radha-Govinda de otra manera,
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nuestro intento sera naturalmente artificial y defectuoso,. Si
nos acetcamos directamente a Radha-Govinda, evitando a S
Gauranga, habra,una gran dificultad.

Una Inversmn En Navadw1pa

‘Por eso, debemos invertir toda nuestra energla en el ser-
vicio a Sri- ‘Gauranga, y asi encontraremos que: automatica-
mente se nos lleva hacia el nivel mas elevado Prabhodananda
Saraswatl Thakura ora: ' ~

yatha yathd gaura padaravinde
vindeta bhaktim krta punya rasih
tatha tathot sarpati hrdy akasmat -
e mdha padambho;u sudhambhumszh

Enla medlda en que nos dedlquemos a los pies de loto de'Sri
Gauranga, lograremos autométicamente el nectarino ser-
vicio a Srimati Radharani en Vrndavana. Una inversién en
Navadwipa Dhama asi, le llevara a uno & Vrndavana. C6mo
se le llev6 alli, lo va a desconocer. Pero aquellos que son.
afortunados, lo invierten todo en el servicio a Gauranga. Si asi
lo hacen, descubrirdn que ya automaticamente todo esta
ofrecido a los pies divinos de Srimati Radharani. Ella los
aceptara en Su servicio confidencial y los ocupara, diciendo:
“.Oh, traes una buena recomendacién de Navadwipa! Te:
asignaré este servicio de inmediato”. Srimati Radharani se.
presenta en la forma de Gauranga, con el elemento adicional
de la magnanimidad. No hay sensualismo egoista que pueda
entrar en nuestra consideracién de los pasatiempos de Sri' -
Gauranga, puesto que El aparece como un sannyasz y un
devoto.
- Por supuesto, si anahzamos a Sri Caitanya Mahaprabhu, I
descubrlremos a Krsna con el aspecto de Radharani. De.
acuerdo con los filésofos impersonalistas, cuando el negativo
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y €l positivo se combinan, se convierten en una unidad no
diferenciada; pero la filosofia Vaisnava dice que cuando los
aspectos positivo y negativo de Dios se combinan, no pierden
su personalidad. Por el contrario, el positivo se fransforma,
y con el aspecto del negativo y el sentimiento del mas excelso
buscador, comienza a buscarse a Si mismo. De acuerdo con
el Vaisnavismo, cuando el positivo y el negativo se com-
binan, no originan un equilibrio, sino que su carécter
dindmico se mantiene siempre. La combinacién de Radha y
Govinda es Sri Gauranga, y por la gracia de Nityananda
Prabhu podemos ser atraidos por Sri Gauranga.

La Misericordia Abarca Todo .

A veces, la misericordia de Nityananda Prabhu supera a la
misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu Debido a que
puede sentar un mal precedente, en ocasiones Mahaprabhu
no puede aceptara ciertas almas caidas. Tiene que considerar
la condicion en la que se encuentran, lo mismo que otras
cosas. Sin embargo, la misericordia de Nityananda Prabhuno
repara en ninguna circunstancia desfavorable. Su miseri-

cordia es sumamente prédiga y casi ciega. £l no discrimina
entre los distintos grados de pecadores. Su misericordia lo.
abarca todo. Y Sri Caitanya Mahaprabhu no puede descartar
Su recomendacién. Nityananda Prabhu dio refugio incluso a
aquellos que Sri Caitanya Mahaprabhu habia rechazado, y
gradualmente Mahaprabhu tuvo que aceptarlos. Asi pues, la
gracia de Nityananda es mds grande, tanto en magnitud
como en circunferencia, y ese es nuestro consuelo, ya que por
* Sumisericordia, hasta las almas mas caidas pueden alcanzar
la meta suprema.
En una oportunidad, Sr1 Ca1tanya Mahaprabhu les dijo a
Sus seguidores: “Aunque Nityananda Prabhu se encontrara
' tomando vino en una taberna, con una muchacha degradada
de la més baja clase, aun asi ustedes deben saber que Fl est4
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por encima de todas estas cosas. Aunque le vieran aparente-
mente ocupado en actividades indignas, El nunca esté
implicado. Puede parecer que esté relacionado con muchas
actividades bajas, pero deben saber que el Sefior Brahma, el
creador del universo, y otros devotos excelsos, siempre le
veneran. La misericordia de Nityananda Prabhu es tan
poderosa, que si uno simplemente toma un trozo de Su ropa
interior y lo lleva respetuosamente sobre su cuerpo, sera sal-
vado de todas las perturbaciOnes de los sentidos mundanos”.

Por eso rogamos: “Que mi mente siempre esté apegada a
Sus pies de loto. Ofrezco mis reverencias a $ri Nityananda
Prabhu”. : I 2

Tragados Por Maya

Sri Caitanya Mahaprabhu acepté sannydsa para el bene-
ficio de aquellas almas tragadas por maya. El corria en pos de
las almas caidas para liberarlas de la ilusién, dandoles el
santo nombre de Krsna. Y Nityananda Prabhu, como Su '
sombra, le perseguia a donde fuese. El se entregé por com-
pleto y se identific6 con la causa de Mahéprabhu. Asi pues,
debemos postrarnos ante Nityananda Prabhu. Sri Caitanya -
Mahéprabhu estaba absorto saboreando la dulzura del [il7 de
Radha-Govinda y profundamente sumergldo en esa realidad.
Sin embargo, al mismo tiempo, queria liberar a todas las
almas cuyos corazones habian sido devorados por las falsas
nociones de la renunciacién y de la explotacién. Le ordené a
Nityananda Prabhu: “Vé a Bengala y trata de liberarlos.
Dales el amor divino por Radha y Krsna”.

Elle orden a Nityananda Prabhu distribuir el amor divino
por Radha-Govinda; pero en cambio, Nityananda comenzé
a prechcar acerca de Sri Gauranga, pensando: “Lo mejor para
ellos sera que adoren a Gauranga Esto les ayudara a liberarse
de sus ofensas en la posicion en que se encuentren, y como
resultado, obtendran automéaticamente una posicién en el
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lila de Radha-Govinda”. A Nityananda Prabhu se le ordend.
predicar el nombre de Krsna, pero en lugar de eso comenz6
a predicar el nombre de Gauranga. Asi pues, para nuestro
propio beneficio, nos postramos con toda humlldad ante.
Nityananda Prabhu.

Nosotros oramos: “Oh Nityananda Prabhu, oh gurudewz,
por favor, concédeme una gota de fe firme en Sri Gauranga,
quien es la combinacién de Radha y Govinda, y quien saborea:
la dulzura del divino néctar de los pasatiempos de
Vrndavana.:Dame una gota de fe para que algtin dia yo
alcance el amor divino y entre en esa morada”.” -~ '.»

Si descuidamos a N1tyananda Prabhu y a Sri Caitanya
Mahaprabhu nuestra asp1rac1on por servir a Radha-Govinda
sera un sueflo, una imaginacién abstracta carente de realidad.
Nityananda Prabhu es el refugio de todas las almas:caidas.
Del guru-tattua es el aspecto que tiene el corazon mds gene-
roso. Debemos postrar nuestra cabeza ante El, aceptar Sus
Yples de loto y entregarnos a ElL

En el reino esplrltual de Vaikuntha, Nityananda Prabhu es

representado como Sankarsana, el Sefior Supremo, a quien se
le considera el sustento de toda la existencia. Su energia
mantiene todo cuanto existe. Nityananda Prabhu es el.
Baladeva original, la Personalidad de Dios. Por eso debemos.
ver los pasatiempos de Nityananda Prabhu con plena con-
ciencia de Su digna posicién. El solia vagar de aqui para alla,
’y rodaba por el polvo con lagrimas en Sus ojos, diciendo:
“Tomen el nombre de Gauranga y Yo me venderé a ustedes”..
Aunque Fl asumio esta posicién inferior, se le debe considerar
a la luz de Su verdadera y digna- p051c1on Debemos entre--
garnos a El con esa actitud. '

Balarama esta representado de d1versas formas en dlS—
tintas partes del mundo espiritual. El vino aqui como

'Nityananda Prabhu, acompafiando a $ri Caitanya
Mahaprabhu. La verdad acerca de Nityananda Prabhu ya
ha sido explicada exhaustivamente en el Caitanya-caritamrta
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y en el Caitanya-bhagavata. En ellos se describe que El dis-
fruta Su vida y saborea Sus pasatiempos en compaiiia de Su
hermano menor. Ante ese Nitydnanda debemos postrar
nuestra cabeza.

Sri Krsna prema, el amor divino, es una substancia incon-
cebible, muy placentera y extdtica. Los grandes santos que
logran una prueba de esa substancia maravillosa, rechazan
toda clase de aspiraciones, incluso la salvacion, la cual es
alabada profusamente por los Vedas. Asi pues, aunque es
‘uno con Baladeva, Nityananda Prabhu es superior a El ;Por
qué? Fl distribuye el amor divino. ‘

(Qué es el amor divino? Es lo mas importante y valioso,
mucho mas elevado que cualquier otra clase de logro Aquel
que puede otorgar amor diviho es muy superior a quien
puede conceder el deber, la riqueza, el placer; o aun la sal-
vacion (dharma, artha, kama, moksa). Si podemos entender que
Krsna esta subordinado a Sri Caitanya Mahaprabhu, entonces
por supuesto veremos que Balaramaestd subordinado a:
Nityananda Prabhu. En todos los demds aspectos, ambos
son parecidos, pero cuando se agrega la magnanimidad a
Balarama, se convierte en Nityananda Prabhu.

Ante todo, se debe establecer la posicion del amor-divino:
los grandes santos, después de percibir hgeramente la
fragancia del amor divino, descartan la salvacién y todo lo
demas. Tan pronto como se establece la posicién del amor
divino, podemos comprender que aquel que puede otor-
garlo tiene que ser supenor alos que otorgan todas las otras,
cosas. : : :
Asi pues, Nltyananda Balarama es superlor a Karana-
dakasayi Visnu, la Superalma de todos los universos
congregados; a Garbhodakagayi Visnu, la Superalma de este
Universo; y a Ksirodakasayi Visnu, la Superalma de todas las
entidades vivientes. El propio Balarama ha venido aqui como
Nityananda Prabhu —no con majestuosidad, grandeza o
poder, sino en una forma humana— para distribuir amor
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divino. Su grandeza queda demostrada por el hecho de que
Ei es el dador de Gauranga. Podemos comprender esto méas
ampliamente al examinar, paso a paso, los diversos aspectos
de Su vida.

Nityananda Prabhu nacié en Ekachakra, y alli pasé los
primeros afios de Su vida. Sus padres, amigos y vecinos
estaban complacidos y llenos de extatico regocijo con Sus
dulces pasatiempos infantiles. Desde Su nacimiento fue un
deleite para toda la atmésfera de Ekacakra, y en ese agradable
ambiente pas6 Sus afios de infancia. :

Una vez, cuando Nityananda era todavia un joven, un
sannyasz lleg6 a Su casa y lo pidi6 a Sus padres. El sannyasi
recorria los diversos lugares sagrados, y solicit6 que le dieran
a Nityananda en caridad. El lo llevé consigo, y Nityananda
Prabhu recorri6 casi todos los lugares sagrados siguiendo a
ese sannyasi. Se dice que el sannyisi era Madhavendra Puri.

Luego, un dia, percibiendo desde adentro el éxtasis en Su
corazén, Nityananda Prabhu pudo comprender que Sri
Gauranga habfa comenzado Sus pasatiempos de sarikirtana en
Navadwipa, y con esa inspiracion llegé a Navadwipa Dhama.

Un Sueiio Extraordinario

Aquel dia, Mahaprabhu le dijo a Sus seguidores: “Sofié
que un hombre extraordinariamente grandioso, en un
carruaje marcado con el estandarte de la palmera de
Balarama, vino a mi puerta y dijo: ‘;Dénde esta la casa de-
Nimai Pandita?’. Dos, tres, cuatro veces —una y otra vez—
repetia: ‘;Dénde estd la casa de Nimai Pandita?’”.
Mahaprabhu continué: “Ese gran personaje debe haber
llegado anoche a Navadwipa. Traten de encontrarle”. Ellos
buscaron 'y buscaron, pero no pudleron encontrarle por
ninguna parte.

Entonces, Mahaprabhu les dijo: “Déjenme intentarlo”. Los
llevé directamente a la casa de Nandanacarya, y cuando Sri



Nimai Encuentra a Nitai Alvera Mahaprabhu, Nltyananda Prabhu se
quedé mirdndolo fijamente por algtin tlempo Absorto en El cay6
desmayado.

,g

Caitanya Mahaprabhu y Sus segu1dores llegaron alli de
subito, encontraron a Nltyananda Prabhu sentado en el
portico. Al ver a Sri Caltanya Mahaprabhu Nltyananda
Prabhu se quedo mlrandolo fijamente por algun tiempo.
Absorto en El, cay6 desmayado De esta manera, en un solo
dia se convirtié en el asociado mas intimo' de Sriman
Mahaprabhu Cuando Sri Caltanya Mahaprabhu le ordend
otorgar la conciencia de Krsna a todo el mundo, Nityananda
Prabhu comenz6 a distribuir la conciericia de Gauranga, el -
amor divino por Gauranga. Nityananda Prabhu es el salvador
de todas las almas caldas, y no discrimina en cuanto al grado
de su bajeza. Por eso, nos postramos a Sus'p1es de loto.

" "Una vez, $ii Caitanya Mahaprabhu sostuvo una conver-
sacion secreta con Nityananda Prabhu enJagannatha Puri.
Hay quienes dicen que cuando Nitydnanda Prabhu fue a
Bengala y se cas6, Mahaprabhu le habia pedido que se casara.
Nosotros opitiamos que le pidi6 a Nityananda Prabhu que se
acercara a las masas en vista de que la gente de “clase alta”
estaba muy recargada de vanidad. Debido a que se le ordené
mezclarse con ellas de una manera muy familiar, con fines de
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« predlca, se considerd necesario que se casara. . Delo contrario,

‘hubiese puesto en entredicho Su nivel de renunciacién al

relac1onarse intimamente con hombres de familia. Asf que se

cas6 para promover Su proposito. Tuvo que, adoptar-esa

politica ¥ aceptar esa actitud. Tal vez, Sri Caitanya

Mahaprabhu le dijo que lo hiciera de esa jmanera; no fue Su |

propia decision. Naturalmente que para Fl era lo mismo.
casarse o no : L '

. En el Bhakti- ratnakam se descr1be cOmo El entr6 en contacto

' con Su eterna consorte, ]ahnavadém Al parecer, mlentras

predicaba por todo Bengala, predic6 en la casa del padre de

. ]ahnavadev1, Suryadasa Panditd, el hermano de Gaurldasa

Pandita, quieix 'ya era un seguldor de Gaura-Nltyananda

Suryadasa le ayudo intimamente en’ ‘Su labor'de d1fu51on,

- 'ya que su casa era una buena base. Y Suryadasa, quien tenia

- dos hljas, le"ofreci6 a Nltyananda Prabhu en matrimonio

‘ una de ellas Enltima mstanc1a, Srﬂav Nltyananda Prabhu y

: 'navadeV1fs‘on asociados eternos, y aunque | Su,

matrlmon 0 aparentemente se celebro por con51derac1ones de ‘

conven1enc1a, en reahdad fue parte de Su eterno lia. -,
Desde luego que algunos supuestos sannyaszs se
, aprovechan de esto para abandonar sus votos de cehbato y
' ‘casarse +Citan el rnatrlmoruo de Nltyananda como excusa “
‘ Pero no se ha demostrado que Nltyananda Prabhu fuese un,
" sannyasz En reahdad el nombre “Nityananda” es un nombre
de bramaciri. “Ananda” es un sufijo afiadido al nombre de. un
 brahmacari. Ananda, Svarupa, Prakasa y Caitanya son
- distintos nombres para un brahmaciri. E1 nombre Ananda
tamblen se encuentra enla orden de vida de sannyisa, pero no
vemos. que. se mencione un titulo de sannyasa para
Nltyananda Prabhu Tampoco hay referenc1a en ninguna;

parte de que hublese tenido un sannyasa guru, aunque

-sabemos/que Su clzkf_sa guru era Madhavendra Puri, el guru
de Advaita Prabhu e I§vara Purl. g
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A Nityéhanda Prabhu se le conoce como un avadhiita.
' Avadhiita no quiere decir sanmnyast, sino aquel que no es muy
‘ metlculoso en cuanto a sus practicas externas y que a veces
hace cosas que no debieran hacerse. Cuando vemos que una
persona excelsa lleva a cabo practicas inferiores, se le con-
sidera avadhiita. Se entiende que €l estd por encima de eso,
pero sus précticas son de una naturaleza inferior. Ava quiere
dec1r 1nfer10r, y dhiita, que puede remover o purificar. ‘

- Nityananda Prabhu rompid en tres la vara de sannyisa . .
(ekadandu) Eso indica que al aceptar sannyisa, la orden de; -
vida renunciante; no debemos aceptar una, sino tres dandas, E
que simbolizan la dedicacién del cuerpo, la mente y las pala-
bras para servir al Sefior. Y Srila Bhaktisiddhanta Saraswatl
Thakura Prabhupada también se inspir6 por esta accion de
Nityananda Prabhu para darles tridandi sannyisa a sus.
seguidores, en contraste con el ekadanda que anteriormente
prevalec1a en Bengala La préactica de dar tridandi sannyasa exa
la ¢costumbre én el Sureste de la India entre los vaisnavas
- que segufan a Ramanu]acarya, y Srila Bhaktlslddhanta lo
introdujo para la é época moderna.,

E‘I Concepto Er"r(meo: 'Até"queﬁio! ;Aplésfenlo! R

" EH est1lo de Nltyananda Prabhu era algo pecuhar Su’
;estrategla era la de elevar a los mas caides. Al igual .que..
Napoleén, cuya pohtlca era la de atacar las posiciones ma
fuertes del e]erc1to adversario, Nityananda Prabhu querfa |
capturar a los mas pecadores. Por lo general, pensarmos que -
un santo escapa de este mundo de mayd y se va a un lugar.
solitario, donde puede entrar en una cueva para dedicarse a .
la meditacién. Generalmente, los santos hinddes predican:’
“Abandonen todo y vdyanse a un lugar solitario de la selva.
Busquen una cueva, y dediquense completamente a com-
prender a Dios”. Pero nuestro guru mahardja era diferente.




Srila Bhaktl iddhanta Saraswati Thakura El declar6 la guerra total contra mizyi,
la ilusi6n, e incluso contra todas las otras concepciones existentes de la rehglon
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Al igual que Mahaprabhu y Nityananda Prabhu, queria
atacar a mayd, y como un gran general declaré la guerra total
contra la ilusién, e incluso contra todas las otras concep-
ciones existentes de la religién. El pensaba: “;Por qué hay
tanta incomprensién y conceptos erréneos? Todo le pertenece
a Krsna: isavasyam idari sarvam. Esta es Ja pura verdad. ;Cémo
es que podemos pensar: ‘esto es para mi, aquello es para EI'?
(Por qué dejamos que incluso este concepto erréneo exista?
jAtaquenlo y aplastenlo por completo!”.

El nos decia: “Kirtana quiere decir predicar en contra del
concepto erréneo. Como soldados que son, deben ir de puerta
en puerta y predicar la conciencia de Krsna —el interés de
Krsna— la concepci6n Krsna. Si ellos llegan a comprender
que todo es para Krsna, estaran a salvo. Esta es una verdad
pura y sencilla. ;Por qué no han de comprenderla? Traten de
capturarlos, de liberarles de este mundo de concepciones
erréneas y malentendidos en donde actualmente estan
sufriendo debido a la reaccién”. '

De modo que no tememos nada. Un vaisnava que gustaba
de una vida solitaria, le pregunt6 en una oportunidad a
nuestro guru maharaja: “ ;Por qué permanece en Calcuta? Ese
es un lugar satdnico en donde la lucha por los intereses
egoistas es muy aguda. Abandénelo y venga al dhama
sagrado”. Pero Srila Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura
eligié especialmente ese lugar, y por eso dijo: “Prefiero pre-
sentar el credo de Sri Caitanya Mahaprabhu en un lugar
extremadamente contaminado”. Por esta razén €l quiso
enviar hombres al Occidente y dijo: “El Oriente ha sido con-
quistado por el encanto de la civilizacion occidental. Asi que
primero hay que aplastar la civilizacién occidental; entonces
su encanto se desvanecerd, y todo el mundo vendra a unirse
ala camparia del amor divino de Sri Caitanya Mahaprabhu”.
Este era el mismo espiritu con el que Nityananda Prabhu
abordaba a las almas caidas de este mundo en Su intento
por llevarlas a los pies de loto de Sri Caitanya Mahaprabhu.
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La Lro_cura de N imai Pandita

C

En la ‘época’ ‘del advenimiento de Sri Caitanya

Mahaprabhu, Bengala se habia alejado mucho-de la ‘con-

ciencia de Krsna. La gente de aquel entonces se habia vuelto
tan degradada, que pasaban el tiempo gastando su dinero

‘como agua para-ver el matrimonio:de gatos. Desviandose

de’la adoracién al Sefior Supremo, Krsnia, ellos solian adorar
al dios' serplente, Vlsaharl o a.la.controladora de los
demonios, Kali. Muy rara vez se. escuchaba el nombre de
Krsna en sus labios. S6lo unos cuantos caballeros hinddes

‘cantaban el santo nombre de Govinda, Hari o Krsna cuando

se bafiaban en el Ganges. Y Navadwipa dhama, el lugar del |

“advenimiento de $ri Caitanya Mahéprabhu, se encontraba en
-esos dfas bajo el régimen mahometano. El Kazi gobernaba en
Navadwipa, y los sentimientos réligiOsos hindl’les ”e;ari ‘

reprlmldos porla mano dura del régimen isldmico.
" Advaita Acarya era un gran erudito y el mayor entre los

-,,seguldores de Sri Caitanya Mahaprabhu. El aparecié en
‘N avagrama, en Sri Hatta, en la provincia oriental de Bengala,

y residia en Santlpura En términos ontolog1cos, Sr1 Advaita

~Acarya es el avatira de Mahavisnu, quien crea el:cosmos

material mediante la accién de Su energfa ilusoria. Advaita
Acarya fue el devoto que encatecidamente invitd.a St
Caitanya  Mahaprabhu.para que descendiera como."el

39
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yugdvatdra, con la finalidad de cuidar del bienestar de todas
las almas. El comenz6 a adorar al Sefior con agua del Ganges

'y hojas de tulasi, e invocé Su gracia orando: “Oh Sefior, por

favor, ven y libera a esta gente. Ha llegado el momento de
aliviarles mediante la distribucién del dulce nombre de Krsna.
iVen, mi Sefior! jEllos estan tan necesitados!”. De este modo,
Advaita Acarya, implorando por la causa de las almas caidas,
atrajo a Sri Caitanya Mahaprabhu. Por supuesto que habfa
llegado el tiempo para el advenimiento del yugavatira, la
encarnacion para esta era, pero aun asi, Advaita Acarya llevé
a cabo la tarea de invitar y darle la bienvenida a Sri Caitanya
Mahaprabhu.

El Advenimiento de Sri Caifahya o

Cuando el Supremo Sefior estaba a punto de aparecer,
Advaita sinti6 en Su corazén: “Mi plegaria serd complacida.
iEl viene!”. Finalmente, descubri6 que Sri Caitanya
Mahéprabhu, la Suprema Personalidad de Dios mismo, habia
aparecido en la casa de Sri Jagannatha Miéra y de Sacidevi

.como su hijo recién nacido, Nimai Vi§vambhara. Y asi,
Advaita Acarya fue a ofrecer al nifio y a Sus padres los

debidos respetos en el divino dia del advenimiento. .
Cuando ya habia crecido un poco, Sri Advaita Prabhu

.vino a ofrecer reverencias a los pies del nifio, Nimai: Sacidevi,
Jlamadre de Nimai, se estremecié: “;Qué hace7 Usted es un

viejo pandita, un erudito védico. jSi usted muestra esta-clase

de respeto a mi muchacho, estropeara Su futuro! ;Qué hace?”.
‘Se dice que cuando' Advaita Acarya postraba la cabeza ante

una Deidad, la estatua se hacia pedazos si era falsa, si no
estaba alli la auténtica presencia del Sefior. Pero en este caso,

-cuando'Advaita puso Su cabeza a los pies del nifio, Nimai

coloc6 un pie sobre la cabeza de Advaita Acarya. Todo el

mundo quedé pasmado.y se preguntaba: “;Qué clase de
‘poder espiritual tiene este nifio? Un gran devoto tan erudito
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y mayor como Advaita se ha postrado ante El, y el nifio ha
colocado un pie sobre su cabeza, jpero al nifio no le ha pasado
nada! ;Quién es este nifo?”.

La Nifiez de Nimai

Cuando Nimai era nifio, a veces se disfrazaba con una
manta y entraba en la huerta de platanos de la casa de un
vecino. Empujando con la cabeza, solia tumbar los arboles de
platanos. Los vecinos salian y pensaban: “jUn toro debe
haber entrado y destrozado nuestro jardin!”. En estos
pasatiempos, el Sefior les ensefiaba a Sus devotos: “Estoy
destrozando todos sus 4rboles de platanos que serian
utilizados para un propésito diferente al de Mi servicio. En
el sentido mas elevado, ustedes son Mis asociados eternos y
puedo hacer cualquier cosa con sus posesiones para satis-
facer Mis efimeros placeres”. A veces, arrebata frutas de las
manos de Sridhara Pandita, diciendo: “;Oh, dame este
platano' No podré pagarte nada”. Sridhara Pandita le decfa:

“¢Por qué haces esto? Eres un nifio brahmana; no.puedo
rehusarme. Mas no debes hacer estas cosas. Soy un hombre
pobre. Si Tt me arrebatas lo mejor, ;como podré ganarme la
-vida?”. De este modo, Nimai llevaba a cabo Sus pasatiempos
de robar frutas. :

A medida que crecia, Nimai Pandlta soha mostrar gran
respeto por Advaita Acarya; pero Adva1ta no lo podia
soportar, y dijo: “Sé que no eres una persena ordinaria. Eres
una personalidad sobrenatural y trascendental del nivel mds
elevado. Aun asf, en el sentido mundane eres mas joven-que
Yo, y por lo tanto me tienes que respetar; pero no puedo
tolerarlo. Para Mi es demasiado”. ;Pero qué podia hacer
Advaita? Nimai solfa ofrecer Sus respetos formales cada vez
que se encontraba con Advaita Prabhu; asi que Advaita ide6
un plan para detenerlo, y pensé para si: “Veré cudn astuto
eres”.
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Sali6 de Navadwipa, fue a Santipura, y comenz6 a predicar
en contra de la escuela de la devocién. A Nimai le infor-
maron que Advaita Acarya, después de haber sido devoto
por tanto tiempo, estaba predicando en contra de la escuela
de la devocién. El predicaba que jiiina, el conocimiento, es
superior a la devocion. “La devocién hace al Sefior distante
—Fl argumentaba—; y el conocimiento procura traerle muy
;cerca. Con.el conocimiento, uno piensa: ‘Quiero experimen-
tarte, ‘oh Sefior’. Y la devocién dice:: ’El €s adhoksdjcz, :

trascendental. E1 no puede ser descubierto con nuestros’ N

sentidos’. Asi pues, la devocién le mantiene alejado, diciendo: -
‘Solamente es Su dulce voluntad la que puede darnos una
conexién’. Pero segtin el sendero del conocimiento, la
suprema autoridad esta dentro de usted, en su corazén. La
escuela de la devocion es obviamente secundaria”.

“No Mates a Ese Anciano”

Advaita Acarya comenzé a predicar'de esta manera, vy
cuando llegéd a oidos de Nimai Pandlta, Este fue con
Nltyananda a castigar a' Advaita. Ellos se lanzaron al Ganges
y nadaron hasta Santlpura en donde encontraron a Advaita’

- Acarya. Nimai se l¢'enfrent6: “Qué haces, Acarya7 (Para qué
me invitaste a venir aqui? Con agua del Ganges y hojas de ’
tuldsi imploraste’ que Yo apareciera, ;jy ahora te burlas de
Mi? ;Hablas en contra de la devocién, en contra de Mi? ;Qué. -
te pasa?”.'Y asi, Nimai Pandita comenzé a castlgar a Advaita, -
abofetedndole. La anciana esposa de Advaita Acarya le dl]o‘
llorando: “;Qué haces? iNo mates a ese'anciano!”.

Nityananda Prabhu sonrefa, y- Haridasa Thakura, per-
ple]o, pérmanecia a cierta distancia y trataba de comprender

“¢Qué pasa?”. Entonces, Advaita Prabhu sinti6 una gran
satisfaccién'y dijo: “Ahora te he dado unaleccién. Has venido |
‘a castigarme. jEstés derrotado! jLogré la victoria sobre Til”.
Advaita Prabhu comenz6 a bailar. “jHoy te he derrotado,
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Mi Sefior! Tuviste que castigarme. ;A dénde se ha ido ahora
ese respeto formal que siempre me mostrabas?”. Advaita
Acarya se regocijo de este modo y le ofrecié a Mahaprabhu
un festin de dak, Su preparac1on favorita.

