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Anticipo

Es un privilegio y una gran fortuna una vez mas
poder presentar mas palabras nectareas de los
labios de Su Divina Gracia Om ViEnupada
Paramaharnsa Sr* Sr*la Bhakti Rak£ak Sr*dhar Dev-
Goswam” Mahar4gj al publico de habla inglesa. Se
espera que estas palabras encuentren su camino en
los corazones de todas las almas buenas, asi como
animen a los practicantes en el camino del bhakti.
A algunas personas les gusta leer un libro por
curiosidad, otras con un interés agudo pero con ojo
critico, mientras que otras intentan sacar provecho
del fruto de su estudio, y es a esta clase ala que
apelamos principalmente en el presente trabajo. La
exitosa acogida en todo el mundo de nuestra
anterior publicacion, La Escalera Dorada, nos ha
animado en este intento. Sr*la Guru Mahar3j
escribe en su Sr* Sr”

Prapanna-j*vandmutam (1.8):

yakthokta r’pa-padena, n”cenotpadite 'nale
hemnak f{uddhis tathaivatra, virahartti-hrtik
satam

"Como Sr*la R'pa Goswam”pad ha expresado
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en su humildad que el oro puede ser purificado con
fuego encendido por un barbaro, de manera
similar nace el dolor del devoto puro



CORAZON Y HALO

la separacion del Sefior también puede ser disipada
por este libro".

Las palabras de Sr*la Sr*dhar Mahar3j ya estdn
viviendo en los corazones y hogares de muchas,
muchas personas en el mundo de hoy, en forma de
libros y casetes de audio y video. La dulce
vibracién de su k”rtana en la forma de Hari-
kathd contintia expandiéndose hasta los limites
del universo. Sr*la Sr°dhar Mahardj fue
descrito una vez como un "hombre de mente
eterna"”: tal era el sentimiento de aquellas
personas lo suficientemente fortuitas como
para oirle hablar del mundo espiritual. La
precision de su representacion de siddhdnta
(conclusiones devocionales), la claridad de su
analisis teoldgico y ontoldgico, la sorprendente
efectividad y simplicidad de sus analogias, junto
con la extraordinaria combinacion de gravedad y, a
veces, simplicidad infantil, lo marcaron como
verdaderamente unico. Uno sentia que era la
persona mas genuina que uno podia conocer.
Su propio Guru- Maharaj Sr*la Bhaktisiddhanta
Saraswat” Thakura se refiri6 a él como "un
hombre de sustancia”". No es de extranar,
entonces, que devotos de todas partes lo
buscaran por su juicio confiable y final sobre
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cualquier asunto de importancia. Incluso
muchos de los que fueron colocados en
"oposicion"” a él, finalmente no pudieron evitar
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ANTICIPO

déjate encantar. Cuando él mismo pregunt6 una
veZz a uno de esos caballeros por qué, aun
manteniendo este estado de animo, continuaba
visitdndolo regularmente, el hombre respondio:
"Debido a su profunda inteligencia, a su sano
sentido comun y a su naturaleza inquieta".

La presente seleccidn proviene de charlas
informales grabadas en el Sr* Chaitanya Saraswat
Math entre 1982-85. El titulo del libro Corazon y
Halo es Sr*la Sr*dhar la dulce expresién de
Mahardj para describir el bhdva y el kdnti de
Sr*mat®  Radharan®, la suprema  mitad
predominante, consorte de la Suprema
Personalidad de Dios, Sr* Krishna. Una vez,
cuando Su Divina Gracia buscaba una expresion
apropiada para describir Sus cualidades internas
y externas, los devotos que asistieron a su charla
en ese momento intentaron proporcionar
expresiones adecuadas: "estado de animo y
brillo", "sentimiento y refulgencia", y se
propusieron varias otras versiones similares, pero
cada vez Sr*la Sr*dhar Mahardj negaba con la
cabeza, insatisfecho. De repente, con una sonrisa
iluminando su rostro, levant6 la vista y dijo
dulcemente: "Corazoén y halo".

Especialmente ofrecemos nuestros pranams
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danaavat a Su Divina Gracia Sr*la Bhakti Sundar
Govinda Dev- Goswam” Mahardj, el amado
sucesor de Sr*la
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CORAZON Y HALO

Bhakti Rakfak Sr*dhar Dev-Goswam” Mahardj y
actual Presidente-Achdrya de Sr* Chaitanya
Saraswat Math, en todo el mundo. Bajo su
amparo, afecto e inspiracién, una nueva
generacion de devotos se esta desahogando. Que
esta generacién salga al mundo llevando el
mensaje eterno de Sr*la Sr*dhar Mahar4j a todos los
rincones.

Nos gustaria expresar personalmente nuestro
agradecimiento a todos aquellos que han ayudado
a este trabajo a través de sus diversas etapas hasta
su finalizacién, especialmente: Sr*pad B. A. Sagar
Maharaj, Sr*pad B. P. Janardan Maharaj, Sr*pad
B.C. Parvat Mahargj, Sr* Srutafirava Prabhu, Sr*
Sarvabhavana Prabhu, Sr” Navadw”p Prabhu, SrA Jagad-
bandhu Prabhu, Sr* Aditi-nandan Prabhu, Sr* Lalitd
Charana Prabhu, Sr* Narahari Prabhu, Sr”mat”
Swarnangi dev” das”, SrAmat® Anupama dev” das”,
SrAmat® SM3 dev” dis®, Sr*mat” Tilaka dev” d3s® y
Srmat” Dikfdvat” dev” das™.

Pedimos disculpas si persisten errores de
cualquier tipo en este trabajo a pesar de todos los
esfuerzos por erradicarlos.

Hare Krishna
Swam” B. S. Tridana”
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Saphala Ekadaf3” 18
de diciembre de 1995
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La clave
esta en
Tu propia mano

Aqui estd la conciencia del mundo
superior, el subjetivo, y la conciencia del
mundo inferior, objetivo. Conexiéon con
el
El Mundo Objetivo inferior nos ata a la miseria,
y la relacién con la Conciencia Superior nos eleva ,
nos da verdadera fortuna. Un resultado es de la
dedicacion, y otro es del disfrute. En una palabra: el
goce es malo y la devocidn es buena. Del lado de la
devocion esta el Sefior, y del lado del goce, la
miseria. "Hay tantas cosas que disfrutar": esto es la
fascinacion por el infierno, por la reaccion.

Bhakti tvayi sthiratara bhagavan yadi syad
daivena nah phalati divya-kif3ora-m'rtih
muktih svayarh mukulitaiijali sevate 'sman
dharmartha-kama-gatayah samaya-prat"k£ah
(Kufoa-karodmuta 107)
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CORAZON Y HALO

En su Krishna-karudmtita, Bilvamangala Thakura
dice: "bhaktis tvayi sthiratard bhagavan yadi syadt,
Mi Sefior, si mi dedicacion, mi veneracioén a Ti es
permanente, estd en una etapa establecida,
daivena nae phalati divya-kifSora-m'rtie, y si alcanza
tal altura que podemos encontrar divya-kifSora-
m'rttie, una joven pareja ocupada en ese
pasatiempo mas elevado —si podemos llegar tan
lejos, para descubrir los pasatiempos eternos de
la Divina Pareja, si podemos llegar a este punto—
, entonces encontraremos, muktie svayam
mukulitdfjali sevate 'smdn, oh, la facilidad de la
liberacién, la emancipacidn, con las palmas juntas
vendra a servirnos de la manera que queramos. Y,
dharmmdrtha-kdma-gatayaé srdmaya-
prat”ksdé: dharma, los resultados de la
obediencia; Artha, 1a que hace dinero; y Kdma, los
objetos de la percepciéon sensorial , todos estan
listos y esperando fuera, y cada vez que llega
una llamada, se presentan frente a nosotros:
«;Qué quieres, mi amo, mi sefior?» Esa sera
nuestra posicién: dharma, artha y kdma
esperaran fuera, y cada vez que los llamemos, se
presentaran: ';Qué quieres que haga?' Y mukti la
liberacion, estara siempre moviéndose a nuestro
alrededor con las palmas de las manos juntas

16



haciendo servicios de diferentes tipos, si en nuestra
fortuna podemos elevarnos a tal altura que
encuentre a esa Divina Pareja ocupada en
pasatiempos felices.
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LA LLAVE ESTA EN TU PROPIA MANO

Bilvamangala Thdkura mostré en su vida un
ejemplo ejemplar: como de la casa de la prostituta
fue directamente a Vrndavan y obtuvo la gracia de
la Entidad Suprema; cémo en su vida estaba tan
absorto, casi tragado por, el sensualismo del tipo
mas bajo; y desde esa posicion, en una sola vida
podia elevarse a la etapa mas elevada de la
realizacion de lo Bello.

Mahaprabhu tomé dos libros del sur de la
India; uno era Brahma-samhitd, y el otro era
Krishna-karndmuta. Krishna-karndmuta trata de los
pasatiempos de Vrndavan, y Brahma-sambhitd
muestra la base ontologica del Absoluto, como el
Senor de Vrndavan es la concepciéon mas elevada
de la Realidad.

Krishna-1"1ld no es un asunto de historia. En la
historia, los eventos ocurren, suceden una vez y
no pueden volver a ocurrir en ningin momento.
Es un flujo eterno en el que lo que esta sucediendo
en el pasado nunca vuelve a ocurrir. Hay una
expresion "la historia se repite", pero eso es en la
naturaleza similar del evento, no en el hecho real; la
historia repite su naturaleza, pero lo que se ha ido,
se ha ido. Una vez que se ha ido, se ha ido para
siempre. Pero en Krishna-1"1d, en el mundo eterno,
no es asi. Puede presentar lo mismo cada vez, a
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cada segundo; Por eso se le llama nitya-1"ld,
'pasatiempos eternos'—cruzar el

17



CORAZON Y HALO

la prescripcidn, la jurisdiccion de la historia. En
la historia, lo que es pasado estd muerto. Pero
los pasatiempos del Sefior son eternos, nitya,
siempre presentes. Cada ["ld estd eternamente
presente; El puede mostrarse a si mismo en sus
formas eternas simultineamente. De modo que en
Su pasado, presente y futuro, todos los
acontecimientos estan ocurriendo simultdneamente.
Cuando El entra en la arena de Karmsa, diferentes
grupos lo ven de diferentes maneras. Lo que es visto
por un sector de la gente es visto de manera
diferente por otro, de acuerdo con su propia
naturaleza. Incluso los ciegos pueden verlo si El
quiere. Si El quiere mostrarse a alguien, aunque sea
ciego, uno puede verlo claramente, porque estos
ojos de carne no son necesarios para verlo. Solo por
Su fuerza de voluntad, El puede revelarse a
cualquier persona. Ese fue el caso de Dhrtara£tra en
el Kuru-Sabha. Dhrtardftra dijo: "Por el
momento, mi Sefior, restaura mi vista para que
pueda ver Tu maravillosa forma que los demas
estdn viendo y alabando. Puedes hacer cualquier
cosa, asi que solo por el momento quitate mi
ceguera".

"iNo es necesario eliminar tu ceguera,
Dhrtaraftra! Yo digo: 'Ustedes me ven' y

18



ustedes me veran". ;Y por Su orden,
Dhrtara£tra vio! Su orden, su deseo lo es todo.
Su simple voluntad es todo, la causa de toda la
existencia.

18



LA LLAVE ESTA EN TU PROPIA MANO

Los Kurus querian ver a Draupad” desnudo,

pero la suplica de Draupad” le llegé y sanciono la
tela, y esa tela se volvié infinita, de caracter
infinito. Por mucha tela que quitaron, quedo
mucha tela. Es la voluntad, la vicdra, que lo es
todo . Tan gran potencia de tan alta calidad esta en
la Causa Principal. Estamos acostumbrados a
pensar: "Esto es bueno, esto es malo" y "esto es
posible, esto es imposible". Estamos
acostumbrados a tales consideraciones dentro de
nuestras reglas de pensamiento. Pero estas reglas
no se aplican en su caso. Toda nuestra experiencia
no lograra ocupar ni siquiera una parte muy
insignificante de Su Reino.

Es maravilloso. En el ejemplo de Vamanavatara se
habla de Su 'paso maravilloso', adbutkrama. Con un
paso cubrio toda la tierra, y con el siguiente capturo
todo el cielo. Entonces El necesitaba un lugar para
poner Su tercer paso, pero ;dénde? El es
adbutkrdma, el de paso maravilloso; todos sus pasos
son maravillosos. El es el asombro, la fuente de todo
asombro para nuestro pequefio cerebro. El est4 aqui,
también esta en todas partes. Con Su plena
representacién, El estd en todas partes; jsin
embargo, no esta en ninguna parte! jTodo est en El,
y nada esté en El! Krishna dijo: "Trata de entender
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Mi posicion peculiar , Arjuna”. El es el Misterio de
todos los misterios. Incluso nuestra propia alma es
asombrosa a nuestra experiencia mundana:

19



CORAZON Y HALO

af3caryavat pafyati kafdcid enam
afdcaryavad vadati tathaiva canyah
af3caryavac cainam anyah f3unoti
fRrutvapy enam veda na caiva
kaf3cit

(Bhagavad-g"ta 2.29)

Ni  siquiera  conocemos la  naturaleza
extraordinaria de nuestro propio ser. Es de un orden
muy elevado, pero nuestra atencion esta enfocada
hacia tantas cosas mortales; Hemos sido
introducidos y capturados por el aspecto mas
mezquino del mundo. Esta es la consecuencia del
estado de d4animo de disfrute. Queremos
disfrutar, queremos explotar. jUn buen
explotador es un rey para nosotros! Pero la
explotacion en si misma es degradante, muy
mezquina y baja. Nos lleva a la posicién mas baja y
nos hace victimas de una gran reaccion.