El Sefior derramé tanta gracia sobre Advaita Prabhu,: que
a pesar de ser-un anciano erudito y un dcarya, le castigb a
bofetadas. No es posible castigar ni‘deshonrar a ninguna
persona que respetamos, sino tinicamente .a nuestros amigos
intimos. S6lo'se puede irrespetar y deshonrar a alguien
cuando existe una gran intimidad. Los devotos puros desean
el castigo. ,Cast1ganos'” 1mploran—- Pero el castigo que
proviene de la. reglon superlor no es algo rnuy barato ‘

El Poema Mlstlco*de Advalta‘ |

Muchos afios despues, justo antes de que-Sri Caitanya
Mahaprabhu comenzara a mamfestar Sus pasatiémpos finales
de éxtasis divino, Advaita Acarya Prabhu escribi6 algunas
lineas misticas de poesm, que env1o al Sefior a traves de
‘]agadananda Pandita:

“baulake kahiha—loka ha-ila baula .
“baulake kahiha—hate ni vikiaya ciula

‘baulake kahzha——kaye nahika aula .
baulake kahzha—lha kahzyache baula

”Dlle a nuestro Prabhu, quien se comporta
vy o como.un demente, ;-
, que todos han perdido la cordura. o
Y que el arroz, que una vez se cotizara a un alto precio;
‘ ‘ahora carece de valor. ‘
B En su amor por Dios, la humanidad medio enloquecida. ;
.. desprecia este mundo y todo aquello
que una vez le fue querido.
Hazle saber que un demente le habla esto a Su oido”.
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Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu ley6 ese poema mistico,
Su humor se volvié muy grave. Svariipa Damodara estaba alli
y pregunté: “;Qué hay escrito aqui?”. Mahaprabhu contesté:
“No sé cuél es el verdadero significado, pero Advaita Acdrya
es un gran ‘adorador’, y cierta clase de ‘adoradores’ suelen
pensar: ‘Invitaremos a la Deidad, y por algtin tiempo
trataremos de mantenerla aqui para adorarla. Cuando
hayamos terminado nuestra adoracién, le diremos adiés’. A
lo mejor Advaita piensa: “Ya es tiempo de que la Deidad se
vaya’. No sé cuél serd el verdadero significado, pero quizas
sea ésta su intenciéon”. Svaritpa Damodara tomo el poema, lo
ley6 y se puso muy pensativo: “Oh, Advaita Prabhu dice
que los requerimientos para la aparicién de Sri Caitanya
Mahaprabhu ya han sido cumplidos y que ahora no se nece-
sita que El, como la encarnacién para esta era, predique el
santo nombre de Krsna. El deber del avatara ha termmado, y
por lo tanto puede marcharse”.. . . =

Los Ultimos Doce Aﬁos

Después, Sri Caitanya Mahaprabhu permanec10 en este
mundo durante doce afios més, pero no como antes. Su
humor habia cambiado bastante. A partir de ese dia, sintié
gran separacion de Krsna en el humor de Radharani. La
locura divina se hizo predominante en El, y Sus vinculos
sociales se cortaron casi por completo. Rimananda Raya y
Svartipa Damodara fueron Sus asistentes durante ese tiempo.
Fl ya no mantenia ninguna. relacién social; el fuego de la
separaci6n dentro de Fl ardia. Fstaba absorto en la biisqueda
de Radharani por $ri Krsna después de que Krsna abandon6
Vrndavana. En ese humor de locura divina pas6 doce afios en
una habitacién cerrada, dentro del recinto de la casa de Kasi
Misra.
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A veces, de noche, cruzando inconscientemente el muro
divisorio, corria para encontrarse con el Sefior Jagannatha.
Cuando Svariipa Damodara y Sus otros asistentes descubrian
de repente que no se escuchaba el sonido del nombre de
Krsna en Su habitacién, comenzaban a buscarle:
“Mahaprabhu no se encuentra alli. ;Dénde estard?”. En oca-
siones le encontraban tendido ante la entrada principal del
templo de Jagannatha, con Sus piernas y brazos dentro de Su
cuerpo, igual que la tortuga retrae los miembros dentro de su
caparazon. Se percibifa una fragancia muy dulce que emanaba
de El, y las vacas se congregaban alli para oler Su cuerpo.
Mientras Mahéaprabhu yacia allf en trance, internamente
experimentaba los pasatiempos de Radha y Govinda con las
gopis en Govardhana. Mientras tanto, Svarfipa Damodara y
los demas hacian todo lo posible para despertarle del trance
al cantar el santo nombre de Krsna.

Cuando Mahaprabhu fue despertado, se quejaba: ”éQue
han hecho? Disfrutaba alli de una experiencia muy agradable,
pero al levantar un alboroto me han traido aqui abajo”. ;Qué
ocasionaba ese alboroto? El canto de Hare Krsna. ;Y quién
cantaba el nombre de Krsna? Svartipa Damodara y otros de
su mismo calibre. La profundidad de la experiencia de Sri
Caitanya Mahdprabhu en Su divino trance era tan grande,
que percibia el canto de Hare Krsna como ruido. Por lo tanto,
puede ser que cantemos el santo nombre de Krsna y que éste
sea un simple ruido. Sin embargo, desde otro punto de vista,
podemos ver que el krsna-nima tiene un valor tan inmenso,
que se le dio preferencia sobre la participacién directa en el
krsna-lila. No obstante, la instruccién que nos han dado
nuestros Aciryas, los preceptores espirituales de nuestra linea,
es que debemos considerar nuestro propio cantar simple-
mente como un ruido.

Un dfa, Sri Caitanya Mahaprabhu Vagaba cerca de la ribera
del mar. Una joven cantaba con fervor, alabando al Sefior
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Jagannatha, y Sri Caitanya Mahaprabhu corri6 directamente
hacia ese sonido a través de matorrales de peligrosas espinas.
Entonces Govmda, Su asistente; de alguna manera le detuvo,
Cuando El se dio cuenta de;lo que pasaba, dijo: “jOh!, ¢es-

una ]oven la que canta?: Govmda me salvo Ja vida”.

s,

Medio L"oco de Exfasis .; :

v i

Repentmamente, a veces sentia’ ‘que ‘Krsna retozaba con
las gopis en el Yamuna. Con ese sentimiento, s€ arrojaba al

- océano gritando: “{Krsna!”:Una vez, perdi6 el conocimiento

al saltar, mientras las olas jugaban con El. Al descubrir que

- habia desaparecido, Sus devotos se preguntaban: “;Dénde

estard Mahaprabhu?”, 'y encabezados por Svartipa
Damodara, iniciaban Su basqueda. ‘En'una ocasion, la noche

~llegaba a su fin'y todavia no podian encontrarle. Por tltimo,

un pescador medio enloquec1do llego corrlendo, y cantaba
,Krsna, Krsna, Krsna!”. P i :
“Qué sucede?”, pregunté Svarupa Damodara. El pescador

‘ respond1o “Todas las noches pesco; pero esta noche lancé mi

red y atrapé algo muy pesado Cuando quise sacarlo, pensé
que era un gran pez; pero cuando lo llevéa la orilla, encontré
una enorme figura humana. Cuando intenté sacar el cuerpo
de mi red, de alguna manera l6'toqué; y ahora estoy medio
loco”. Ensegulda Svartipa Damodara dijo: “Tienes que haber -
visto a nuestro Sri Caitanya Mahaprabhu”. “No; le he visto.
antes —dijo el pescador———, y El tiene una’ hermosa figlira.
No es El. Es otra'cosa”. Svariipa Damodara le dl]o “De todos
modos; trata de mostrarnos dénde esta”. e Wt
Fueron y vieron la larga flgura del Sefior, con Sus articu-
laciones' dislocadas, que yacia inconsciente én la arena.
Svartipa Damodara y los demds comenzaron a cantatle al

- oido el santo nombre de Krsna, hasta que volvié en Si. En ese

instante, Sri Caitanya Mahaprabhu comenz() a describir el
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Una VlSlOn de la Realidad' $ri Caltanya Mahaprabhu deSCI'lbIO el lilide
Kr na que habia visto en Su trance. -
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lila de Krsna que habia visto en Su trance. De esta manera,
después de que Advaita Acarya le envié Su poesfa, Sri
Caitanya Mahaprabhu vivi6 Sus tiltimos doce afios en el
humor de la intensa separac1on que Srlmatl Radharani
sentia por Krsna.
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La Locura De Nimai Pandita

- 511 Caitanya Mahaprabhu exhibi6 ese intenso grado de
locura divina en Sus tdltimos dias sobre esta Tierra. Pero
incluso durante Su vida en Navadwipa, cuando Mahaprabhu
era Nimai Pandita, un joven muy erudito, todos pensaron
que se habfa vuelto loco cuando regres6 de Gaya y comenz6
a exhibir sintomas de devocion por Krsna. La gente normal
de la época decia: “Este Nimai Pandita era un buen hombre,
un caballero, pero desde que regres6é de Gaya, esta total-
mente cambiado y hace muchas cosas indeseables. Quiere
predicar muchas nuevas ideas. ;Qué es esto? Se ha vuelto
loco. No le importan las reglas y regulaciones, las costumbres
sociales, ni las antlguas Escrituras —solamente ‘Krsna, Krsna,
Krsna’—. Antes era normal, pero recientemente se ha vuelto
anormal. Por supuesto que tiene un intelecto poderoso.
Cuando era profesor, ni siquiera le importaba la erudicién de
los mas grandes panditas. Derrot6 facilmente al campeén de
los eruditos, Kedava Kasmiri, y a muchos otros. Pero ahora le
hemos perdido. Ahora es diferente. No le importan los
brahmanas ni las Escrituras que seguimos. Tiene una nueva
opinién y la presenta al mundo. Su manera de ser es incom-
prensible”. Los vecinos se que]aron ante Su madre: “Sacidevi,
(qué es esto? Antes, Nimai no era asi, pero ahora ya no le
importamos. Ni siquiera siente atraccion por su esposa. ;En
qué se ha convertido? Eres la hija de un caballero, jpero mira
qué desgracia! ;Qué se puede hacer? Saci, el hecho es éste: tu
unico hijo, que era tan brillante, se ha vuelto loco. Debes
hacer los arreglos para un tratamiento médico apropiado”.
Entonces, Sacidevi mandé buscar al kavirdja, el médico.

El médico hizo que llenaran un pequefio estanque de
ladrillos con aceite de Visnu, que se supone es muy refres-
cante, y se le pidi6 a Nimai Pandita que se bafiara en él.
Mientras se sumergia y nadaba en el aceite, refa como un
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loco. En ese momento, Srivasa Thakura lleg6 de visita y pre-
gunt6: “;Cémo estd Nimai Pandita?”. Sacidevi le dijo: “Mira
qué desdichada soy! Mi Nimai se ha vuelto completamente
loco. Llamé al médico, y él hizo los arreglos para este
tratamiento”. Mientras ella le mostraba cémo Nimai jugaba
en el estanque, Srivasa pregunté; “;Qué es esto?”. Saci con-
test6: “Mis vecinos me aconsejaron que hiciera esto”. Srivasa
dijo: “Eres una dama muy gentil. No sabes cémo encarar a los
demas. Ya quisiera para mi eso que Nimai tiene! Tu hijo
tiene kysna-prema, y yo quisiera aunque fuera una gota. Si se
nos permite vivir unos dias mas, tendremos oportunidad de
ver muchos pasatiempos maravillosos de Krsna”.

Entonces, Nimai Pandita se puso serio momentdneamente
y le dijo a Srivasa: “Si tii también hubieses comentado que Yo
estoy loco, habria corrido hasta el Ganges para terminar con
mi vida. Srivasa, al menos ti has comprendido quién soy. Ese
es Mi consuelo. Si le hubieses dicho a la gente: ‘esta loco’,
habria concluido que aqui no hay nadie que pueda aceptar lo
que he venido a dar. Hublera temdo que entrar enelrioy
ahogarme sin vacilar”. :

" Antes de que Nimai Pand1ta fuese a Gaya, era un gran
erudito. Cuando regresé de Gaya recargado con devocién,
comenz6 a explicar de nuevo la gramética sénscrita, pero
ahora sefialando a Krsna en ella. Fl daba interpretaciones
de las raices de la gramética-sdnscrita que sefialaban la
relaci6n entre el sanscrito y Krsna. Explicaba que el sonido no
es més que una vibracién, y que “vibracién” quiere decir la
potencia de Krsna. Es la potencia de Krsna la que purifica
todo, la que hace'que todo se mueva. Si se retrae esa potencia,
todo se muere y acaba. De esta manera, Nimai Pandita querla
explicar la gramatica en términos de Krsna.

Sus estudiantes se sintieron muy perturbados, y pensaron:
“¢Qué esta sucediendo? Hemos venido para aprender
sanscrito de Nimai Pandita, pero ahora nuestras necesidades
académicas no seran satisfechas. Aun asi, el entrenamiento
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que recibimos de Fl jamas lo encontraremos en ninguna otra
parte; por eso no podemos abandonarle. Pero, ;cdmo mejorar
Su estilo de ensefianza?”. Ellos.acudieron al antiguo maestro
de Nimai Pandita, Gangadasa Pandita, quien habia sido tutor
de Nimai en Su nifiez. Gangadasa dijo: “Todos ustedes son
afortunados de ser estudiantes de Nimai Pandita. Es muy
buen profesor ¢De qué se quejan?”: Los estudiantes contes-
taron: “Nos sentimos muy complacidos de estar aprendiendo
de Nimai Pandita. Pero.ahora, desde que regres6 de Gaya,
explica todo de una manera completamente nueva. Ensefia el
sanscrito en relacién con el santo nombre de Krsna. El comi-
prende una filosoffa:muy, eleyada, pero.eso no nos ayudaré
en nuestro proposito de estudiar gramatica. Iidudablemente
que es valioso, pero eso no nos ayudaré en nuestros estu-
dios. Por favor, pidale que cambie Su estilo. El siente mucho
respeto por usted, ya que ustéd es Su maestro. S6lo usted
puede influir en El” “Estd, b1en, —dl]o— Pidanle que venga
a verme mafiana’” :

Los estud1antes fueron donde N1ma1 Pandlta y le dijeron:
“Su profesor anterior le llama. Quiere verle”. Nimai dijo:
“Si, iré. Y‘mas tarde fue a verlo. Le ofrecié Sus respetuosas

- reverencias a Gangadasa Pandita, quien, di'O" “;Como estas,
& q ¢

hijo mio? Me,siento feliz de escuchar que fuiste a Gaya y
que cumpliste con Tus deberes religiosos hacia Tus ante-
pasados. Todo eso es muy bueno, pero Lqué sucede? Tus.
estudiantes se quejan conmigo. ¢Es cierto que ya no te
interesas por ensefiarles como es debido? ;Por qué no quieres
erisefiarles como lo hacfas antes? Todos ellos aprecian Tus
ensenanzas, pero desde que regresaste de Gaya has adoptadov
un nuevo estilo de ensefianza; No sigas haciéndolo asi. Debes
educarles correctamente. He oido a la gente decir que te has
convertido en-un.devoto. ¢Pero acaso no fueron devotos Tus
padres y antepasados7 Claro, te has vuelto un devoto
extraordinario. Pero no te desvies. Lo que dices acerca de la
devocién parece innecesario; eso realmente no es gramatica.
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;Piensas que estds dando nueva luz con Tus nuevos signifi-
cados? ;Piensas que todos Tus antiguos profesores fueron
unos idiotas? ;Qué tienes que decir?”. Nimai guardaba
silencio. “Estd bien. Entonces no te'desvies. Conserva la
calma, sigue el ejemplo de Tus predecesores, y: enséfiales
bien a los muchachos para que en el futuro no tengamos que
escuchar ninguna queja contra Ti«Tus: estudiantes no irdn a
ninguna otra €scuela. Ellos sienten mucho carifio por Ti; asi
que enséfiales bien?. Después, Nimai Pandita tomé el polvo
delos pies de Sumaestro y le dijo: ”Sl, trataré de obedecer su
mandato. Por la fuerza del polvo de sus pies, nadie puede
desaﬁarme en erudicion. Norse: preocupe Les ensefaré b1en ;

1” Por Que Debo Adorar a Krsna”” -

Algunos dias despues, N1ma1 Pand1ta comenzd a ) cantar
“gopi, gopi” mientras se encontraba en trance de devocion.
Algunos eruditos notables, que ocupaban una elevada posi-
cién social, fueron a verle y dijeron: “Nimai Pandita, Tt eras
un gran pandita y ahora eres un devoto. Eso no.importa, pero
(por qué cantas ‘gopi, gopi’? Canta el nombre de Krspa. Segin
las Escrituras, eso te proporcionara algiin beneficio. En
cambio estds cantando ‘gopi, gopz"‘ . ¢Qué beneficio obtendras
con ello? Estas loco”. Nirhai dijo: “;Quién es ese Krsna? ;Por
qué debo adorarle? jEl es un ladrén y un. cazador de
mujeres!”.. A cont1nuac1on, Nimai levanté un palo ¥y los
ahuyento. ‘

Mas tarde; ellos comentaron entre sf: “Nimai Pandlta se ha
vuelto loco de remate. jFuimos a decirle algo. provechoso, y
El vino con un palo para matarnos! No somos hl]OS de
hombres corrientes. Tenemos nuestra elevada posicién en
la sociedad y nuestra dignidad familiar. ;Ya le ensefiaremos!”.
Ellos empezaron a conspirar para darle a Nimai Pandlta una
gran leccién. Quer1an darle una buena paliza. ‘
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En ese momento, Nimai grit6 stibitamente: “Yo tomé las
més amplias medidas para liberar a estas almas miserables,
pero ahora veo que ellas simplemente crean més pecados al
abusar de Mi y conspirar para castigarme. ;Por qué he
venido? ;Qué resultara efectivo para liberarlos? Tendré que
asumir el papel de un sannydisi. De lo contrario, pensaran
que sencillamente soy uno de ellos, un hombre de familia.
Pero si me convierto en un sannydsi, un predicador, puede
que sientan algin respeto. Ellos dirdn: ‘Nosotros somos
hombres de familia, pero El se ha vuelto un sannydsi. Debe ser
reverenciado’. Asi recibiran el beneficio de esa veneracién. Si
no, tendran que ir al infierno por pensar que soy un hombre
ordinario. Para infundir respeto, de modo que ellos puedan
beneficiarse, tendré que aceptar el papel de un sannydsi ”.
El le revel6 a Nityananda Prabhu y a algunos otros: “En el
ultimo dia del primer mes de este aflo, he de aceptar
sannyasa”. o A '



Tragedia. por la Separacion

De acuerdo con el calculo solar en el dia de Makara-
sankranti —ima auspiciosa conjuncién de estrellas— Nimai
Pandita fue a Katwa para aceptar sannyasa, la orden de la
vida renuriciante. Despues se le conocié como Sri Caitanya
Mahaprabhu El cruzé el Ganges a nado, y con la ropa mojada
corri6 hacia Katwa. Poco antes, le dijo solamente a algunos de
Sus amigos, incIuyendo a Nityananda Prabhu, Gadadhara
Pandita, Mukunda y otros: “Esta muy cercano el dia en que
aceptaré la vestimenta de la renunciacion” :

Pocos dias antes, un grupo de opos1t0res se habia levan-
tado en contra de Nimai Pandita. Aquellos que crefan que la
naturaleza material es el principio més elevado, y que la
conciencia es un producto de la materia, comenzaron a
injuriar a Nimai Pandita. E] pensé: “Vine para liberar a los
hombres mas caidos, pero si incurren en ofensas contra My,
no habré esperanza de que progresen”. Repentinamente dijo:
“He venido con la medicina que otorga el mas grande alivio,
pero ahora encuentro que su enfermedad se agrava rdpida-
mente y parece que esta mas alla de todo tratamiento. Tendra
que seguir su propio curso hacia la muerte. Los pacientes
estan cometiendo ofensas al abusar de su médico. Estan
planeando insultarme. Me consideran un hombre de familia,
su sobrino. Piensan que soy uno de ellos. Vine con la mejor
medicina para la presente era de degradacién, pero ahora
me doy cuenta de que conspiran contra Mi. Estan perdidos.
Al menos tengo que demostrarles que no soy uno de ellos”.

53
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El pensé: “Abandonaré la vida familiar y aceptaré sannyasa
para vagar de aldea en aldea, de pueblo en pueblo, predi-
cando el santo nombre de Krsna”. El tomé esa decisién, y
pocos dias después fue a Katwa para recibir sannyasa de
Ke$ava Bharati Mahardja.

Exactamente el dia antes de que sali6 para aceptar sannyasa,
desde el mediodia hasta el atardecer, hubo una reunién
espontanea de devotos en la casa de Nimai Pandita. Todos los
anos, en ese dia, se celebraba en Bengala el Laksmi-piija, la
adoracion a la diosa de la fortuna, y se preparaban y dis-
tribufan unos pasteles espec1a1es Consciente de que por la
mafiana temprano abandonaria Navadw1pa para recibir
sannyasa, Nimai atrajo a Sus seguldores de forma tal, que
casi todos los devotos pr1nc1pa1es vinieron a verle esa tarde

El Hare K_xsna Maha‘ Mantr'ﬂa,

Ellos llegaron con guirnaldas de flores y muchas otras
ofrendas para presentar al Sefior. Nimai acept6 las guir-
naldas.y después las colocé alrededor del cuello de los
devotos que las ofrecfan. S6lo cuatro de Sus devotos mas
intimos sabfan que iba a partir; los devotos ordinarios no
sabfan que ésta seria Su tltima noche en Navadwipa. Con Sus
propias manos colocd las guirnaldas en los cuellos de Sus
devotos, pidiéndoles: “Canten siempre el nombre de Krsna.
Bajo ninguna circunstancia abandonen este krsna-niama. No
hagan nada mas. Mientras trabajen o coman, ya estén
dormidos o despiertos, de dia o-de noche —en todo cuanto
hagan— canten al santo nombre de Krsna continuamente,
Hablen siempre:acerca de Krsna y de nada mas. Si sienten
una verdadera atraccion o afecto por Mi, entonces no hagan
nada sin cantar el nombre de Krsna.

~”Cultiven la conciencia de Krsna. Krsna es el origen de
todos nosotros. El'es nuestro padre. Provenimos de El. El
hijo que no muestra gratitud hacia su padre, indudablemente
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sera castigado nacimiento tras nacimiento. Canten swmpre
estos nombres del Sefior: :

Hare Krsna Hare Krsna Krsna Krsna Hare Hare
Hare Rama Hare Rama Rama Rama Hare Hare

No se necesita ningtin otro principio religioso. Canten Hare
Krsna. Este no es un mantra ordinario, sino-el maha-mantra, el
maés grande de todos los grandes mantras, la esencia misma
de todos los mantras que el mundo conoce. Tan sélo
dediquense a esto siempre. No hay que seguir ningtin:otro
precepto.

“Recuerdena su Sefior, a su'hogar. Esta es una tierra
extranjera No hay nada aqui que deban ambicionar. Traten
siempre de regresar al hogar, de regresar a Dios”. Asf les
hablé el Sefior, y todos Sus devotos vinieron intuitivamente
porque era la tltima noche de Nimai Pandita en Navadwipa.

"El Sefior y el Frutero

Entrada la noche, llegé un devoto que se llamaba Sridhara
Kholavecd, que solia comerciar con el 4rbol de platano y sus
frutos. Vendia las frutas, maduras o verdes, y sus enormes
hojas, que se utilizan como platos. A veces, Nimai le pagaba
por sus frutas menos de lo que éstas valian, y otras, le
arrebataba las mejores. Sridhara vino a verle tarde en.la
noche para ofrecerle una selecta calabaza. Nimai pens6: “He
pasado casi toda Mi vida arrebatdndole muchas cosas, y
ahora, en esta Gltima noche, me ha traido esta maravillosa
calabaza. No puedo resistir”. Le pidi6 a Sacidevi: “Madre,
Sridhara me ha obsequiado esta calabaza. Por favor, piensa
como puedes prepararla”. A la hora de acostarse, alguien
vino con algo de leche, y Nimai dijo: “Madre, por favor
prepara un poco de arroz dulce con esta leche y esta cala-
baza”. Entonces Sacidevi prepar6 arroz dulce con ealabaza,
cociendo la calabaza con leche, arroz y aztcar.
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Avanzada la noche, alrededor de las tres de la madru-
gada, Nimai se fue, dejando a Visnupriya-devi dormida en la
cama. Su madre Sacidevi, sospechando lo que se aproximaba,
se mantuvo despierta toda la noche vigilando la puerta.
Nimai le ofreci6 reverencias y parti6. Mientras Nimai se ale-
jaba, Madre Sacidevi se quedé alli, sentada cerca de la puerta,
igual que una figura de piedra. No pudo decir nada.
Enmudecio.

Poco después de las tres de la mafiana, Nimai atraves6 el
Ganges a nado, y con Su ropa mojada se dirigioé directamente
hacia Katwa, a unos cuarenta kilémetros de distancia. El
lleg6 alli entre las nueve y las diez de la mafiana. Al llegar, Fl
se aproximo a Ke$ava Bharati para recibir sannydisa.

La Tristeza de Madre Sayci‘

Por la mafiana temprano, los devotos vinieron a ver a
Nimai y encontraron a Sacidevi sentada en la puerta como
una estatua. La puerta estaba abierta y todo estaba vacio.
“:Qué sucede, Sacidevi?” —preguntaron—. Ella les dijo:
“Oh, les esperaba a ustedes devotos. Tomen posesion de la
casa. Yo me iré a otro lugar. No puedo entrar mas en esa
casa. Ustedes son Sus devotos; son los legitimos herederos.
Octipenla”. Ellos comenzaron a rodearla y consolarla. “;Te
irds? ; Qué sera de la joven esposa que El dej6? Ella sélo
tiene catorce aflos. ;Quién la protegerd? No puedes evitar
la responsabilidad que se te ha dado. Recae sobre ti”. De
esta manera la consolaron y trataron de darle alguna
esperanza.

Subitamente, los devotos escucharon que Nimai Pandita,
Sri Gauranga, se habfa marchado de Navadwipa. Se
enteraron de que habia ido a Katwa, al aérama de Kedava
Bharati para aceptar sannydsa, diciendo adi6s para siempre a
la gente de Navadwipa. :
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Una oscura sombra descendié. Muchos rompieron en
llanto y se lamentaron por El. Otros corrieron hacia Katwa.
Nimai Pandita era un erudito sin precedente, de bellos rasgos:
alto, hermoso y benévolo. Ya habia logrado que la gente
enloqueciera con el santo nombre de Krspa. Habia liberado
de su detestable vida a los dos grandes pecadores, Jagai y
Madhai. Habia frenado al Kazi, el soberano musulman, que
habia roto el tambor mydanga. Como notable pandita que era,
habia derrotado a muchos eruditos que vinieron con la inten-
cién de conquistar Navadwipa, la cual era célebre por su
elevado cultivo de conocimiento, especialmente de la 16gica.

En aquel entonces, 1a 16gica (nyaya), la adoracién a la
energia material (tantra) y el hinduismo oficial (smrti) estaban
muy desarrollados en Nabadwip, que era sumamente célebre
por su erudicién. Si los panditas no lograban derrotar a los eru-
ditos de Navadwipa, no podian-hacerse famosos. KeSava
Kasmiri tuvo que venir a Navadwipa desde la lejana Kasmir
para obtener la certificacién de que era un pandita, y fue
derrotado por Nimai Pandita. KeSava Kasmiri era un pandita
tan insigne, que se rumoreaba que era el hijo favorito de
Saraswati, la diosa del conocimiento. Nadie podia hacerle
frente; aun asi fue derrotado por Nimai Pandita. .

Adiés Para Siempre:

Pero Nimai Pandita sali6 de Navadwipa para siempre y
acepté sannyasa, pues la gente de Navadwipa no podia apre-
ciarle. Fl llegé a Katwa, donde cerca de las orillas del Ganges
estaba un sannydsi llamado Ke$ava Bharati. Nimai se acercé
a él y le pidi6 sannyisa. KeSava Bharati descubrié que de’
repente su ‘@srama resplandecia. Al principio parecia como
si el sol se estuviese levantando ante él, pero después vio
que una brillante personalidad se acercaba. Se levanté de su
asiento, y esforzando la vista se acercé maravillado. “;Qué
es esto?”, pensd.
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. Finalmente se dio ¢uenta de que el gran devoto erudito,
Nlmal Pandita, habia llegado. Nimai se presentd ante él
diciendo: . “Quiero recibir-sannyisa de usted”: Pero Kesava
Bharati no podia aceptar la peticién de Nimai. “Estoy cauti-
vado por Tu belleza y personalidad —dijo—; pero eres muy
joven. Sélo tienes veinticuatro afios. ;Qué va a pasar con Tu
madre, Tu esposa, Tus guardianes? Sin consultar.con ellos, no
puedo arriesgarme a darte la vestimenta de la renunciacion”.

Mientras: tanto; como era Makaraisankranti, una célebre
festividad, Habia llegado mucha’ gente para bafiarse en.las
‘ sagradas aguasdel Ganges Se congregaron: alli, y-el rumor se
esparcié como fuego: N1ma1 Pandita de Navadwipd ha
venido para aceptar'sannyisa”. Muchos homibres acudiéi‘on,

al lugar hasta que se formo una: gran multltud

{ Lo I i
. i

4

‘Afectuosa OpOSlClOI‘l '

Todos se opoman a que Mahaprabhu aceptase sannyasu X

Algunos levantaron la voz en protesta: ”,Usted Kesava

Bharatil'No permitiremos que le de sannyasa'a este ]oven
Tiene familia: Su madre y'Su esposa. No lo permiteremos. Si
lé da sannyisd a este encantador, joven y hermoso muchacho,
destruitemos su a§rama inmediatamente. jEso no puede ser!”.

Pero Nimai Pandita continué insistiéndole para que le
d1era sannyasa Por dltimo, Kesava Bharati le pregunté: “; Asi
que Tt eres ese Nimai Pandita de quien tanto hemos oido?
\Muchosgrandes eruditos vinierona conquistar Navadw1pa,
la. famosa sede de la erudicién, y:T1 los derrotaste a todos:
;Eres ese Nimai Pandita?”. “Si”, contesté Nimai. Kesava.
- Bharatile. d1]0 “Puedo darte sannydsa, pero tienes que obtener
el perrmso de Tu madre. De lo contrario, no lo haré; no
puedo”./Nimai comenzé a correr. mesperadamente hacia
NavadWlpa para pedir el permiso, pero Kesava Bharati
‘pensé: “El tiene una personalidad tan impenente, que puede
lograr cualquier cosa”.
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' Nimai fue llamado para que regresara, y Ke$ava Bharati le
dijo: “Con Tu extraordinaria personalidad, puedes hacer
cualqmer cosa. Irasalli, encantaras a Tus guardianes, obten-
drés el permiso y regresaras. Nada es imposible para Ti".

La gente ordinaria estaba muy enfurecida y le decia a
Kesava Bharati: “Swamiji, no podemos permitir que le de
sannyasa a este joven. {Es imposible! Si lo hace, destruiremos
su aérama”. Sri Caitanya Mahaprabhu comenz6 un kirtana,
cantando Hare Krsna y danzando como un loco. La airada
mult1tud crecia, y a veces creaba disturbios. Asi paso todo el
dia, sin que se llegase a una decision. Durante toda lanoche
hubo sartkirtana. Al dia siguiente prevalec1o la voluntad de
Ni 1ma1, aunque todav1a quedaba oposicién. -

Lagrlmas en Los O]os de Millones

: N1tyananda Prabhu Candrasekhara (el tio materno de
Nimai), Mukunda Datta y ]agadananda Pandlta llegaron
,paulatmamente La ceremoma de sannyasa comenzd esa tarde.
Se le pidi6 a Candraéekhara’ Acarya que realizara la. cere-
monia para Nimai Pandita, quien comenzé a cantar, a ballar
y.a Cautlvar ala aud1enc1a Lo

Y laksa locanasru varsa—harsa kesa- kartunam
o koz‘z kantha-krsna- ~kirtanidhya- -danda dhammzm '
" nyasit vesa—sarva—desa—hu—hutasa—kartamm L
prema dhamct devam eva naumz gaum sundamm

' ”M1entras lluv1as de Iagrlmas cafan de los o]os de mlllones,

. El se sinti6 encantado. de que rasuraran Su hermosa cabellera.
Millones de voces cantaron las glorias de Krsna mientras Sri
Krsna Caltanya aceptaba ld vara de la renunciacién. A partir
de ese momento, a dondequiera que fuese, todo aquel que le
vefa en'la ropa de sannyisi.lloraba de pesar. Yo canto las
glorias de ese hermOSo Dios Dorado, e1 dador del amor
divino”. * ¢ !
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El Sannyasa de Mahaprabhu

La escena tuvo lugar en Katwa. Hace cuatrocientos sétenta
y cuatro afios, Sri Caitanya Mahaprabhu acept6 sannyasa.
Era joven y hermoso, y de elevada estatura. Tenia tan sélo
veinticuatro afios y una hermosa cabellera ondulada. Se le
pidi6 a un barbero que le rasurara. Este se le acercé, pero
luego se apartd. El barbero, que no se atrevia a tocar el cuerpo
de Nimai, comenz6 a lamentarse: “;Cémo puedo quitar tan
hermoso cabello de una cabeza tan hermosa?”.

También otros se lamentaban en voz alta: “jQué cosa tan
horrible se esté llevando a cabo aqui! ;Quién es el creador de
este sannyasa? ;Quién tiene el corazén tan duro como para
crear el sannyasa-asrama, en el cual uno tiene que abandonar
todo aquello que es cercano y querido para mendlgar de
puerta en puerta, dejando asf a todos sus familiares y am1gos
llorando desconsoladamente? (Qué clase de creacién del
Supremo es ésta? ;Es 16gica? CEs venturosa? ,Es sumamente
cruel!”.

Nimai Pandita sonreia. Despues de que repetldamente le
ordenaron al barbero que rasurase la cabeza de Nimai, de
alguna manera le obligaron. Al principio no se atrevio a tocar
Sus cabellos, diciendo: “No puedo tocarle”. Pero al fin tuvo
que llevar a cabo el servicio de rasurar el hermoso cabello
rizado de la bella cabeza del genial joven de veinticuatro
afios. Comenz6 a hacerlo con sus tijeras. Algunos no pudieron.
soportar la escena. Otros hasta enloquecieron. En medio de
la lamentacidn, del llanto y de los grltos dela amenazante
multitud, se llevé a cabo. '

Nimai Pandita era 1nconsc1ente Cuando estaba a med1o
afeitar, se levanté y comenzé a cantar en kirtana, bailando
con jubilo extatico. Después de que le rasur6, el barbero
prometié: “jNunca mds volveré a rasurar a nadie con esta
mano! Antes prefiero vivir mendigando. Este es mi tltimo




El Sanﬁyésa de Nimai Pandita Sumergidos en un océano de desdicha, los
devotos de Mahaprabhu sollozaban, llenos de incredulidad.

servicio como barbero”. Después de eso, el barbero asumi6 la
ocupacién de confitero. ‘ ‘ ‘

Finalmente, las stplicas de Nimai apaciguaron a la mul-
titud, y poco antes del mediodia, gradualmente llegé lo
inevitable: la ceremonia de sannyisa se efectu6. A
Candrasekhara Acarya, el tio materno de Nimai Pandita, se
le designé para que se hiciera cargo de los rituales en la
ceremonia de sannyisa. Cuando se le iba a otorgar el mantra,
Nimai Pandita le pregunté a Kesava Bharati: “;Es éste el
mantra que me daras? Lo escuché en un suefio”, y susurré el
mantra en el oido de su guru. Este asinti6 diciendo: “S, ese es
el mantra que te daré”. Entonces le dio ese mantra.

El nombre que recibié este sannyasi tampoco era ordinario.
A través de Kesava Bharati vino un nombre muy singular:
“Krsna Caitanya”. A Nimai Pandita no se le dio ninguno de
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los diez nombres que habitualmente se les otorga a los
sannyasis, sino que se le dio el nombre de Krsna Caitanya. Tan
pronto como escucharon el nombre, las multitudes comen-
zaron a gritar: ,Sr1 Krsna Caitanya Mahaprabhu ki jaya!
iTodas las glorias a Sri Krsna Caitanya!”.

Fl padre de Srinivasa Acarya era un compatfiero de clases
de Nimai Pandita. Cuando €l iba a la casa de su suegro,
escuché que Nimai Pandita habia venido para recibir
sannyasa. El corrié hasta alli, y viendo todo, enmudeci6.
Quedé desolado y medio loco. Desde ese entonces, nada
salia de su boca excepto ”Caltanya Después de escuchar
el nombre “Krsna Caitanya”, si alguien le hablaba algo, sola-
mente decfa: “jCaitanya!”. Se volvié loco. Posteriormente,
su nombre fue Caitanya dadsa. Su nombre anterior desa-
pareci6, y todos solfan llamarle Caitanya dasa. No pudo:
soportar el cuadro de la iniciacién de sannyisa de Nimai
Pandita.

Sri Caitanya Mahaprabhu, recién atav1ado con Su vesti-
menta roja, abrazé a su guru, y ambos comenzaron a danzar
cantando el nombre de Krsna. Después de algiin tiempo, se
explico el significado del nombre. Keava Bharati Maharaja
dijo: ”Sr1 Krsna Caitanya significa que Tt despiertas la con-
ciencia de Krsna en el mundo entero. Has descendido para
hacer consciente de Krsna a todo el mundo. Asi pues, el
nombre més apropiado para Ti no puede ser otro que Sri
Krsna Caltanya : N

El Mundo Nectarino - ‘ o

Maha(prabhu se sentfa muy alegre pensando: “jVoy a
aliviar a tantas almas de su miseria y afliccién eternas! He
prometido redimir al mundo entero de este océano de miseria
y llevarlo al mundo nectarino. Ahora voya aceptar esa tarea”.
El estaba feliz, pero todos a Su alrededor se sumerglan en
el océano de la desesperacion y la tristeza.
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Algunos eruditos erifatizan que Caitanya Mahaprabhu

impersonalista. Pero aunque Kesava Bharati externamente:
pueda haberse mostrado de esa manera, se ve que al entrar
en contacto con Mahaprabhu se convirtié en un devoto. Por
otra parte, también podemos pensar que era un devoto que
vino bajo la apariencia de un impersonalista para ayudar a la
prédica de Mahaprabhu, asistiéndole en la formalidad social
de aceptar sannyasa. En aquel entonces, en toda la India, los
sannyasis mayavadis recibian mayor reconocimiento que los
sannyasis vaisnavas, y Kesava Bharati ya ocupaba esa
posicién. Mahaprabhu recibié de él la vestimenta de un
sannyasi para Sus propios fines, para ayudar a Sus activi-
dades de prédica. Todas estas cosas pueden ser explicadas dé
distintas maneras. En todo caso, KeSava Bharatl comenzoé a
cantar y bailar junto a Sri Caitanya Mahaprabhu después de
darle sannyasa, y asi se uni6 al sa#tkirtana, convirtiéndose de
inmediato. : S |

La Concepcién Krsna: Unidén en Separacion

Fue asi como se llev6 a cabo la iniciacién:de sannyisa de
Nimai Pandita. ;Cuél es el significado de Su sannyisa? ;Es
algo redundante; auxiliar, o es una parte necesaria para el
avance espiritual? ;Es deseable? Aunque aparentemente sea
indeseable, también es necesario. En la concepcién Krsha
del teismo hay una arraigada correlacién entre la unién con
el Sefior y la separacién de El. Sin separacién, la unién no
puede echar raices.profundas. El dolor de la separacién
puede penetrar mucho maés en las profundidades del corazén
que la alegria. Semejante ansiedad aumentara nuestra satis-
faccién. Mientras mas intenso sea nuestro deseo, mayor sera
nuestra satisfaccion. Esto es especialmente cierto'en las rela-
ciones amorosas. Si no se tiene necesidad de algo, no tiene
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valor. Es un principio que encontramos en todas partes. Un
vaso de agua es algo ordinario; pero su valor aumentara
segtin el grado de necesidad que se tenga. Asi que el grado de
necesidad es lo més importante. Necesidad quiere decir
separacion. La necesidad independiente de la satisfaccion
es separacién, hambre.

La separacion juega el papel mas importante tanto en el lila
de Navadwipa como en el Vrndavana lili. ;Cuéntos afios
de unién hubo entre Krsna y las gopis? Krsna s6lo estuvo en
Vrndavana desde los siete afios hasta los doce: cinco afios.
Después se fue a Mathura. Naturalmente, en el Padma Purina
se menciona que en casos peculiares o extraordinarios, el
crecimiento debe medirse multiplicdndolo por uno y medio.
Asi que cuando Krsna tiene ocho afios, se le debe considerar
que tiene doce. Cuando tiene doce, se considera que tiene
dieciocho. Por lo tanto, segtin Su crecimiento, Krsna estuvo
en Vrndavana desde los doce afios hasta los dieciocho, pero
segin su edad, desde los siete hasta los doce afios.

La Profundidad del Amor Divino

Krsna permaneci6é en Dwaraka por largo tiempo. En total,
vivié en esta Tierra durante ciento veinticinco afios. Después
de que se fue de Vrndavana a los doce afios, las gopis experi-
mentaron la angustia de la separacién durante el resto de
sus vidas, Esa interminable separacién ha mostrado cudn
seria es su devocién. La prueba de la separacién demuestra
si el amor es verdadero. Jamds se ha encontrado en la historia
una separacion tan prolongada ni una prueba tan grande.
Aun asf, la profundidad de su amor no disminuyé. Por el
contrario, habfa alli una profundidad inconcebible y siempre
creciente de amor divino.

Tanto en Navadwipa como en Vrndavana, el trasfondo
es similar. En Navadwipa, para obtener la victoria sobre el
grupo opositor, Mahaprabhu abandoné Su vida familiar. Y
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en el vrndiavana-lila también ocurrié algo semejante: La oposi-
cién en este caso venia de Mathurd en la forma de Agha,
Baka, Putana, Trnadvarta, y otros demonios enviados por el
Rey Katisa. Para acabar con la oposicién, Krsna tuvo que ir
a Mathura, y cuando llegé alli, encontré que la oposicién
estaba por todas partes. Jarasandha (el suegro de Karhsa),

Kalayavana, Slsupala, Dantavakra y muchos otros, eran hos-
tiles a Krsna. Asi que Krsna les prometi6 a las gopis regresar
a Vrndavana para jugar con ellas apaciblemente después de
que acabara con Sus'enemigos. Para eliminar al grupo:de
oposicion, Krsna tuvo que marcharse. Y en Kuruksetra dijo
a las gopis : “Tengo otros enemigos. Después de acabar con
ellos, me reuniré con ustedes”. El dio esa esperanza a las
gopis en Kuruksetra.

Mahéaprabhu también tuvo que abandonar Navadwipa
para vencer al grupo de oposicién. Mas tarde, después de
¢inco afios, cuando habia conquistado a todos los eruditos y
rehglosos de diferentes posiciones y credos de la India,
regres6 a Navadwipa, y todos se habfan transformado. Las
masas se acercaban a El enloquecidas. La locura con que las -
multitudes se aproximaban a Sri Caitanya Deva, el hijo de su
propla aldea, es dificil de imaginar. noo

El Gange‘s-—Lleno Con Cab\-ezastumanas“

- Ellos cruzaron-el Ganges. Hasta donde llegaba la vista,
todo el Ganges parecia lleno de cabezas humanas. Corrian
hacia El desde todas las direcciones, de tal manera, que las
selvas fueron arrasadas por los pies humanos. Por algunos
dias, Sri Caitanya Mahaprabhu permanecié cerca, en
Vidyanagara, y luego se dirigi6é a Vrndavana, cantando el
santo nombre de Krsna. Millares de devotos corrian tras El,
creando grandes hoyos al socavar la tierra para tomar el
polvo de Sus. ples sagrados.

4
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Durante aproximadamente dieciocho afios, $r1 Caitanya
Mahaprabhu llevd una vida de erudito como Nimiai Pandita. -
Luego, durante unos se1s -anos, anduvo por todo lo:largo y
ancho de la India, mcluyendo Vrndavana Exi los. dltimos
dieciocho afios de Swu:vida, permanecio contmuamente en
Jagannatha Puri. El se mezclaba con la-gente en general
durante los primeros seis afios de Su sannyasa. En los tiltimos
doce afios:de Su vida, practlcamente se retir6 de la sociedad
humana entera y se ocupo en saborear- profundamente la
unién en la separacién de Radha y -Govinda. Bl exhibi6
muchos sintormas extraordinarios de éxtasis que nunca fuieron
manifestados ni conocidos antes en ninguna otra parte. La
separamon puede produc1r esos efectos maravﬂlosos en el
: cuerpo yla mente ' U

! r

Sr1 Gauranga-avatara

r‘,

s Sr1 Gauranga ‘avatira tiene dos caracterlstlcas La razon |
‘aparénte ‘de Su advenimiento es la de liberar del pecado a la
gente en géneral y otorgarles el logro supremo de la vida:
llevailes a: Vrndavana, al braja-lila, al darles-el santor mnombre
de Krsna, Esta es'realmente la funcién del yuga-gvatara, la
“encarnacion de Dios para la era. El Sefior viene a distribuir el
sonido divino'y a mostrarnos cémo a través de él: podemos
alcanzar la posic¢ién mas elevada Sin embargo, El tenfa otio-
propdsito que cumplir; Una vez cada dia de Brahma, en un
' Kali-yuga espec1a1,‘ el propio Krsna viene en el humor d¢
Radharani para buscarse a Si mismo. El desea saborear el
humor de Radharani para comprender: la naturaleza-del
anhelo.interno que Ella siente por, Krsna, c6mo Ella puede
- saborear la dulzura de Krsna a través de Su humor, y cual es
el gozo que Ella deriva... .. .
- Krsna'quiso tener alguna eXpemenaa de por que Radharam
estd tan, loca por El, y pensé: #;Qué hay en Mi que la vuelve
tan inmensamente loca por Mi? ;Cuél es la dulzura que ella
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puede extraer de Mi? No puedo « determmarlo El quiso
asumir el hunior de Sri Radhika, y en esa modalidad, tratar
de saborear Su propio Ser. Por eso vino como Sri Caitanya.
Cuando Fl concibi6 semejante encarnacién, le propuso la
idea a Stimati Radharani. Se'nos ha informado que Ella'por
Su parte le dijo: “A veces rodarés enloquecido por la tierra
pronunciando Mi nombre; pero. Yo no podré tolerailo.
. Cubriré Tu cuerpo con Mi forma dorada. No permitiré que
‘ruedes por la tierra. Te resguardaré con Mi abrazo”. ‘Asi
pues, aquellos que conocen el aspecto ontologlco de Sti
Caitanyadeva, dicen: “Ofrezco mis réspetos a Sri Caitanya
Mahaprabhu, cuyo humor y tonalidad son los de Radharani,
y cuyo Ser interno es Kisna en busca de S mismo, saborean-
dose y tratando de comprender por qué Radharani se vuelve
loca al saborearle, y qué clase de dulzura Ella encuentra en El
(radha bhizva dyutz suvalitam navmi krsna svariipam). ‘
Srl Caitanya Mahaprabhu permaneci6 en este mundo.
cuarenta y ocho afios. En los dltimos doce afios de Su vida, se |
dedic6 con profunda atencién'a saborearse a S mismo. A's{-
como todos estan locos por probar la-dulzura, Krsna, la
dulzura persomﬁcada, también esta loco por saborearse.
- Introspeccién quiere decir conocerse a sf mismo. Lascon-
‘ciencia puede conocer a la conciencia. Y asi como uno puede
sentir su proplo ctierpo, 0'como la conciencia puede conce-
birse a si misina, el éxtasis también:puede probar el éxtasis.
Esto lo confirma Svarfipa Ddmodara Prabhu, el secretarlo
personal de Sri Caitanya Mahaprabhu, a quien se le con-
sidera Lalita-sakhi, la amiga mds intima de Srimati Radharani
en los pasatiempos de Krsna. El ha dlChO qulen es Sr1
-Caltanyadeva TR il e : ’
mdha krsna-pmnaya vzkrtzr hladmz Saktir asmad
o ekatmanav apibhuvi purd deha-bhedarii gatau tau
. caitanyakhyati prokatum adhund tad- dvayam caikyam aptarit
radha-bhiava-dyuti-suvalitam naumi kyspa svariipam
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“Adoro a Sri Caitanya Mahaprabhu, quien es el propio Krsna
dotado con las emociones y el esplendor de Srimati
Radharani. Como las;mitades predominante y predominada,
Radhay Krsna son eternamente Uno, con identidades indi-
viduales separadas. Ahora, se han unido nuevamente como
Sri Krsna Caitanya. Esta transformacién inconcebible de la
potenc1a dadora de placer del Sefior, ha surgido de las rela-
ciones amorosas entre Radha y Krsna”.

En este verso, Svartipa Damodara dice que los pasatlempos
de Radha-Krsna y los de Sri Caltanya Mahaprabhu son para-
lelos y eternos. Es dificil decir si el invierno llega primero y
después el verano, o si el verano llega primero y luego el
invierno. De manera similar, en los pasatiempos eternos del
Seiior, el movimiento esta g1rand0 en.circulo. Por lo tanto,
Svariipa Damodara comenta: “Es dificil decir si-el Caitanya-

-avatara precede al Krsna-avatara, o si el Krsna—avatara

precede al Caitanya-avatara. Ambos son eternos”.

¢Y quién es Sri Radha? Ella es la evolucién de la dulzura
que emana de Krsna mismo. Esa dulzura, en su forma
desarrollada como Radha; emana del interior de Krsna.

Srimati Radharani es una potencia particular, hladini sakti, y

surge del propio Krsna. Asi pues, no se puede concebir a
Réadhay Krsna como-entidades separadas ‘Ambos son uno'y
lo mismo. Aun asf, se nos dice que-en épocas remotas Ellos se
dividieron en dos y luego se combinaron de nuevo como Sri
Caitanya Mahaprabhu, cuyo lustre y humor son los de
Srimati Radharani, y cuya naturaleza y realidad internas son
las de Sri Krsna. El fuego y el calor no se pueden separar. El
sol y la luz no pueden existir por separado; son uno y lo
mismo. La Verdad Absoluta es una sola substancia absoluta
(advaya-jiiana), pero a veces Radha y Govinda se muestran
separados, y luego se unen otra vez. Cuando Ellos estan
juntos, se disfrutan rec1procamente, y a veces exper1mentan
una dolorosa separacion sin que haya'posibilidad de uni6n.
Esa es Su haturaleza divina. :
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Sri Riapa Goswami lo explica como sigue:

aher tva gatih premnah

svabhava-kutild bhavet
ato hetor aheto$ ca

yinor mana udaficati

El dice que asi como una serpiente se mueve naturalmente de
manera sinuosa, en forma zigzagueante, la naturaleza del
amor también es sinuosa. No es directa. Por eso, las personas
involucradas se pelean, con o sin motivo, y sobreviene la
separacion. La separacién es necesaria para los trascenden-
tales pasatiempos de Radha y Krsna.

Angustia por la Separacion

Hay cuatro clases de separacion: piirva-raga, miana, prabisa
y prema-vaicittya. Piirva-riga quiere decir antes del encuentro.
Esta acontece cuando Radha y Govinda en realidad no se
han encontrado, pero de alguna manera uno de ellos se ha
relacionado levemente con el otro a través del nombre, un
retrato, o algo parecido. Cuando Radha escucha el nombre de
Krsna o el sonido de la flauta, no hay un encuentro real, pero
si algun vinculo. El sonldo de la flauta de Krsna, un cuadro
de Krsna o el nombre de Krsna pueden dar lugar a piirva-raga.
Krsna puede experimentar algo similar al escuchar el sonido
del nombre de Srimati Radharani. De esta manera, existe la
angustia por la separacién, pero no un encuentro propia-
mente dicho. El nombre es tan dulce, que El no puede
contenerse; Ella no puede dominarse.

Cuando el santo nombre de Krsna penetra en el oido de
Srimati Radharani, Ella se perturba, pensando: “;Es posible
que exista en este mundo un nombre tan dulce como éste?”.
Esta es Su reaccién, y también experimenta dolor. Ella siente:
“No puedo encontrarme con El”. La angustia por la
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separacion penetra en Su corazon. Eso es piirva-raga, el dolor
por la separacion que sobreviene antes del encuentro.

Mana es otra clase de separacién. Mina quiere decir que al
encontrarse surge alguna diferencia entre Ellos sobre asuntos
triviales. Asi es la naturaleza del amor. Por eso, Srila Riipa
Goswami dice que el amor se mueve de manera sinuosa,
como una serpiente. No es que sea morboso, sino que ésta es
la naturaleza del sendero.del amor. A veces, por algo trivial
o sin causa alguna, surge el sentimiento de que “El me des-
precia. Quiere evitarme”. Con 10 cual Srimati Radharani
piensa: “No quiero Su compafia”. Aunque existe alli pleno
aprecio, momentédneamente han surgido de la clandestinidad
algunos sentimientos opuestos, sobreviene un conflicto entre
los sentimientos de ambos, y uno desea evitar la comparua del
otro.

Celos Trascendentales

En el prema-vaicittya, los celos llegan a tal grado, que
aunque Ellos ya estén juntos, surge algtin pensarmento
interno que les hace sentir que estan lejos el uno del otro.
Estas distintas clases de separacién se encuentran solamente
en el madhurya rasa. Prema-vaicittya es esa condicién que
surge cuando Krsna estd alli y Radharani estd muy cerca,
pero al ver Su propia sombra reflejada en el cuerpo de Krsna,
se pone tan celosa que piensa que es otra mujer. Por lo tanto,
Ella siente una gran angustla por la separacion, y piensa:

“;Qué es esto? jOtra mujer estd alli!”. Su mente se indigna,
pero Su amiga Lalita le advierte: * CQue estas diciendo? Es Tu
propia imagen reflejada alli. ;Es que no pued‘es verla?”.
Enseguida Radharani se calma y se da cuenta: “jOh, es Mi
prop1a sombra!”. Entonces, ese sentimiento se desvanece de
inmediato. Este es un ejemplo de prema-vaicittya. Estos son
temas sumamente elevados y trascendentales, y aunque no
se deban tratar en detalle, asf es la naturaleza del amor divino
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en la unién y la separacién. Ambos son interdependientes, ya
que uno no puede existir sin el otro y la separaci6n se origina
-voluntariamente para dar realce a la unién:

Otra clase de separacion se [lama prabasa Hay dos clases
de prabasa: una es cuando la separacién es por un tiempo
limitado, y la otra, cuando uno ha dejado la region parair a
un lugar lejano, como cuando Kysna fue a Mathura para ocu-
‘parse de otros asuntos. Estas son las cuatro clases de angustias
debido a la separacion entre el amante y la amada.

Naturalmente que estos temas trascendentales son muy

elevados y no debemos tratarlos descuidadamente, ya que si
proyectamos caracteristicas mundanas.en el plano superior,
perjudicaremos nuestras futuras realizaciones. Nuestra expe-
riencia-mundana tenderd a llevarnos hacia abajo, asi que
- .debemos proceder con cautela. Lo que concebimos en el pre-
sente, no se encuentra en el plano de los pasatlempos de
Krsna. Es un plano de existencia muy superior al mundo de
nuestra experiencia. Nuestra visién estd adulterada. Sélo
tenemos una concepcién impura de lo original. Debemos
tener esto presente, y con esta precaucién podremos tratar
estas cosas.
.. Es mas seguro tratar con: los temas de la separac1on entre
Radha y Govinda que con los de Su unién. Por supuesto,
debemos comprender que el dolor por la separacién que
experimentan Radha y Govinda no tiene nada que ver con
este plano Y asi, con esta cautela, podemos hablar sobre la
separacioén hasta cierto punto; pero para nosotros seria
sumamente peligroso discutir o pensar acerca de cuando
Radha-Govingda y Sus armgas intimas se retinen para dis-
frutar de su mutua compafiia. Si tratamos acerca de los
pasatlempos de Radha y Krsna con una concepcion
mundana, cometeremos una gran ofensa. Por lo tanto, es
mds peligroso pensar en la unién de Radha y Govinda que
'~ cultivar sentimientos de separacién, como Mahaprabhu ha
mostrado con Su ejemplo.
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En separacién de Krsna, Sri Caitanya Mahaprabhu piensa:
“15in Krsna, ni siquiera puedo tolerar Mi propia vida! Sin
Su gracia, sin Su compafiia, no puedo preservar Mi inde-
seable existencia”. Esta clase de sentimiento nos ayuda, pero
aun asf, no debemos imitarlo. Mas bien, debemos aceptarlo
respetuosamente como nuestro ideal més elevado. Esto nos
ayudarad a dejar a un lado nuestros inmundos hébitos
indeseados (anarthas). Aunque derramemos algunas lagrimas,
no debemos pensar que hemos alcanzado la etapa méas
elevada. Se debe evitar esta clase de pensamiento. El propio
Sri Caitanya Mahaprabhu dice: “No tengo ni una gota de
amor divino dentro de Mi, porque de lo contrario, Ccomo es
que mantengo Mivida mundana?”. : :

Sri Caitanya Mahaprabhu acept6 sannyisa para que por
la. fuerza del afecto, los habitantes de Navadw1pa fuesen
atraidos hacia esta elevada etapa de.separacién. Sacidevi,
Su anciana madre, lloraba desesperadamente. Su joven
esposa, Visnupriya devi, pasaba'Sus dias desamparada.
Mahaprabhu acept0 sannydsa para emocionar y traspasar el
corazén de la gente con el amor divino que Fl vino a
otorgarnos. Ellos pensaron: “;Quién era Nimai Pandita?
¢Qué gran beneficio vino a darnhos?”. El hecho de que lo
abandonara todo, hizo que simpatizaran con El Por todas
estas razones, el Sefior fue para aceptar sannyusa ~

“ Tengo Que Correr Hac1a Vrndavana!”

Cuando concluyé la ceremonia de sannyisa, Sri Caltanya
Mahaprabhu enloquecié. El pensé: “Tengo que correr hacia
Vrndavana. He abandonado todo vinculo con este mundo.
No siento atraccién por él. Debo correr hacia Vrndavana
para ocuparme exclusivamente en el servicio a Krsna”. En
trance, comenz6 a cantar un verso del Siimad-Bhagavatam en
el que Krsna le da a Uddhava una descripcién del sannydsa.



Deidad de Nimai Pandita La Deidad original instalada y adorada
por Visnupriyadevi.
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El verso habia sido recitado por un tridandi-bhiksu, un
mendicante. Mahaprabhu cité este verso, pensando: “He
aceptado la vestimenta de un sannyisi porque es favorable
para Mi vida espiritual. Ahora, nadie en la sociedad tiene
derecho sobre Mi; podré dedicarme exclusivamente a servir
a Krsna. Iré a Vrndavana sin tener ningl’m compromiso o
vinculo con nadie”. De este modo, comenz6 a cantar y bailar
con la locura del éxtasis. Kegava Bharati Maharaja lo abrazo,
y ambos, guru y discipulo, cantaron y bailaron juntos. En
ese momento, Mahaprabhu recit6 el verso del brahmana que
en las tltimas etapas de su vida acepté tridandi sannydsa y
tuvo que soportar la tortura de la sociedad de dlstmtas
" maneras. Bl dijo:

etum sa asthaya pamtma—nzstham
' adhyasitan piroatamair maharsibhih
aham tarisyami duranta-param
tamo mukundanghri-nisevayaiva

“Los grandes sabios de antafio aceptaron y mostraron el
sendero del sannyisa. Ahora he aceptado esa misma forma de
vida. Dejéndolo todo atrés, correré hacia Vrndavana. Alli,
cantando el nombre de Mukunda, Krsna, atravesaré el océano

- de la nesciencia. Al cruzar esta mayd, alcanzaré Vrndavana e
ingresaré plenamente al servicio de Krsna”. La vestimenta de
un sannyasi s6lo esta destinada para el uso externo, pero la
verdadera esencia de sannydsa es servir a Mukunda. Y asi,
citando este verso, de stibito comenzé Su viaje desde Katwa
hacia Vrndavana. Cerca de las orillas del Ganges, entré en la
selva, pensando: “Ahora, Mi deber es llegar a Vrndavana lo
antes posible, y alli, én un lugar solitario, me sentaré a cantar
el santo nombre de Krsna”. :

Sri Caitanya Mahaprabhu corri6 hacia Vrndavana y entré
en la selva antes del anochecer. Nityananda Prabhu,
Candrasekhara Acarya, Mukunda Datta y Jagadananda, le
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persiguieron a través del bosque. Mientras corria, repenti-
namente cafa al suelo y comenzaba a gritar: “jKrsna, Krsna!”.
Levantandose stibitamente, comenzaba a correr sin direccién
aparente: hacid el norte, el oriente, el sur o el poniente.