Explotacion y disfrute: estamos en medio de ellos
y no conocemos nada mas que el disfrute.
Queremos entender cualquier cosa y todo en
términos de disfrute; estamos en una posiciéon tan
sucia y degradada. S6lo que "goce, goce", eso es
explotacion . Pero explotar es el tipo mas vil de la
naturaleza, es odioso, y debemos salir de las garras

de ese fantasma de la explotacion. Y hay otro
20



fantasma: la renuncia, la ociosidad. Pero lo noble
es la dedi- cacion, una vida dedicada.
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LA LLAVE ESTA EN TU PROPIA MANO

Hay dos fantasmas, uno de renuncia y otro de
explotacidn, y tenemos que salir de esa pesadilla,
de esa mania, que se basa en nuestra tendencia a
medir las cosas como buenas y malas. En la
explotaciéon hay una division en regular e irreg-
ular, o dharma y adharma.

Y luego la renuncia. Muchos grandes partidarios
de esa concepcion recomiendan un cese completo de
la vida dindmica. {Un punto muerto! Pero esa no
deberia ser la perspectiva de ningin hombre
consciente. Un punto muerto para la vida: ;jes ese un
objetivo de vida para la seccién mas sensata?

Una vida de nobleza, una vida de dedicacion,
y no solo la dedicacién ordinaria por el medio
ambiente, sino la dedicacion por el bien supremo,
es la forma mas elevada de vida. En la etapa
inferior, esa dedicacion es calculadora; en la etapa
superior, espontdnea, automatica. Y realmente,
hay alegria. La alegria esta en la calidad y en la
cantidad; En todos los sentidos, la vida real esta
ahi. La vida esta ahi, y aqui estd la peor sombra, el
reflejo pervertido. Y se nos dice, uddhared
dtmandtmdnam, que la llave esta en nuestra propia
mano, la libertad por la cual podemos asociarnos
con cualquier cosa, buena o mala, y cosechar el
resultado en consecuencia.

21



En tltima instancia, se nos dice que la llave esta
en nuestra propia mano; nadie mas debe ser
culpado por nuestro presente

21



CORAZON Y HALO

condicién. Pero siempre existe la posibilidad de que
se nos brinde una noble ayuda, y debemos aceptarla.
Nuestras acciones pasadas también influyen mucho
en nosotros, ya sean buenas, malas o de la eterna
inspiracion, sukuti. Pero, en ultima instancia, la
posibilidad de la libre accion no nos es
arrebatada en ningiin momento; Incluso si somos
reducidos al nivel de nacer como un arbol, alli
también esta la libertad en nuestro interior. Es
dificil pensar que un arbol tiene independencia, libre
albedrio, pero esta ahi, en una posicion
reprimida. La libertad también esta dentro de
nosotros, y podemos tratar de comprender en
la medida de lo posible como es asi, pero
nuestra libertad también esta cubierta por tantas
condiciones que podemos pensar que no Somos
libres, sino que nos vemos obligados por las
circunstancias. Pero aun asi, somos libres de
elegir cualquier camino, bueno o malo. Nuestra
existencia es muy pequeia y, por lo tanto,
nuestra libertad también es pequefia y exigua,
pero esta ahi. Aunque casi insignificante, existe.

22



Viaje
al Centro

Inevitablemente, si toda nuestra actividad

se ve interrumpida por un clima

desfavorable, pensamos: "jEsto es muy

malo!" Somos hombres de acciéon, hombres

que explotan
el medio ambiente y la naturaleza para
acumular algo de energia. Siempre estamos
tratando de recolectar algo de energia para
nuestro uso. Esa es nuestra naturaleza. La
naturaleza misma de los que viven en este
mundo mortal es acumular mas y mas energia y
riqueza que se puedan utilizar en un momento de
necesidad. Si hay algin obstaculo para ese fin ,
pensamos que es una circunstancia muy mala, en
oposicion al objeto de nuestra vida. Pero para
recordarnos la importancia de nuestra riqueza
interior, se nos aconseja que la naturaleza exterior
no puede hacernos tanto dafio como nuestra
naturaleza interna, es decir, nuestra apatia para
acumular mas riqueza para la existencia interior, el
yo interior. iTen en cuenta eso!

23



Perder cosas de este mundo mortal no es malo;
todo va y viene. El cuerpo mismo, el centro de toda
esta actividad, también desaparecera. Entonces,
(cudl es la necesidad de acumular tanta energfa para
el cuerpo
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;conexion? Entonces, despierta tu alma, la
persona real que llevas dentro; Buscalo y trata de
ayudarlo. Eso sélo es posible con la ayuda del
sadhu.

El dia en que no encontremos a ningtin santo,
ni tengamos ninguna discusion sobre el
verdadero propdsito de la vida, la vida interior,
la sustancia interior, ese dia somos los
perdedores. Sé consciente de eso. En todos los
aspectos, de cualquier manera posible, ocupate
de tu propia leccién, cuida tu propio interés,
encuentra tu propio yo. No hay que tener en
cuenta el mundo exterior y las circunstancias y
sumergirse profundamente en la realidad, en el
mundo interior. Encuentra tu yo interior y el
mundo interior donde vives, donde vive tu yo
interior. Trata de encontrar tu Hogar, de volver
a Dios, de volver al Hogar. Su energia debe ser
utilizada para ir al Hogar, y no para vagar por la
otra tierra, la tierra de la muerte. Trata de
evitar la tierra de la muerte a toda costa; Trata
siempre de encontrar la tierra eterna, esa tierra
a la que perteneces. Trata de entender qué es tu
Hogar y por qué es tu Hogar. Confort en el
hogar: ;qué significa? Significa nuestro lugar de
nacimiento, el lugar donde nacemos.

24



En el Sr"mad Bhdgavatam encontramos este
Verso:

satam prasangan mama virya-samvido
bhavanti hut-karna-rasayanah kathah

24



VIAJE AL CENTRO

Taj-jo£anad afdvapavarga-vartmani
f3raddha ratir bhaktir anukramifyati
(Sr*mad-Bhdgavatam 3.25.25)

"En la asociacion de los devotos puros, las
discusiones acerca de Mi son muy agradables y
satisfactorias para el oido y el corazén. Tales
charlas, que estan llenas de potencia espiritual, son
una fuente de dulzura, y por medio de tal cultivo se
abre rapidamente el camino de la liberacién de la
vida mundana. Luego, gradualmente, uno alcanza
la fe firme, que a su debido tiempo se convierte en
gusto, y luego en verdadero amor por Mi".

Esto fue dicho por la encarnacién del Sefior, Sr*
Kapiladeva, a su madre, Devah'ti, en respuesta a
su pregunta sobre cual es la verdadera meta de la
vida y cémo alcanzarla. Surgi6 de esta manera.
Devah'ti estaba casado con el sabio Kardama-r£i.
Después de pasar algunos afios en el disfrute de la
vida matrimonial, Devah'ti concibi6é un hijo en su
vientre del usi. En el Bhagavad-g”td el Sefior dice:
prajanafs cdsmi kandarpaé, "De los Cupidos, Yo
soy el que asegura la progenie". Y en otro lugar
se dice, prajandya na rataye, la vida
matrimonial no esta hecha para el disfrute, sino
para el propoésito de producir una buena

25



progenie. Entonces, cuando se logré el objetivo
de su matrimonio, el usi le propuso que se
retirara de su matrimonio.

25
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vida matrimonial. El le dijo a Devati: "Tienes un
nifo en tu vientre y no es un nifo ordinario; el
Sefnor mismo viene. Asi que voy a vivir solo por
mi propio proposito superior de vida".
Entonces Devati dijo: "Tengo un comparfero tan
bueno; Soy afortunada de tener a un santo
como tl como mi esposo, pero no me
aproveché de tu noble personalidad para
aprender nada sobre brahma, sobre el Sefior,
sobre la necesidad de mi vida interior y su
satisfaccion. No pregunté sobre eso. Solo estaba
ocupado para servirte, para satisfacer tus
deseos. A pesar de que tenia un compafiero tan
noble, no utilicé mi fortuna. Ahora ruego que te
quedes por algin tiempo y me ensefies, que me
ayudes en la vida espiritual, y luego puedas
irte".

Kardama-r£i dijo: "Recibiras ayuda de tu hijo.
Es el Sefior mismo quien viene, no un nifio
ordinario. Recuerda esto, y con el tiempo
recibiras esa ayuda espiritual de El. Asi que no
me quedaré; Me iré ahora. El se fue, pero pronto
el niflo aparecié y fue criado por Devati. Sin
embargo, debido a su gran afecto maternal, a
medida que su hijo crecia, fue olvidando poco a
poco lo que su marido le habia revelado: que no

26



era un nifio comun.
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VIAJE AL CENTRO

Con el paso del tiempo, cuando el nifio habia
crecido y un dia estaba absorto, Devati le
recordo: "Oh, el estado de animo de mi hijo no
parece ser ordinario”. Ella comprendié que El
estaba sumido en profundos pensamientos, y
consideré: "Su padre predijo que el Sefior
apareceria a través de mi, y ahora veo que es
verdad. El estado de animo de mi hijo no parece
ser mundano, pero es de arriba. Su mente esta
absorta en el pensamiento trascendental”.

Luego se acercO lentamente a El: "Nifio, tu
padre me dijo que no eres un nifio ordinario de
este mundo. Eres divino. Queria algin consejo
espiritual de él, pero él me dijo que Tu me
aconsejaria. Durante mucho tiempo no le
presté atencion, pero hoy Tu estado de dnimo
me anima; me recuerda esas palabras de Tu
padre y me anima a acercarme a Ti para pedirte
consejo espiritual. Siéntete complacido en
aconsejarme acerca de lo que es la verdad
espiritual. ;Quién soy? ;Qué es este mundo?
;.Como puedo encontrar la direccién adecuada
de la vida? ;Quién es el duefio de este mundo, y
cuél es mi deber para con EI? No eres un nifio
ordinario, asi que quiero saber todas estas
cosas de ti, mi hijo. Entonces de los labios de su
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hijo sali6 este verso, dado en el Srimad-
Bhagavatam:
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Satam prasangan mama virya-samvido
bhavanti hut-karna-rasayanah kathah
taj-jo?anad asvapavarga-vartmani
sraddha ratir bhaktir anukrami?yati
(Srimad-Bhagavatam 3.25.25)

El Sefior Kapila dijo, satam prasaigan mama
virya-samvido: "Las conversaciones acerca
de Mi que estan llenas de potencia solo se
pueden encontrar provenientes de los
labios de Mis devotos. No solo las palabras
que llegan hasta los labios, sino las
palabras que tienen profundidad, espiritu,
poder, que representan la Realidad, salen
de los labios de Mi verdadero devoto.
Tales palabras no son superficiales, sino
que estan sobrecargadas de espiritu, de
vida, y pueden animarnos. Bhavanti hut-
karua-rasayanae kathae, satisfacen tanto nuestro
oido como nuestro corazén y dan un sabor de
alegria espiritual, rasayanae. Sus palabras estan
sobrecargadas con el éxtasis del mundo
espiritual y colorean nuestro oido, nuestra
mente y nuestro corazén, fisicamente,
mentalmente y también en el plano de nuestra
alma. Taj-josauad, al escuchar de la verdadera
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fuente, de ese verdadero sadhu, afSvarpavarga-
vartmani, somos conducidos hacia el alivio de
esta vida mundana. Mediante un proceso gradual,
alcanzamos estas cosas: fSraddha ratir
bhaktir anukramisyati, primero, fSraddha, fe
siempre creciente; luego rati, ligero sabor;
entonces obtenemos el verdadero amor, bhakti.

28



VIAJE AL CENTRO

Por anukramisyati, un proceso gradual, somos
llevados hacia el dominio superior."

De esta manera, el nifio comenzo a aconsejar a
su madre, Devah'ti. Este Devah'ti-nandana,
Kapila, era el hijo de Kardama-r£i, pero habia
otro Kapila cuya filosofia saikhya no reconoce a
Dios, solo analiza los elementos materiales,
eliminando gradualmente todo lo de sustancia
espiritual. De modo que hay dos Kapilas, los cuales
dieron la filosofia saikhya*: el hijo divino de
Kardama-r£i (Kardama Kapila) y el otro,
Sankhyaka Kapila. Kapila, el hijo de
Kardama y Devahti, dio lo que se conoce
como saikhya, pero ha dado reconocimiento al
Sefior Supremo, ifdvara, mientras que el ateo
Kapila afirmé ifvara-asiddhe, no hay necesidad
de ningin Dios para explicar la existencia de
este mundo. Esa es su conclusién. Los nyayikas
(16gicos) dicen que debe haber Uno que ha creado
este mundo. Este mundo ha sido creado, por lo
que debe haber alguien que lo haya hecho. Su
conclusion mas elevada es que debe haber un
creador, y El es Dios, iRvara. Pero el ateo Kapila
dice: "No, no hay necesidad de ningin Dios para
explicar la existencia de este mundo material:
ifsvara-asiddhe. Su hallazgo, su
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*saikhya: enumerar o contar.
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La conclusiéon es que no hay necesidad de un
Creador, automaticamente todo existe. Solo se
necesitan dos cosas: la primera, una particula de
espirity, y la segunda, la materia. La materia y el
espiritu combinados, fSiva y fSakti, han creado este
mundo. Hay tantas particulas espirituales, como
motas de arena o polvo, y por su combinacién con
la. materia, este mundo se desarrolla
automaticamente.

Una vez, mientras estaba en Madras
Math, conoci a un caballero de Madhupur
que era un seguidor de esta escuela de
pensamiento. Era un caballero bengali
educado, y le pregunté: ";Qué has
obtenido de tu guru, ese Kapila?"