Vagando en Trance

En ocasiones, cortia tan veloz, que los devotos no podian
encontrarle, espec1almente de noche, cuando le perdian en Ia
oscuridad. En esos momentos se sentian decepcionados, pen-
sando: “iSri Caitanya Mahaprabhu, nuestro amo y sefior,
nos ha abandonado!”. Pero repentinamente escuchaban' que
Mahaprabhu desde lejos gritaba “iKrsna, Krsna, Krsna!”. con
una voz que parecia un gemido apesadumbrado Enseguida
corrfan en esa direccién y vefan que yacia en el suelo,
llorando

 kahih mora priina nitha murali-vadana
 kahat karori kahar pan Ura]endm nandana
“ Donde esta Mi amado Krsna? No puedo soportar Su
separacién. ;Doénde esta el Sefior de Mi vida, quien toca Su.
flauta? ;Qué voy a hacer? éDonde encontraré al hijo de
Maharaja Nanda?”. Fl lloraba en un tono desgarrador, lleno
“de tristeza. En un estado de aturdimiento, sin conciencia de
una direccién particular, decia: “;Quiénes son ustedes? Voy
hacia Vrndavana. ;Por qué me perturban?”. Despues de
asistirle, reiniciaron su marcha hacia el oeste, hacia
Vrndavana. Sri Caitanya Mahaprabhu dontintiaba déambu-
lando en trance. Pero la gran atracc1on de Sus devotos no le
permiti6 seguir hacia el oeste. ‘
Aprovechando Su trance, N 1tyananda Prabhu persuadié
de alguna manera a Mahaprabhu para que volviera el rostro
hacia Santlpura En el Caitanya-Bhigavata 'se menciona que
deésde Katwa fueron rumbo al oeste hasta llegar a un lugar
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cerca de Vakreévara, a unos diez kilometros al noroeste de
Dubrarajpura, en el distrito de Birbhum. En Visramatala, al
otro lado del rio Adjai, hay un lugar que es considerado el
punto donde Sri Caitanya se detuvo. Se dice que allf, Sri
Caitanya Mahaprabhu volvié Su rostro de occidente a orlente,
es decir, de Vrndavana a Santipura.

Ellos vagaron durante el resto de la noche y durante otro
dia con su noche. Finalmente, en la noche del tercer dia, El
regres6 a Santipura a través de Kalna, gracias a los arreglos
de Nityananda Prabhu, quien se present6 ante Mahaprabhu
con la vestimenta roja de un renunciante. Aunque le era muy
familiar, Sri Caitanya Mahaprabhu no pudo reconocer a
Nityananda. Vio a un sannyist ante El y pensé: “Voy hacia
Vrndavana y aqui estd un sannyasi ante Mi”. Le dijo: “Oh
Sripada sannyasi, ;adénde va?”.

“Iré con Usted a Vrndavana”.

“¢ A qué distancia estd Vrndavana de aqui?”.

Nityananda le mostr6 el Ganges, cerca de Kalna, diciendo:
“Mire, alli esta el Yamuna”.

Mahaprabhu dijo: “jOh, estamos tan cerca del Yamuna!”.
Entonces se bafid en el Yamuna, cantando este verso:

cid-ananda-bhanoh sadd nanda-sunoh

para-prema-pitri drava-brahma-gatri
aghanari lavitri jagat-ksema-dhatri
pavitri-kriyan no vapur mitra-putri

“Oh hija del sol, aunque has aparecido en la forma de agua,
eres muy querida para el hijo de Nanda, quien es el sol
espiritual. Tu disipas los pecados de todos los pecadores.
Por favor, purifica este cuerpo mortal”. (Kavi Karnapura
Caitanya Candrodaya-nataka 5.13).

Poco antes de que Sri Caitanya Mahaprabhu llegara alas
orillas del Ganges, Nityananda Prabhu envié a
Candrasekhara para avisarle a Advaita Acarya que vinjese.
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Cuando Mahaprabhu le pregunté a Advaita Acarya: “;Eres
T1, Advaita? ;Cémo supiste que estaba en Vrndavana?”.
Advaita Acarya dijo: “Esto debe ser una broma. Dondequiera
que T1 estés es Vrndavana. Soy afortunado de que hayas
venido aqui, junto al Ganges”. :

- “Oh, ¢éste es el Ganges?”.

IISi/I

-+ Entonces Mahaprabhu, recobrando la conciencia de este
mundo, dijo: “Oh, es una conspiracién de Nityananda
Prabhu. Me ha traido aqui, a orillas del Ganges, diciéndome
que era el Yamuna. jNo es mas que un engano' He caido
presa de Su engafio”.

Advaita Acarya le argumenté: “No, no. Nltyananda
Prabhu no ha dicho ninguna mentira. Realmente te has
bafiado en el Yamuna. La confluencia del Yamuna y el
Ganges esta en Allahabad, y en el 5astra se dice que la ribera
occidental es el Yamuna y la ribera oriental es el Ganges.
Ahora te has bafiado-en la parte occidental. Asi que de
acuerdo con las Escrituras, te has baftado en el Yamuna. De
modo que Nityananda Prabhu no mintié. De todos modos, he
venido con esta nueva ropa para Ti. Deja Tu ropa mojada y
acepta ésta nueva. También he cocinado algo para Ti. Has
estado ayunando durante tres dias, y hoy, como sannyasi
que eres, debes aceptar alguna caridad en Mi'casa: Soy un
hombre pobre—dijo con las manos juntas—, pero tienes que
venir”. Entonces, le llevaron en bote hasta Santlpura ala
casa de Advaita Acarya A ]la mafiana siguiente vino Sac1dev1,
y Mahaprabhu pasé diez o doce dias alli en Sant1pura ‘
llevando a cabo kirtana.

gQUé Es Vrndavana?

;Qué es realmente Vrndavana? Es un estado de conciencia.
Hay distintas realidades subjetivas en diferentes etapas de
conciencia. Todo proviene de la voluntad del Sefior. El es el
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sujeto, y Su potencia y dulce deseo son totalmente subje-
tivos. El Sefior dijo: “Hagase la luz”, y hubo luz. Dijo: “Sean'
las aguas”, y las aguas aparecieron. Dijo: “Sea la tierra”, v
hubo tierra. Si al igual que un hipnotizador, el sujeto superior
quiere que el sujeto inferior vea algo, éste no puede hacer
otra cosa més que verlo. Todos nos encontramos en el mundo
subjetivo imaginario; pero mas alla de la imaginacién esta el
plano supersubjetivo de la realidad. Asi que Krsna se revela
a aquel que ha desarrollado una conciencia pura.’Y en la .
etapa de la conciencia pura, uno puede percibir la verdadera
naturaleza de la realidad subjetiva (sattvam vzsuddham
vasudeva Sabditam). ‘ : ‘

Para demostrarnos que Vrndavana esta en todas pattes,
Mahaprabhu corria en éxtasis por doquier: Cuando se encon-
traron, Advaita Prabhu le dijo: “Debes estar bromeando
cuando dices que vas a Vyndavana: Dondequiera que estés,
allf estd Vrndavana; tenemos esa experiencia. Lo que ahora
dices es muy peculiar: “‘Voy'a Vindavana’. Asumes esa actittid
simpleme’nte“para enseﬁarnos el valor de Vrndavana”. .

La Tlerra del Amor

Vrndavana, el plano mas elevado de la d1v1n1dad es un
estado de conciencia. Por encima del plano de la reverencia
y el respeto que se encuentran en Vaikuntha esta Vrndavana,
la tierra de la sencillez y el amor divino. La caracteristica de
los habitantes. de ese supremo plano de conciencia es que
no sienten que estan en Vrndavana Es aprd'krta supra-

‘ mundano. : |

El conocimiento se ha cla51f1cado en cinco divisiones. La
mds baja es el conocimiento que se adquiere a través de la
experiencia de nuestros sentidos: pratyaksa, lo que hemos
percibido a través de nuestros sentidos. Esa es la primera
etapa. La siguiente es el conocimiento que no hemos experi-
mentado con nuestros propios sentidos, sino que hemos
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tomado de las experiencias de los demas (paroksa); por
ejemplo, los cientificos tienen su experiencia, y hemos
recogido algiin conocimiento de sus invenciones y
descubrimientos.

La tercera etapa estd por encima de la experiencia humana
(aparoksa). Es algo asi como el suefio profunde. Cuando des-
pertamos, decimos: “He dormido muy a gusto. Dormi muy
bien; tuve un suefio profundo”. Pero al dormir profunda-
mente, sin suefios, no estamos conscientes de ese estado.
Cuando despertamos después de haber dormido profunda-

‘mente, expresamos conocimiento de esa experiencia, pero
es vago. Aparoksa es un tipo de experiencia vaga, la cual es
imprecisa; en esa experiencia, el sujeto y el objeto material se
juntan, y el objeto material se desvanece en el sujeto.

Sankaracarya, el gran exponente del 1mpersonahsmo, explica
la gradac1on de la conciencia hasta este punto

La Cuarta Dlmensmn

R

Por otra parte, Ramanu]acarya, el gran devoto y erudlto, al
igual que otros dciryas vaisnavas, opinan que mas alla de
ésta, existe Uina cuarta etapa. Ese plano se'llama adhoksaja,
trascendental, o aquello que existe' més all4 del alcance de
nuestros sentidos, ya sean buirdos o sutiles. Es-un plano que
s6lo -podremos experimentar, cuando éste, por su dulce
voluntad, descienda hasta nuestro burdo plano de com-
prension. Si se retira, estamos desariparados; no podremos
encontrarlo. No podemos decir que la Verdad Absoluta esté
ba]o el control de nuestro conocimiento. No podemos medirla
asi. Es independiente. Por su dulce voluntad, ella puede
descender y nosotros experimentar esa regién superior; pero
si se retira, estamos completamente desamparados; no
podemos hacer nada. Podemos llorar o suplicar, pero no
podemos entrar allf por la fuerza, por nuestro propio poder.
Este es el cuarto plano de conciencia, y es grandioso,
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todopoderoso y plenamente inspirador. Selamente si se
revela a nosotros podremos adquirir alguna experiencia de
ese plano, que se conoce como Vaikuntha, la ilimitada regién
espiritual de la reverencia y el poder. Ese es el plano adhoksaja.

Asi pues, esta pratyaksa, la experiencia directa a través de
la percepcién sensorial; después paroksa, el conocimiento
mediante la experiencia de los demés; a continuacién aparoksa,
el plano negativo de la conciencia indefinida; y luego
adhoksaja, la cuarta dimensién. Nosotros estamos en el
subsuelo, y el conocimiento verdadero esti arriba, en la
superficie, mas alla de nuestra experiencia. Si podemos
atravesar las espesas coberturas que cubren nuestra expe-
riencia, podremos entrar en contacto con otro plano de
conciencia, o sea, adhoksaja. Adhoksajam indriyari jAanar:
adhoksaja se refiere al conocimiento superior que puede
desplazar nuestro conocimiento basado en la experiencia de
este mundo. Ese conocimiento trascendental y supramental
constituye la cuarta etapa del conocimiento. Ese plano es
diferente en todos los aspectos: no tiene semejanza con este
mundo.

Pero a través del Srzmad Bhagavatam y de Sri Caltanya
Mahaprabhu, llegamos a saber que hay una quinta etapa de
conocimiento que es muy parecida a este mundo material y
que sin embargo no es mundana. Se llama aprikrta. Esa es
Goloka, la concepcion teista plena, que sélo puede
encontrarse en la morada de Krsna. El conocimiento central
del absoluto, debe estar relacionado incluso con el nivel mas
bajo de la creacién material. Tiene que ser capaz de armonizar
la peor parte de este mundo ilusorio. Esto se conoce como
aprikrta, supramundano. S6lo es posible entrar en esa region
suprema a través del amor divino.

Sélo a través del amor se puede compensar todo' Se dice
que una madre amorosa cree que su hijo ciego tiene hermosos
ojos de loto. Ella esta cegada por el afecto. Asi pues, lo que es
vil y bajo sélo puede ser compensado por el amor, el cual
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brilla hermosamente. Esto es prema, amor divino. A través de
la miséricordia, de la piedad, de la gracia, un rey puede llegar
a jugar con un nifio en la calle. El afecto lo hace posible. La
diferencia entre elevado'y bajo desaparece en esa etapa.

La Potencia Espiritual Encantadora -

Los habitantes de Vrndavana se consideran a sf mismos
ordinarios. Esto es jiiana-$unya-bhakti, el amor divino que
estd libre de todo cdlculo y que ni siquiera toma en conside-
racién la opulencia 'y el poder del Sefior. Esa devocién estd
incluso por encima de Vaikuntha y se mueve bajo el encanto
de yogamaya, la potencia espiritual encantadora. Por el arte
especial de yogamayd, aquellos que tienen la posicién mas
elevada se consideran a si mismos muy insignificantes. El
amor elimina las diferencias entre lo grande y lo pequefio, lo
elevado y lo bajo. Vrndavana es tal plano de existencia: Allf
encontramos una devocién libre de todo vestigio de calculo
(jiana-sunya-bhakti). Puede que hasta los propios residentes
de Vrndavana desconozcan su excelsa posicion.

Advaita Prabhu le dice a Sri Caitanya Mahaprabhu:
“Dondequiera que estés, alli estd Vrndavana”. Narottama
dasa Thakura dice que dondequiera que encontremos un
verdadero devoto de Krsna, alli estd Vrndavana (yata
vaisnavagana sei sthana vrndavana. Préma-Bhakti-Candrika).
Externamente’ podemos pensar ‘que esos devotos son
mlembros de este mundo ordinario, pero el objeto de toda su
conversacion y comportamiento es Vrndavana. Sin embargo,
aunque se encuentran en Vrndavana, no sienten que estan
alli.

Ellos no estén conscientes de su excelsa posmlon Cuando
un rey no es muy consciente de su poder, se considera a si
mismo una persona ordinaria. Es algo asi. Puede que alguien
sea un gran médico, pero por afecto, puede ocuparse como
enfermero de su paciente. Debido al amor y el afecto por su
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paciente, puede descender para hacer tal trabajo, pero con-
tinda siendo grande. Esa es la hermosa nattiraleza de la vida
en Vrndavana: es grande sin tener la actitud, los aires de
grandeza Aungue ellos son realmente grandes, parecen sen-
cillos. Cuando el poder se viste con amor y afecto, y se
expresa con humlldad €so es Vrndavana Y tamblen es
Navadwipa.

El Srzmad—Bhaguvatam Y. Sri Ca1tanya Mahaprabhu dicen
que Vrndavana es el lugar mas elevado .. loable. donde
podemos vivir. All{, el Supremo Senor Krsna y las. gopis
moran en el bosque No encontramos alli- opulenma ni
grandes ed1f1c1os, pero-si realmente podemos reconocer la
grandeza, la:veremos en Vrndavana Sij ]uzgamos impar-
cialmente los hechos, .veremos que su, posmlon es muy
excelsa, pero por su humildad, dan la aparencia de haber
descendido hasta nuestro nivel: La forma de V1da que encon-

\tramos en Vindavana es, muy dulce Y. ‘hermosa. Y

Mahaprabhu vino a ;mostrarnos eso a través del Srimad
Bhagavatam Krsna es el Sefior de esa t1erra, y las Vacas, las

"colinas; los bosques y.el.rio Yamuna crean alli un med1o

ambiente favorable : : X .

- De modo que Mahaprabhu acepto sannyasa para
ensefiarnos, para elevarnos Y para, convertirnosen moradores
permanentes de ese lugar Fl dice que en reahdad nuestro ver-
dadero ser v1ve en ese plano, pero que desafortunadamente
nuestra conc1enc1a ha sido enfocada hac1a el exterlor Ahora
estamos caut1vados por el aspecto . mundano de esta creacion

y pensamos que sufrlmos, pero todo esto es ilusion. TenemQSf, .
“que curarnos de esta mania. Mama qulere decir locura, v
actualmente nosotros estamos poseldos por alguna mania,

Asi' como un demente abandena su. hogar y vaga por. las
calles recoglendo trozos de papel y ela, asi mismo nosotros
estamos obsesmnados en este mundo Pero cuando la locura
haya desaparec1do despertaremos en nuestro verdadero
hogar

5
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Una Gran Tragedia

Debemos ir de regreso a Dios, de vuelta a casa. Sti Caitanya
Mahéaprabhu dice: “Su hogar es una bella tierra. Deben
esforzarse por ella. ;Por qué estan siempre preocupados por
los horrores de la guerra, las epidemias, los terremotos, las
enfermedades indeseables, el robo, el vandalismo y los pleitos
con tantos vecinos? Debajo de todo eso esta el hecho de que
se han identificado con este mundo material y con este cuerpo
. de carne y sangre. Tienen que desandar lo andado y regresar
a su hogar”. Esoes lo que se necesita. Nuestra tierra natal es
un lugar muy hermoso, encantador y divino. Sri Caitanya
Mahaprabhu acepté sannyisa por nuestra causa. Su proposito
éra llevarnos de regreso a casa, donde podremos tener las
~ comodidades del hogar y su dulzura. Si tenemos alguna con-,

- ciencia de hogar en nuestro interior, deberfamos aprec1ar
esta proposicién: - hogar dulce hogar. : C

El sannyisa de Sri Caitanya Mahaprabhu es aparentemente ‘
muy cruel para Sus devotos y para los miembros de Su
familia, pero sélo tiene por objeto llevarnos a nuestro hogar..
Para lograr el éxtasis de la unién, fue necesario que Sri
Caitanya Mahaprabhu mostrara separaci(’)n de Sus.devotos
-y familiares. La separaci6n y la unién son mutuamente bene-

- ficiosas. El sannyasa de Mahaprabhu, Su renunc1ac1on, es
una gran traged1a por la separa(:lon ‘ ‘



Srila Bhaktivinoda Thakura El se visualizé a sf mismo mirando a $ri Caitanya
Mahaprabhu en la azotea y expres6 el deseo de su corazén: “;Cudndo llegara el
dia en que Nimai Pandita abandone la vestimenta de la renunciacién y regrese otra
vez a unirse con nosotros al kirtana de la casa de Srivasa?”.
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Kirtana Nocturno Nimai Pandita y Sus asociados, absortos en el rasa-
kirtana nocturno en la casa de Srivasa Thakura.
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Epilogo

Cuando Mahaprabhu regresé a Navadwipa a los cinco afios
de haber aceptado sannyisa, todos los hombres, muj‘eres y
nifios, enloquecidos, fueron a verle para tener una visién de Su
rostro. En su concepci6n interna de los pasatiempos de Sri-
Caitanya Mahaprabhu, Srila Bhaktivinoda Thakura, el fun—‘
dador del movimiento para la conciencia de Krsna en el siglo
XIX, hace una comparacién con los pasatiempos de Krsna en
Kuruksetra. Alli, se reunieron el Dvaraka-Krsna y las gopis de
Vrndavana. Las gopis y los gopas quisieron llevarse a Krsna
de Dvaraka de regreso a Vrndavana. Bhaktivinoda Thakura
' expresa una asp1rac1on similar. Cuando Sri Caitanya

Mahaprabhu regres6 a Navadwipa y la multitud se apresur6
‘a verle, Fl estaba de pie en la azotea de la casa de Vacaspati
Pandita, vestido con la rojiza vestimenta de un sannyasi.

. Bhaktivinoda Thakura, considerandose un residente perma-
‘nente de Navadwipa y uno de los miembros del Srivasa
Angam, se visualiza a s{ mismo mirando a Sri Caitanya .
Mahaprabhu en la azotea. Cuando Krsna se fue a Dvaraka y no
regresaba a Vrndavana, los corazones de todos los devotos
estaban agobiados de pesar. De manera similar, Bhaktivinoda
Thakura suplica fervientemente: “;Cuédndo llegara el dia en que
Nimai Pandita abandone la vestimenta de la renunciacién y
venga otra vez a unirse con nosotros al kirtana en la casa de
Srivasa? Ahora no puede. Como sannydsi, no puede regresar a
Su viejo hogar. Ahora estamos abandonados por El, pero
nuestro anhelo es éste: que asi como las gopis querian cam-
biar el atavio real de Krsna por su ropa de pastor de vacas y
llevarle de nuevo a Vrndavana para jugar y regocijarse con
El, también nosotros anhelamos que Mahaprabhu abandone Su
vestimenta de sannyasa y use de nuevo Su antigua ropa. De este
modo, recuperaremos a nuestro Nimai Pandita, quien es uno
de nosotros en el Srivasa Angam. Juntos, nos regocijaremos
cantando el nombre de Krsna. jOh!, ;cuando llegara ese dia?”.




Parte 2
Siksastakam

~ Los
- Preceptos
 de
~ Sri Caitanya
~ Mahaprabhu



El Santo Nombre de Krsna

Sanscrito

BISTwHo-aTeear GA-SERTRII -T2
@t BIA-BlGB-Eea0R AwEy-Gaa |
SavIgE-agar afseme ddigeramas
AEIE-EeER AR Awars

| Spz-ARSTT N 8 |

Trasliteracion Latina

 ceto-darpana-marjanari bhava-maha-davagni-niroapanam
Sreyah-kairava-candrika-vitaranarm vidya-vadhi-jloanam

anandambudhi-vardhanam prati-padari pirnamytasvadanam
sarvatma-snapanari parari vijayate Sri-krsna-sankirtanam
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- “El santo nombre de Krsna

limpia el espejo del corazon

~y extingue el incendio de la miseria

" en el bosque del nacimiento y la muerte.

-Al igual que el loto nocturno que florece
' con los refrescantes rayos de la luna,
el corazén empieza a florecer |
~con el néctar del nombre.

Y el alma por fin desplerta
asu Verdadero tesoro 1nterno
una. v1da de amor con Krsna

Al sabdréar unay (V‘otra vez el néctar,
el alma se zambulle y emerge

en el océano siempre creciente
del jabilo extatico.

- Todas las fases del ser
' .que podamos concebir
. se satisfacen y purifican plenamente
~ yal fin conquistadas
.por la siempre auspiciosa influencia
del santo nombre de Krsna”.
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REN Ilummacmn
Sr1 Caltanya Mahaprabhu es el plonero del Sr1 Krsna
sarikirtana. E1 dijo: “He venido a inaugurar el canto del santo -

"+ nombre de Krsna, y ése norhbre llegara a todos los cohfines

del universo (prthivite ache yata nagargdi-grama. sarvatm pmcam
haibe mora namay” . o
(Cullesel s1gn1f1cad0 de sankzrtana’ Samyak qulere dec1r
“plenc”, y kirtana significa: “canto” . Juntas, forman la palabra
sarikirtana, que por lo general quiere decir “el canto en -
congregacién del santo nombre de Krsna”. Sm embargo,
samyak no sélo quiere decir pleno en.¢antidad, sino‘también
en calidad. Plena cantidad, 1nd1ca grande en nimero: en con-
gregacion. Pléna calidad quiere decir alabanza plena. La
" alabanza plena sélo puede refetirse’a la glor1f1cac1on de
: Krsna, y'no de ningtn otro dios.
- De modo que sarikirtang quiere decir un kzrtana completo,
una cancién en. alabanza al todo completo, la Verdad
Absoluta; cualquier otra cosa es solamente una representacion
- parcial y por consiguiente defectuosa hasta cierto punto Por
lo tanto, se debe alabar a Krsna: Sus glorlas deben cantarse
porque El lo es todo. El es el amo, el dispensador tanto del
bien como del mal, el Controlador Absoluto de todo. Todo se
debe a El. La satisfaccién de toda vida se alcanza solamente
con El. Asi como un caballo puede tener riendas’ para detener
sus mov1m1entos, y si se:le suelta, corre . hbremente, la
alabanza que no es obstaculizada por ningtn prop051to mun-
dano, correra diréctamente hacia Krsna, la Cdusa Suprema.
La palabra $17 se refiere a LaksmldeVl, la potencia de Krsna.
Esto significa que en el sankzrtuna se adora a Krsna junto con
Su potenc1a ya que la potencia'de Krsna ésta incluida en FL.
Sri Caitanya Mahaprabhu dice que el éri krsna sarikirtana
debe florecer en todo el mundo, triunfar sin impedimento .
alguno (pamm vijayate 5ri krsna-sankirtanam). Debe fluir de
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Las Sllabas Supremas El Hare Krsna Maha mantm

un modo natural y. espontaneo, sin 1mped1mento alguno

Debe ser exclusivo, independiente y sin reservas. Esta

alabanza.a Krsna debe ser cantada en congregacion: esa

KV1brac1on es beneficiosa para todo el mundo. 56lo a través de

la entrega y.la devoc10n pura, podemos dedlcarnos al §r1
‘ krsna,(sankzrtana \

leplando el Espe]o de la Mente

JPor cuales dlferentes etapas pasaremos al cantar el santo
nombre de Krsna7 En la primera etapa se hmpla el espejo
de la merite. Si‘el espe]o del sistema mental se encuentra
cub1erto de polvo, no podremos ver las cosas claramente, 2
el consejo de las Escrituras no podra reflejarse apropiada-
mente alli. ;Cuéles son las distintas clases de polvo que
cubren el espejo-de la mente7 Nuestros 111m1tados, efimieros
¥ organizados déseos se consideran polvo, y nuestra mente
Y. corazon estan cubiertos por muchas capas de este polvo. Por

-eso no podemos ver las cosas apropiadamente; ellas no
‘pueden reflejarse en nuestra mente en la forma debida porque
ésta se encuentra cubierta por los ilimitados deseos ordinarios
de la vida'mundana (bhukti-mukti-siddhi-kami—sdkali ‘adanta’).
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Asi pues, el primer efecto del éri kysna sankirtana es la
limpieza de la mente. El sistema social védico (varnasrama-
dharma) ha sido instituido con este propésito. Si
desempefiamos nuestros deberes sociales correctamente, sin
ninguna atraccién por los resultados, lograremos la purifi-
cacién de nuestra conciencia; pero el primer beneficio del
nama-sankirtana nos da el resultado final del varnasrama-
dharma: la purificacién del corazén y la mente. Entonces
podremos comprender el consejo védico correctamente.

El siguiente efecto del canto del santo nombre es que
extingue el incendio en el bosque del nacimiento y la muerte
repetidos. Estamos forzados a entrar en la creacién y a morir
una y otra vez. La oleada mundana captura al alma que se
asocia con diferentes etapas de esa vibracién . Esto se detiene
con el segundo efecto del éri krspa sarikirtara, y nos liberamos.

Con el primer paso, se purifica la inteligencia. Con el
segundo, el santo nombre lleva a cabo nuestra liberacion de
la gran conflagracién de las tres miserias, que son: adhyatmzka
las miserias del cuerpo y la mente, como la enfermedad y la
ansiedad mental; adhibhautika, la miserias que provienen de
nuestros vecinos, ya sean hombres, animales, insectos o
muchos otros seres vivientes; y adhidaivika, las catastrofes
naturales, como las hambrunas, las inundaciones y los
terremotos. Tenemos que sufrir a causa de estas tres clases de
miserias que arden como fuego en nuestro corazén. Pero
todo se extingue para siempre por el segundo paso del nama-
sankirtana, que nos proporciona alivio. .

La Méta Suprema dela Vidé

La siguiente etapa es sreyah kairava candrzkavztamnam el
santo nombre nos otorga la meta suprema de la vida. Despues
de eliminar esos dos compromisos negativos, comienza
nuestro compromiso positivo, que finalmente nos lleva a la
realidad, a la verdad que es eterna, auspiciosa y hermosa.
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El canto del santo nombre de Krsna nos lleva a ese bienestar
que esta por encima de este mundo de dificultades, y en tér-
minos generales logramos la meta suprema, la fortuna mas
elevada y el beneficio mas grande. Si analizamos esto deta-
lladamente, encontramos que en esta etapa el santo nombre
nos lleva a una intima relacién personal con Krsna, la cual
incluye neutralidad, serv1dumbre, amistad y afecto filial
($anta, dasya, sakhya y vatsalya rasa). Sreyah abarca la gracia de
Nityananda Prabhu, ya que es por Su gracia que se nos per-
mite adorar a Radha y Krsna en Vrndavana (nztazyer karuna
habe braje vadha krsna pabe). :

La siguiente etapa es vidya-vadhii-jioanam. El santo nombre
nos prepara para la entrega completa a Krsna que existe en
el amor conyugal (madhurya rasa), donde los devotos se
entregan ilimitadamente a la'disposicion de Krsna.

La etapa-que sigue es anandambudhi-vardhanari. Cuando
llegamos al nivel aproplado mientras cantamos el nombre
de Krsna, descubrimos el océano trascendental que esta por
encima de todas las demas clases de experiencias. El nombre
viene para imponerse sobre nosotros de acuerdo con nuestro
grado de entrega. Y cuando nuestra entrega es completa,
sentimos una nueva clase de gozo extatico. Experimentamos
un infinito océano de felicidad, que no es estético sino siempre
dindmico. Allf encontramos una nueva vida y una nueva
clase de bienaventuranza, que nunca se vuelve insfpida ni
estética, sino que a cada momento -nos da una prueba del
ilimitado océano del éxtasis.

La Completa Purificacion del Ser

El Gltimo efecto es que toda nuestra existencia se purifica.
Esta clase de disfrute no contamina, sino que purifica.
Disfrute significa explotacién. El disfrute mundano origina
una reaccién, y la contaminacién ataca a quien disfruta. Pero
aqui, debido a que el agresor es Krsna, el resultado es la
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purificacién. Todo el disfrute que proviene del centro, del
deseo autocratico de Krsna, nos purifica por completo.

En este verso, las palabras sarvitma-snapanari quieren decir
que todas las diferentes fases del ser que uno pueda con-
cebir, de inmediato se satisfacen y purifican plenamente al
cantar el santo nombre de Krsna. También existe otro sig-
nificado para sarvitma-snapanari. Si alabamos-a Krsna en
congregacion, nos purificaremos segtin nuestra capacidad.
Tanto el que carita, como la audiencia, asi como cualquiera
que entre en contacto con el sonido trascendental, se purifi-
cara. Snapanam quiere decir “purificante”. Esa vibracion
purifica a todos y a todo lo que entra en contacto con ella.

Asique Mahaprabhu dice: “Contintien con el sarikirtana, el
canto en congregacién del santo nombre de Krsna”: Por
supuesto que el sarikirtana debe ser.genuino, y por eso es.
necesario la asociaciéh con los santos. No es un‘esfuerzo
empfrico. Estamos-esforzandonos por tener una relacién con:
la morada superior e incondicional que pueda descender
para ayudarnos aqui. Necesitamos, tener esa conexién con
la realidad superior, porque es de suma importancia. El santo
nombre de Krsnano es un simple sonido fisico. No; s6lo
proviene de los labios, sino que tiene u aspecto mas grande.
y elevado (nama 'aksara bahiraya bate tabu nime kabhu naya ). Es
totalmente espiritual. Nos encontramos en el plano marginal
dela existencia, de mo\do,que“‘sé‘necesita una conexion mas
elevada para que la ola:descienda desde ese reino superior,
llegue hasta nosotros, .y a la vez esparza su influencia por
fuera.

. Dondequiera que vaya, el sarikirtana del santo nombre de
Krsna producird estos siete resultados. Este es el significado-
del primer verso de Mahaprabhu. El primer efecto es que el -
santo nombre hmpla al alma que ha sido atacada por la
suciedad de los deseos: dela vida mundana El segundo
efecto es que ‘da mukti, la liberacién, una perfecta
independencia de las fuerzas materlales El tercer efecto trae
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la verdadera fortuna: la apertura del tesoro del alma. El santo
nombre de Krsna despierta paulatinamente la riqueza innata
del alma. Aqui, Sri Caitanya Mahaprabhu incluye las otras
relaciones con el Absoluto Personal. Al describir el siguiente
paso, El asume el humor de la devocién conyugal, en donde
uno se ofrece sin reservas para el disfrute de Krsna, entregan-
dolo todo incondicionalmente para Su méaximo placer.

“Necesito Millones de Bocas!”
i

El siguiente efecto es que se saborea Su extatica asociacion.
En Vrndavana, en la morada de Krsna, aquel que puede
cantar apropiadamente el nombre de Krsna se expresara con
una clase de ego muy singular:

tunde tandavini rativi vitanute tundavali-labdhaye
karna-kroda-kadambini ghatayate karniarbudebhyah sprham
cetah-prangana-sangink vijayate sarvendriyanarm krtim
no jane janitd kiyadbhir amrtaih krsneti varna-dvayi

“Cuando aparece en los labios de un devoto, el santo
nombre de Krsna comienza a bailar locamente. Después, el
nombre toma posesion y le manipula como si la persona
duefia de esos labios perdiera todo control sobre ellos. Y el
devoto dice: ;Cuanto podria recoger del éxtasis del santo
" nombre con una sola boca? Necesito millones de bocas para
saborear Su ilimitada dulzura, Jamas sentiré satlsfaccmn
alguna cantando con una sola boca”.

Cuando el sonido “Krsna” penetra en el oido, él siente
que ese trascendental sonido se desplerta en su corazén.

“+Qué son dos oidos? —piensa—: Esta es la injusticia mas
grande del Creador. jNecesito millones de oidos! De ese
modo, si puedo escuchar el dulce nombre de Krsna, mi
corazén podrd sentir alguna satisfaccion. Quiero millones y
millones de oidos para escuchar el dulce nombre de Krspa”.



LaFlauta de Krsna El sonido de la flauta de Krsna tiene el gran poder mistico de

encantar y complacer a todos y a todo.
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Este es el sentimiento de un devoto cuando su atencién es
atraida por el santo nombre. Luego, se desmaya, olvidan-

dose de si mismo al sumergirse en un océano de éxtasis y

bienaventuranza. Y con gran desilusién dice: “No pude com-

prender la calidad y la cantidad de la substancia del nombre

de Krsna. Estoy perplejo. ;Qué clase de meliflua dulzura

contiene este nombre”’” De esa manera se maravﬂla aquel que

canta el nombre. :

LaCanc‘i(’)n Mistica ‘de la Flauta de Krsna -

" Esto nos ensefié Sri Caitanya Mahaprabhu, quien dijo:
“Canten apropiadamente el santo nombre, la representac1on
sonora de la dulzura absoluta”. Esa dulzura también se puede
encontrar en la cancién de la flauta del Sefior. El sonido de la
flauta de Krsna tiene el gran poder mistico de encantar 'y
complacer a todos y a todo. Al escuchar el sonido de la flauta
de Krsna, la- corrlente del Yamuna se paraliza. El dulce sonido
de la flauta de Krsna cautiva a los arboles, a los péjaros y a'los
animales. Todo se llena de asombro al entrar en contacto
con la dulce vibracién de la flauta de Krsna. -

La vibracién sonora puede hacer miilagros. El sonido tiené
la mas elevadd potencia para cautivar. El sonido puede hacer
o deshacer. Puede lograr cualquler cosa; posee esa capacidad
intrinseca. Procede del plano'mas sutil, més alla del éter. Ese
sonido universal es dulzura y bondad absolutas. jCuanto.
poder encierra! jCémo nos cautiva! Podemos flotar como
una brizna de hierba en la corriente de ese dulce sonido, de
tal manera, que ni siquiera podamos recordar nuestra propia
personalidad. Alli podemos perdernos, pero no morir; el
alma es eterna. Zambulléndonos de arriba abajo, la corriente
de ese dulce sonido nos arrastra. Somos menos cualificados
que la paja, que una brizna de hierba, y el sonido de Krsna es
tan grande y dulce que puede jugar con nosotros a su antojo.
* No podemos ni empezar a concebir cuanto poder hay en el
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nombre, el 'sonido que es idéntico a la dulzura y. bondad
absolutas

' 8ri Caitanya Mahaprabhu dice:: ”N 0 desculden el'sonido
 que ‘es idéntico a Krsna™. Todo estd alli en el santo nombre:
la dulzura y la bondad ‘absolutas. Y’ el santo nombre se
presenta ante nosotros de una manera muy: accesible; no se
* necesita nada para adqulrlrlo, ni dinero ni, energia fisica.
Todas estas cosas son innecesarias. ;Qué se requ1ere?
Smcerldad :
. Agquel que 81mp1emente acepte este somdo dlvmo con sin-
- ceridad, se enriquecera tanto, que nadie podré concebir tanta
- bondad y avance. Y cualquiera puede obtenerlo a muy ba]o
prec1o, pero. debera cantar sinceramente, con todo su corazon.
' Por supuesto, tal sinceridad presupone que hay que acudir a
. un agente aproplado, a un santo, para recibir el santo nombre
deél.” : . :
. ELér1. krsna sankzrtanu ha sido. aclamado ‘por Sri Ca1tanya
Mahaprabhu, quien;inaugurd el movimiento de sankzrtamz,
v1n1end0 como Radha y Gavinda combmados Su consejo
" es.sumamente valioso'y hecesarjo para ensefiarnos que con
esplrltu sincero debemos unirnos a este §77 krsna sanikirtana, el
somdo trascendental mds purificante que confiere la libe-
| 'racion, da toda satlsfaccmn y.nos proporc:lona un-logro tan
_ positivo, que nos perdemos en el océano de la bienaventu-
. ranza y la dulzura inconcebible. . - P

Fsta es la gracia de Sriman Mahaprabhu, y El proclama

“Que el §r7 kysna sarikirtana se extienda por este mundo mortal

para que pueda beneficiar a todos ilimitadamente, ya que
éste es el més grande y elevado beneficio para el mundo
entero. Lo abarca todo y nos libera de toda clase de dificul-
tades, s1tuandonos en el nivel més elevado de reahzac1on

Sole el nama-sarikirtana puede ayudarnos en la actual y

. degradada era de Kali. Por supuesto que el nama-sarikirtana *

es beneficioso en todas las.eras, pero se recomienda especial«
mente en Kali-yuga, porque en esta era todos los demads
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intentos encontraran oposicién por numerosas fuerzas. Los
- problemas y las olas de'este mundo material no pueden
oponerse al niama-sarnkirtana; asi que debemos aceptarlo. Si nos
consagramos a él exclusivamente, obtendremos la satlsfaccmn

més elevada de la vida. No hay necesidad de ninguna otra -
‘campafia, pues. todas ellas son defectuosas y parciales. El
nama-sankirtana es lo mas universal, encantador y beneficioso, -

y puede llevarnos a la meta més elevada Esto es 10 tnico

que puede satisfacer a todos. : :
De esta manera, se. puede ayudar a todas las. almas que

ahora estan desvmculadas de Krsna. No hay necesidad de

ningtin otro m0v1m1ento Sr1 Caitanya nos dice: ”Dedlquense‘

a esto exclusrvamente Es algo que lo abraza y satisface todo.

Y podran lograrlo con la minima molestia y la.minima,
‘energfa. Que ﬂorezca en este Kali-yuga —que florezca para .

el bien de todo el universo— para restablecer a todas las
almas en su posicion normal”. : : ‘

- En el dltimo verso del Srzmad—Bhagavatam, se presenta la
conclusmn del libro como sigue:

* . nama sankzrtanum yasya -
sarva papa pranasanam
T " pranamo duhkhasamanas ‘
| tam namami havir param “ g

Papa se reflere a todas las anomahas, a todas las cosas

indeseables: el pecado. El dlsfrute material y la liberacion
tamb1en se incluyen entre las anomalias, entre las activi-
dades pecaminosas. ;Por qué se considera pecammosa la

hberac1on? Porque es.una cond1c1on anormal Nuestra.ocu-
“pacién natural es la de servira Krsna, pero eso no; ocurre en .
la:salvacion. La 51mple salvacién, que r no abarca el servicio.a .
Krsna, es una posicion anormal, y por consiguier te,,tamblen_

pecammosa Ignorar nuestro deber natural y1 mant 1€1M0s
apartados debe ser cons1derado pecammoso
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El Regalo Espmtual de Vyasa

El dltimo verso del Srimad- -Bhagavatam dice: “El santo
nombre de Krsna puede aliviarnos de todos los pecados
indeseables, de todas las caracteristicas inmundas y de todas
las miserias. Postrémonos ante E1”. Al pronunciar este verso,
el Srimad-Bhagavatam termina; ese gran tratado enmudece. La
dltima palabra del Bhagavatam es nama-sankirtani. El
Bhagavatam le ha dado suma importancia al canto del santo
nombre de Krsna, y Sri Caitanya Mahaprabhu lo desarroll6
a'pattir de ese punto. La tiltima obra del compilador de la lite-
ratura védica, Srila Vyasadeva, llevé ¢l tefsmo hasta esa etapa
ylo entrego al mundo, anunciando: “;Canten el nombre de
Krsna! jHaganlo! No se necesita nada mas. jTémenlo!”. La
verdadera conclusién del Srimad- -Bhagavatam, el mas grande
regalo espiritual de Vyasadeva, es: “Canten el santo nombre
de Krsna, y comiencen su vida en esta oscura era con la con-
cepc1on teista mas amplia y completa

El Nectar de lo Nectarmo

‘ Podemps considerarnos afortunados por haber llegado al
borde de este pensamiento sumamente 1til y generoso, por
habernos acercado tanto como para tocarlo, aceptarlo y
.dejarnos llevar por sus olas segtin nuestra capacidad. Después
de haber pasado por tantas concepciones y por el encanto
de diversas perspectivas, las hemos dejado todas atrés y
hemos llegado a las orillas del océano del nama-sankirtana.
Ahora podemos sumergir nuestros cuerpos en este océano y

' comenzar a nadar en las olas del nama sankirtana, el néctar de
lo nectarino, por ] la grac1a de nuestro guru, y la'misericordia
delos vaisnavas.

Esta'es su propiedad, y nosotros somos sus esclavos.
iTenemos la osadia de lanzarnos a este océano nectarino del



Sanatana y Rupa Gosvami Los asociados més queridos de Sri Caitanya
Mahaprabhu.

nama-sankirtana y nadar en él! La concepcién suprema del
logro espiritual, que es nadar en el Radha-kunda, también
puede encontrarse en la forma mas excelsa del nama-
sarikirtana. Este verso representa el lado positivo del ilimitado
océano del éri krsna sankirtana. El verso siguiente explica las
posibilidades negativas.
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Bhaktivinoda Thakura escribié en sanscrito su comen-
tario sobre el Szksastakam, asi como su traduccién al bengali;
su presentacién es sumamente original. Srila Bhaktisiddhanta
Saraswati Thakura Prabhupada también aporté un
comentario sobre el Siksastakam. Ambos deben estudiarse
cuidadosamente para comprender estos puntos de una
manera mas completa. Sin embargo, en estas platicas sim-
plemente expongo aquello que siento en mi corazén. Expreso
todo lo que viene a mi mente sobre estos versos, pues es el
resultado de lo que he asimilado de Srila Bhaktisiddhanta
Saraswati Thakura, Bhaktivinoda Thakura, Riipa Goswami,
Sanatana Goswami, Sri Caitanya Mahaprabhu y todos los
dciryas predecesores. Por la misericordia de ellos, he podido
almacenar estas cosas y estoy tratando de dar la esencia.

La Concepc‘i(’m “Kg:sna Lo Conquista Todo

Al aceptar el sendero dela devocion, se inicia una trans-
formacién completa en nuestro sistema interno y se
desvanece paulatinamente nuestro encanto por el mundo
exterior. Hay una guerra interna, y cuando la concepcién:
Krsna penetra en el corazén de un devoto, todos los demds
pensamientos e ideas tienen que retirarse gradualmente.
Esto se explica en el Srimad-Bhagavatam (2.8.5):

pravistah karna-randhrena
.. svaniri bhava-saroruham
dhunoti Samalar kysnah .
salilasya yathi arat

Cuando llega la estacion otofial, desaparece el lodo del agua.
Del mismo modo, cuando la concepcion Krsna entra en
nuestro corazdn, todas las demas concepciones y aspiraciones
tendran que retirarse gradualmente, dejando a Krsna en
posesion de todo. Cuando una verdadera gota de conciencia
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de Krsna entra en el corazén, todas las fuerzas contrarias
tendrdn que irse, y Krsna conquistara y tomard posesién de
todo. ‘ :

Esa es'la naturaleza de la conciencia de Krsna. Nada puede
competir con ella, ni siquiera la supuesta devocién a los
semidioses ni la fe en credos como el Cristianismo, el
Islamismo v otros. Todas las demas concepciones del tefsmo
tendran que retirarse, de]ando el campo libre a la concep-
cién Krsna. No hay agresor que pueda sostenerse en la lucha
contra la conciencia de Krsna; la belleza dulce y absoluta.

La belleza, la dulzura y el encanto pueden capturar y
derrotar al poder. En realidad, anhelamos la belleza y la
dulzura, la misericordia, el afecto, el amor divino (prema).
El olvido de nosotros mismos para compensar a los demés
con nuestra propia energia y generosidad, finalmente con-
quistara a todo el mundo. Satisface més dar que recibir. Amor
divino significa morir para vivir: no vivir para si mismo,
sino vivir para los demés. La més generosa forma de vida, el
olvido de sf mismo en extremo, S€, encuentra en la conciencia
de Krsna.

La conciencia de Krsna es tan hermosa, que aquel que la
desarrolla olvida su propia identidad y también su exis-
tencia. Se olvida de si por completo jEs tan atractlva' ¢Quién
se atreverd a pelear contra Krsna? Todo aquiel que venga a
luchar en Su contra serd desarmado. Si de alguna manera
Krsna entra en el corazén, no puede habet mas que un
resultado: que El tome posesi6én de todo. Cuéan benévola,
generosa y dulce persona es Krsna, la hermosa realidad.
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namnim akiari bahudhd nija-sarva-Saktis
tatrarpita niyamitah smarane na kalah
etddrsi tava kypa bhagavan mamapi
durdaivam idysam ihajani nanuragah
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Traduccién

“Oh mi Sefior, Tu santo nombre
otorga bendiciones a todos.

Y tienes nombres ilimitados,
como Krsna y Govinda,

a través de los cuales te revelas.

En Tus incontables santos nombres
bondadosamente has investido
toda tu potencia trascendental.
Y para cantar esos nombres
no existen reglas estrictas
de tiempo o lugar.

Por tu misericordia sin causa,
has descendido

en la forma de sonido divino;
pero es tan grande mi desdlcha

que no siento amor
por Tu santo nombre”.
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Iluminacion

Aqui se dice: “Oh mi Sefior, has revelado el canto de Tus H

santos nombres; y en ellos has investido todo Tu poder”.
Tanto el santo nombre de Krsna como Su.potencia son

eternos. En el santo nombre se encuentran todas las poten--

cias o energias de Krsna, y no se ha establecido un lugar o un
tiempo partlcular para cantarlo. No sélo se pueda cantar por
la mafiana, o después del bafio, o despues de ir a un lugar
sagrado, no hay seme]antes condiciones. Uno puede cantar el

santo nombre de Krsna cuando quiera, dondequlera yen

cualquier circunstancia.
* Eneste verso, 5ri Caltanya Mahaprabhu dlce “Oh Krsna,‘
Td has dado a todos la'mas sublime oportunidad. Ta eres tan

infinitamente bondadoso, que nos has dado el servicio a Tu

santo nombre (nama bhajana). Aun asf, la mia es 1a'peor de las
desdichas. No encuentro en mi un deseo sincero por cantar
el nombre. No tengo fe, amor o:inclinacién por cantar el
nombre. No siento ningtin anhelo 1nnato para cantar Tu
nombre. ¢Que puedohacer?”. -

Este es el segundo de los ocho preceptos de Sriman’

Mahaprabhu. El dice: “Oh Sefior, has puesto todo de Tu
parte para sacarme de este mundo material de relatividad. Tu
‘empefio por liberarme es tan magnanimo, que todo lo que
pides de mi es un poco de colaboracién para aceptar Tu
gracia; aun asi cierro mis oidos a Tu magnammo llamado iOh
mi Sefor, no tengo esperanza"’

En el primer verso de Su Szksastukam u ocho preceptos,
SriCaitanya Mahaprabhu nos ha dado una gran esperanza.
El explica que cuando se emprende debidamente, el canto del
santo nombre de Krsna puede progresar paso a paso,
revelando siete efectos. El primero es la purificacién de la
conciencia; el segundo, la liberacién de toda relatividad mun-
dana. Como tercer efecto, la bondad positiva se despierta en
nuestros corazones y nos lleva a Vrndavana. Después, bajo la



LOS ILIMITADOS NOMBRES DE DIOS = 107

guia del svariipa-sakti, 1a energia interna del Sefior, yogamaya,
llegamos al concepto vadhu: somos potencia y hemos de
servir a Krsna incondicionalmente. Vadhu significa ese rasa
que nos da una relac1on plena con el Senor (madhurya -1asa).

El Extatlco Oceano de la Blenaventuranza

Después de llegar a esa etapa, jcuales seran 10s siguientes
resultados? Uno se vuelve una particula en el ‘océano de la
bienaventuranza, y ese jibilo no es 1n51p1do ni estético, sino
que es siempre nuevo y dindmico; es pur1f1cante €n sumo
grado Aunque se nos permite conservar nuestra concep-
ci6n individual, sentimos que todas las partes de nuestra
existencia se purifican al méximo cuando cantamos €l
nombre 'Y esto 1o s6lo me afectard a mi, sino también a todos
aquellos que estan relacionados con este nama-saikirtana.
Ellos experimentaran la conversion y la purificacién en masa,
la mayor purificacién: Estos son los siete resultados del canto
del santo hombre.

Despues de mencionar esta tesis en Su primer Verso,
Mahaprabhu nos da la antitesis en el segurido. Si hay una
esperanza tan grande en el santo nombre, ;por qué ‘tenemos
‘tantos problemas? ;En dénde esté la dificultad? ;Por qué no
comprendemos la ventaja de la magnanima sancién de la
divinidad que se encuentra en el santo nombre? Una gracia
inestimable proviene de parte de Krsna. El nos ha dado
incontables oportunidades, pidiendo lo minimo de nuestra
parte. Debemos tener algtn gusto, alguna seriedad para
‘aceptar el santo nombre. Pero ahi radica la dificultad: no
tenemos ninguno. Asi pues, ;qué esperanza podemos tener?
¢Coémo lograrlo? Puede que nos estemos acercandoal santo
nombre formalmente, pero no desde lo mas profundo de
nuestro corazon. Por lo tanto, ;a través de qué proceso
podemos realmente beneficiarnosy progresar? El tercer verso
nos contesta esta pregunta.
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Aunque uno sienta que no tiene ni siquiera lo minimo
requerido para recibir la dadiva, aun asi no es un caso.per-
dido. La verdadera naturaleza de esta realizacion lo lleva a
uno al concepto de la humildad. Cuando uno comienza a
practicar la devocién al ilimitado Sefior, no puede sino sentir
que no tiene nada de valor en relacién con el infinito, y piensa:
“No tengo nada que dar a cambio. Carezco hasta del minimo
reqm31to para recibir la gracia del Sefior”. Eso le lleva a la con-
cepc1on “No tengo cualificacién alguna; estoy totalmente
vacio”

En su corazdn, un devoto no sélo siente que es inepto,
sino también demasiado despreciable para servir al Sefior.
Krsnadasa Kaviraja Goswami dice: “Soy mas bajo que un
gusano en el excremento y mas pecador que Jagai y Madhai
(jagai madhai haite mufii se papistha purisera kita haite mufii se
laghistha)”. No debemos desanimarnos cuando pensamos
que no tenemos ni el menor mérito para servir al santo
nombre de Krsna, ya que este tipo de conciencia es natural en
el devoto.

Al mismo tiempo, tenemos que cuidarnos de una con-
cepc1on insincera de nuestra propia devoci6n. Este es nuestro
enemigo. Pensar que “no tengo la menor atraccioén o gusto
por el Sefior”, esta bien. Por el contrario, pensar: “Tengo
algun gusto, alguna sinceridad, alguna devocién por el
Sefor”, es peligroso.

El Mundo Egoista

Si vamos a tener una conexién con el infinito, debemos
estar completamente vacios. Nuestra abnegacion debe ser
plena. Los logros mundanos son algo negativo, y tenemos que
apartarnos de ellos totalmente. Debemos pensar: “No soy
nada. No tengo cualidades para ser aceptado o utilizado.en
el servicio al Sefior. Soy totalmente inepto”. Tenemos que
apartarnos completamente del mundo egoista y permitir
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que nos cautive yogamayda, la energia interna del Sefior. Un
esclavo no tiene posicion; es el amo quien la tiene. Todo le
pertenece a El. Comprender esto es nuestra verdadera cuali-
ficacion. Tan pronto como afirmemos que poseemos alguna
cualificacién, comienzan nuestras dificultades. Asi pues, el
propio Sri Caitanya Mahaprabhu dice: “No encuentro
vestigio de amor por Krsna en mi corazén (na prema gandho
‘sti darapi me harau)”. Este es el modelo de humildad. Y
nuestro sentimiento tiene que ser sincero; no debe ser una
imitacion. Tenemos que ser cuidadosos. No debemos
arriesgarnos a imitar a los devotos mas excelsos. El tinico
requisito para cantar el santo nombre de Krsna es sentir,
comprender de una manera genuina, que no poseemos nada
y que todo es Suyo.






-Mas Hurmlde que _
Una Brizna de I—I1erba<7 |

Sanscrito -
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" Trasliteraciéon Latina

trnad api sunicena |
taror iva sahisnund
. amaning manadena
kirtaniyah sada harih
- Traduccién
" “Aquel que es mas humilde
‘queuna brizna de hierba,
mas tolerante que un arbol, que le
- ofrece el debido honor a los demas
sin desearlo para si mismo,
~esta Capac:ltado para cantar
el santo nombre de Krsna siempre”.
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IIuminacidon

Principalmente debemos expresarnos con este sentimiento:
debemos pensar que somos lo peor de lo peor. Srila
Bhaktivinoda Thakura ha analizado el significado de este
verso como sigue: hasta una brizna de hierba tiene su valor,
pero nosotros no valemos tanto como ella. No tenemos
ningun valor positivo. Una cosa es que un hombre carezca de
educacién, pero es peor ser un loco que no tener educacion,
ya que él puede pensar, pero sélo de manera anormal. Por
consiguiente, Srila Bhaktivinoda Thakura dice: “Tengo alguna
conciencia, cierta inteligencia, pero ellas estan mal encami-
nadas. Una brizna de hierba no tiene concepciones erréneas.
Cuando se la pisotea, no tiene la tendencia de saltar en la
direccién opuesta. Una brizna de hierba puede ser llevada de
aqui para all4 por una tormenta o por el medio ambiente
externo, pero yo siempre estaré renuente a ir en una direccién
particular. Si las oleadas del medio ambiente me quieren
llevar en una direccién determinada, trataré de oponerme. Si
realmente se toma en consideracién mi valor, mi posicién
es mas baja que la de una brizna de hierba, porque mi ten-
dencia es la de oponerme”.

Cuando queramos llegar a una relacion més estrecha con
la bondad infinita, debemos pensar: “No valgo nada. Es mas,
mi valor es negativo. Tiendo a oponerme a la gracia del
Sefior. Si Krsna qulere favorecerme, ifitento resistir. Estoy
constituido dettal manera; que incurro en el suicidio espiri-
tual. Krsna viene para favorecerme, pero me opongo: la
energla que hay dentro de mi intenta el suicidio. Esta es mi
posicién, pero una brizna de hierba no se opone a nadie. Fsa
es mi detestable situacién”. Necesitamos comprender que
nos encontramos en semejante apuro. Con tal preocupacién,
podemos aceptar la bondad dela'Verdad Absoluta en la
forma de Su santo nombre. '
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No debemos pensar que el sendero sera muy facil; muchos:
problemas pueden llegar de afuera. Cuando los devotos van
a cantar Hare Krsna en la calle, mucha gente viene y grita:

“iEh monos! jMonos de cara roja!”. Son muchos los impedi-
mentos y la oposicién que veridran para tratar de perjudi-
carnos y de apartarnos de este sendero, pero debemos
practicar una tolerancia como la del 4rbol.';Por qué se ha
dado el ejemplo de un 4rbol? Esto ha'sido analizado de la-
siguiente manera: si nadie riega el-arbol con agua, éste no
protesta diciendo: “j{Oh, denme-agua!”. Si alguien viene a
perturbarlo arrancando sus hojas, cortando sus ramas o
incluso derribandolo, el 4rbol guarda silencio. No presenta
ninguna oposicién. Debemos tratar de ver cémo el insulto, la

pobreza, el castigo y otros tratos desagradables son nece-
~ sarios para purificarnos, y con el minimo castigo se nosrpodré
liberar de la existencia material. :

Através de la conciencia de Krsna hemos: entrado ‘en con-
tacto con el objetivo mas elevado de la vida, la realizacién
suprema de la vida. ;Cuanto estamos dispuestos a pagar
por ello? Es inconcebible. Teniendo en cuenta la meta mas ele-
vada, debemos aceptar con cara sonriente cualquier pequena
exigencia que se nos haga. Si estamos realmente seguros, si
tenemos fe en nuestro brillante futuro, pagaremos gustosa-
mente cualquier precio 1n51gn1f1cante que la naturaleza quiera’
cobrarnos A _ ,

”;Krsna! ;Te daré una leccién!f” |

B

~ En una ocasién, $rila Gaurakiora dasa Baba]1 Mahara]a, el
maestro ‘espiritual de Srila Bhaktisiddhanta Saraswati
Thakura, caminaba por el pueblo de Navadw1pa mendl-
gando un poco de arroz en diversas casas. A veces, la gente
de la aldea ataca o insulta a los devotos. Ni siquiera per-
donaba a un alma tan excelsa como ésta cuando iba rumbo a
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su vivienda: Algunos muchachos le apedrearon y le lan-
zaron tierra, y €l ‘comentd:: “Krsna, me estds tratando con
crueldad! Me quejaré con Tu» madre Yasoda”. Esta era su
visién; y de esta: manera lo armomzaba todo. Debemos

- aprender a.ver a Krsna en todo aquello que venga a pertur-
barnos o atacarnos. Por supuesto, desde el punto de vista...

filoséfico, nada, puede suceder sini.la volunitad de Dios. Pero

‘concretamente un devoto ve: “Oh Krsna, T4 estds respal-.

dando a estos nifios! Estas perturbandome y tendré que darte .

una buena leccién. Sé ¢cémo tratarte Ire a que]arme con madre:

Yasoda y ella te castigard”. ' N ,
Los devotos avanzados se encuenfran establec1dos en la

conciencia de que. Krsna estd detrds-de todo; ellos ven todo ;

desde este puntOA de Vlsta Dicha actitud es un faro para
- nosotros, ya que’ éllanos guiard para adaptarnos a las cosas
. quie aparentemente son desfavorables ‘Allf encontramos un’

dulce ajuste, y por lo tanto se nos aconse]a ser méas tolerantes

- queun &rbol. Puede que no presentemos ninguna oposicion, -
- peroaun asf, la oposicién Vendra a perturbarnos, y tenemos
que ser indulgentes. © , ;

Ademas, debemos mostrar nuestro respeto a. los demas El
prest1g10 es el enemigo mas grande y sutil del devoto-de. .
Krsna. El orgullo es el peor'enemigo para un devoto de Krsna.
Yees el orgullo el que flnalmente le lleva a la conicluision de los |
mayavidis, los momstas Ellos dicen: “so "ham” ({Yo soy"). No
dicen “daso "ham” (soy subordmado) sino que dicen: “Yo
provengo del Elemento Supremo Yo soy Eso: Yo soy EI”. -
Eliminan de ‘su, cons1derac1on el hecho'de que somos
mintisculos y. sufr1mos miserablemente. Los mayavadis, los

rlmpersonahstas, 1gnoran todos estos conoamlentos practlcos,

pero la posicion, nuestro ego (pratistha), es el peor enemigo-

,que tenemos. ‘En este verso se nos aconseja tratar al pres- -

t1g1o yala p051c1on de una manera espec1a1
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- “

El Area de los Esclavos de Krsna

Sri Caitanya Mahé‘prabhu dice: “No deben desear el
respeto de nadie, ni siquiera del medio ambiente. Al mismo
‘tiempo, de acuerdo con su Pposicién, deben ofrecer honor a.
todos y a todo lo que hay en el medio ambiente. Ofrezcan sus
‘Tespetos, pero no deseen recibirlos de afuera”. Debemos ser
‘muy cuidadosos con esto, ya que el orgullo es nuestro
enemigo oculto, nuestro peor enemigo. Si de alguna manera -
podemos evitar o vencer a este enermgo podremos entrar en
¢l &rea de los esclavos de Krsna y unirnos a los que han sacri-
ficado completamente sus vidas por EL El s1gmf1cado general
de este verso es: “Jamas busquen posicién o prestigio en
nmguna parte. Al mismo tlempo, ofrezcan honor a todos
segtin st entendlmlento

e

Un "Gr"a‘h'Ins'ulto

Foot Ty N

Cuando nuestro maestro esplrltual Srila Bhakt1s1ddhanta
Saraswat Thakura, fuea Vrndavana a principios de la decada'
de 1930, iba, en.automévil. En aquellos dias, esto era algo

insélito en un santo. Un dla, un sacerdote insult6 a nuestro = -

guru al menosprec1ar la posmlon de Srila Raghunatha Dasa “
Goswami, el preceptor de la;més elevada concepcidn para
nuestra realizacién esp1r1tua1 Hl d1]o ]actanc1osamente “No
s6lo somos habitantes de la t1erra sagrada, sino que tamb1en
pertenecemos a la casta de los sumos sacerdotes (brahmanas).
Por ]o tanto, podemos otorgarle nuestras bendiciones a Dasa
.Goswami. El naci6 en una familia de clase ba]a y solicité de
nosotros esa bendicién”. .

i es cierto que en una oportumdad Dasa Goswam1 oro
- ¢on gran humildad:

nt
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gurau gosthe gosthu'layisu sujane bhﬁsumgane
svamantre Sri-namni vraja-nava-yuwoa-dvandva-Sarane
sadd dambhari hitvd kuru ratint apiiroam atitara
- maye svantarbhmtas cutubhzr abhzyace dhrta-padah

o Oh mente, hermana mial, caigo a tuis ples y te imploro.
v Abandona todo tu orgullo y saborea constantemente el amor
extatico mientras recuerdas al guia dlvma, a la sagrada
morada de Vrndavana, a los pastores y pastoras de vacas
de Vraja, a los amorosos devotos del Sefior Supremo Sri
Krsna, a los choses sobre la T1erra (es dec1r, los bmhmunas
'ywa la ]uvenll y divina pare]a de Vra]a, Sri Sr1 Radha-
Govmdasundara

Aquel sacerdote recalco “Somos habltantes de la sagrada
morada de Vrndavana'y también brahmanas. De modo que
nos encontramos en la posicién de otorgar bendiciones a
Raghunatha Dasa Goswami”. Al escuchar estas palabras,
nuestro guru. maham]a, quien se encontraba éntonces en
Radha-kunda, comenzé a ayunar y comenté: “; Tengo que

‘ escuchar esto? Este hombre est4 controlado por la lujuria, la
Jira y la avaricia, y dice que ‘puede otorgar su gracia a Dasa
Goswami, el preceptor mds respetado de nuestra linea. ;Y
‘tengo que escuchar eso?”. Sin tomar represahas en contra
' de sus observaciones, decidi6 ayunar.