El dijo: "Hay tantas almas alli, yata jiva, y todos
son un fSiva, independientes de este asunto".

Le dije: "; Esta satisfecho con esta explicacién?"
"Si, estoy satisfecho: pafsa baddhae bhavet jivae,
pafsa muktae sada fSivaé (el alma mientras esta
condicionada

es jiva, cuando se libera es fSiva)."

Le dije: "Donde termina tu filosofia,
comienza nuestra filosofia, la de la escuela
Bhagavata".

";Cémo es eso?", preguntd ese caballero.
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"Tendras que explicar donde existen estos fSivas.
Hay tantas fSivas, como particulas de polvo
espiritual ; pero ;no deberiamos pensar que deben
estar viviendo en ellas?
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que debe existir alguna relacion entre ellos? Hay
tantos, y debe haber algtin tipo de relacién entre ellos,
y también deben permanecer en algin lugar, en
alguna posicion, en algiin plano. ;Y cémo se
armonizan entre si, o son cada uno una unidad
independiente, todos luchando entre si? Si no es asf,
(cudl es su naturaleza? El Bhagavata ha venido a
explicar acerca de los mukta-jivas, las almas
liberadas. Estas almas, que una vez estuvieron
enfermas, ahora estan libres de esa enfermedad.
En su estado de salud, ;qué hacen? ;Cual es su
posicion, su caracteristica, su naturaleza, su objeto,
sus pasatiempos? Tenemos que saberlo . Entonces,
Bhagavatam nos ha dado una explicacion”.
Devarfi Ndarada le pregunté a Vydsadeva:
"Explica cudl es la condicién normal y natural de las
almas liberadas que no estan enfermas"”. Y eso se
ha dado. Hay un Centro, y todos funcionan en
conexién con El y estdn todos armonizados
juntos.
En el Srimad Bhagavad-gita el Sefior dice:

yat sankhyaih prapyate stanam
tad yogair api gamyate
ekarnh sankhyarn ca yogari ca
yah pasyati sa pasyati
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(Bhagavad-gita 5.5)
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"El tiene una visién verdadera que puede ver
que los sistemas de saikhya y yoga son uno y el
mismo". Una persona estd tratando de alcanzar la
meta final por medio de la eliminacién externa, y la
otra por medio de la eliminacién interna: "esto es
cuerpo, esto es mente, esto es alma (atma), luego
superalma (paramatma)", y asi sucesivamente. La
busqueda estd en su interior. El proceso de
eliminacion esta en el interior. Y con eso esta
tratando de llegar al nucleo. Y el otro, mediante la
eliminacion de los elementos del mundo externo
(tierra, agua, fuego, aire, éter) estd tratando de
comprender el Origen.

Eso es saikhya: neti, neti, neti, "Esto no es, esto
no es eso; esto es dependiente, esto también es
dependiente; Esto no es original, ni esto, ni esto.
Todos son efectos. Entonces, ;cudl es la Causa?
Indagar a través del proceso externo es saikhya,
y el proceso interno es a través del yoga:
prauayama, pratyahara, dhyana, dharaug,
samadhi* Asi, por eliminacion del efecto,
entramos en contacto con la causa; de lo burdo
comenzamos hacia lo sutil, y alcanzamos planos
cada vez mas sutiles en la direccién causal.

Este es el proceso tanto en el saikhya como
en el yoga. Pero en el comienzo de Srimad-
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Bhagavatam,

* Control de la respiracion, retirada de los sentidos de sus
objetos, concentracion, meditacion, absorcion total y trance.
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Sukadeva Goswam”, quien estd hablando a
Parik£it Mahardj, comienza su charla diciendo
que estos dos, saukhya y yoga, y también sva-
dharma parinisihaya (cumplir con el deber védico
de uno), pueden darnos liberacion, pero hay
algo mas:

etavan sankhya-yogabhyam sva-dharma-parini?thaya
janma labhah parah purhsam ante narayana-smutih
(Srimad-Bhagavatam 2.1.6)

El dice, etavan, hasta ahora, por estos procesos, se
nos dice que nuestra liberacion puede ser lograda:
por saukhya, la eliminacién externa; por yoga, la
eliminacién interna; y también por sva-dharma
parinisiaya, cumpliendo con el deber de uno
como se recomienda en el Veda. Realizar
cualquier cosa que sea el deber respectivo de
uno, tal como se recomienda, sin ningun
objetivo u objeto especial, es niskama (accién
libre de deseo personal). Debido a que ha
sido aconsejado por el sastra como mi deber
en mi posicién actual, lo estoy haciendo, pero
de una manera desinteresada, sin ningun fin
especial. Como brahmaua, se me dice: "Debes
hacer estas cosas", asi que las estoy haciendo.
Como ksatriya, mi deber es mantener la paz y
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controlar a los malhechores; ese es mi deber y lo
estoy cumpliendo. Como vaisya, se me aconseja
hacer tal y tal cosa. Debido a que se aconseja en
el sastra, yo
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Estoy cumpliendo con mi deber respectivo de una
manera desinteresada, es decir, sin ningiin objetivo o
interés especial. Todos estos tres procesos, saukhya,
yoga y deber védico, nos llevan a la liberacion
(mukti). Pero, janma labhae parae pumsam ante
narayaua smutie, después de que obtenemos
alivio de la esclavitud externa, la satisfaccién de
la vida estd en recordar a nuestro Sefor
Nardyana, el Creador, y nuestra relaciéon con EL
Debemos salir de la red en la que estamos
enredados, y después de liberarnos de este
enredo, debemos buscar nuestra relacion
adecuada con la Causa Principal. ;Quiénes somos
en nuestra relacién con EI? Aqui comienza el
Bhagavata:

etavan sankhya-yogabhyam sva-dharma-parini?thaya
janma labhah parah purhsam ante narayana-smutih
(Srimad-Bhagavatam 2.1.6)

Janma-labhaé significa cumplimiento de
nuestra existencia, nuestro nacimiento; labhaé
significa la ganancia, la satisfaccion, el fin. ;Qué es
eso? Ante nardyaua-smutie, nuestra conexion,
nuestra reconexion con el Centro, el Centro que
todo lo armoniza, esa deberia ser nuestra meta, y el
Bhagavatam viene a decirnos esto. Tantos otros
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Sastras vienen a darnos liberacion de esta
esclavitud externa; pero con el progreso
interno, después de
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cruzando el plano marginal, nos ingresan al
paravyoma, el area especial, Vaikuuiha. Es
decir, obtenemos la visa: 'viraja', 'brahmaloka’
bhedi' 'para-vyoma' paya. Captamos el flujo de la
corriente que va hacia el Centro; Esa es la visa. El
saukhya, el yoga y el sva-dharma parinisieaya
pueden darnos el pasaporte para salir de la
tierra donde vivimos, pero después de eso, si
queremos alcanzar algo, entonces es necesario
un visado.
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El
Juicio real de
amor

Segun las autoridades médicas indias, en
l | el cuerpo se encuentran el aire, la bilis y
la mucosidad, que corresponden al aire,
al fuego y al agua, tres elementos
en el éter que influyen en la tierra. La Tierra esta
influenciada principalmente por el agua, y el agua
por el calor, el calor por el aire, y todos estan
luchando, luchando dentro del éter. Esta es la
naturaleza del mundo material. Luego esta el
mundo mental, la manifestacion de la energia mental:
"Quiero esto, no quiero aquello; Me gusta esto, no
me gusta aquello”. Y la inteligencia da direccién a la
mente: "No tomes esto, toma aquello”. Pero todo
esta dentro del ahaukara, el ego material. Por
encima de eso esta el alma, que experimenta
todo, bueno o malo. El es llamado purusa:

puru?ah sukha-duhkhanar, bhoktutve hetur ucyate
(Bhagavad-gita 13.21)
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"Esta establecido que es el ser viviente
condicionado, purusa mismo, quien es la causa
responsable
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de los sentimientos de alegria y tristeza que
experimenta en este mundo".

Esta es la diferencia entre el espiritu y la
materia. La materia, llamada prakuti, es energia,
pero el alma, purusa, experimenta el bien y el mal; él
es la persona que siente el bien o el mal, la tristeza o
la felicidad. El es de una sustancia, y lo que se siente
es de otra:

karya-karana-kartutve, hetuh prakutir ucyate
(Bhagavad-gita 13.21)

"Ciertamente, en este mundo impermanente,
todo movimiento ocurre a través de la cualidad
inherente de la naturaleza material predominante,
prakuti, que es responsable tanto de la causa (la
fuerza de los sentidos) como del efecto (el
cuerpo material)".

De modo que toda la actividad que
encontramos aqui, todo movimiento, se debe a
esa energia material, y el que siente todas las cosas,
el conocedor, el que concibe, es el alma. El alma
es como el 0jo, un ojo que ve cualquier cosa y
todo.

En la filosofia saukhya, esta relacidon prakuti-
purusa ha sido comparada con la de un ciego y un
lisiado. Un hombre lisiado puede cabalgar sobre el
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hombro de un ciego. El que se mueve (prakuti), es
ciego; y el que esta lisiado, el que esta en
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Su hombro (purusa), tiene ojos para ver y puede
guiar. El alma esta 'lisiada’; No puede moverse,
pero puede ver. El ciego es el comandante de la
energia, que puede moverse de aqui para all3;
Puede cargar, pero es ciego. De esta manera, el
alma es el conocedor, el que siente, la existencia
subjetiva, y el aspecto energético es el de la
fuerza, prakvti. Por lo tanto, hay fuerza y
conciencia.

Estamos tan absortos en la fuerza; soélo
necesitamos la fuerza, la energia, jy hemos olvidado
que somos el sensor de esa fuerza! Esa "palpa” es
asombrosa; si tratamos de comprendernos a
nosotros mismos, nos quedaremos perplejos:
"Oh, ;qué es esto? ;Yo soy de tal naturaleza! No
tengo nada que ver con este mundo de
mortalidad; ;Puedo vivir independientemente de
este mundo mortal? ;Es asi?

Entonces seremos capaces de entender mas
aun, que existe la Superalma. En el mundo material
hay muchos planos diferentes: el mundo del
calor, el del agua, el del aire. Todo esta
evolucionando desde un plano mas sutil hasta
las cosas groseras, como la piedra o la madera.
Asi como hay desarrollo en esta direccién en el
mundo material, asi también en el mundo
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subjetivo hay desarrollo, pero hacia arriba, del
alma a la Superalma, a la Super-Superalma; de
esta manera
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Hay desarrollo y es infinito. Y nosotros somos
tatasiha, marginales; nuestra alma esta en la
posicion marginal, entre lo superior y lo inferior,
entre el lado sutil y el lado grosero. El lado superior
es eterno, es sat-cit-anandam, eterno, consciente
y feliz; y aqui: asat, acit, nirananda. Esta asat,
parpadeando, a cada minuto esta muriendo; y acit,
inconsciente; 'y  nirananda, sin  ningun
sentimiento de alegria o felicidad. Estas son las
naturalezas respectivas de este mundo y de aquel
mundo. Y si queremos tener asociacion con ese
mundo, se nos dice que en la posicion mas alta hay
belleza infinita, amor y éxtasis. Ese mundo puede
descender hasta nosotros, y podemos ser acogidos
como uno de los miembros de la familia del Sefior.
iPodemos vivir como un miembro de la familia con la
Entidad mas elevada de ese mundo! Mahdprabhu
nos dijo que es posible, pero sdlo a través del
afecto, y no por el conocimiento o cualquier
realizacidon mistica. Por medio del afecto y el amor
podemos atraerlo de tal manera que se nos pueda
reconocer como miembro de la familia, una
posicién muy cercana a El, hasta el punto de que
sea posible.
En el Bhagavad-gita el Sefior dice:
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tato marh tattvato jiiatva, visate tad anantaram
(Bhagavad-gita 18.55)
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"Después de darse cuenta de Mi posicion
correcta, entran alli; es decir, en Mi propia
jurisdiccién especial, en Mi familia". Y el
Bhagavatam dice:

mamatma-bh’yaya ca kalpate vai
(Srimad-Bhagavatam 29.11.34)

"Ellos reciben un reconocimiento tan alto que
los califica para vivir Conmigo eternamente, como
si fueran Mios. Si desinteresadamente se
presentan para satisfacerme, dejando de lado
todo, ananya bhajana, si me quieren solo y nada
mas, entonces esa es su perspectiva futura".

Marttyo yada tyakta-samasta-karma
niveditatma vicikir?ito me
tadamutatvam pratipadyamano
mamatma-bh’yaya ca kalpate vai
(Srimad-Bhagavatam 29.11.34)

Sandtana Goswam” ha analizado cudl es el
significado correcto de esta expresion atma-
bh'yaya: "Mios", se convierten en "Mios". ;Cual
es el significado de "poseer"? El dice que
significa entrar en Su familia; Y "familia"
significa que hay gradacion: el siervo, los amigos
y sus asociados, el grupo de afecto filial, el grupo de
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guardianes, y luego el grupo mas elevado, el de la
consorte.

41



CORAZON Y HALO

Hay una historia que escuché de mi hermano
Vaikdnasa Mahdrdj, quien era un  erudito
brahmaua de Orissa, acerca de un incidente que
ocurrio en la historia reciente, en relacion con el
Templo de Jagannitha en Puri, donde era
costumbre que no se ofreciera ningtn
khechuranna (kitri) al Sefior.

Una vez hubo wuna incursion de los
mahometanos en Orissa, y una de las nifias de la
familia real fue raptada por sus soldados para el
placer del general mahometano. Mas tarde
abandono el estado, pero esa muchacha se quedo6 en
las afueras de algun pueblo o ciudad, y alli dio a luz a
un nifio que era un gran devoto. Era una cosa muy
peculiar; La nifia también era devota, pero de
alguna manera tuvo que pasar por una experiencia
tan horrible. Ella dio a luz a un nifio y él vivia en las
afueras de esa ciudad. Cuando crecid, solia cocinar
kitri, es decir, arroz y frijoles cocidos juntos,
hervidos hasta obtener una consistencia medio
liquida, y solia ofrecérselo a Jagannatha desde lejos.
A fuerza de su devocion, Jagannatha tuvo que ir alli y
aceptar esa ofrenda de Kkitri.

Un dia el muchacho tal vez se retras6 en su
ofrenda; Jagannatha tomd el kitri, pero ya era tarde
para la ofrenda en el templo, por lo que tuvo que
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correr de regreso para instalarse en Su posicién en
el templo, y un

42



EL VERDADERO JUICIO DEL AMOR

una particula de ese kitri estaba en Sus labios. Los
paudas, los pujaris (la clase sacerdotal) notaron:
";Qué es esto? ;Coémo ha ocurrido esto? Podemos
detectar que esta no es la ofrenda apropiada a
Jagannatha; entonces, ;como estd aqui en Sus
labios?" Asi que se remitio al lider de los paudas
y él también busco, pero no pudo determinar la
causa. Luego se lo llevaron al rey y él también lo
investigd: ";Quién ha tomado esta comida y la ha
untado en la boca de Jagannatha?"

Finalmente, el sacerdote que habia estado a
cargo en el momento de la ofrenda de alimentos
en el templo fue aprehendido: "{Ta eres el
responsable! Tu estabas a cargo del templo en el
momento de la ofrenda de Jagannatha, ;como ha
llegado esta cosa impura a Su boca? Debes dar
explicaciones o seras castigado". El hombre era
inocente y dijo: "No sé nada; jNo sé nada!"

Entonces, cuando estaba a punto de ser
castigado, Jaganndtha se le aparecié en suefios al
rey y al sacerdote principal: "Ese hombre es
inocente; No lo molestes. En las afueras de la ciudad
estd Mi devoto. El me ofrecié esa comida, y yo la
comi, pero el tiempo era tarde y tuve que
apresurarme a volver para ocupar Mi posicion en el
templo, por lo que Mi boca no se limpio. Este es el

43



nombre de ese nifio. El esta viviendo alli; él es Mi
devoto,
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y he llevado alli este alimento". Y fue como
resultado de la explotacién de la princesa por
parte de los mahometanos que aparecié este
devoto. Asi, Krishna-bhakti, la devocidén a
Krishna, no se preocupa por la formalidad de la
pureza o impureza por ninguna consideracion
mundana; es independiente.

Krishna-bhakti es tan poderoso que no se
preocupa por nada. Jaganndtha acepto6 la ofrenda
de aquel chico al que se consideraba que tenia el
peor destino, un destino maldito. La princesa fue
tomada por el mahometano, y su descendencia
lleg6 en la forma de ese nifio, por lo que él era
la "maldicién de los malditos". Pero su ofrenda
atrajo mucho a Jagannatha.

Por lo tanto, el amor esta
maravillosamente por encima de todo,
superandolo todo. Mahaprabhu nos pidié
que aceptaramos el camino del amor, que
significa entregar el corazdn, el uno mismo.
Es tan poderoso que nada mas puede atraer
a Krishna. Es muy codicioso de comer este
amor, este prema. Vive en prema. El es el Sefior
del amor. Que el amor tiene su existencia
interior; Es la existencia interior de todos
nosotros. El es el Amor personificado, y
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también hay un matiz dentro de nosotros; Y al
igual que 'pajaros de un plumaje’, al amor le
gusta el amor.

Una vez, Mahaprabhu, en el momento en que
habia conquistado y capturado a los Kazi,
dirigia el grupo de saukirtana y se sentia muy
cansado. Vino
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a Sr~dhar Panait, el pobre brahmaua que solia
vender platanos en el mercado para ganarse la vida
de alguna manera exiguamente. Sr*dhar Panait
tenfa un pozo, y cerca una olla de hierro que usaba
para sacar agua. Mahdprabhu comenzé a beber
agua del pozo con esa vasija, que habia sido
dejada fuera. Todos los devotos objetaron:
";Qué estas haciendo? Esta maceta siempre se
mantiene afuera y estd muy sucia. Te traemos
una vasija limpia para que bebas agua!”
Mahdprabhu los ignoré y continué bebiendo
agua de esa vasija de hierro. El comenté: "Esta es la
vasija de Mi devoto Sr*dhar; es mas puro que
cualquier otra cosa".
En el Bhagavad-gita el Sefior dice:

API cet suduracaro, bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah, samyag vyavasito hi sah
(Bhagavad-gita 9.30)

"Si una persona es un devoto puro que Me adora
exclusivamente, habiendo abandonado todas las
demas busquedas basadas en la explotacién y la
renuncia, incluso si comete alguna accién
abominable, debe ser considerada santamente. El es
puro al cien por cien, porque sus esfuerzos estan
completamente en Mi nombre y su determinacion
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esta fija en esa determinacién”.

Esto se debe a que aquel que realmente se ha
rendido a Krishna es aceptado por El como Suyo, y
tal
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El alma entregada nunca debe ser considerada
impura, transgresora. Entonces, ;qué es bhajana?
Es una transacciéon del corazén, no de ninguna
formalidad. En la devocion a Krishna, Krishna-
bhakti, 1a inica consideracion es la dedicacion del
corazén. Krishna quiere eso, y no cualquier
formalidad externa del mundo civilizado o no
civilizado. También en el caso del Sefor
Ramachandra vemos que, aunque en la mas alta
consideracion es el director de las leyes morales,
niti, no pudo contenerse cuando una dama
"intocable” le ofrecid algo con devocion. Y eso fue
después de que ella misma lo hubiera tomado por
primera vez, después de haber tomado un poco de
dulce. Lo que quedaba que ella consideraba de mejor
gusto, se lo guardaba para Rama, y él lo acepto.
Hay otro incidente que ocurri6 en la casa
de Vidura. Mientras Vidura estaba
recogiendo limosnas, Krishna aparecié de
repente como huésped en su casa. La esposa
de Vidura lo recibio, pero no habia nada que
ofrecer, solo algunos platanos. Asi que
después de sentarlo amablemente, ella le
dio eso, pero estaba ofreciendo las cascaras
de platano a Krishna y desechando la fruta
en el suelo. Estaba tan desconcertada,
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abrumada por la alegria de descubrir que
Krishna estaba repentinamente presente en
su casa, que estaba desechando la fruta y
dandole las cascaras, y El se las estaba
comiendo.
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En ese mismo momento llegaron Narada y
Vidura. Vidura exclamé: ";Qué estas haciendo? ;Vas
a dejar el fruto y a darle las cascaras a mi Sefior!"
Pero Narada acudi6 en su alivio: "Esta
desconcertada, jpero el que estd comiendo no se
perturba en absoluto! Uno podrfa pensar que El
dirfa: 'Oh, dame el fruto. ;Por qué me das las
cascaras?. Pero El estd comiendo sin ninguna
preocupacion”. Entonces Krishna respondio: "jNo
estoy comiendo ni la fruta ni las cascaras, sino que
estoy comiendo lo que es devocion! Acepto
su devocion. Ni la cascara ni el fruto pueden
satisfacerme; No necesito ni lo uno ni lo otro, pero
vivo de la devocion, Narada.

patrari pu?pari phalam toyarh,

yo me bhaktya prayacchati

tad aharh bhakty-upahutam,

asnami prayatatmanah
(Bhagavad-gita 9.26)

El Sefior dice: "Acepto todos los alimentos que
se me ofrecen; pero en realidad no es la comida en
si lo que tomo, sino el proposito detras de esa
ofrenda, el ideal. Es el espiritu mismo de lo que me
interesa y nunca el espectaculo externo. Vivo en el
mundo interior, por lo tanto, con la comida también
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es la sustancia interna la que me interesa, no la
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apariencia externa”. Por lo tanto, se dice, bhava-
grahi-janardanaé, "El Sefior Jandrdana (Krishna)
ve el estado de danimo de la devocion”. A la
devocién no le importan las reglas y regulaciones
ordinarias de este mundo material. Aun asi, en
nuestra condicién inferior se nos aconseja
continuar con el arcaua, y dependiendo de
nuestra etapa de realizacion, lo que pensamos
que es puro lo ofrecemos, y lo que es impuro lo
rechazamos. En la etapa preliminar esto es necesario
para nuestra fortuna, pero a medida que avanzamos
estas consideraciones externas se eliminan y se les da
cada vez mas importancia a las internas. Hay otra
historia que ilustra esto.

Vrajen Sil era un gran erudito de Bengala, un
erudito de la filosofia tan extraordinario que una
vez, después de haber pronunciado una
conferencia en la Conferencia Mundial de
Filosofia en Roma, el presidente de la reunién le
dijo: "jTe tomé por Aristdteles!" Era respetado
como Aristoteles, era un hombre muy culto.
Habia sido estudiante del Scottish Church
College en Calcuta y una vez estaba tomando un
examen alli. Mientras estaba en la sala de
examenes, le dieron las preguntas y el papel, y
comenz0 a escribir sus respuestas. Habia muchas
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preguntas, pero estaba tan absorto en responder a
una pregunta en particular que se olvidé de todo lo
demas. Tan profundamente comprometido
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Al responder a esta Unica pregunta, dedic6 todo
el tiempo a ella e ignor6 todas las demas. Cuando
sond el timbre y el tiempo del examen habia
expirado, se quedo perplejo sin saber qué hacer.
S6lo se habia ocupado de una pregunta; Pero
dejo su periodico y se marchd.

Era el estudiante mas brillante de la
universidad, pero pensaba que su nombre no
podia figurar en la lista de candidatos aprobados
porque so6lo habia respondido a una pregunta de
las cinco o seis que quiza habia contestado. Pero
aun asi, venia sigilosamente a ver si se habia
publicado la lista de candidatos seleccionados.
Hasta que un dia se enterd de que su nombre habia
aparecido a la cabeza de esa lista. Estaba perplejo:
";Como es esto? S6lo me he ocupado de una
pregunta y estoy a la cabeza de la lista; ;Cémo es
posible?" Asi que le pregunt6 al profesor:
"Sefior, yo habia respondido a una sola
pregunta; ;Como, pues, es posible que me hayas
dado el primer lugar?

"Oh, Sr. Sil, su respuesta esta en el nivel de
un erudito de investigacion, no de un
estudiante ordinario, jasi que le di el primer
lugar!”

Por lo tanto, esto es como raga-marga, donde las
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cosas formales son ignoradas y la sustancia extraida.
Aunque normalmente el Sr. Sil deberia haber
quedado entre los candidatos mas bajos que
reprobaron, el profesor
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era un juez de un tipo audaz y pensé: "Oh, su
respuesta a una sola pregunta es de tan alta
calidad; Este estudiante nunca puede ser
considerado un fracasado". Mas bien, se le dio la
posicion mas alta.

Asi, el amor es tal: no le importa ninguna
formalidad en su juicio real.
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El camimoa
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La ilusion, la
divinidad y la
Verdadero devoto

Devoto: Mahardj, si un devoto cae y se
desconecta, ;es eso peor que si se convierte en
un sahajiya?

Srila Guru Maharaj: ;Qué es mejor, un hombre
pobre o un ladrén? Uno tenia dinero y lo perdio;
la otra es imitar que es rico, cometiendo el mal.
Aquel que esta desconectado puede volver a
conectarse pronto; Pero Sahajiya significa que él
tenia una conexién real con la verdad, se
desconecto, luego eligié un camino equivocado,
0 que ya estda comprometido en el camino
equivocado. Entonces, ;cual es la mejor posicion:
no obtener la cosa real o obtener la cosa equivocada
? ;(Cual es superior?

En el Srimad Bhagavad-gitda se menciona que
en tamo-guua, la posicion mas baja, uno piensa
que 'A’ es 'B'. En rajo-guua, existe la duda de si
esto es real, o si aquello es real. El no puede
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determinar lo que es verdad; pero pensar que 'A’
es 'B'y 'B' es'A’, es decir,
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el peor tipo de error. Estan equivocados; Sahajiya
significa equivocado. Estdn aceptando Ia
materia como conciencia, por lo que su posicion es
mas perjudicial que la de aquellos que no tienen
nada, o que han perdido su conexién con la cosa
real. De manera similar, la conclusiéon de la
seccion mayavadi que piensa que 'fundirse’ en
un brahma sin forma es el extremo mas alto, es
mas peligrosa, porque "una verdad a medias es peor
que una mentira".

se du'yer madhye vi?ayi tabu bhalo
mayavadi sanga nahi magi kona kala
(Saraudgati 27.3)

La asociacion con aquellos que disfrutan de los
sentidos nunca puede ser tan perjudicial para el
bienestar espiritual de uno como lo es la compafiia
de un impersonalista.

Si un hombre admite: "No tengo dinero", y
otro, que realmente no tiene dinero, muestra
alguna moneda falsa y afirma: "Esto es dinero",
entonces su condiciéon es peor porque esta
incurriendo en mentiras.

Asi que convertirse en un sahajiya es peor. Es
engafiado, su atencién es capturada por una
concepcion equivocada, absorta en ella. Una
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persona tuvo alguna concepcién durante algin
tiempo y se desconecto, pero puede que
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De nuevo restablece facilmente su conexion, pero el
otro ha quedado cautivado por una concepcién
equivocada, por lo que convencerlo de la verdad es
mas dificil porque su mente esta poseida y capturada
por ese prejuicio. La primera persona no tiene
compromiso; el compromiso que tenia se ha
ido. Pero el segundo ha confundido una cosa
con otra. Ha tomado la materia como divina, y
€s0 es peor.