““Tambiénnosotros dejamos de comer, y todo nuestro grupo
‘comenz6 a ayunar. Mas adelante, al enterarse de que todos
aytinabamos, un caballero del lugar se las arreglé para encon-
trar al blasfemo sacerdote y traerle ante nuestro guru miahiraja.
‘Dicho sacerdote imploré perdén. Nuestro guru maharija se
sinti6 satisfecho, y después de mostrarle alglin respeto, final-
mente. rompié su ayuno. En ese entonces, alguien le dijo a
nuestro guru maharu]a “Todos ellos son unos necios
ignorantes. ;Por qué tienen que afectarle a usted tanto sus
palabras? Debe ignorarlas”. Nuestro guru maharaja dijo: “Si




Srila Bhaktisiddhanta Saraswati Thakura “...debido a que viajo en un
gran coche, en el papel de un dcirya, un maestro, tengo que defender la
dignidad de los grandes devotos”.

yo fuese un babdji ordinario y escuchase seme]ante
comentario, simplemente taparia mis oidos y me marcharia.
Pero estoy desempefiando el papel de un acirya, aquel que
ensefia con el ejemplo. ;Cual justificacion tengo para viajar en
automovil si no me opongo a esos comentarios en contra de
mi gurudeva?”. o

Una y otra vez usé esta expresion: “;Por qué viajo en
automévil aqui en Vrndavana?”. Y decfa: “Si hubiese sido un
niskificana babajt, un santo que vive aislado y que sélo viste un
taparrabos, no le hubiese hecho oposicién a este hombre.
Para salvarme, simplemente me habria marchado del lugar
y me hubiese ido a otra parte. Pero debidoa que viajo en un
gran coche, en el papel de un dcirya, un maestro, tengo que
defender la dignidad de los grandes devotos. He aceptado
esta posicién y no puedo evadir estas circunstancias. Debo
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enfrentarlas y hacer cuanto esté a mi alcance  para que estas
cosas no pasen inadvertidas o sin oposicién”.

La humildad, en su aplicacién practica, debe ser adaptada
o modificada. Una vez, cuando un templo Hare Krsna fue
atacado, los devotos utilizaron un arma de fuego para
defenderlo. Més tarde, la gente local se quejaba, diciendo:
“Oh, ;son humildes? ¢Son tolerantes? ;Por qué han ido en
contra del consejo de Sri Caitanya Mahaprabhu de ser mas
humildes que una brizna de hierba y mas tolerantes que un
arbol? jEllos no pueden ser devotos!”. De este modo, muchas
quejas llegaron hasta mf, pero yo los defendj, diciendo: “No,
ellos han hecho lo correcto. La instruccién de ser mas humilde
que una brizna de hierba significa que uno debe serlo ante el
devoto, no ante un demente”.

La generalidad de los hombres son ignorantes, son
dementes. No saben lo que es bueno o malo, asi que sus con-
sideraciones carecen de todo valor. ;Quién estd capacitado
para juzgar si-un devoto ofrece sus respetos a todos sin
esperar nada para s{? ;Quién juzgard si realmente es humilde
y tolerante? ;Los dementes? ;La gente ignorante? ;Poseen
- ellos alguna 1nte11genc1a para juzgar quién es humilde, quién
es tolerante y quién es respetuoso con los demés? Tiene que
‘haber alguna medida para juzgar la humildad. Estamos
mteresados en el criterio de los grandes pensadores, noen las
cons1derac10nes de las masas ignorantes. :

La M\,edidamde la Humildad

: Naturalmente, cualqulera puede engafiar al pablico ordi-
nario con una humildad superficial. Pero un alarde de
humildad no es humildad verdadera. La humildad debe
provenir del corazén y tener un propdsito genuino. La
‘humildad, la tolerancia, la falta de orgullo —todo— debe
ser considerado segun el juicio de una persona equilibrada,
normal, y no segtn los ignorantes, quienes son como
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elefantes, tigres y chacales. ;Debemos permitir que ellos
juzguen lo que es humildad, lo que es osadia o imperti-
nencia? Claro que no. ;Debe pensar un devoto: “La Deidad
y el templo estdn a punto de ser profanados, pero debo
quedarme alli sin hacer nada. Debo ser humilde y tolerante.
Un perro esta entrando al templo y debo mostrarle respeto”?
No. Eso no es verdadera humildad.

Hay que tener un concepto equilibrado.de la realidad. No
debemos permitir que estas anomalias continiien en nombre
de que hay que ofrecer respeto a los demas. No debemos
dejar que cualquiera le cause dafio a los devotos o abuse del
‘templo, ni aceptar que el perro entre en el templo y pensar
‘que por hacer esto somos humildes y tolerantes, que estamos
ofreciendo todo respeto a los demds. No sélo estamos intere-
sados en el significado material de las Escrlturas, sino en el
verdadero significado. -

Que soy humilde significa que soy el esclavo del esclavo de
un vaispava. Con esa conciencia debemos proceder. Si alguien
viene a'molestar a mi amo, antes debo sacrificarme, pen-
sando: “Puesto que soy el de menor importancia, mi sacrificio
no representa pérdida: Debo sacrificarme para preservar la
dignidad de mi guru, de los devotos, de mi Sefior y de Su
familia”. '

En todo momento, debemos comprender qué es Jo que
‘debemos honrar. Ofrecemos nuestros respetos a la verdad
mas elevada, al Sefior de Sefiores, y nuestro comportamiento
debe estar en consonancia con eso. Si siempre mantenemos
en nosotros el concepto mas elevado dela relatividad,
veremos que somos lo mas bajo. Si hay peligro para nuestros
-guardianes, nos sacrificaremos. Todo esto lo debemos
tener en cuenta cuando tratamos de entender el significado
de la humildad ~—no de la imitacidon fisica, sino de la
humildad genuina—. Es cuestién de realizacién préactica.
La fama: y el honor hay que ofrecerlos al Sefior y a Sus
devotos, y a nadie mas.
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Por supuesto, en las etapas mas elevadas de la devocién,
puede que la humildad tenga que ajustarse de manera
diferente para los paramaharisa-babajis, los santos'mas ele-
vados que se comparan a cisnes y que han abandonado todo
vinculo.con este mundo material. Pero en la etapa de prédica,
el devoto de segunda clase debe aceptar las cosas de otro
modo. Como decia nuestro guru mahiraja: “De haber estado
en el papel de un babaji, un santo solitario y pasivo, me
hubiese marchado del lugar sin presentar ninguna oposicion.
Pero cuando predicamos y asumimos la responsabilidad de
conducir tantas almas a los dominios del Sefior, debemos
hacer los arreglos correspondientes”. Por lo general, se puede
ser indiferente con aquellos que son antagénicos con uno;
pero nuestro deber cambia cuando predicamos de una
manera organizada en nombre del Sefior. No podemos ser

indiferentes con los antagonistas.

En las Escrituras, Jiva Goswami menciona que segun la
condicién social, uno debe tomar estas cosas en consideracién
y hacer lo que sea hecesario. El ha expresado su resolucién de
que si un.devoto ocupa una posicién de poder, como por
ejemplo la de un rey, y alguien blasfema repetidas veces
contra un vaispava, un santo genuino, el rey debera poner en
vigor el castigo corporal, exiliando al ofensor de su nacién o

-cortandole la lengua (vaisnava nindaka jihva hata). Ese no es el
deber de una persona ordinaria, ya que de actuar asi, habria
tumultos. No debemos estar-ansiosos de aphcarle anadie el
castigo corporal

Hanuman es un vaisnava, pero se le ve destruir muchas
'vidas. Lo mismo es cierto de Arjuna y de tantos otros devotos.
Inclusive se ve a Krsna y a Ramacandra matando a muchos
demonios en la guerra. Una simple exhibicién fisica de
mansedumbre no constituye el verdadero significado de la
humildad. Cuando se insulta al guru o a los vaispavas, el
devoto se opondré, segiin su poder, a los blasfemos.
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Bhaktivinoda Thakura dice en una de sus canciones que no
s6lo debemos tolerar un medio ambiente perturbador y las
malas acciones de los demés, sino que también debemos
hacer el bien a aquellos que nos estan torturando. Se da el
ejemplo de un arbol. Quien corta un arbol goza de su sombra
y comodidad, incluso mientras lo estd cortando. En con-
clusién, él dice que la humildad, la misericordia, el respeto a
los demés y la renunciacién al renombre y la fama, son los
cuatro requisitos para cantar el santo nombre de Krsna.

Somos lo peor de lo peor. Siempre debemos estar cons-
cientes de que somos mendigos. Debemos pensar: “Aunque
SOy un pordiosero, he venido a mendigar lo més elevado.
Que ningtin disturbio me desvie de mi intento”. Al mismo
tiempo, nuestra actitud hacia el medio ambiente debe ser
respetuosa.

Asi, al irnos educando en la concepcién Krsna de la
divinidad, se le debe ofrecer respeto a todos de acuerdo con
su posicion. La instruccién principal para la adoracion al
santo nombre del Sefior (nama-bhajana) es que debemos
asumir la posicion del esclavo del esclavo del esclavo del
Sefior. Si desean cantar el santo nombre de Krsna, no deben
malgastar su energia en las frivolidades de este mundo. No
permitan que su atencién se vea perturbada por adquisi-
ciones insignificantes, tales como el prestigio o la ganancia,
los cuales estan relacionados con el dinero o con las como-
didades corporales. Recuerden que estén tratando de lograr
lo mas grande, y que todo lo demaés es insignificante en
comparacién con la conciencia de Krsna. De modo que no
malgasten su energia y valioso tiempo. Economicen. Tienen

la oportunidad de lograr la meta mas elevada de la vida.
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I‘luminaci(’)n

Debemos tratar de movernos en esa direccién. Sri Caitanya
Mahaprabhu dice: “No quiero dinero (na dhanari), no deseo
popularidad ni servidores (na janari), no quiero la compaiiia de
bellas mujeres (na sundariri). Tampoco quiero renombre ni
fama de poeta (kavitarir vi)”. Este es el significado general de
este verso, pero Srila Bhaktisiddhanta Saraswati y Srila
Bhaktivinoda Thakura han abordado con profundidad este
Verso en sus comentarios.

Nuestro guru mahiraja ha comentado que en este verso el
dinero, los seguidores, las mujeres y la erudicioén representan
el deber, la riqueza, el placer sensorial y la salvacién (dharma,
artha, kama, moksa). Srila Bhaktivinoda Thakura ha explicado
que en este contexto, “riqueza” se refiere a la que se obtiene por
seguir los deberes prescritos. También puede referirse al desa-
rrollo econémico, artha. El dice que “seguidores” se refiere a las
relaciones fisicas para lograr la comodidad: esposa, hijos y
demas. La palabra sundarim quiere decir kima, la compafiia
de bellas mujeres. Y kavitari, la poesia, representa la liberacién,
moksa. Aparentemente, la liberacién tiene un gran valor, pero
en realidad, aligual que la poesia, no es mas que floridas pala-
bras. La liberacién es imaginaria porque su resultado final es
que la existencia de uno desaparece.

Capitalistas en Servicio

Sri Caitanya Mahaprabhu dice: “Oh Sefior del Universo,
s6lo te imploro la devocién espontanea por Ti, sin esperar
recompensa alguna. Qu1er0 una actitud natural de servicio”
Prema significa afecto, ¢ amor Prema qmere decir: “Yo te serviré,
y como recompensa habrés de darme una mayor inclinacién
por servirte con mas-energia y anhelo. Mi afecto por ti se acre-
centard, y el interés se convertira en cap1ta1 igual que en el
negocio del prestamista”. El devoto ora a Krsna de esta manera:
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“Yo te sirvo, y si quieres pagarme algo, entonces dame mas
capital para incrementar mi inclinacién al servicio, de modo
que éste aumente.

“Mi Sefior, dondequiera que yo nazca, de acuerdo con mi
karma, sélo aspiro a Tu servicio, y te ruego el servicio inmoti-
vado, sin querer nada a cambio”. La tentacién habitual, que nos
rodea por los cuatro costados, es de cuatro clases: dinero,
seguidores, mujeres y liberacién, y eso quiere decir dharma,
artha, kiaima y moksa. De esta manera, se han representado cien-
tificamente las gradaciones de las diversas metas de la vida.

. Pero Sri Caitanya Mahaprabhu dice: “Mi Sefior, no siento
atraccion por ninguna de estas cosas, sino sélo por Ti. Tampoco
anhelo la liberacion, ni te voy a pedir:““Dame la liberacién,
porque liberado podré servirte mejor”. Esa clase de condicién
no debe imponérsele a la divinidad. La més pura de las
oraciones es: “Segtin mi karma, podré nacer como ave o animal,
podré estar por aqui o por all4, inclusive por el infierno. Eso no
importa. Toda mi ambicién se concentra en una sola plegaria:
que nunca pierda mi: atracc1on por Ti, que siempre se
incremente”. . 5 ‘

- Bhakti, la devocién, es ahaztukz, sin causa. Es completamente
natural y no tiene otra aspiracion. Alguien puede decir: “Si
siempre se reinviertenlos intereses en el capital, nunca llegaré
a disfrutar las ganancias”. Pero estamos interesados en el
placer del sacrificio. “Que otros disfruten a costa'mia”. Esa es
la base del placer més elevado. El devoto piensa: “jQue Krsna
disfrute con otras. Yo seré el chivo expiatorio!”. L

‘Bhaktivinoda Thakura dice que cuando un bebé no tiene
conocimiento y viene un enemigo o enfermedad a atacarle,
no puede defenderse. Similarmente, al principio, cuando
nuestra realizacion del santo nombre se encuentra en la etapa
neofita, los crimenes y las ofensas en contra del nombre pueden.
prevalecer. Cuando su realizacién haya crecido, no habra
ofensa que pueda aproximarsele; pero innumerables ofensas
pueden venir para atacar al principiante.
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El Escuadron Suicida

Bhaktivinoda Thakura dice: “El santo nombre es muy
hermoso, misericordioso y encantador. Permitaseme morir
junto con todas las ofensas en Su contra, para que otros puedan
disfrutar de Su néctar”. El quiere sacrificarse tal y como lo
hacfa el escuadrén suicida durante la guerra, arrojindose a
las chimeneas de los barcos con bombas en las axilas. El
escuadrén suicida se inici6 con la campafia de Japén contra los

Jbritanicos, y cuando Hitler escuché acerca de su intrepidez,

dijo: “Todavia tenemos algo que aprender de ]apon Por lo
tanto, Bhaktivinoda Thakura ora: “Quiero acabar conmigo
junto con todas las ofensas en contra del nombre, para que
otros puedan disfrutar del néctar del santo nombre”. -

Vasudeva Datta también suphcaba “Dame los pecados de
todas las almas y arréjame al infierno eterno para que ellas
puedan beneficiarse. Dales amor por Krsna”. Por tener ese
sentimiento tan generoso, él no muere. Se dice: “morir para
vivir’, Cuando tehgamos tanto aprecio por el Sefior que experi-
mentemos esta clase de sentimiento, descubriremos el
verdadero alcance de la Vlda superlor Ese es el disfrute que
deseamos. .

El dltimo verso del Szksastakam de Sr1 Ca1tanya Mahaprabhu
explicaré ese sent1m1ento Encontramos otro ejemplo de éste
cuando el gran sabio Narada se dirigi6 a las gopis y les pidi6 el
polvo de sus pies de loto para el tratamiento del dolor de
cabeza de Krsna. Alli encontramos el méas elevado grado de
abnegacién, que es precisamente el verdadero propésito’de
la devoci6n. La vida misma de un devoto estd basada en el
sacrificio. Cuanto mayor ‘sea el sacrificio, mayor sera el
beneficio. Sacrificio significa “morir para vivir”. FEste es uno de
tnis lemas favoritos. Son' palabras de Hegel ‘morir para vivir”.
Krsna es el consumidor mas excelso que el mundo conoce.
No debemos titubear'al entregarnos a ElL
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| Traduccion -
- “Ohhijode N arida‘Ma*héréja,
 yo soy Tu siervo eterno.

“Aun asi, deb1d0 a mi propio karma,
~ he caido en este terrible océano del
nacimiento y la muerte. |
- Acepta a esta alma caida y

considérame una particula de polvo
a Tus sagrados pies de loto”.
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IIuminacioén

Aqui, Sr1 Caitanya Mahaprabhu ora: “Oh Sefior, por favor
témame en cuenta. Quiero entrar en el reino de Tu misericor-
diosa mirada. No sé como cuidar de mi apropiadamente; por
eso imploro que me cuides. Por favor, acéptame y permiteme
la entrada. Td eres mi guardian. Quiero vivir bajo Tu
protecc1on

(Y quién es E1? Escuchamos acerca de diversas concep-
ciones de Dios, pero aqui hemos llegado a una hermosa
concepcion de Dios: Krsna, el hijo de Nanda Maharaja. Esto ha
de encontrarse solamente en Vrndavana.

En una oportunidad, Raghupati Upadhyaya, un gran eru-
dito espiritual, se encontré con Sri Caitanya Mahaprabhu cerca
de Mathura. Allf sostuvieron un didlogo, y Mahaprabhu le
pregunté: “; A quién deseamos tener por amo? ;Cudl es la
meta dltima de nuestra vida?”. Raghupati Upadhyaya contesto:

Srutim apare smrtim itare
tam anye bhajantu bhava-bhitah
aham iha nandari vande
yasyalinde parari brahma

“Aquellos que temen el renacimiento en este mundo, pueden
seguir el consejo de las Escrituras védicas. Otros pueden seguir
el Mahabharata. En cuanto a mi, yo sigo a Nanda Maharaja, en
cuyo patio juega la Suprema Verdad Absoluta como un nifio”.

En el sistema varnasrama-dharma, el deber social védico, la
generalidad de la gente est4 bajo la gufa del smrti, la ley védica.
De este modo, ellos se ocupan en los deberes corporales bajo
un matiz de santidad. Sin embargo, aquellos que estan libres
de las exigencias corporales, que tratan de trascender esta vida
de disfrute y explotacién, por lo general estan guiados por los
Upanisads, porque alli se da un consejo superior. Raghupati
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Upadhyaya dice: “No me importan todas esas cosas, pero
siento la necesidad de seguir la guia de mi corazén. No estoy
muy interesado en el cerebro. Considero que la paz verdadera
esta relacionada con el corazén. Y mi corazon siempre se siente
atraido por Nanda, el padre de Krsna. Las autoridades afirman
que Krsna es la Suprema Verdad Absoluta, y ese Absoluto
gatea en el patio de Nanda Maharaja. Por lo tanto, es. alh donde
veo la realidad concreta”. S
¢Coémo atrajo Nanda a la Suprema Verdad Absoluta’ En el
Srimad-Bhagavatam (10.8. 46), el rey devoto Pariksit Mahara]a le
pregunta al joven santo Sukadeva Goswaml ‘\

‘nandah kim akarod bmhman
$reya evarin mahodayam
.yasoda ca maha-bhaga. - .
papau yasyah stanari harih

”Oh conocedor del Brahman, s1empre te encuentras mmerso en
el exclusivo mundo consciente. En ti no. hay vestlglos de
ninguna referencia objetiva mundana, ya que siempre estds
absorto en el mundo subjetivo del espiritu. Tu conciencia
nunca se siente atraida hacia nuestro mundo objetivo. Y td
dices que Krsna es la Suprema Verdad Absoluta, Maestro mio,
quiero hacerte una pregunta: ;Qué deber ejecutéd Nanda? ;Qué
clase de realizacioén tuvo para que la Verdad Absoluta tenga
tanta intimidad con €, que aparece como su hijo y gatea en su
patio? Parece como si Nanda le tuviese en sus manos. ;Qué es
esto? Es algo sumamente maravilloso. ;Es posible?.

a

cLa SuBstancia Suprema Mama Suv»Pecho?

”Los yogu1s, 1los rsis, los grandes eruditos y los que hacen
penitencia dicen que a veces tienen un inusitado vislumbre
del objeto de su aspiracién y realizacion, pero que
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repentinamente lo pierden. No pueden manteher su aten-

ci6n en ese plano por largos periodos-de tiempo. ;Coémo es.«
posible'que esa Substancia Suprema se siente en el regazo de

Yasoda y.mame su pecho7 Si tales cosas son reales, si son .

del'todo pos1b1e, spor qué o he de sentirme atraido por ese. -

método, a través del cual puedo lograr seme]ante 1nt1m1dad ]

conla entldad suprema”’ :
- Ensu oracién, Raghupatl Upadhyaya eXpresa un ego pare-
‘cido. El dice: “No’ quiero. enredarme en exp051c1ones sutiles

y'en el analisis'de las Escrituras. S6lo deseo entregarme a-
Nanda y su grupo: Qulero 1nscr1b1r mi nombre en el grupo i

quee tiene a Nanda como el guia superlo .

Por la ut111zac1on de Ja energia (karma), podemos obtener
un buen destmo, sin feen, los resultados del karma, podemos
tratar de procurar la salvac1®n al elevar nuestra conciencia
~ (jfiana). Pero si indagamos acerca de 1a solucién de la vida, con
la ayuda de los. expertos de ese reino esp1r1tua1 superior,,

“como Nanda y su- grupo, podremos entrar en la'tierra del

. . et

amor yiladedicacion: -
M1 fe, mi sentldo

o

una buquEda inffuctuosa? Apelaré directamente al obje

omin acerca de la. rehglon, me d1ce que‘

mi busqueda Si algulen me dicé que uri halcon arranco mi -

oreja, ;debo perseguir al halcon antes de tocar mi ore]a para™’
ver si sigue alli? Si puedo tener la Verdad Absoluta de una'’

forma tan intima, ;por qué voy a correrde unladopara ¢ otro?
Si descubro que la Verdad Absoluta bondadosamente ha

'venido 'con todo Su encanto, y queese encanto noes secreto ,

sino que muchas grandes personalidades. son atraidas por
El, ¢debo correrlentonces en pos dela fantasmagorla de los
quese dedicanala med1tac1on, alos pensamlentos abstractos
oala renunc1ac1on7 ]amas - R



ELREY DE LA TIERRA DELAMOR © . 131

Es cuestién de sentido comuin: Las autoridades dan la -
exacta:comprension de:que Krsna, el hijo de Nanda, es
Supremo. De modo que-al llegar a ese nivel, podremos pedir:
“Oh hijo de Nanda, Krsna, rey del pais del amor, imploro
Tu afecto. Soy Tu siervo. Siento dentro de mi que tengo algtin
vinculo contigo. Estoy subordinado a-Ti, pero'de una manera
‘u otra me encuentro en circunstancias adversas. Siento que
hay tantos enemigos dentro de mf, tratando de alejarme de Ti,
que no puedo darte mi constante atencién.' Alimismo tiempo,
desde el plano profundo de mi corazén, siento que eres mi
amo y lo eres todo para mi. Mi corazén no estara satisfecho .
sin Tu compafifa. Por eso te suplico. Me encuentro, en
circunstancias desfavorables, estoy sufrlendo, y. sin Tu gracia,
no encuentro los medios para ahv1ar mi actual cond1c1on de
pre31d1ar10 o -

- El Alma: Como un Réyo de Sol

Aqui se dice: “Siento que no estoy relacionado contigo
eternamente. Si asi fuese, esta separacién hubiera sido
- imposible. A diferencia de un avatira, yo no soy Tu porcién
plenaria”. Otras encarnaciones del Supremo Sefior son Sus
expansiones plenarias. (svirida ), pero la jiva es una repre- -
sentacion parcial de Su potencia (vibhinndriida). En el Bhagavad-
gitd, Krsna dice que las entidades vivientes son Sus partes 'y
porciones eternas. El alma procede de la potencia marginal -
(krsnera tatastha-Sakti, bhedabheda prakasa). Y el alma, lo mismo
que un rayo de sol, es una atémica parte fragmentaria de la
potencia del Sefior. Pero aqui el devoto ora: “No soy parte ni
porcion de Tu propio cuerpo, no soy ni siquiera un rayo; a lo
que més me parezco es a una particula de arena, a una
particula de polvo. Ni siquiéra soy una particula del rayo
que emana del brillo de Tu cuerpo”. De esta manera, Sriman
Mahaprabhu manifiesta para nuestro beneficio que nuestra
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peticién debe ser de esta clase: “No puedo complacerme al
‘pensar que yo sea tan afortunado; no puedo considerarme
una parte inseparable de Ti. Soy una parte separada, pero
también quiero Tu gracia. Por favor, sé bondadoso conmigo.
Imploro Tu misericordia para que me otorgues una dadiva
especial. Acéptame en cualquier posicién que guarde relacion
contigo, aungue sea la més baja. Al menos esto se me podra
conceder. Considérame una particula de polvo a Tus pies.
Esta es mi plegaria”.
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- Trasliteracién Latina

nayanari galad-asru-dharaya

- vadanari gadgada-ruddhaya girda
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tava nama-grahane bhavisyati

Traduccion

“Oh Sefior, ;cudndo fluiran lagrimas
de mis ojos como olas?

¢Cuéando temblara mi voz en éxtasis?
;Cuando se erizaran

los vellos de mi cuerpo ,.

- al cantar Tu santo nombre?”.
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Iluminacion

En este verso, ya ha sido escuchada la plegaria del devoto
y él ha obtenido una posicién en los dominios de Krsna.
Ahora, su ambicién no tiene limite. Aunque tiene una posi-
cién segura, nuevamente implora que se le promueva. Antes
s6lo ambicionaba una posicién insignificante como el polvo
bajo las plantas de los divinos pies de Krsna. Luego vino la
concesién. El roce de los sagrados pies de Krsna llegé al
polvo, y éste fue transformado como por el toque de una
varita maglca Ahora, surge automaticamente una demanda
mayor y més elevada.

El devoto piensa, “;Qué es esto? Solamente oré para con-
vertirme en el polvo.de las plantas de Tus pies, pero ;qué
es lo que siento ahora dentro de mi? Soy el polvo de la tierra
y Tt eres la Supréma Verdad Absoluta. Mas por el simple
roce de Tus pies de loto, el polvo se ha convertido en una
substancia muy grande e inconcebible. Me pregunto: ‘;De
qué manera he sido transformado?’. Ahora descubro que
necesito una mayor intimidad. Anteriormente anhelé la
servidumbre, pero ahora, por la piedra de toque de Tus pies
de loto, esa esperanza se ha convertido en atraccién espon-
tanea (riga-marga)”. ' '

El Rey del Afecto

La atraccién espontanea sélo puede aludira Krsna y no a
Narayana o a Ramachandra. Krsna quiere decir: “aquél a
quien se adora a través del afecto y el amor divinos”. El es el
rey del afecto, el centro del afecto y el amor. Toda la con-
cepcién del devoto acerca de la devocion, se transformé con
s6lo entrar en contacto con los pies de loto de Krsna, y él fue
favorecido por la demanda de una mayor intimidad; asf,
mayor amor y afecto vinieron a favorecer a ese servidor.
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Fue elevado a tal grado de dedicacién, que su plegaria ha
cambiado. El piensa: “;Qué es esto? No puedo detener mis
lagrimas. Ellas fluyen incesantemente, y cuando trato de
cantar Tu nombre, mi Sefior, siento que pierdo el control.
Cierta interferencia, que procede de otra parte, me mueve,
perturbando mi equilibrio y mis asplramones Siento que-
estoy situado en otro plano. No sé donde estoy. He perdido
el control; me he convertido en un mufieco en manos de un
poder distinto.

La Varita Magica de los Pies de Loto

“Mi anhelo me lleva hacia algo mas. Ahora no s6lo quiero
una relacién contigo como Tu servidor distante, sino que al
entrar en contacto con la varita magica de Tus pies de loto, mi
aspiracioén se ha transformado. Veo que hay muchos devotos
ocupados en Tu servicio, cantando Tu nombre, y al ver esto,
mi esperanza ha crecido.

”Quiero que se mie elevea esa posicién. Puedo visualizarla
desde muy lejos, pero ahora mi ferviente oracion es que se me
eleve a ese nivel. Por tu asociacién siento esta necesidad.
Quiero que me manipules, que juegues conmigo a Tu antojo,
a Tu manera. Mi corazén ansfa esa relacién contigo. Cuando
canto Tu nombre con este sentimiento, descubro que mi con-
cepcién anterior ha cambiado y mi nuevo anhelo es alcanzar
el nivel del amor espontaneo. Te suplico que me eleves hasta
‘ese plano de Tu afecto y amor divinos”.



[ 2




Sin Ti para Siempre
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~ Trasliteracion Latina

- yugayitarn nimegena
caksusa pravrsayitam
$unyayitam jagat sarvar
- govinda-vitahena me -

Traduccién

“iOh Govinda!