Una vez, en mi infancia, escuché este ejemplo de
mi maestro en la escuela. Dijo que en América hay
una escuela de musica, y si alguien tenia algin
conocimiento de musica, para asistir a esa escuela
tenia que pagar el doble de la cuota normal, pero los
que no tenian conocimientos musicales sélo tenian
que pagar la cuota estandar. Eso se debe a que no
saben nada, por lo que se les puede ensefar
facilmente; Pero los otros que tenian algin
conocimiento de la musica tenian que pagar el
doble, porque todo lo que habian aprendido
anteriormente tendria que ser olvidado primero, y
s6lo entonces se les permitiria comenzar a
aprender de la manera adecuada. Primero habia
que ensefarles a olvidar sus prejuicios
anteriores, sus conceptos erréneos de la ciencia
musical, por lo que para ellos habia una doble
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carga. Es algo asi. En un caso, sin bhakti, sin
devocion; y en el otro, en nombre de la devocion,
algo no devocional
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La cosa ha capturado al hombre. Eso es imitacion,
y lo que es peor, es ofensivo. Prabhupada
Bhaktisiddhanta Saraswat” Thakur dijo que es
vancanam, ridiculizar a los devotos —
Mahdprabhu, R'pa, Sandtana— es ridiculizarlos
porque confunde lo que es premay lo que es kama.
Estan en extremos opuestos; Y aceptar Kama
en nombre de Prema no s6lo es atroz y
perjudicial para uno mismo, sino que contamina
toda la atmoésfera. Entonces Sr*la Bhaktivinoda
Thakura dice:

kame preme dekho bhaij, lak?anete bheda nai,
tabu kama 'prema’ nahi hoy,

Tumi ta' barile kama, mithya tahe 'prema’-nama
aropile Kkise subha hoy

keno mana, kamere nacao prema praya
carma-marnsamaya-kama, jaaa-sukha
abirama,
jaaa-bi?ayete sada dhay
(Kalyaua Kalpataru 18-19)

"Solo presta atencién a esto, hermano mio:
la lujuria y el amor, sus sintomas pueden
parecer similares; Sin embargo, la lujuria no es
amor. Pero has aceptado la lujuria en lugar del
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amor, y si das el certificado de que 'esto es
prema', con este error sOlo te engafias a ti
mismo. Al confundir una cosa con otra
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De esta manera, nunca obtendras nada auspicioso.
La lujuria tiene que ver con la carne y la sangre,
pero el amor estd en la posicion mas alta de la
existencia espiritual".
Por lo tanto, son opuestos, como el Polo Sur
y el Polo Norte. Uno se ocupa de este cuerpo, el
otro, de la Superalma; jUn gran abismo se
encuentra entre ellos! Alli esta el océano de la
dedicacion, y el punto mas alto de esa dedicacién es
el gopi-prema. Solo existe donde esta Krishna, y aqui
sélo hay imitacion.
Koti-Mukta-Madhye 'Durlabha’ eka ku?na-bhakta
(Sri Chaitanya-charitamvta, Madhya-lila 19.148)

"Entre muchos millones de personas
liberadas, es muy dificil encontrar un devoto
puro de Krishna." Debemos tener en cuenta
todas estas cosas. Tal dedicacién sélo es posible
en la posicibn mas elevada de la existencia
espiritual, el area consciente que es totalmente
espiritual, y que de ninguna manera tiene que
ver con la carne y la sangre. No tiene que ver
con el cuerpo.

Lo mas atroz es que uno desempefiara el papel
de Krishna y una dama desempeiara el papel de
una gopi y se uniran, y de esa manera disfrutaran.
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Pensar que esto es aquello, es imposible.
Cualquier hombre moral ordinario odiara esto. Qué
decir de los devotos superiores, incluso un hombre
moral ordinario lo odiara.

57



CORAZON Y HALO

Los pasos se nos muestran:

adau Sraddha tatah sadhu-sango 'tha bhajana-kriya
tato 'nartha-nivuttih syat tato ni?tha rucis tatah
(Sri Bhakti-rasamvta-sindhué 1.4.15)

En el principio esta la fe, luego la asociacién
con los devotos, el compromiso en el servicio, la
purga de las faltas, el logro de la firmeza en la
devocion, el gusto espiritual, el apego firme, la
emocion trascendental y el amor puro a Krishna.
Estos son los pasos.

Y desde otro punto de vista:

vaikunthera puthivy-adi sakala cinmaya
(Sri Chaitanya-charitamvta, Adi-Iila 5.53)

"La tierra, el agua, el fuego, el aire y el éter de
Vaikuntha son todos espirituales".

Siempre debemos recordar esto: "Soy la
descendencia de taiastha-Sakti, la potencia
marginal; ahi es donde naci, y debo pasar por
svar'pa-sakti, que es mas alto que yo. Alli el
suelo es de un material mas alto que aquel del
que yo mismo estoy hecho. La tierra, el aire, el
agua, los arboles, los pdjaros, todo lo que hay
alli es superior a mi. ;Y yo voy a entrar alli? No
es una cosa pequeia, no es una cosa facil. No
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estd dentro del poder de la persona que quiere
ir alli para entrar, mas bien esta
completamente
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dependiente de la gracia de sus superiores: guru-
kvpa, vaisuava-kvpa.

Tenemos que caminar alli sobre nuestra
cabeza, no sobre nuestros pies. Todos son
gurus; El suelo es Guru, toda la parafernalia es
Guru, superior. Estoy hecho de un material
inferior, y ese plano es de sustancia superior,
por lo que es imposible entrar alli a mi dulce
voluntad. Acercarse a esa direccion hasta mukti,
la liberacién, puede ser facil, pero a partir de
entonces so6lo podemos ser atraidos por su gracia;
no es una cuestion de derecho que cualquiera
pueda entrar en ese reino. Es solo la gracia total, al
cien por cien, de un hijo de esa tierra la que
puede llevarnos alli. Asi como en el juzgado hay
un avalista, alguien que se erige como garante
del sujeto, asi algiin agente de esa tierra debe
hacerse cargo de mi, y por su cuenta y riesgo,
puedo irme. Vainava y guru, hijos de esa tierra,
ellos se arriesgaran y me llevaran alli. Asi que
sin su gracia, vaisuava-kvpa, guru-kvpa,
bhagavata-kvpa, no podemos entrar alli.

No hay derecho, todo gracia. Esa gracia puede
llevarme alli. Por nuestra parte, no tenemos ningiin
derecho. Soy un hijo de la potencia marginal, pero alli
toda la sustancia, todo, estd hecho de una materia
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superior a mi propia existencia. Yo tengo mi
existencia como persona, y alli también son todas las
personas, pero todas son de una existencia superior a
mi. ;Como, entonces, puede estar esta persona en pie
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en la cabeza de esos? Solo por su servicio; De lo
contrario, es inconcebible e imposible. Incluso
aceptar este principio es muy dificil, qué decir de
entrar alli:

bahunam janmanam ante, jianavan mam
prapadyate vasudevah sarvam iti, sa mahatma
sudurlabhah

(Bhagavad-gita 7.19)

"Después de muchos nacimientos, aquel que esta
realmente en conocimiento se rinde a Mi
(Vasudeva) dandose cuenta de que soy Yo quien es
tanto la fuente como la sustancia de todo lo que
existe. Un alma tan grande es extremadamente
rara".

Y Srimad-Bhdgavatam declara :

Muktanam API siddhanarh narayana-parayanah
sudurlabhah prasantatma koti?v API Maha-Mune
(Srimad-Bhagavatam 6.14.5)

"Oh gran sabio, de muchos millones de almas
que estan liberadas y libres de la ignorancia, y de
muchos millones de siddhas que casi han
alcanzado la perfeccién, apenas hay un devoto
puro de Nardyana. S6lo un devoto asi estd
completamente satisfecho y en paz".
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iEs facil de pensar, pero dificil de lograr!
Ningin derecho puede establecerse alli; no es como
una cuestion de derecho que podamos ir alli, por
lo tanto, el "buscador de lo correcto" sera
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Totalmente frustrado. Debemos estar preparados
para "todo riesgo, no hay ganancia". Pero si de
alguna manera podemos llegar alli, sera "jtodo
ganancia, ningdn riesgo!"

De modo que convertirse en un Vaifnava
propiamente dicho es casi imposible. Es s6lo como
una cuestion de gracia desde ese nivel que podemos
ir alli; No hay nada que podamos hacer por nuestra
parte. S6lo con una entrega completa, un olvido
completo de si mismo, una dedicaciéon completa a los

intereses de ese lugar, podemos esperar ser llevados
alli:

vaikunthera puthivy-adi sakala cinmaya
mayika bhutera tathi janma nahi
haya

(Sri Chaitanya-charitamvta, Adi-lild 5.53)

"La tierra, el agua, el fuego, el aire y el éter de
Vaikuntha son todos espirituales. Alli no se
encuentran elementos materiales".

Uddhava es un devoto de tal calidad que
reza: "Si puedo ser una enredadera alli
consideraré que mi fortuna ha alcanzado su
maxima  extensién". En  Vrndavan, Ia
enredadera es una cosa tan valiosa que
Uddhava, de quien el Sefior dice: "Eres Mi
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devoto mas favorito; Te amo incluso mas que a
Mi propio Ser", aspira a tener un nacimiento
que le dé esa posicion alli. No se trata de una
mera hipérbole. Cuando Uddhava aspira

61



CORAZON Y HALO

para ser un arbusto, para ser una hierba alli,
entonces, ;cOmo vamos a prepararnos para que
caminemos sobre ese lugar? ;Tendré que pasar
por encima de la cabeza de Uddhava?
Entonces, ;cuanto mas elevada debe ser la
concepcién de ese lugar?

Y los sahgjiyas... jridiculos! Por imitacion, aqui en
el plano de la carne y la sangre, creen que lo
lograran . Son los peores enemigos, porque al imitar
de esta manera no solo van al infierno ellos
mismos, sino que también atraen a muchos otros
alli. No son conscientes de los hechos, de qué es
qué. De modo que ellos tienen su odiada posicion en
la sociedad; la sociedad en general tiene odio
hacia ellos, esos 'babajis’.

Pero tenemos que poner fe en nuestro Guru
Maharaj, quien dijo: "Es mi desgracia. No pude
encontrar un solo Vaifnava en este Vraja-
maudala." Llevandose la mano a la frente, dijo:
"Es mi desgracia no haber podido encontrar un
solo Vai'nava en este gran y sagrado lugar de
Vraja-mahdala". Esa fue su conclusion.

Y después de haber realizado el Vraja-
maudala-parikrama, dijo acerca de un babaji
que era generalmente reconocido como el
mejor de los sahajiya 'VaiEnavas', como su
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lider: "El es un kanisiha
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adhikari. Se le puede considerar como un
principiante, para ser admitido en la clase
infantil. Ese hombre era considerado
unanimemente como un siddha-babaji, por
haber alcanzado la posicion mas alta entre
ellos, pero Sr*la Bhaktisiddhdnta Saraswat”
Thakura dijo: "Ha sido admitido en la clase
primaria”. En un escrito, en el periédico
Gaudiya-patrika, declar6 esto. Y somos
entrenados en consecuencia, y
conscientemente, no con fe ciega. El nos explicé
qué es qué; Tratamos de seguir sus
instrucciones, y también hemos llegado a tales
conclusiones.

Paso a paso debemos acercarnos al punto mas
alto. No es un brebaje mental, una imitaciéon. La
imitacion es lo peor. Es odioso, sucio. Si en
nombre de ese amor superior representamos esta
conexion carnal con el cuerpo y la mente, entonces
eso es lo mas odioso . Debemos tratar de evitarlo
con nuestra maxima voluntad y energia.

Sr*la Kavirdja Goswam” describe: vaikuuihera
pvthivy-adi sakala cinmaya, que los elementos de
ese mundo Vaikuntha son todos espirituales y
el estudio cientifico de esa tierra es posible
para el ojo de nuestra alma. Debemos entender
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eso, como es verdad. Y para eso primero debemos
entender qué es la region de taiastha: qué es
virdaja, qué es brahmaloka.
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Pero estamos en una posiciéon tan material
que ni siquiera podemos entender este proceso
inferior:

indriyani parany ahur, indriyebhyah pararm manah
manasas tu para buddhir, buddher yah paratas tu sah
(Bhagavad-gita 3.42)

;Qué es nuestra alma? jNo podemos seguir,
no podemos entender lo que es nuestra propia
alma! Ahi estd el mundo; Lo concebimos, lo
percibimos a través de nuestros sentidos, por lo que
son superiores. La mente recibe la experiencia del
mundo a través de los sentidos, por encima de la
mente estd la facultad de juicio dentro de nosotros,
y por encima de ésta estd el alma propiamente
dicha. Y luego nos acercamos al area de Supersoul;
a través de viraja, brahmaloka, finalmente
llegamos a Vaikuntha. Hay tantas capas que
cruzar, pero ;quién debe cruzar, nuestra propia
alma, ni siquiera podemos encontrarlo!
iEstamos muy lejos de esa concepcién, en una
posicion desesperada, y decimos que la
concepcién mas elevada del mundo Paramatma
estd en nuestro pufio! Eso es una tonteria.

Primero debemos sentir nuestra propia
alma, cudl es nuestra verdadera existencia e
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identidad en la posiciéon espiritual; entonces
esa alma tendra que ir mas y mas alto;
Atravesando aviones cada vez mas valiosos,
debe ascender. Pero primero debe sentir su
propia identidad.
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Por lo tanto, los sahayiyas, los imitadores,
deben ser considerados como el enemigo. Al
igual que Quisling*, ellos son jana-satru, el
enemigo que ha surgido en casa, el enemigo
interno. Este tipo de imitaciéon es la peor. La
imitacion ordinaria puede ser mala, pero la
imitacion de la realidad mas elevada es
completamente repugnante y debe ser rechazada
porque lo que es Supremo esta siendo explotado de
una manera tan baja y mezquina. Eso es
sahajiya.

iNo podemos ver nuestra propia alma! Esa es
nuestra posicion. Absortos en esta materia grosera
de la explotacion, ni siquiera podemos saber cual es
nuestra mente, de qué sustancia estd hecha.
Entonces, ;como puede uno comprender qué es la
inteligencia, buddhi, la facultad de juzgar con
nosotros; o mas alla de eso, el alma; o en ultima
instancia, el reino de la Superalma? Pero vivimos
en este mundo mundano e imaginamos: ";Tengo
al Sefior de mis suefios!"

Quisling fue un influyente oficial del ejército noruego
durante la Segunda Guerra Mundial que estaba aliado con
el enemigo, la fuerza de ocupacién nazi.
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Conocimiento
Trascendental

A veces podemos equivocarnos al creer
que no debemos estudiar los libros
devocionales, pensando: "Analizar, saber,
€so no es

parte de la devocion. Eso no es necesario; Es
conocimiento, jiana, y eso es anti-devocion".
Pensando de esta manera, continuaremos
tomando el Santo Nombre, y dondequiera que se
dé alguna explicacién sobre la escuela devocional,
trataremos de evitarla. Pero eso no siempre es lo
mejor, porque al escuchar de la fuente apropiada
obtenemos el tipo de conocimiento que nos da

impulso para continuar en nuestra sadhana.
En Sri Chaitanya-charitamvta Sr*la
Krishnadas Kavirdja Goswam* dice: siddhanta
baliya, deberiamos discutir el siddhanta
(conclusiones perfectas de la devocion). Sanatana
Goswam™" es el acharya de siddhanta. Uno podria
decir: ";Cual es la necesidad de conocer siddhanta,
qué es qué? Seguiré cantando el Nombre, y
dondequiera que se dé alguna clase para explicar el
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Srimad Bhagavatam o el Sri Chaitanya-char-
itamvta , lo evitaré. Eso es todo conocimiento:
jidne
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prayasam udapasya. "Uno deberia abandonar
totalmente el esfuerzo innecesario de obtener
conocimiento  discutiendo verdades filosdficas
empiricas". (Srimad- Bhagavatam 10.14.3)

Pero el jiana mencionado en este verso no
describe ese tipo de conocimiento que nos da
una concepcién real de lo que es el devoto y lo
que es Dios. Ese 'conocimiento’ parece similar al
jiiana externamente, pero si proviene de una fuente
genuina, es de otro tipo, otra sustancia.

La advertencia acerca de jiiana se da porque
cualquiera puede dar cualquier tipo de
interpretacion de las escrituras reveladas. No es
que debamos tratar de saber cualquier cosa y todo,
que digan lo que digan, correremos alli para
aprender algo. Pero cuando llega alguna revelacion
a través de un agente real que es superior a
nosotros, debemos estar muy atentos a escucharla;
eso consolidara nuestra posicion y nos ayudarad a
seguir adelante, a progresar en nuestra
sadhana.

No debemos rechazar como 'conocimiento’
ese siddhanta: quién es Krishna y cémo es
Svayam Bhagavan; quién es Nardyana; doénde
estan las veinticuatro capas de concepto erréneo*;
donde esta Vaikuntha,
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* veinticuatro elementos por los cuales el baddha-jiva
(alma condicionada) esta cubierta.
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Goloka, ;quién es Baladeva?, ;qué son todos los
diferentes rasas? Si digo: "Oh, no, todo esto es
jiiana; despidelo, y toma el Nombre", eso es una
tonteria. Debe ser considerado como indolencia
o ociosidad. Debemos invitar a ese
conocimiento que enriquecerd nuestra fe mas
profundamente. Habria que acoger con
beneplacito este tipo de discusiones. El Sefior
mismo dice:

Mad citta mad-gata-prana, bodhayantah parasparam
kathayantas ca mar nityarh, tu?yanti ca ramanti ca
(Bhagavad-gita 10.9)

"Los pensamientos de Mis devotos puros
moran en Mi, sus vidas estan completamente
dedicadas a Mi servicio, y obtienen una gran
satisfaccion y dicha siempre iluminandose unos a
otros y conversando acerca de Mi."

Por lo tanto, en la asociacion de los sadhus,
discutir acerca de El desde diferentes puntos de
vista no es un "conocimiento " que deba
abandonarse, sino que debe ser alentado
espontanea y naturalmente. Se llama isiha-gosihi:
gosihi significa "combinacion" e isiha, "compafiia
deseable". En esa asociacién debemos hablar de El.
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Esa es una parte necesaria de la devocion. Y cuando
bhava-bhakti (verdadero sentimiento devocional)
despierta, automaticamente vendran estas cosas:

69



CORAZON Y HALO

K?antir avyartha-kalatvam viraktir mana-siinyata
asa-bandhah samutkantha nama-gane sada rucih
asaktis tad-gunakhyane pritis tad vasati-sthale
ityadayo 'nubhavah syur jata-bhavankure jane
(Sri Bhakti-rasamvta-sindhué 1.3.25-26)

"Cuando la semilla de la emocién extatica por
Krishna fructifica en el corazon del devoto, los
siguientes sintomas se manifiestan naturalmente
en su comportamiento: siente tolerancia; No le
gusta perder el tiempo; Esta desapegado de lo
mundano; esta libre de orgullo; Vive en plena
esperanza; siempre esta dispuesto a servir;
siempre le gusta cantar el Nombre del Sefior; le
encanta hablar de las cualidades divinas del
Sefior; y ama la Santa Morada del Sefior. Estos
nueve son llamados anubhava, signos subordinados
de amor extatico.

Si un sadhu espontdneamente por su propia
voluntad esta expresando tantas cualidades de
Krishna, y nos vamos, perdiendo el beneficio de eso,
ies suicida! Mas bien, necesitamos apego para eso,
asaktie. "Oh, las buenas cualidades de Krishna estan
siendo explicadas a través de este agente; Debo tratar
de prestar atencion a eso". De lo contrario, ;por qué se
ha creado la oreja? jHa sido creado solo para recibir
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noticias de El! El oido y el cerebro han sido creados
para ese propdsito
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y ambos deben tener su cumplimiento en Krishna-
katha, hari-katha.

(Para qué proposito esta alli el Gita, el
Bhagavata? ;Qué es maya? ;Qué es svarpa-
Sakti? ;Qué es el conocimiento real y qué es un
"conocimiento” aparente mal concebido? Todas
estas cosas debemos conocerlas hasta cierto
punto, porque evitar lo que es indeseable y
aceptar lo que es deseable presupone algin tipo de
conocimiento a cada paso de nuestro progreso.

Por lo tanto, jliane prayasam udapasya,
abandonar la busqueda de conocimiento
infructuosa no significa que no debamos hablar
de Krishna entre nosotros, o que cuando un
sadhu esta explicando acerca del nama, rpa, g'ua,
lila (Nombres, Formas, Cualidades vy
Pasatiempos) del Sefior, jdeberiamos huir de
ese lugar! No es asi. Por jiiana, en el sentido
usado aqui, se entiende las ensefianzas del
saukhya del ateo Kapila, las escuelas de Patafijali
(yoga), Jaimini (karma-mimamsa), la escuela
budista, etcétera,; y el consejo de evitarlas también
esta destinado al principiante, pero el predicador
tendrd que entrar en contacto con todo, para
aplastarlas.

Y también a veces jiiana, el conocimiento que
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es necesario, puede venir de adentro. Hay una etapa
de
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Devocion cuando el conocimiento necesario viene de
adentro, de manera automatica. Hay una etapa
del bhakti en la que las cosas ocurren de esta
manera; es revelador, a través de la revelacion
podemos entender. Sin ningln estudio que el de ser
suministrado internamente por el caitya-guru (el
Seflor como nuestro guia interno), a veces el
conocimiento de la devocidn puede llegar a
nosotros; pero generalmente sera escuchando
de los labios de los devotos.

De modo que el plano, la concepciéon de
Krishna en Vrndavan, no carece de cit, de
conocimiento. Cit significa cetana, es decir,
conciencia, conocer. No le falta grandeza y
asombro, tal como se encuentra en Vaikuntha.
Pero cuando ananda (alegria, éxtasis) tiene
prioridad sobre cit, entonces se aconseja: "No te
esfuerces mucho a través del conocimiento"”. Existe
sat-cit-anandam (eternidad, conocimiento y
bienaventuranza) y por cit, por la facultad de
conocer y entender, no podemos lograrlo todo. Pero
todo nos llega automaticamente por servicio. En el
servicio también hay  conocimiento, un
departamento de conocimiento, y eso se desarrolla
de manera autonoma.
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LLa lucha mas

dulce

Devoto: Sr*la Guru Mahar3j, hace algiin tiempo me
dijeron que si uno no estad luchando en la
conciencia de Krishna, no es algo bueno. ;Deberia
ser esa la condicion de alguien que se esfuerza por
ser consciente de Krishna, que esta luchando?

Srila Guru Maharaj: Cuando un devoto esta
tratando de conquistar sus sentidos; cuando
esta tratando de conquistar las influencias de
kama, krodha, lobha, moha, mada, matsarya
(lujuria, ira, codicia, locura, ilusién y envidia), en
ese momento no puede evitar esa lucha. El
progreso significa una lucha, de diferentes tipos, y eso
sucede en la etapa de madhyama-adhikara (la
etapa intermedia). Generalmente, ese es el
tiempo de las dificultades. En kanisiha-adhikara,
en la etapa inferior, uno no se preocupa por la
etapa de su progreso, o si esta obteniendo devocion
0 no; con una mente pacifica estd ocupado en
arcanos (adoracion de la deidad), o
cualquiera que sea su servicio. Pero cuando
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comienza la etapa del madhyama-adhikara , la
verdadera lucha
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comienza en la vida de uno. Tendra que ajustar
muchas cosas, laukiki vaidhiki vapi, no solo en lo
que respecta a su vida devota, segun lo
aconsejado por las escrituras (vaidhiki), sino
también a su posicion social (laukiki), sus tratos
ordinarios, sus disputas, sus relaciones con la
sociedad, con la educacién.

Generalmente, la tendencia a predicar llega en
esta etapa; quiere extenderse para tratar de eliminar
las dificultades del entorno y convertirlo en su
proposito. La vida del madhyama-adhikari es
una vida de lucha. Y cuando alcanza uttama-
adhikara (la etapa avanzada de la realizacion),
entonces se vuelve algo pacifico en su vida. Se
vuelve pacifico; ve que en todas partes las cosas
van bien, de acuerdo con la voluntad de Krishna. El
puede ver la voluntad de Krishna muy facilmente y
que Su respaldo estd en todas partes. Asi que no
tiene mucho que hacer, ni luchar por:

sarva-bhute?u yah pasyed bhagavad-bhavam atmanah
bhutani bhagavaty atmany e?a bhagavatottamah
(Srimad-Bhagavatam 11.2.45)

"Uno en el nivel mas elevado del servicio
devocional (uttama-bhagavata) ve dentro de
cada cosa el Alma de las almas, la Suprema
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Personalidad de Dios, Sr” Krishna. Lo ve todo
en rela-
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cion al Sefior Supremo y comprende que todo
lo que existe estd eternamente situado dentro
del Sefior”.

Pero cuando uno vive en el plano de la
ignorancia, del concepto erréneo, es necesario que
encuentre la armonia, porque estd viendo ambas
cosas, maya (ilusiéon) e isvara (la presencia de
Dios). Quiere instalar isvara —Dios, la piedad,
la conciencia de Dios— y hace todo lo
posible por eliminar los conceptos
erroneos. Asi, madhyama-adhikara es un
periodo de lucha; esta en la etapa de sadhana-
dasa, la etapa de la practica.

Como resultado de sukvti, la fortuna espiritual
debida al servicio devocional prestado a sabiendas o
sin saberlo, el alma primero adquiere sraddha, la fe
divina, luego sadhu-saugha, uno obtiene la
asociacion de verdaderos devotos. Esa es la etapa de
escuchar, sravaua-dasa; luego varaua-dasa uno
acepta el principio, las ensefianzas, el camino
de la devocion; y luego viene sadhana-dasa, la
etapa de la practica, y esta etapa esta llena de
lucha. Entonces, en la etapa dpana-dasa de la
realizacion avanzada, uno se siente en paz en
bhava-bhakti, la primera apertura del capullo del
amor divino, que en la etapa de prapanna-dasa,
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entrega completa, se convierte en prema-bhakti,
puro amor de Dios.
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Y de nuevo, cuando ya esta en lila, situado en
los pasatiempos trascendentales, hay otra lucha, pero
que es de otro tipo. En Vraja, Vrndavan, también hay
competencia, una lucha. Yafsoda pensara: ";Cémo
controlar a este nifio travieso? No lo hago; jNo
puedo con él!" De esta manera hay lucha, pero eso
es producido por el yoga-maya; esta en prema-
bhakti, ahi bhavati premnd, y es de caracter
dindmico, no estatico. Donde el plano es
dinamico, tiene que haber lucha; De una forma
u otra estd presente como competencia en el
plano de Lila.

En el sakhya-rasa hay un juego en el que hay
dos partes: de un lado esta Krishna, del otro
Balardma, y cada uno quiere salir victorioso. Eso
también es una lucha, pero es puramente de otro
tipo: es un juego trascendental.

En madhura-rasa también hay varios partidos:
el partido de Raddharan”, el partido de Chandraval” y
tantos otros; y los servidores de cada partido tienen
que arreglarselas para su propio interés, el interés
de su sefiora.