Sin Ti, el mundo esté vacio.
Las lagrimas inundan mis ojos -
- cuallluvia, y un instante
. parece una eternidad”.
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Iluminacidon

En ocasiones, este verso se traduce asi: “Oh Govinda, sin
Ti, siento que un-momento es como doce aflos 0 mas”. A
veces la palabra yuga se traduce como “doce afios”. Algunos
devotos dicen que esto se debe a que Mahaprabhu experi-
mento6 la més intensa separacion de Krsna en el humor de
Radharani durante doce afios. En el diccionario sanscrito, se
dice que yuga significa doce afios. Esta es una concepcién.
Otro significado es “milenio” o “era”. Yuga también puede
significar una cantidad ilimitada de tiempo.

Sri Caitanya Mahaprabhu dice: “Un momento me parece
como un periodo ilimitado de tiempo, y Mis ojos derraman
torrentes de lagrimas. La estacion de las lluvias origina
numerosas inundaciones, y ahora me parece que Mis ojos
se desbordan. Lo visible se vuelve invisible para Mi. Estoy tan
retraido del medio ambiente actual, que no puedo ver nada.
Mi mente siente tan profunda atraccién hacia el centro del
infinito, que no puedo ver nada, no importa dénde se pose Mi
mirada. Todo me parece vacio, porque siento como si
Govinda se hubiese apartado de M”’

Sri Krsna: La Heifmosa Reaiiélad

”Qué peculiar clase de sentimiento hay dentro de Mi:no -

siento interés por nada. Todo mi interés ha sido atraido por
Govinda hasta tal grado, que SOy un extrafio en mi medio
ambiente actual. Nada tengo, ni'siquiera conciencia. Esta se
ha ido a otra parte, hacia el infinito. Cuando hay sequia,
todos los rios y lagos se secan. El agua es llevada al mundo
gaseoso. Por ninguna parte puede hallarse una gota de agua.
Es algo parecido. El encanto se retira de un modo tan com-
‘pleto, que todo queda vacio. Mis sentidos, mi mente y todo
lo demés han sido atraidos hacia arriba por la sumamente
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atractiva, encantadora y dulce Personalidad de Dios, $ri

Krsna, la hermosa realidad”. Algunas veces parece que el

lapso entre la unién y la separacién es de incontables

milenios. Un devoto piensa: “He perdido la esperanza de
encontrarme con Krsna hace mucho, mucho tiempo”. El con-

- serva un leve recuerdo: “Tuve algin vinculo con Krsna, pero
ha quedado tan atrés, tan lejano, que parece que ha trans-
currido un periodo ilimitado de tiempo. Una vez tuve una
leve reminiscencia, pero ya se ha ido, quizas para siempre”.
El siente tal grado de desencanto y desesperacién.

Este es el ejemplo del mundo infinito. Asi como nosotros
medimos con afios luz la distancia a los planetas y las
estrellas, aqui, el caracter trascendental se calcula con esa
medida. jCudnta osadia tenemos al abordar algo tan inmenso
y mas alla de nuestra ]urlsdlccmn'

Al pr1nc1p10, el devoto pensé: “Si se me eleva a ese grado
de servicio, mi corazén se sentira complacido. Mi sed sera
saciada y experimentaré algtn alivio, cierta satisfaccion
dentro de mi”. Pero el desarrollo de su devocion le llevé a un
inesperado plano de vida. La naturaleza del amor divino es
tal, que cuando se le da una gota de esa medicina a un
paciente anhelante, éste se cree curado, sin' embargo, se le
lleva a una posicion peligrosa. ‘

El piensa: “Al ver a los devotos derramando incesantes
lagrimas, con los vellos de sus cuerpos erizados y sus voces
ahogadas al cantar el nombre de Krsna, quedé cautivado..
Esos sintomas me atrajeron, y crei que al obtener eso me
sentirfa verdaderamente satisfecho; pero, ;qué encuentro al |
lograr ese plano? Exactamente lo opuesto”. :

Al entrar realmente en contacto con el infinito, se siente
desesperado y piensa: “No hay limite para el progreso. Por

- el contrario, a medida que entro en una relacién mas intima
con el infinito, me siénto més desesperado Mientras mds
avanzamos, m4s ilimitado lo encontramos. Y al descubrir
que es ilimitado, nos desesperamos, pero no podemos volver
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atras. No hay posibilidad de volver sobre nuestros pasos.
Sélo podemos seguir adelante. Este es el espiritu de un
devoto genuino .

Al descubrir la caracteristica infinita de. nuestra perspec—«

tlva, no “podemos abandonarla y nos desesperamos,
pensando: “Ante mi tengo el néctar mas elevado, pero no
puedo saborearlo. Soy incapaz de tocarlo o alcanzarlo con mi
mano. A pesar de todo, su encanto es tan inmenso; qué‘ no
puedo apartarme de este enredo. Y sin el un instante parece
como rmllones de afios” : '

Rios de Légrimas

“El devoto piensa: “jOh, muchas, muchas eras han pasado,
y todavia me encuentro necesitado! E“s’coy tratando de alcan-
zarlo, pero no puedo; y el t1emp0 pasa. El tlempo también es
infinito. jSon tantos los rios que nacen de mis 0]os' Las
lagrimas caen profusamente de mis o0jos sobre mi cuerpo,

pero no veo la p051b111dad de alcanzar el éxito. Mi menteh
esta completamente vacia. No veo ningtn futuro para mi.”
No tengo mngun encanto, ninguna atraccién por nada que

pudiera parecer un consuelo para este cuerpo enfermo:

”No veo posibilidad de solaz en ninguha otra parte. Todas’
las alternativas han sido eliminadas. Estoy totalmente en las

garras de la conciencia de Krsna y del amor por Krsna. Si
hay alguien que pueda venir a socorrerme, jaytideme! Estoy
perdido, desamparado. Si hay alguien que pueda’ ayudarme,
que por favor venga a salvarme”.

Caitanya Mahaprabhu dice que cuando estamos profun-
damente situados en el amor por Krsna, no podemos

abandonarlo. Por el contrario, nuestra sed aumenta y no’
gsentimos satisfacciéon. Estamos en medio de una situaciéon

aparentemente horrible.
El anhelo por Krsna que se despierta en nuestra mente va
en esa direccion. Cuando un devoto se relaciona

W e Waie



jOh Govinda! “Sin Ti, el mundo estd vacio. Las ldgrimas inundan mis ojos cual
lluvia, y un instante parece una eternidad”.
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verdaderamente con Krsna, su posicion serd completamente
exclusiva y eliminara todo lo demas Toda su concentracion
estarad en Krsna.

~ En este verso, Sri Caitanya Mahaprabhu describe cémo
un devoto progresa y despierta a una concepcién mas elevada
de Krsna. Después, viendo a Krsna frente a él sin poder
alcanzarle, siente esta clase de separacién. Mientras mds pro-
gresa, mas desesperado se siente. Este consejo supremo de Sri
Caitanya Mahaprabhu nos ayuda a adaptarnos a este intenso
humor de separacién. El nos dice: “Te perderds en la con-
ciencia de Krsna. ;Y cudl serd tu posiciéon? Eres una gota, y se
te arrojard al océano del amor divino”.
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Traduccmn

k”Krsna puede abrazarme con amor
o plsotearme bajo Sus ples
: Puede romper mi corazén
- ‘al esconderse de mi.
Que ese 11bert1no haga lo que qulera,
~ pero siempre serd el tinico.
Sefior de mi vida”.
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Iluminacion

Esta es la mejor medicina para los devotos. Hemos llegado
a medir lo inmensurable, pero debemos abrazar siempre este
principio. Cuando intentamos relacionarnos con el ilimitado
Sefior del amor y la belleza, debemos recordar que es infinito.
Para nosotros El es uno, pero tiene muchos devotos como
nosotros con los que tiene que tratar. Puede abrazarnos con
mucho afecto y adoracién, pero debemos estar preparados
para lo opuesto. Podemos asirnos a Sus pies, pero El puede
pisotearnos despiadadamente. Nos hemos aferrado a Sus
sagrados ples con gran esperanza, con todo nuestro corazon.
Pero aun asi, puede ser que El nos plsotee y ho le importen
todo nuestro esfuerzo y afecto.

Puede que estemos ofreciendo lo mejor de nosotros y des-
cubramos que nuestra ofrenda es despreciada odiosamente. Fl
puede abrazarnos, pero al mismo tiempo; debemos estar cons-
cientes de que Sus tratos pueden ser extremadamente crueles.
Es posible que aplaste todas nuestras ofrendas bajo Sus pies.
Hay que estar preparados tanto para Su amor como para Su
odioso desdén. Tenemos que prepararnos para cualquier
circunstancia adversa.

Krsna puede ser indiferente. Puede que no se interese. El esté
mads cerca cuando nos castiga; pero su indiferencia resulta mas
insoportable que el castigo. El devoto piensa: “Krsna me ignora,
me desprecia tanto, que no desea mantener ninguna relacién
conmigo. ;Es que no me conoce? jAcaso soy un extrafio, un
desconocido para EI?”. Podemos aceptar e] castigo como una
bendicién, pero la indiferencia es mas desgarradora

El dolor de la separacion que un devoto experimenta, puede
llegar a un nivel todavia mas elevado. Podria suceder que
Krsna abrazara afectuosamente a otra ante nuestros ojos, en
nuestra propia cara, sin ‘que.le importemos lo més minimo.
Podemos pensar: “Esto es mio, es mi derecho”. Pero puede
que eso se lo conceda a otra en nuestra propia cara. Eso serd
fuente de creciente afliccién para nosotros. -
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Esta es la ley del afecto. La ley del amor no puede tolerar la
indiferencia. Es demasiado. para soportarlo, pero debemos
estar preparados Tenemos que prevenir desde el principio
que éste es el significado del krsna-prema, el amor divino por
Krsna, ya que El es un autdcrata. El es amor. Amor divino no
quiere decir justicia, sino m13er1cord1a Allino hay ley. Hemos
elegido el amor divino como nuestra mayor fortuna. Por eso
debemos estar preparados para que se nos trate sin justicia. En
el amor divino no hay justicia; es libre. Puede fluir por doquier.
Fsta es la verdadera naturaleza del amor divino. No podemos
exigir nada; no tenemos derecho.

Asiesla naturaleza de lo més excelso, y es muy raro de
encontrar. Pero se requiere de nuestra parte una resuelta adhe-
sién a este pr1nc1p10 Es amor verdadero, y tienen que estar
preparados para esto. En cualquier circunstancia adversa, la
verdadera naturaleza del krsna-prema.es ésta: morir para vivir.
Si logran acomodar todas estas diferentes etapas, sean buenas
o malas, entonces podran entrar en ese plano excelso. ..

El Amor esta por Encima de la Ley

_La justicia estd dentro de la ley; la misericordia esta por
encima de la:ley. ‘Prema, el amor divino, también esti por
encima de la ley, pero tiene su propia ley. Otro verso, cuyo
significado es paralelo a este verso del Siksastakam, ha sido
presentado por Srila Ripa Goswami Prabhupada

viracayamayi dandari dz'nabandho dayﬁm va
gatir iha na bhavatah kacid anyid mamasti
nipatatu ata-koti nirbharari va navambhas
tad api kila payodah stiiyate catakena

Hay una clase de pajarillo, llamado cataka, que: s6lo toma agua
de lluvia. Jamas bebe agua de la tierra, ya sea de rio, fuente o
lago. Por su propia naturaleza, anhela el agua de la lluvia, con
su pico hacia arriba. Srila Riipa Goswami cita este ejemplo



146 EL VOLCAN DORADO DEL AMOR DIVINO

para mostrar c6mo un devoto debe estar siempre a 'la
expectatlva del agua de 11uv1a del amor de Krsna, y de
ningudn otro amor. “ ‘

El devoto ora al Sefior: ”Eres el amigo de los caldos, y por eso
tengo alguna esperanza. Puedes otorgarme Tu grac1a o casti-
garme severamente. En cualquler caso, no me queda mas’
alternativa que entregarme por completo a Tus pies de loto”.

Nuestra actitud de entrega debe ser igual a la del pa]aro‘“‘

citaka, que 51empre tiene sus o]os f1]os hacia arriba, 1mplo~
rando el agua de lluvia. Esta puede caer profusamente, no’
s6lo para llenar su pancita, sino lo suficiente para ahogar su’
cuerpo entero. De arriba puede llegar un trueno, un rayo ines-
perado que acabe con. su pequeno cuerpoy . le envie al lugar de’
la inexistencia; pero'aun asf, la naturaleza de ese pa]arlllo es’
1mplorar exclusivamente el aguas de 11uv1a No tomaré agua de
ningtn otro Iugar, ‘bajo ninguna ‘circunstancia. Asi debe ser
nuestra actitud con Krsna: ya sea que El extienda Su miseri-
cordlosa mano hacia nosotros o no, nuestro deber es entre-

“:garnos a El. | ‘

En este sentido, hay un verso que viene a mi memorla ‘
‘Cuando S$1i Krsna se encontré con Srimati Radharani y las
gopis en Kuruksetra, después de utia larga separacion de quizas
cien afios, sinti6 que habfa cometido un gran crimen. al sepa--
rarse de ellas. Apr0x1mandose a-las gopis, espec1a1mente a
Srimati Radharani, y recordando sus cualidades'de amor y. -
entrega, se sintié como el més grande de los criminales. Por eso’
se incling para tocar los pies-de loto de Radharani.

Un poeta represento el cuadro de esta manera, y ese poema

"ha sido recogido por Rapa Goswami en su Padydvali. En ese
entonces, Krsna-era el rey supremo de la India; pero cuando
entt6 en contacto con las gopis y la.atmésfera de Vrndavana, se
sintié como un criminal y se incliné. Estaba a punto de tocar los
pies"de‘ loto dé Radharani, cuando Ella, retrocediendo, exclamo:

“¢Qué estds haciendo? ;Por qué te adelantas para tocar Mis
pies? Esto es asombroso CHas perdldo la cabeza?

B

&
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“La Verdadera Criminal Soy Yo”

Tt eres el amo de todo. No se te puede exigir una expli-
cacién. Tu eres swami. Eres Mi esposo y Mi amo, y Yo soy Tu
sierva. Puede que por algtin tiempo tuvieras  compromisos en
algtin otro lugar; pero ¢qué hay de malo en ello? ;Qué culpa
tienes? Eso no importa, porque las Escrituras y la sociedad te
han dado ese derecho. Nohay crimen, no hay pecado de Tu

‘ parte No has hecho nada malo.

”La verdadera crlmmal soy Yo. La maldad esta en Mi; la
falta es Mia por completo Tt no eres responsable de nuestra
separacion; asi pues, ;por qué te consideras culpable, o piensas
que has hecho algo malo? La prueba positiva de que Yo soy la
verdadera criminal es que conservo Mi v1da y,no he muerto a
causa del dolor de Tu separamon

“ ”Estoy mostrando mi cara ante él mundo, pero no te soy :
fiel. No pude aproximarme al grado de fe que debi haber man-
temdo por Tu amor. Asf que yo soy la ctiminal y no T4. Los
santos afirman en las Escrituras que la’ esposa debe estar
agradecida y dedicada exclusivamente al esposo. Esto ha'sido
prescrito en las Escrituras: una mujer ‘debe estar’ excluswa-
mente dedlcada asu esposo, a su sefior. De modo que en este
encuentro, soy Yo la que debe caer a Tus pies e - implorar Tu
m13er1cord1a, Tu perdén,’ porque realmente no siento amor

- por Ti. Mantengo este cuerpo y muestro Mi rostro a la
sociedad: No soy una compatiera adecuada para Ti; asf que por
favor perdéname. ;Imploras Mi perdon’? Eso es justamente
lo opuesto a lo que deberia ser. Como es eso7 Por favor, no 10 :
hagas”.

Este debe ser el ideal de nuestro afecto por Krsna. Nosotros,
que somos finitos, debemos asumir esta actitud hacia el infinito.
Puede ser que en cualquier momento El nos preste sélo un
poco de atencién; pero nosotros debemos darle toda nuestra
atencién. No hay alternativa. Sri Caitanya Mahaprabhu nos
aconseja que tengamos devocion exclusiva por Krsna, y como
somos insignificantes, esa debe ser nuestra actitud.
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Si_queremos algo tan 'gi‘ande, entonces no es una injus-
ticia que se nos trate con desprecio. Nuestra perspectiva,
nuestro entendimiento y adaptacién, deben ser los del
\sacr1f1c1o y el olvido de nosotros mismos, exactamente como
cuando uno va a defender su pais en el campo. de batalla.
Alli no hay lugar para el lu]o o los deseos excesivos.

~ A propésito de esto, recuerdo que cuando Gandhi orgaﬁlzo :
su ejército de la no-violencia, uno de los soldados volun-

tarios pidi6: “Por favor, haga los arreglos para darnos té”.

Gandhi le dijo: “Se le puede dar agua del rfo, pero no té, Si
esta chspuesto, entonces adelante”. Si queremos relac1onarnos
con el vrnduvuna lila de Krsna, no podemos poner condi-
‘_c1ones Entonces comprenderemos el método recomendado

por Sriman Mahaprabhu: ser més humilde que una brizna de’

‘hierba. No debe haber quejas de parte nuestra No 5610 en la

posicién externa de nuestra vida actual, sino también en la
vida eterna, debemos eliminar culdadosamente cualqu1er ‘

que]a de nuestra parte y aceptar plenamente el estilo del
Sefior., Krsna puede aceptarnos 0 rechazarnos. Es necesarlo
‘asumir ese r1esgo Sélo asi podemos progresar

A

Si de una u otra manera podemos ingresar en el grupo de.
los serv1dores de Krsna, descubrlremos que todos poseen,'

.esa naturaleza Y cuando se reunen, se consuelan mutua-
Anente en sus, respectlvos grupos En las dlstlntas relac10nes

de servicio, hay diferentes grupos de serv1dores de una

naturaleza s1m11ar, y. ellos se consuelan unos a otros conver-

,,,,, B I

En el Bhaguvad—gztu (10, 9, 12) Krsna dice:

_ mac=citta mad~gatu pmna ,
" bodhayantah parasparam

kathayantas ca marn mtyum RS R A

tusyuntz ca mmuntz ca

”Mls devotos se retinen, hablan acerca de Mi, y- comparten
sus pensamientos para;dar consuelo a sus corazones. Ellos.

W

e A
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viven como si estas conversaciones en torno.a Mi fuesen su
alimento. Les proporcionan un placer superlor, y descubren
que cuando hablan de M1, sienten como si disfrutaran de Mi
presencia”. i

tesam evanukampirtham
aham ajfiana-jarir tamah
- nasayamy atma-bhavastho
jAana-dipena bhasvati
#A veces, cuando el sentimiento-de la separacién de Mi es
muy agudo en-Mis devotos, Yo aparezCo rep‘entinamente
ante ellos y apago su sed con M1 compama

La Dulzura en el Dolor

“ En este dltimo verso de Su Siksdstakun‘i, Sri Caitanyé
Mahaprabhu ha dado otra clase muy fina y elevada de con-
suelo. Y esto ha sido conflrmado por Krsnadasa Kaviraja
Goswaml, quien escrlblo

bahye visa-joali huya o bhzture ananda- maya
. krsna—premam udbhutu carzta o

“No teman. Externamente podran sentir el terr1b1e dolor de
la separacion, pero mternamente percibiran una clase de
rasa sin paralelo, el mas placentero sentimiento de paz,
blenaventuranza o éxtasis”. Puede que ‘externamente exista
la angustia de la separacién, pero mternamente se 51ente la
satlsfacmon mas intensa”. :

Las Escrlturas nos aconsejan en este sentldo, y nuestra
exper1enc1a practica corrobora nuestra fe en este punto sutil.
Shelley, el poeta 1ng1es, ha escr1to '
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-+ .“Nuestra risa massincera .~ . ' %,
. Esté cargada con algo de dolor, "
- Nuestras més dulces canciones son aquellas
Que expresan el pensamiento mas triste”.
Cuando leemos t una epopeya en la cual hay una cruel
separacion entre el héroey la heroina, nos parece tan dulce,
que no podemos.apartarnos del libro;, aunque derramemos
lagrimas: Es muy doloroso escuchar acerca de la angustia
de Sitddevi, de cémo Ramacandra la destierra y la abandona
en el bosquie sin proteccién, a pesar de que ella esta encinta.
Derramamos lagrimas, pero aun asi, contmuamos leyendo X
Hay dulzura en‘el dolor. Es pos1ble

La separacién de Krsna es asf. La caracteristica espec1al"

del krsna-prema es que externamente: experlmentamos un
intenso- dolor, comparado a: la lava, pero internamente
‘nuestro corazon rebosa con un gozo extatico extraordmarlo

Esto es lo que Sri Caltanya Mahaprabhu nos ha dado. Enla

‘,med1da que, podamos captar el 51gn1f1cado de Sus mstruc—»'
fclones, nos prepararemos para esa clase de vida. Fste es. el

precio del pasaje paraVimdavana. Y cliando nos presenten au*_j
muchos otros como nosotros, entonces nuestra dicha no.
conocers limites. Cu‘ indonos encontremos con aquellos que
tienen Ja misma naturaleza y mentalidad ‘que nosotros, obten-

, dremos solaz de ellos.No: debemos temer A pesar de todo,
‘debemos permanecer firmes' y pensar que ése es nuestro
hogar Debemos querer ir de regreso-a casa, devuelta a Dios.
Allf no somos extranjeros Aqui somos extran]eros cada
cual me trata a su anto]o Pero nuestra ‘mayor, esperanza es
~ Vrndavana, y ella ofrece la perspectlva més elevada. Alli se
-encuentra verdadera satlsfaccmn Esoes lo que anhelamos
Tenemos que segulr anhelando nuestro verdadero hogat.
(Quéson elgozoyel exta81s Verdaderos? No estamos fami-
11arlzados con ellos. Esa es nuestra presente dificultad. Pero
a med1da que progresemos en la conciencia de Krsna, nos

.- . -
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 haremos conscientes de un sentimiento practico de verdadero.

g0zo y éxtasis, de belleza y encanto, y de esta manera nos sen-
tiremos cada vez mas ammados %
Yamunacarya dice:

yad-avadhi mama cetah krsna padaravinde
- Mava-nava- msa—dhamany udyatari rantum asit
tad-avadhi batd narz—sangame smaryamane
bhavati mukhu—vzkumh susthu msthzvamzm ca -

RS
PR

K ”Antes de" ent ren ‘contacto con“el amor de Krsna en

Vrndavana,, los placeres muhdanos tenfan mucha 1mpor-

tancia para mf; pero ahora, si viene a mi memoria algtn
sabor mundano, mi rostro se desflgura y escupo ante el solo
pensamlento v

Asi pues, si logramOS probar hgeramente €se exta81s, de

1nmed1ato llegaremos ala conclusion de queno puede haber
ninguna comparacmn entre esto y cualqulei‘ otra | paz.o placer‘
" en este mundo material, ‘Al'mismo tlempo uha vez que nos
’hayamos establecido en'esa atmésfera, no habra dolor que
‘pueda perturbarnos o'afectarhos de mnguna manera.

Existe otro punto de vista también. Aunque se nos aconseja

“estar preparados para-una dolorosa separacmn, en realidad
*la’ c6sa no es tan cruel. Krsna d1ce mayi te tesu capy aham:
‘ ”Slempre estoy con Mis devotos”. Dondequlera que haya.

“un devoto excluswamente dedicado al Sefior; alli esta Krsna -

como si fuera su ‘sombra, ‘moviéndose 1nv151b1emente detras‘
de él. La naturaleza del Sefior es a51 ‘ :

aham bhakta- parardhzno

hy asvatantra iva dvija

G sadhubhir grasta-hydayo - - . ...
: bhaktair bhakta-jana-priyah .. o

El Sefior Ie dice a Durvasa: “Soy €l esclavo de Mis devotos. No
soy independiente de sus deseos. Puesto que son totalmente
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puros y entregados a Mi, controlan Mi corazén, y siempre
resido en sus corazones. No s6lo dependo de Mis devotos,
sino también de los sirvientes de Mis devotos. Incluso los
sirvientes de Mis devotos me son querldos ‘

Krsna no es una Golosma

Necesitamos ﬁreparnos para cualquier circunstancia des-
favorable, pero no debemos desanimarnos. Krsna es muy
afectuoso. Su interés en nosotros es sumamente vivo y sincero.
Su afecto por nosotros no. tiene rival. Aun asi, Stiman
Mahaprabhu nos hace una advertencia en este verso: “;Vienen
en busca.de Krsna? Krsna no es una golosma que puedan
comprar en el mercado y tragar facilmente. Estan tratando de
alcanzar lo mas elevado, asi que deben estar preparados para
cualquler cosa”.

Al mismo tlempo, los devotos Vendran a nosotros d1c1endo
“No temas. Todos Nosotros Somos como ta. Caminemos juntos
en linea recta. No tengas miedo, estamos aqui”. Se nos dice
~que los devotos de Krsna son todavia mds compasives con

Nnosotros que el propio Krsna. Sus devotos son el solaz de

nuestra vida y nuestra fortuna, y Krsna dice: 'mad bhaktanari ca

e bhakta, “Aquel que es sirviente de mi sirviente es Mi ver-
dadero sirviente”. Sadhu—sanga, la asociacién de los santos,.es

para nosotros lo mas valioso e importante. Nuestra asociacion

_nos sirve de gufa para avanzar, para progresar. hacia el infinito:
es esencial. Debemos apegarnos a esta conclusion: -

‘sidhu sanga,’ ‘sadhu sarga,'—sarva Sistre kaya
lava—mﬁtm so’zdhu—smge sarzm—siddhi haya

~ Las Escrituras concluyen que con la ayuda de los santos puede
-lograrse toda perfeccién. Para alcanzar la meta suprema,

nuestra riqueza mas grande es la buena asociacién,

T
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‘Una Gota de Amor Divino

, Sr1 Caltanya Mahaprabhu es el tinico que puede otorgar la
| concepcion del teismo pleno. Fsta es.Su gracia, Su dulce
voluntad. Es Su riqueza partlcular, no la propiedad de muchos.
Krsna es un-autécrata. Bl es lo méas elevado. A quienquiera
que El elija para: que reciba Su propia riqueza, la recibira.
Nadie puede -decir ’ ‘no pagamos impuestos a meros queFf
tengamos voz y voto”. Aqui no hay lugar para esa clase dev
argumentos. - . - e :

A fin de explicar esto para nuestro benéficio; Bhaktivinoda
Thakura, considerandose un alma caida, dice: “Mi posicion
es la de un sirviente de Krsna; pero no tengo a'’Krsna. ;Qué soy
yo? Soy.un esclavo de Krsna, un esclavo del Sefior, pero jme
encuentro'desprovisto de mi amo? jCudnta ironfa!”. Uno puede
gemir. Uno puedearrepentirse. Uno puede apesadumbrarse.
Pero Fl ha reservado todos los derechos. Y cuando uno toma

'~ conciencia de esa etapa superior de entrega, recibird esa
rlqueza Aun asi, tenemos que comprender que Krsna est4
por encima detoda ley De lo contrarlo, la entrega no tendria
sentido. :

Si analizamos la base misma de la entrega, tenemos que
preguntar doénde comienza ésta. En la rendicién plena no hay
ningtn. derecho. Cuando se establece algtin derecho, la entrega
se hace innecesaria. No debemos pensar: “Hay que luchar por
nuestros dérechos innatos”. Hasta cierto punto, podemos tratar
de lograr nuestros derechos en este.mundo, pero esa menta-
lidad no tierie cabida en los pasatiempos de Krsna.

155
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Todos los Derechos Reservados

Ni siquiera Laksmidevi, la diosa de la fortuna, puede entrar
alli. Qué decir de otros. Es inconcebible. Krsna no esta sujeto a
ninguna ley ni est4 en el pufio de nadie: “Todos los derechos
reservados”. Todo es Su dulce voluntad. Pero El es el bien
absoluto; ese es nuestro consuelo. No podemos entrar en Sus
dominios por derecho. Allf ni siquiera puede entrar el Sefior
Brahmi, el Sefior Siva o Laksmidevi. Aun asi, si emprendemos
el sendero sefialado por Sri Caltanya Mahaprabhu podemos
entrar y obtener una posicion alli. : :

Debemos buscar la magnammldad de Sr1 Caltanya
Mahaprabhu, la cual ambiciona el Sefior Brahma y el Sefior
Siva. {Es tan querida, extraordinaria, valiosa y deseable! Ellos
1mploran una gota de Su misericordia, la cual es muy dificil
conseguir o incluso imaginar. Pero Sri Caitanya Mahaprabhu
la derramé aqui como un diluvio e inundé a todos con ese
néctar. Tenemos que aproximarnos a Su misericordia con
seme]ante actitud de anhelo y esperanza. Asf de grande y
magnanima es Su dadiva. ;Quién la puede comprender?

Eliminando tantas cosas externas, Fl nos lleva directamente
a ese lugar supremo con dos versos del Srimad-Bhagavatam, el
primero de labios del propio Krsna, y el segundo de labios de
Uddhava Krspa d1ce : i

- na tatha me przyatama
atma-yonir na sunkamh
na ca sankarsano na Srir

‘natvatmi ca yathi bhavin

“Oh Uddhava, ni Brahma, ni Siva, ni Baladeva ni Laksrm ni
siquiera Mi propio Ser, me son tan quer1dos como lo eres ta”.
Y Uddhava dice: :

asam aho carana- renu—]usum aham syt
vrndavane kim api gulma-latausadhinam
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ya dustyajarih svajanam arya-patham ca hitva
bhejur mukunda-padavini Srutibhir vimygyam

“Las gopis de Vrndavana han abandonado la asociacién de
sus esposos, hijos y otros familiares, a los cuales es muy dificil
renunciar; también han sacrificado hasta .sus principios
religiosos para refugiarse en los pies de loto de Krsna, que
son buscados incluso por los Vedas, Oh, concédaseme la fortuna
de nacer como una brizna de hierba en Vrndavana, para que
pueda recibir sobre mi cabeza €l polvo de los pies de esas
grandes almas”.