De modo que el caracter dindmico significa
una especie de lucha, una dulce lucha. Y en este
mundo también hay lucha, pero eso es amargo.
Cuando tenemos que luchar para eliminar la
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nesciencia e invitar a la verdadera ciencia, para
pasar de la incomprension a la pura
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conocimiento, al principio esa lucha es muy
amarga. No solo es insipido, sino que a veces
también es doloroso. Pero cuando entramos en
el reino superior, la lucha se vuelve mas o
menos dulce.

Lila debe significar una especie de lucha.
Hay diferencias, hay conquista, a veces estan
tomando la ayuda del engafio —una parte esta
engafiando a la otra—, pero todo es aprakvta,
prakvta-vat,  super-trascendental,  aunque
parezca simplemente como los asuntos
mundanos ordinarios.

Y asi también esta ahi algo parecido a la
inmoralidad; niti rahita, las leyes morales estan
siendo cruzadas para la satisfaccion de Krishna.
Esta es una concepcibn muy elevada: hacer
cualquier cosa y todo por El El grupo kama-rpa
esta preparado para hacer cualquier cosa y todo
por Krishna, y para ese tipo de servicio no estan
bajo ninguna ley. Krishna es el origen y maestro
de la ley, y para El todo se puede hacer,
atravesando la ley existente de la sociedad:

ajiayaivam gunan do?an mayadi?tan API svakan
dharman santyajya yah sarvan mam bhajeta sa tu sattamah
(Srimad-Bhagavatam 11.11.32)
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Aquellos que estan listos para cruzar incluso el
sdstrico
ordenes, que nos han sido dadas para nosotros
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beneficio, para el servicio de Krishna, son
realmente la clase mas elevada de devotos. La
ley, que ha sido establecida por el Sefor, es
para la gente comun; sin embargo, existe una
seccion especial que esta dispuesta a pasar por
encima de esa ley, solo para su servicio
exclusivo al Sefor.

sarva-dharman parityajya, mam ekarh $araparh
vraja aham tvar sarva-papebhyo, mok?ayi?yami ma
sucah

(Bhagavad-gita 18.66)

"Abandonando totalmente todo tipo de
religion, rindete exclusivamente a Mi. Yo
te liberaré de toda clase de pecados, asi
que no desesperes".

Muchas reglas y ritos del varnasrama-dharma se
dan para nuestro beneficio, pero eso es cuando
estamos en una etapa inferior. Y en la etapa
superior, "cruzando la ley, le serviré", jeso es fe!

Supongamos que esta prohibido entrar en el
harén del rey; La ley general establece que esta
prohibido para todos, y nadie debe transgredir
eso. Pero si uno percibe que es necesario algiin
servicio urgente, si sospecha que hay algin
peligro para la vida del rey, entonces tal vez
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cruzara la ley bajo su propio riesgo y entrara en
el harén, en beneficio del rey, para salvarlo. Asi
que hay una seccién particular de
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devotos que estan dispuestos a pasar por encima de
laley para la satisfaccion del Sefior.

Aquellos que pueden conocer el interés de
Krishna son un grupo especial; son los mas elevados
entre los devotos. La ley esta destinada al publico
en general, pero la dulce voluntad de Krishna
esta por encima de toda ley.

Asi que en todas partes hay lucha: donde hay
vida, hay lucha. Donde hay progreso hay lucha; Y
donde hay lila, juego, hay lucha, aunque de un
tipo diferente. Uno es dulce, el otro doloroso.
En la etapa inferior es un poco doloroso para
nosotros cortar el lazo de atraccion hacia este
mundo; Pero cuando se establece alguna
relacion permanente con el Mundo Superior,
cuando la hemos recuperado, entonces avanzar
es feliz. Puesto que el progreso significa una lucha,
esa lucha continuara a lo largo de toda la etapa
del madhyama-adhikara.

Entonces, en uttama-adhikara (la etapa de
devocion avanzada) externamente la vida puede
volverse pacifica. Y de nuevo, en la etapa superior,
en vilasa (pasatiempos), cruzando Santa-rasa
(apreciacion pasiva y adoracion), que es una etapa
pacifica, de nuevo comienza la lucha, pero esa es
una dulce lucha. No estd dispuesto por maha-
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maya, sino por yoga-maya; nos esta llevando al
centro. La misma tierra que hay es de rasa; es
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rasamaya, llena de sabor dulce, la tierra del
néctar, amvtamaya-loka. La diferencia entre los
dos tipos de lucha es algo asi como la experiencia
de un hombre que trabaja en un desierto
caluroso o en un ambiente bueno y saludable, o el
trabajo de un hombre enfermo y el de un hombre
sano. Es asi.

También hay una expresion: "la ignorancia es
dicha". El que esta en la ignorancia vive en paz,
porque no sabe nada; Esta inconsciente. Eso
también es pacifico; Porque no hay conciencia, no
hay dolor. Cuando un paciente tiene dolor, el
médico quiere dejarlo inconsciente por alguna
inyeccion, y mantenerlo en ese estado, porque si
despierta experimentara mucho dolor, un dolor
agudo. Por lo tanto, es necesario que sea colocado
en otro estado, la inconsciencia.

Esa inconsciencia es ignorancia, y también
tiene una especie de sabor, tamo-guua. Pero eso
no es paz real. No hay sentimiento, es cero. Pero
el cero también es de caracter infinito. El infinito
y el cero son similares. Si sumamos cero a cero
llega a cero, y si restamos cero de cero también
es cero; cero dividido por cero, de nuevo cero.
De la misma manera, si el infinito se suma, se
resta o se divide por el infinito, todo llega al
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infinito.
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Por lo tanto, "la ignorancia es felicidad". Si no
hay conciencia, no se trata de dolor. Es como la
existencia de una piedra. Los liberacionistas
extremos llegan a una etapa como la de un f6sil o
una piedra. Quieren la paz, por lo que se les da un
estado de paz como una piedra:

ye 'nye 'ravindak?a vimukta-maninas
tvayy asta-bhavad aviSuddha-buddhayah
aruhya kucchrena pararih padam tatah
patanty adho 'naduta-yu?mad anghrayah
(Srimad-Bhagavatam 10.2.32)

"Oh Sefior de ojos de loto, aunque los no
devotos que aceptan severas penitencias y
austeridades para alcanzar la posicion mas alta
puedan creerse liberados, su inteligencia sigue
siendo impura. Simplemente especulan de varias
maneras y no buscan los medios para refugiarse en
Ti. Debido a que no tienen consideraciéon por Tus
pies de loto, simplemente caen de su posicién de
superioridad imaginada a la existencia material de
nuevo."

A aquellos que estan decididos a ser "uno"
con El, este duro castigo es finalmente dado, y son
derribados para tomar tal existencia, la de una
piedra, y de esa manera pueden vivir en paz por
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lakhs, crores, o millones de afos. Pueden
convertirse en un
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Himalaya, una piedra o un arbol. En los Purauas
encontramos ejemplos de personalidades que
fueron condenadas a tal destino; y en ese estado
también hay una especie de paz: "la ignorancia
es bienaventuranza".

Y aquellos que han subido a Santa-rasa,
también encuentran algo de paz. Pero al entrar en
Vaikuntha, de nuevo hay vida, movimiento, y eso
es para el servicio. En dasya-rasa hay actividad,
hay lucha. Estan cumpliendo la orden: "Haz esto,
ve acd, dales esto". Hay mucho movimiento, y el
movimiento significa lucha, pero esa lucha da la
paz. Ese tipo de lucha comienza en dasya-rasa. Y
Santa-rasa es la posicidn marginal, y en esa
posicién de inactividad también hay paz, pero
es de una calidad inferior:

atmaramas ca munayo nirgrantha apy urukrame
kurvanty ahaitukirh bhaktim ittham-bhuta-guno harih
(Srimad-Bhagavatam 1.7.10)

"Todas las variedades de atmaramas (aquellos
que se complacen en el atma o yo espiritual),
especialmente aquellos establecidos en el
sendero de la autorrealizacién, aunque liberados
de toda clase de esclavitud material, desean

rendir un servicio devocional puro a la
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Personalidad de Dios. Esto significa que el Sefior
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posee cualidades trascendentales y, por lo tanto,
puede atraer a todos, incluso a las almas
liberadas".

Esa es la posicién marginal, sélo esta en el
umbral del servicio propiamente dicho:

brahma-bhutah prasannatma

na $ocati na kank?ati

samah sarve?u bhute?u

mad-bhaktim labhate param
(Bhagavad-gita 18.54)

"El alma inmaculadamente pura de corazén y
satisfecha de si misma que ha alcanzado su
naturaleza divina consciente ni se aflige ni anhela
nada. Al ver a todos los seres por igual (en la
concepcion de Mi energia  suprema),
gradualmente logra la devocién suprema, prema-
bhakti, hacia Mi".

Por lo tanto, la posiciéon marginal es una posicion
de la llamada paz. Pero encontramos una paz
dinamica en la lucha, tal como aparece
externamente en dasya, sakhya y vatsalya-rasas, y
en madhura-rasa y sus subdivisiones, svakiya y
parakiya. Supongamos que los  sirvientes
madhura-rasa se encuentran con Krishna en una
noche oscura en el bosque; en la superficie,
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parece que tienen que luchar de muchas
maneras. Habiéndosele dado la sefial, oyendo el
canto particular de la flauta de Krishna,
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tendra que pasar por la selva para estar en algiin
lugar, en un momento determinado. Parece una
lucha ordinaria, pero es el movimiento mas
dulce. Si 'lucha’ significa 'movimiento’, entonces
alli, en ese plano, donde el movimiento es tan
dulce, la lucha es una cosa elevada. Pero si
pensamos que la lucha significa algo doloroso,
entonces esa lucha debe ser del plano inferior.

Aqui es productor de dolor; Todo movimiento,

todo esfuerzo no produce aqui mas que dolor.

En el plano superior, también hay movimiento, pero
ese movimiento produce dulzura, asi como el
sandalo cuando se frota produce un aroma dulce.
Hay una lucha por

el proposito de producir dulzura.

Asi que alli, en el nivel mas alto, también
estan muy ocupados luchando, pero esa lucha
estd produciendo néctar, que estan probando.
Luchar también significa estar ocupado; Todo el
mundo alli estd muy ocupado, mas de lo que
podemos concebir. Son muy activos, pero su
actividad no es dolorosa; Produce paz. Aqui,
tratando de deshacernos de nuestra impia
atraccion por lo mundano, experimentamos una
dolorosa lucha. Pero, como escribié el poeta
inglés Shelley: "Nuestras canciones mas dulces
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hablan de los pensamientos mas tristes". Ese
tipo de lucha también nos da paz. Cuando un
principiante en la devocion comienza a
desapegarse de su vida mundana.
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ambiente, dejarlo es doloroso, pero también
obtiene una especie de paz:

yad anucarita-lila-karna-piyu?a-viprut

sakud adana-vidhiita-dvandva-dharma vina?tah

sapadi guha-kutumbarh dinam utsujya dina

bahava iha vihanga bhik?u-caryam caranti
(Srimad-Bhagavatam 10.47.18)

Un devoto deja a su familia, y su familia esta
llorando y lamentandose; El también siente
dolor por su angustia. Pero aun asi siente una
especie de paz de mayor calidad, por lo que
puede soportar el aparente dolor de Ia
separacion de su vida familiar. Cuando
renuncia a su hogar y a su familia, siente una
dolorosa reaccion, pero mas allad de eso, en el
fondo de su corazodn, siente una perspectiva
brillante. Cuando un hombre va a un pais
extranjero para ganar algo de dinero, deja a su
familia y por lo tanto siente algo de dolor, pero
en el fondo también se da cuenta de que va a
traer dinero que lo satisfard y le permitira
disfrutar.

De manera similar, cuando una persona va a
dejar este mundo, su asociacién con un
concepto erroneo, aparentemente, 0
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externamente, siente dolor a causa de lo que esta
haciendo, pero en el fondo tiene alguna esperanza
de un futuro brillante, y con esa fuerza puede
seguir adelante.
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Por lo tanto, cuando sentimos cierta atracciéon por
este mundo malvado y tratamos de abandonarlo,
en esa etapa luchamos, una lucha dolorosa. Pero
aun asi, mas alld de eso, vemos una brillante
esperanza de un sabor nectareo incomparable de
la vida.

Por lo tanto, la lucha no siempre significa
dolor. Hasta cierta etapa es doloroso, y eso se
debe a un concepto erréneo de maya. Y
encontramos también los sintomas del dolor en
Krishna-lila, pero eso no es realmente dolor. Es
un dolor aparente; Solo lo parece. Krishna dijo
que El vendria a una kutija (enramada del bosque)
en particular y Radharan” con Su grupo fue alli,
pero El no vino. A eso se le llama kalahantarita,
equivocarse, es decir, ser defraudado por el
amante o amado; y hay muchas otras situaciones,
como mana (celos), etcétera. Todas estas cosas
son dolorosas, pero como escribe Krishnadasa
Kavirdgja Goswam”, describiendo a Krishna-
prema: bahye visa-jvala haya, bhitare ananda-
maya, externamente parece haber un gran dolor,
pero el corazén rebosa de bienaventuranza. Por
eso, "nuestras canciones mas dulces son las que
hablan de los pensamientos mas tristes".
Externamente es triste, pero internamente es
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dulce. Es asi.

Cuando tomamos el Nombre, al principio
pensamos que es nuestro deber contar tantas rondas,
y a veces no es asi.
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es doloroso. Pero cuando nos acostumbramos al
Nombre, entonces nuestra tendencia interna nos
incita a tomar el Nombre cada vez mas, no es que
como un deber tengamos que terminar de alguna
manera dieciséis rondas. Pero cuando adquirimos
ruci, el gusto interno por ese servicio en particular, es
feliz. Hasta que no adquiramos esa posicion, debe
haber algo de dolor.