La Marcha Pi‘ogfesiva hacia la Divinidad‘

La gradacion del teismo puede ser trazada desde el Sefior
Brahma, el creador del universo, hasta Uddhava, el amigo
intimo de Krsna en Dvaraka. Y Uddhavanos lleva directa-
mente a Vrndavana para revelar la devocién mds elevada,
eliminando asi diversas alternativas en nuestra marcha pro-
gresiva hacia la divinidad. Tenemos que seguir adelante. El
sendero es el de la rendicion, el de la devoc1on amorosa, y no
el de la mera devoc1on formal L

: wikmjthdj jan,ito varft madhu—puri tatrapi rasotsavad
vindaranyam udara-pani-ramandt tatrapi govardhanah
radhi-kundam ihapi gokula-pateh premamytaplavanat
+ kuryad asya virdjato giri—tate sevﬁm vivéki na kah'

’Superlor al reino esp1r1tual de Valkuntha es Mathura, en
donde Sri Krsna -aparece primero. Superior a Mathura es el
bosque de Vrndavana, en donde Krsna disfruté la danza risa.
Mejor atin es la'colina de Govardhana, el lugar donde
ocurrieron pasatiempos amorosos todavia mas confidenciales.
Pero superior a todos es el Radha-Kunda, situadoal pie de la
colina de Govardhana, cuya posicién es suprema porque se
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desborda con el néctar del més excelso amor; dlvmo LQulen es.
esa persona que estando familiarizado con la ciercia de- la’,

devocxon, no anhelar4 el serv1c1o lean a Srlmatl Radharam en
el Radha-Kunda'?” o i

El Corazon De Krsna NIRRT R

Tenemos que depos1tar nuestra fe eh estos temas sutlles :

Solo a través de la fe mas pura e nos' podra conduc1r a ese
lugar supremo. El concepto s élevadorestaen-el’ corazén'
~de Krsna. Es alli donde tenemos que entrar, y no én otro lugar..

Aunque los pasa’aempos conyugales de Krsna con las gopis’

(madhurya -lila) son supremos, no pueden ocurrir solos: hay
“muchas otras cosas que estan presentes en Sus pasatiempos.
- Los pasatiempos de Krsna.con Sus padres 3 y.amigos son esen-

ciales para respaldar Sus pasatlempos amoroses. Por supuestos .
que el amor conyugal es lo principal, pero depende de los:

otros acompanantes de los pasatlempos de Krsna. Los fami-
liares y amigos de:Krsna tienen que estar presentes, asf:como

los distintos grupos de servidores. Hasta el mismo medlo :

ambiente de Vrndavanajuega un papel valioso. .. <

Y que es Vindavana? La arena del rio Yamuni, los ‘bosques,
los pa]aros, los; pavos reales, los- c1ervos, las Vacas, los pas-
tores, 10s parientes maternos y las:cievas de la i ohna de
‘Govardhana: todo. estd presente, bien : dlsena
adecuado para los pasatiempos. de: Sri Krsna. -

Vrndavana.es mdlspensable pard los pasatlempos de Radha
y Govinda. Cuandé Radharani se encuentra con Krsna en
Kuruksetra, Su mente viaja hacia: Vrndavana Ella plensa
“Krsna estd aqui-y Yo también, “pero Su mente anhela

Vrndavana En Kuruksetra, Srimati Radharam anhela el medio ;
amblente de Vrndavana'y desea tener la, compama de Sri Krsna
alli: Todos los asociados divinos'y enseres:de SriKrsna tienen:

su prop10 valor partlcular, y no se pueden eliminar.

- AR T A o
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‘ A Radha y Govmda no se les puede alejar de Vrndavana, de

la misma manera que a Sri Caitanya Mahaprabhu no se le
puede llevar fuera de Navadwipa: Es todo un sistema. No se
puede separar una de las partes de las otras. Todos los devotos -
tienen un- papel necesario que desempefiar para crear la
armonia en los pasatiempos de Krsna. Delo contrarlo, no serfa -
algo vivo, sino muerto, artificial e intitil. Es algo que ni siquiera
~ se puede concebir. El krsna-lili es un todo organico.

Srimati Radharani dice: “Mi mente corre directamente hacia
Vrndavana. Tengo a Krsna, el objeto pr1nc1pa1 del placer, pero
és,innitil sin:la favorablé: atmosfera de Vrndavana Asipues,
. el dolor que siente Radharani por la' separacmn alcanza su
punto méselevado en Kuruksetra, endonde Ella ha logrado el
' objeto de’Su'unién, .después de.una. .prolongada separacion.
(Allf, Krsna esta muy cerca, pero.como no esta rodeada porla-, -
‘atmésfera propicia de Vrndavana, Ella no puede obtener el ',

. . verdadero beneficio de da unién; Asi es cémo Bhaktivinoda,
" Thakura ha exphcado el sent1m1ento de Sr1mat1 Radharam en
: ‘Kuruksetra et B

"'e"v"‘; ’ ey

Un Guru Revolucmnarlo

, En una ocasmn, Srlla Bhaktlslddhanta Saraswatl Thakura )
o revelo la 1mportanc1a de Kuruksetra de una marnera muy sin- -,
gular. En sumayor patte, las palabras'de nuestro guru mahdrija
‘eran muy revolucmnarlas Cuando yo era‘un principiante y
" llevaba sélounos dos afios én el Gaudlya Math, estaba a cargo’ |
del templo de Kuruksetra, Una véz, para el festival anual de |
- prédica, fuiala sede principal; en Calcuta, que era una casa

alquilada en'Ulta Danga. Debfa regresar a Kuruksetra después
del festival. Siila Prabhupada habia’ pensado inaugurar en:
| Kuruksetra una “Fxhibicién Tefsta” 'mosfrando con dioramas-
[figuras modeladas] c6mo Krsna 'y Sus amigos llegaron alh

“desde Dvaraka, y las gopis desde Vrndavana
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“En el Srimad-Bhagavatam se menciona que durante el eclipse

solar, ellos fueron a bafiarse en el Brahma—kunda, un lago -
sagrado de Kuruksetra, Srila Prabhupada quiso mostrar ese - -

pasatiempo con dioramas, y por consiguiente se hicieron.los
arreglos para la exhibicién. Ordené que se imprimieran
volantes, y se repartieron veinte mil de éstos por el rea para
invitar a la gente a la exhibicién. . \

v

Vrndavana: jPara Pensadores Superficiales?

- Al'respecto nos dijo: “Ustedes deben saber que s6lo la.*
gente falsa y vacia y los hombres de pensamiento superficial,” -
gustande Vrndavana”. Me senti sumamente desconcertado. ¢
al escuchatlo. Yo habia escuchado que 'Vrndavana es el lugar”

mas elevado para la perfeccién esp1r1tua1 y que aquel que o *

ha controlado sus sentidos, 1o puede‘entrar alli. Solamente: -
las-almas liberadas pueden entrar en Vrndavana'y tener la -

‘oportumdad de conversar sobre el krsna-lili. Vrndavana es

para las almas liberadas. Aquellos que no se han liberado "/ .

de las demandas de los sentidos, pueden morar en

Navadwipa, pero las almas liberadas ‘pueden vivir en
Vrndavana. Ahora; Prabhupada decta que son los pensadores
superficiales los que aprecian Vrndavana, mas el hombre
del bha]aml verdadero, de autentlca asplraaon divina, deseara Y,

- vivir en Kuruksetra. R ,

Al escuchar esto, me sentl como si acabara de caer de la, ,
copa de un érbol. “ ¢Qué es esto?” - pense— Soy un oyente .
" muy agudo, asi que estaba muy ansioso por captar el sig- ..
nificado de sus palabras El siguiente pensamiento que nos ;
present6 fue que Bhaktivinoda Thakura, despues de visitar.

muchos diferentes lugares de peregrma]e, expresd: “Me gus-

tarfa pasar los dltimos dias de mi vida en Kuruksetra.
Construiré una cabafa cerca del Brahma-Kunda y pasaré el
resto de mis dfas alli. Kuruksetra es el verdadero lugar de-

bhajana” . ,



Srila Bhaktivinoda Thakura “Me gustaria pasar los tiltimos dfas de mi vida
en Kuruksetra”. :
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Los Mercaderes Astutos

(Por qué? El servicio es més valioso segtin el grado de su
necesidad. Los mercaderes astutos buscan mercados en tiempo
de guerra, porque en esa peligrosa situacion el dinero se gasta
como agua, sin tener en cuenta su valor. Ellos pueden ganar
mas dinero si sobreviene la guerra. Igualmente, cuando la
necesidad de Srimati Radharani alcanza su cenit, el servicio a
Ella se torna sumamente valioso. El servicio se valora segtin la -
necesidad que se tenga de él. Y en Kuruksetra, Srimati
Radharani tiene la mayor necesidad, debido a que Krsna se
enciientra muy cerca pero Su vrndavana lild es imposible. En
el fiitbol, se considera una gran pérdida si el balén se encuentra

. a centimetros de la porteria y se devuelve. De manera similar,
Krsna esta alli en Kuruksetra, después de una prolongada
- separacion; por eso, el anhelo por la unién que experimentan
" .Sus devotos llega al punto culminarite. Pero debido a que El se
encuentra en el papel de un rey, no pueden reunirse intima-
mente. Las circunstancias no permiten que se lleve a cabo el /il
de Vrndavana. Por lo tanto, en ese momento, Srimati
Radharani necesita el maximo servicio de Su grupo, las sakhis.
Bhaktivinoda Thakura dice que en esa situacién, una gota de
servicio extraerd la mayor cantidad de prema, amor divino.
En los pasatiempos de Radha-Govinda hay dos aspectos: -
sambhoga, la tnién divina, y vipralambha, la separacion divina.
Cuando Radha y' Krsna estdn muy cerca el uno del otro y no
puedén relacionarse intimamente, el servicio en ese instante
puede procurar a los servidores la ganancia més grande. Por
consiguiente, Srila Bhaktivinoda Thakura dice: “Construiré
una choza a orillas del Brahma-kunda en Kuruksetra, y con-

N templaré el ofrecer servicio a la Divina Pare]a Si puedo

alcanzar ese nivel en que la perspectiva de servicio sea tan
elevada, no habra posibilidad de regresar jamas a este plano
mundano”.
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La Quinta Nota

‘ Al llegar a Kuruksetra, Srimati Radharani dijo:

priyah so ‘yati krsnah sahacari kuru-ksetra-militas
tathahari s radha tad idam ubhayoh sanigama-sukham
tathapy antah-khelan-madhura-murali-paficama-juse
' mano me kilindi-pulina-vipinaya sprhayati

“Oh mi querida amiga, por fin me he reunido con Mi
-amadisimo Krsna en Kuruksetra. Yo soy la misma Radharani
y El es el mismo Krsna. Estamos disfrutando de nuestro
‘encuentro, pero aun as1, deseo regresar a las orillas del Kalmdl,
en donde podria escuchar la dulce melodia de Su flauta emi-
“tiendo la quinta nota, bajolos arboles del bosque de ,

Vrndavana”. (Padyavali)

'Dondequiera que estén Radharani y Krsna, es necesaria
Vrndavana. Vrndavana quiere decir la atmésfera propicia. De
modo que Vrndavana es tinica en su género. ‘
 Cuando Krsna se reuni6 con los habitantes de Vrndavana en

Kuruksetra, se dirigié primero al grupo de Nanda y Yasoda
para ofrecer respetos a Sus padres después de una prolon-
gada separacion. En medio de su gran desilusién, ellos

:sintieron: “Oh, por fin nuestro hijo ha venido a vernos”. Era

~como si la vida hubiese retornado a los muertos. Después de
que les dispens6 algunas atenciones, Krsna hizo los arreglos
para reunirse en privado con las gopis; y de improviso se pre-
sent6 en medio de su grupo. Externamente, Krsna era el lider
~de numerosos reyes de la India y las-gopis provenian de un
lugar desconocido del bosque, en donde moraban en la

-sociedad de lecheros. Aparentemente, ellas no tenfan posicion,

y Krsna ocupaba la posiciéon mds elevada en los circulos

politicos y.reales. Era la figura central, tal como la nifia de los

~0jos. Ellas estaban en una condicién desamparada, pobre y
‘abandonada. Las gopis suplicaron a Krsna, diciendo: ~ -
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ahus ca te nalina-nabha padaravindati
yogesvarair hydi vicintyam agadha-bodhaih
sariisara-kiipa-patitottaranavalambam
geharit jusam api manasy udiyat sada nah

El grupo de gopis le dijo a Krsna: “Oh, Tt el del ombligo de
loto, sabemos que los grandes maestros yoguis, quienes no
tienen nada que ver con este mundo material, tratan de meditar
en Tus sagrados pies de loto. Su interés es la realizacién supe-
rior del mundo consciente. Se dice que ellos centran toda su
atencién en Tus pies de loto. Y aquellos que se preocupan por
elevar su vida material en este mundo de explotacién, también
se dedican a la adoracién de Tus pies de loto, para escapar
del enredo de la accién y la reaccién. El centro de interés de los
elevacionistas mundanos (karmis) y de los salvacionistas (jfianis
y yoguis) son Tus pies de loto.

La Tierra de Krsna

“:Y qué somos nosotras? Somos gente sencilla del campo
cuya riqueza son las vacas. Somos mercaderes de animales,
vivimos en-el campo, comerciamos con las vacas y vendemos
requeson y leche en los arrabales de la sociedad. No somos
explotadofes cientificos ‘(karmis), ni la clase de explotadores
que lleva a cabo investigaciones en el mundo de la conciencia.
Sélo conocemos la vida familiar. No tenemos otras cualidades.
Nos ocupamos en nuestra vida familiar, én la seccién inferior
de la sociedad. Pero nos atrevemos a implorarte que bonda-
dosamente consideres-nuestros insignificantes corazones como
un lugar digno de Tus pies de loto; asi nos consideraremos
bendecidas. Estamos ocupadas en asuntos familiares. No cono-
‘cemos la vida conforme a las Escrituras, ni los métodos de los
que buscan la salvacién. No sabemos nada de yoga, de jiiana,
del Vedanta o de los Vedss. Nuestro interés principal tampoco
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y

‘rad1ca en las Escnturas 0 las normas morales. Ocupamos una

posicion 1n31gn1f1cante en la sociedad, y pedimos snnplemente |
que, en medio de nuestra vida familiar, podamos recordar
Tus sagrados ples de loto. Por favor, concédenos esto. No |

deseamos nada mas de Ti”. Esa fue su pet1c1on
Krsna les contesto, d1c1endo
mzzyi' bhakeir hi bheatanim IR
amytatoaya kalpate

distya yad asin mat-sneho - R ST

bhavatmam ‘mad—upanah R

‘ ”Sl, lo sé. La gente desea la devoc1on por Mi para obtener 1a
. vida eterna. Vienen a Mi y me adoran con el fin de cruzar las.

fronteras de la mortahdad y vivir eternamente. Estas son las"

tunadas de tener un afecto natuiral por Mi. Fmalmente, este
afecto las traerd aMi”. : .

. Ese es.el. mgmﬁcado formal 0 superf1c1al de lo que Krsna
d1]o a las gopis. Perolos grandes preceptores de nuestra lmea

razones por las cuales desean servirme, pero ustedes son. afor— s

han extraido otro 51gn1f1cado de estas oraciones. Ellos estdn |

conscientes de la verdadera relacion mnma entre ambas partes,

' asf que han extraido otro significado basado enel sentlmlento
dlvmo entre el amante y la amada. . o
Cuando las gopis oraron a Srl Krsna en Kuruksetra, su o
- ”verdadera intencion era ésta: “Oh, recordamos que un dia
-enviaste a Uddhava para que nos consolara. Fl cit6 muchas x
referencias de las Escrituras acerca: de que el mundo entero“
- es mortal, que éste no vale nada, y que todos tendremos que

' porir. El afecto ho tiene gran valor; deben cortarse los apegos.

! f;Dl]o que teniamos que intentar liberarnos de cualqu1er atrac-
cién hacia el medio ambiente y lograr la salvacién. A través de

Uddhava qulslste decirnos todo esto, dulce en apariencia.
“Ahora, T4 mismo nos muestras un sendero parec1do D1ces

”
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que eres grande, y que'todos, por su supremo interés, deben
tratar de pensaren Ti”. = .~
- Esta explicacion se encuentra en el Caitanya-caritamrta. Las
gopis le dicen a Krsna: “;Piensas que somos yoguis que se con-
formaran con la meditacién abstracta en Ti? ; Acaso podriamos
satisfacernos a través de la 1mag1nac1on7 Nosotras no.somos
participes de eso. Tampoco somos kartis, trabajadores fruitivos
que incutren en una gran deuda con la naturaleza y que vienen
aTu puerta para recibir alivio, orando: “Oh Dios, por favor,
-libéranos de todos nuestros pecados previos'. No pertenecemos
a nlnguno ‘de estos dos sectores. '
“:Que somos nosotras? Queremos vivir contigo como Tu
famlha No estarios 1nteresadas ni en el pensamiento abstracto,
ni en valernos de Ti para expiar las faltas del karma y anular
nuestras ‘actividades pecaminosas. No querenios utilizarte
para ningtn otro propdsito. Queremos llevar contigo una vida
familiar. ;Es que no lo sabes? Aun asi, T envias mensajes a
través de Uddhava. ;Y ahora esto! ;No te averguenzas de Ti
mlsmo7” Esteesel 31gn1f1cado interno.

La Respuesta Intima de Krsna- . ‘

~ La contestacién de Krsna también tiene su aspecto confi-
~ dencial. E] responde: “Ustedes,saben que todo el mundo me
quiere. A través de la devocion, desean que Yo les ayude a
lograr la posicién mas-elevada en el mundo del beneficio -
eterno. Fllos se consideran afortunados si tienen una relacion
conmigo. Pero por otra parte, me siento afortunado de haber
entrado en contacto con el 1naprec1able afecto que he descu-
bierto en sus corazones” : ‘
Asi entendieron las gopzs el Verdadero 51gn1f1cado Cuando
Radharani pudo ver el significado interno de la respuesta de.
Krsna, se sinti6 satisfecha y pensé: “No importa dénde El
pueda estar fisicamente, en el fondo es s6loMio”. Ella concili6
sus problemas intimos y regres6 a Vrndavana pensando: “El
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no podréa hacer otra cosa que venir a reunirse muy pronto con
nosotras”.

En el Padyivali, Stila Riipa Goswami revela el 51gn1f1cado
profundo de este verso. Cuando Krsna fue a donde estaban las
gopis en Kuruksetra, sorpreswamente encontré a Srimati
Radharani y se incliné para tocar Sus pies. Radharani comenzé
a retroceder, diciendo: “;Qué haces? ;Estds tratande de tocar
Mis pies?”. Estremeciéndose, continué: “No has hecho nada
malo. Eres Mi amo. Estés en libertad de hacer lo que desees.
Soy Tu sierva y debo.tratar de satisfacerte con todas Mis
fuerzas. No has cometido ningtin crimen. La criminal soy Yo.
(Como? Todavia mantengo Mi cuerpo y Mi vida. jMi crimen
es que no pude morir a causa de Tu separacion! Todavia
muestro Mi rostro ante el mundo. No soy digna de Tu afecto
divino. Sobre Mi cabeza recae todo el peso de haber roto el
cédigo del amor”.. '

Ni una \‘Pizca de Amor Divino

Asf habl6 Srimati Radharani. Y €1 Uunos Versos parec1dos Sr1
Caitanya Mahaprabhu dice:

na prema-gandho ‘sti darapi me harau
krandami saubhiigya-bharari prakasitum

varsi-vilasy-anana-lokanam ving -,

-vibharmi yat prana-patangakan vrtha

1 Cd

“No tengo dentro de M{ ni una pizca de amor diviho por -

Krsna. Nirastro de amor por Krsna se puede encontrar-dentro
de Mi. Ustedes podrian preguntar: ‘;Entonces por :qué
‘derramas lagrimas profusa e ininterrumpidamente? Dia y
noche, siempre derramas lagrimas por Krsna.. ;Cémo lo
explicas?’. Oh, ustedes no saben. S6lo lo hago para crear un
drama y engafiar a la gente en general, para que piensen que
tengo amor divino por Krsna. De este modo, quiero hacerme
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famoso como un gran devoto de Krsna. Pero soy un hipdcrita.
(Por qué lo digo? La prueba positiva es que todavia estoy
vivo. iNo pude morir! Si tuviese verdadero amor por Krsna,
hubiese muerto por Su separacién. Esa es la prueba categérica
de que no hay vestigios de krsna-prema en Mi”.

Tan elevado y atractivo es el krspa-prema, que tan pronto
como se entra en contacto con él, nadie puede mantener la
vida cuando éste falta. {Es tan elevado, hermoso y encantador!
jEs un devorador de corazones! Ni siquiera es posible conce-
birlo. El amor divino de nivel tan elevado se conoce como
prema. Ese divino .amor por Krsna no puede encontrarse en
este mundo material. Si por casualidad alguien tuviese alguna
experiencia de esa excelsa y vital clase de devocién, moriria
instantdneamente si sobreviniera una separacién. Nuestra
meta es buscar inicamente ese amor divino en este mundo: {Es
tan hermoso y magnénimo! Y Sriman Mahaprabhu vino a
distribuirlo a todos para nuestro bien.

"’Tomemos Veneno...” C

He escuchado que un grupo de gente se suicid6 colectiva-
mente én ‘América del Sur porque sintieron que el modo de
vida basado en su fe seria destruido por la civilizacién actual.
'No podian tolerarlo. Més bien, pensaron: “Tomemos veneno
y dejemos atras este mundo. Entonces‘podremos vivir a salvo
en el mundo de nuestra fe: No‘encontramos riada de encanto
en esta vida mundana. Vamanos en paz. Somos miembros del
mundo pacifico. Disfrutemos de esa paz que no depende dela
adquisicién material”.

Estamos de‘acuerdo en que aqui no hay encanto que pueda
demorar nuestra partida de este mundo: Pero también nos
'vemos en la necesidad de disentir y décir que nuestra vida en
este mundo es valiosa. ;Por qué? Porque con esta vida
podemos lograr una aspiracion mas elevada, obtener la opor-
tunidad de llegar a la meta desde este plano. Esta vida humana
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es tan valiosa, que con ella podemos emprender el sendero

de la concepcién divina mas elevada: Este cuerpo humano es

muy valioso y se alcanza rara vez. B o
‘En el Srimad- Bhag&watam (11.9.20) se aflrma E

labdhva su- durlabham zdam bahu- sambhavante
‘manusyam artha-dam anityam apiha dhiral . -

: tilrpati.yateta na pated anu-mytyu yavan. . .

o mhsreyasaya vzsayah khalu sarvatah syat

oy
6“

”La forma humana de V1da se logra rara.vez. y, aunque tem-
.poral,nos da la oportunidad de alcanzar la meta suprema de.
la vida. Por lo tanto, aquellos que son serios e inteligentes
deben esforzarse de inmediato por la perfeccion, antes de que
sobrevenga otra muerte. Hay muchas formas.de vida: Tos "
acuaticos, el reino vegetal, los animales, los péjaros’,‘ los
fantasmas y otras seres vivientes. Pero solamente en.esta
posicion humana tenemos la clave para la completa soluc1on
de los problemas de la vida. : ‘
Si‘podemos utilizar correctamente esta valiosa v1da humana,=
podemos adquirir 1a llave para liberarnos de todo el cautiverio
de la vida en este mundo problematlco Podemos eliminar el
, cautiverio de toda clase de problemas fisicos v mentales La
‘ llave se encuentra aqui, en esta forma de vida: humana ]1va 5
Goswarm dice que las formas ;mferlores de v1da no tienen sufi-
c1ente comprensmn para reahzar la verdad més elevada. Y en
‘ las formas superlores de v1da, como los semldloses, debldo a
‘ que la energla previamente adquirida, o karma, se ha acumu-
lado por todas partes, los principales elementos de d],sfrute‘
rodean a la entidad viviente. Es dificil escapar al encanto de
‘esas influencias y Vver. la perspectlva de una vida nueva en un,
plano super1or de conciencia. Esta forma humana de vida es la
posicion mas venta]osa para escapar de este enredo y alcanzar‘ ,
la meta mas elevada de nuestra vida divina. .

,
SN
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La Concepcién Suprema de la Magnanimidad

“A 'veces, las personas preguntah “;Por qué Sri Caitanya
Mahaprabhu decidi6 dar la concepcién més elevada del amor
divino, krsna-prema, ala clase de gente més baja, a la gente de
Kali- yuga”’ - Pero esa es la verdadera naturaleza del Sri
Caztanya-avatam ¢Por que las gopis, a quienes se les considera
las devotas mds excelsas, proceden’de una relegada posicion

“social? ¢Cual es el significado de la concepcién més elevada de
la magnarumldad7 ¢Cual debe ser su naturaleza7 La'deayudar
a los méas necesitados. "

- Puesto que Sri Caltanya Mahaprabhu prov1ene dela p051-‘
cién mas elevada, no puede dar cosas ordindrias. Tiene que
otorgar lo m4s valioso, y Su atencién debe dirigirse hacia los

‘mds necesitados: ;Es anormal? La magnammldad mds excelsa

debe tener en cuenta a los mids ba]os y alos mas necesitados. Y
- si Bl desea ayudarles, lo hard con Su propia riqueza. No puede
.darles tinicamente pedazos de vidrioy pledra Cuando posee
la opulencia de las gemas y joyas, ¢por‘québuscaria El pedazos
de piedra para distribuir a las personas més bajas? Es preciso
que otorgue a la gente mas pobre y desprec1able lo que Fl con-
sadera la rlqueza verdadera L

/u

Mahaprabhu. El Gran Me51as

i

—Asique todos debemos caéra los pies de ese gran Mes1as, Sri
Gauranga Mahaprabhu. Sus devotos dicen: “Si tuviésemos
que concebir un lugar.en ‘donde’ Gauranga no hubiese
aparecido, no podrlamos sostener nuestras vidas. Nos estreme-
cemos ¢on s6lo pensar en vivir sin un amigo tan magnanimo
como Sri Gauranga”. ;Cémo se puede vivir sin Gauranga7 Es
1mP051b1e ‘No vale la pena vivir en el muiido sin Gauranga.

- Sri“Gauranga es sumamente magnénimo. Sri Caitanya
Mahaprabhu y Sus asoc1ados, el Pafica-tattva, han venido a
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levantar a todas las almas de su condicién caida. Por lo general,
sélo las personas merecedoras pueden entrar en Vrndavana, en
el krsna-1ila. Sin embargo, el propio Krsna ha descendido como
Sri Caitanya Mahaprabhu para curar a los ofensores de sus
ofensas y concederles la entrada en Vrndavana. Slmplemente
por cantar los nombres del Pafica-tattva y recordar Su lilg,
podemos ser purificados incluso de la posicién mas baja y.
prepararnos para participar en el lili de Vrndavana.

En Goloka Vrndavana, Radha-Govinda estan disfrutando
Sus pasatiempos de amor divino dentro de Su propio circulo.
Y existe otro lugar en donde Radha-Govinda estén combi-
nados como Sri Caitanya Mahaprabhu. Krsna mismo con el
sentimiento de Radharani saborea Su propia dulzura con Sus;
acompafiantes. Tenemos que comprender esto a través del
proceso recomendado. ;Quién es Sri Caitanya Mahaprabhu7
El vino aqui para otorgarnos la d4diva que nos promovera a la
meta suprema de la vida. :

Conciencia de Gaura

Acercar a Sri Gaurafiga a nuestras almas es obtener, aunque
sea inconscientemente, una garantia para‘ nuestro avance en el
krsna-lila. Para las almas caidas, resulta mas provechoso cultivar

la devocién por $ri Gauranga. Eso nos dara la completa reali-
zacién de la vida con la minima dificultad. La devocion a-

' Gauréhga no nos conducira a una conciencia de Krsna casual
o errénea, sino a la verdadera conciencia de.Krsna. Por,
desarrollar la dev0c10n a Sri Gauranga, podremos's sentir que la
conciencia de Sri Gauranga también abarca la conciencia de
Krsna, y algo mas. ;Qué mds? La distribuci6n de la conciencia.
de Krsna. '

Krsnadasa Kaviraja Goswaml, el dador del Srz Caztanya—
caritimyta, la literatura teolog1ca mds valiosa que el mundo
ha conocido, ha escrito: ,
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krsna-lila amrta-sara, tara Sata Sata dhiara
dada-dike vahe yaha haite
se caitanya-1ild haya, sarovara aksaya,

mano-hariisa caridha’ tahite

“;Qué es el kysna-lila? Es la verdadera esencia del néctar.
Es la substancia de la dulzura, de la felicidad y del éxtasis. La
dulzura de lo mas dulce que se pueda concebir esta represen-
tada en el krspa-lila. Entonces, ;qué es el caitanya-lila? En el
caitanya-lila, ese dulce néctar del krsna-lila fluye por las diez
direcciones en cientos de arroyos, como si emanaran de una
fuente. Esa fuente es el caitanya-1ila”. Aunque el caitanya-lila
aparece después del krsna-lild, el caitanya-lild es la fuente, la
base. Vemos que Krsna apareci6 en la era anterior, Dvapara-
yuga, y que Sri Caitanya Mahaprabhu aparecié mas tarde, en
Kah—yuga Sin embargo, el lila de Ellos es eterno. El dador esta
primero que la dadiva. Y la dddiva de Sri Caitanya
Mahaprabhu es que distribuye al mundo, por todas las diez
direcciones, corrientes ilimitadas del dulce krsna-lila.

Krsnadasa Kaviraja Goswami concluye: “;Oh devotos,
vengan! Como tantos cisnes, tienen que nadar en el lago de los
pasatiempos de Caitanya Mahaprabhu. Desde ese lago, el
krsna-lila fluye al mundo por diferentes arroyos. Devotos, al
igual que las nubes, tomen el néctar de ese lago y distribtiyanlo
generosamente a las almas afortunadas. Vengan y vivan en
ese lago. Pidan al cisne de su mente que se refugie en ese lago.
Que ese cisne nade en el lago nectdreo de la vida y los
preceptos de Sri Caitanya Mahaprabhu, desde donde cientos
y cientos de arroyos de néctar fluyen por todas direcciones. Oh
devotos, yo les ofrezco esta humilde plegaria”.



Los pasatiempos de Krsna
son la esencia del néctar.

Oh queridos devotos,
jpor favor vengan!

Pidan al cisne de su mente
que nade en el lago nectareo
de la Vida y los Preceptos
yce
Sri Chaitanira Mahaprabhu.

Alli, cientos y cientos
de arroyos de ese néctar
fluyen por todas direcciones.

7o
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