Mientras no tengamos ese gusto y estemos
haciendo ese servicio como un deber, sentiremos
algo de dolor. Asi que sadhana-dasa es un poco
doloroso, en general. Entonces en apana-dasa se
vuelve dulce. Bajo tierra, por supuesto, la dulzura
estd en todas partes; De lo contrario, ;por qué
deberia una persona ser tentada a acercarse al
camino espiritual ? Solo por la esperanza de la
dulzura. Pero aun asi, si queremos ver por analisis,
entonces el proceso es: Sravana-dasa, escuchar;
luego varana-dasa, aceptar; luego sadhana-
dasa, practicar. Hasta este punto es un poco
doloroso. Luego apana-dasa, devocion realizada;
y finalmente prapanna-dasa, entrega total de si
mismo. Y el dolor que existe es s6lo aparente;
Sustancialmente, todo es dulce.
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Corazom

y halo

El prejuicio de nuestra experiencia pasada,

atrapado dentro de nosotros en una forma

sutil, ha cubierto, como polvo, el ojo de

nuestra alma. Nuestra vision interior es
densamente cubierto con el polvo de muchos
conceptos errdneos diferentes de intereses
separados, lo que nos hace ignorar el interés
universal.

Esta cubierta mental esta hecha de los prejuicios
del interés local y provincial, y nos impide ver la
realidad: visaya-dh’lite kemane se paratattva paiye
dekhite. ;COmo podra una persona leer la ola
universal cuando su mente esta completamente
absorta con intereses locales de diferentes tipos?
;Como se puede detectar el interés universal, la
onda universal? Sélo quien ha eliminado por
completo todo tipo de interés local, y estd ansioso
por comprender la onda universal, puede verlo con
claridad.

Avthesv abhijiiaé svarai: ;cudl es el propésito
del movimiento de este mundo? La respuesta es
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clara: "Por si mismo". La realidad es para si
misma; no para satisfacer a muchos, sino para
satisfacer a Uno. Todas las olas estan destinadas
a
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satisfacer a ese Uno, y si podemos ponernos en
ese nivel, podemos entender la verdad; de lo
contrario, todos somos tramposos.
Estamos lejos de la verdad cuando no podemos
ver que todo, todas las olas fluyen hacia la
satisfacciéon del Uno, svayam bhagavan. Estamos
trabajando bajo un engafio; somos engafiadores que
no solo nos estamos engafiando a nosotros mismos,
sino también al mundo. Somos culpables de
malinterpretar todo y de llevar ese falso
conocimiento a los demas. Todos, todos los baddha
Jjivas, son mas o menos tramposos. Esa es nuestra
posicién y debemos ser liberados de tal
malentendido, de tal engafio de nosotros mismos,
asi como del medio ambiente, si queremos ser
colocados en la posicion que nos corresponde.
Entonces podemos ir alli y encontrar esa onda
universal, verla: darsan. Darsan significa 'ver',y cdmo
ver, eso debe ser aprendido. Qué ver, como leer lo
que esta pasando, dentro y fuera de mi, eso es
una comprension adecuada y una educacion
adecuada. Una comprension adecuada de si mismo y
también del medio ambiente es una educacion
adecuada. La educacion debe ser védica. El
estandar debe ser extraido desde fuera de esta area
de maya, malentendido; debe ser extraido desde el
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Reino perfecto a través del Veda, la verdad revelada.
Debemos aceptar la verdad revelada y decir adiés a
ella.
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el llamado conocimiento cientifico y otros tipos
de percepciones, que son todas erréneas, basadas en
falsas experiencias e informaciéon falsa. "Me
pertenece; le pertenece a él; les pertenece a ellos":
este calculo es totalmente falso. Asi que tenemos
que sentirnos aliviados, tenemos que obtener un
alivio total de esta mania, de esta concepcion
errénea. Y no solo debemos obtener alivio del
concepto erroneo, de la mala comprension de las
ondas externas, sino que debemos alcanzar una
posicion positiva, aprender a comprender la onda,
la vibracion de Goloka. Goloka es el plano mas
universal, el mas fundamental, y si podemos
armonizarnos con ese plano, seremos
conducidos a Vrndavan, o Nabadw”p, y alli
veremos las cosas tal como son.

Algunos se sienten mas atraidos por Krishna-
lila, otros mas hacia Nabadwip-1ila, y otros tienen
una inclinacion a acomodarse en ambos lugares.
En Krishna-lila también algunos se sienten atraidos
por el campo de Rddhdrdn”, algunos por el campo de
Krishna y algunos ocupan la posicién intermedia.
Encontramos este tipo de division, y eso es necesario
para el lila, por el arreglo del yoga-maya. Asi, en el
plano mas elevado, encontramos dos clases de
pasatiempos, Krishna-lila y Gaura-lila, y tienen el
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mismo valor. En uno hay una transaccién dentro de
un campo "limitado" y en el otro hay
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transaccién, junto con una tendencia a la
distribucion a los demas. Pero tienen el mismo
valor. Lo que se distribuye y lo que se disfruta
tienen el mismo valor: éxtasis, dulzura, amor y
belleza. Algunos se sienten mas atraidos por un lila,

otros por el otro.
Dentro de Gaura-lila también, encontramos a
aquellos como Narahari Sarkara y sus seguidores,
que eran mas dados a Krishna que a Gauranga, y
otros que estdn mas inclinados hacia Gaurdanga que
hacia Krishna. Todo esto es por la concesion del
Sefior, la voluntad suprema, Su lila. En Gaura-lila,
Gadadhar Panait lleva el timdn, todo le
pertenece; sin embargo, tiene que admitir que
esta desposeido, jque Gauranga se lo ha llevado
todo! Esta exhaustivamente dedicado a
Gauranga. Asi que Sr*la Kavirdja Goswam”
dice: teho laksmi-r'pa, tara sama keha nai, que €l
representa la potencia principal de Gauranga, y
nadie debe ser comparado con él. Esta es la
conclusién de Sr*la Kaviraja

*En el Sri Chaitanya-caritamvta significados de Sr*la
A.C. Bhaktivedanta Swam” (Adi-lila, 10.15) se afirma que
Srla Gadadhar Panait, la cuarta rama del arbol Chaitanya, es
la combinacién de Sr*mat* Radharan” y Laliti-sakh”. En el
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Pafica-Tattva, Sr*la Gadadhar Panait representa la potencia
interna o la potencia de placer del Sefior. (continiia en la pdgina
siguiente)
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Goswam” sobre Sr* Gadadhar. El es gaura-prema-
maya, la encarnaciéon del amor de Sr” Gaura.

Gadadhar Das representa la aureola de
Radharan”, pero Gadadhar Panait representa Su
estado de animo, Su naturaleza, Su corazon.* jEs
como si Mahaprabhu le hubiera quitado el alma a
Gadadhar Panait, y el cuerpo aun estuviera en
pie! Esa es la posicion de Gadadhar Panait; él
esta completamente vacio, y sigue a
Mahdprabhu. No estd lleno en si mismo. Algo, lo
mas importante , su corazon, ha sido tomado por
Mahdprabhu, por lo que no tiene otra alternativa
que seguirlo. El estd totalmente entregado a
Mahaprabhu. La posicién de Gadadhar Panait ,
el papel que desempeifiaba, era algo asi como la de
Radhdran®, Su corazén robado por Krishna, el
cuerpo vacio aun en pie. Radha-bhava-dyuti-
subalitam naumi  Kvsua-svarpam:  Estaba
completamente absorto en la concepcién de Sr*
Gauranga. Gauranga le habia quitado todo, asi que no
tenia otra alternativa; estaba completamente
absorto, capturado completamente por E.

En Adi-lila 10.53, se explica que Sr7la Gadadhar D3s, la
vigésimo tercera rama del arbol Chaitanya, es considerada
como una forma unida de Candrakanti, que es la
refulgencia de Sr*mat® Radharan”, y Prninand3, que
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es la mas querida de las novias del Sefior Balardma. Asi,
Sr~la Gadadhar D3as fue uno de los asociados tanto de
Chaitanya Mahdprabhu como de Nitydnanda Prabhu.
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Encontramos que su actividad a lo largo de
toda su vida fue asi. De los otros devotos, a
algunos se les orden¢ ir a Vrndavan, y a otros
se les permiti6 ir alli, pero aunque Gadadhar
Panait querfa visitar Vrnddavan con
Mahaprabhu mismo, se le neg6: "No, no iras".
Cuando Jagaddnanda Panait pidi6 ir allj,
Mahaprabhu, con vacilacién, le concedi6
permiso: "Si, ve alli, pero muévete siempre bajo
la guia de R'pa y Sandatana". También le dio
algunas instrucciones especiales: "Haz esto y
esto, y no hagas aquello”". Pero a Gadadhar
Panait no se le permiti¢ ir alli.

El era la representacién de Sr*mat® Radharan®
misma, sin embargo, su posicion peculiar era tal: la
Reina de Vrndavan, pero ahora transferida a
Nabadw”p. Su posicién se habia convertido justo en
lo contrario: jno podia entrar en Vrndavan! Rezé
para pedir permiso, pero Mahdprabhu no se lo dio.
El dijo: "No, quédate y vive aqui”. Y tenia que
hacerlo. Sr* Gadadhar Panait representa la totalidad
predominante del Todo. El Todo se compone de
mitades predominantes y predominadas , y él
representa la mitad predominante . El es la mitad
de la Verdad Absoluta.

En las ensefianzas de Sr*la Bhaktivinoda
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Thékura, cuya predicacién fue inspirada por Sr*
Gadadhar
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Panait y Sr*man Mah&prabhu, también encontramos
toda la sustancia que esta presente en ese plano de
vibracion. Estas dos personalidades, Sr* Gadadhar
Panait y Sr*la Bhaktivinoda Thakur, son nuestros
grandes gurus, nuestros guias, y al ofrecerles nuestra
adoracion podemos sembrar la semilla de nuestro
mayor beneficio. Por la gracia de ese gran Guru-
Mahardj Bhaktisiddhanta Saraswat” Goswam”
Prabhupada, hemos sido capaces de comprender
esto.

Y Bhaktivinoda Thakura, aunque generalmente
tiene su propia posicién, como se entiende por la
conside- raciéon del discipulo, Prabhupada
Bhaktisiddhanta Saraswat® Thakura ha visto
Sr*mat”® Radharan” en él: una visién 'relativa’. El
dijo una vez que Radharan” representa el juego
completo del asia-nayika, las ocho caracteristicas
de la heroina; vemos que todas ellas estan
perfectamente representadas en Ella. En otros
lugares podemos encontrar representaciones
parciales de ellos, pero los encontramos
plenamente manifestados so6lo en Ella.

Dijo: "Veo a mi gurudeva como Guna-
mafjar”®, y en esa forma madjari tiene alguna
representacion parcial de Radharan”. Pero si intento
mirar mas profundamente, lo encuentro
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plenamente identificado con Ella; las ocho clases de
cualidades desplegadas en el servicio de Krishna
(asia-nayika) se encuentran alli. Si lo miro
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con mi cabeza un poco mas erguida, puedo ver que
él es uno con R&dhar&n”. Acaryarn marm vijaniyat:
conoce el Acarya como Yo Mismo. Si presto mas
atencion a esta regla sastric y trato de buscar el
significado, descubro que Radharan” viene a ocupar
Su lugar alli, en la posicién de mi gurudeva. De
esta manera ha visto en Bhaktivinoda Thakura
la mas completa representacion del culto de
Sr” Gauranga.

Esta comprension se expresa en su poema donde
dice que vio a Svar'pa Dadmodara Goswam” en
Gaura-kior Dasa Bab3j", y Sr* Gadadhar Panaita en
Srrla Bhaktivinoda Thdkura. En un lugar ha
escrito: gadadhara-din dhari' paiydcche gaura-
hari, que ha aceptado que el dia de la desapariciéon
de Sr*la Bhaktivinoda Thakura sea identificado con
el de Sr* Gadadhar Panait. En otro lugar, en su
poema al final de su comentario Sri Chaitanya-
caritamvta, ha escrito: "Aqui, en Nabadw”p-
dhama, los pasatiempos eternos contintian
continuamente; So6lo aquellos que tienen esa
vision profunda pueden percibirla.

gadadhara mitra-vara, $ri svariipa damodara,
sada kala gaura-ku?na yaje
jagatera dekhi' klesa, dhariya bhik?uka-vesa,
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aharahah ku?na-nama bhaje
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Sri gaura icchaya dui, mahima ki kava mui,
aprakuta pari?ada-katha

Prakata haiya seve, ku?na-gaurabhinna-deve,
aprakasya katha yatha tatha

Dice: "Es muy dificil percibir la dulce voluntad
de Sr” Gauranga, pero si podemos elevarnos a ese
nivel, vemos que Svar’pa Ddmodar Goswam” y Sr*
Gadadhar Panait siempre estdn ocupados en su
servicio aqui en Nabadw”p. A veces se suprime y a
veces aparece en la superficie. En ese plano todo
transcurre por la dulce voluntad de Sr?
Gauranga, sin ninguna restriccion. Pero ahora
descubro que esos dos han aparecido en la
superficie como Sr”la Gaura-kifRora Désa
Bibaj" y Sr”la Bhaktivinoda Thikura. Lo he
visto con mis propios ojos de Servicio Divino,
pero esto no se debe anunciar, no se le debe dar
publicidad en ninguna parte y en todas partes;
La gente se reira de ello. Pero esta es mi sincera
conclusién”. El ha escrito esto en su poema
conclusivo Sri Chaitanya-caritamvta.

De modo que Gadadhar Panait fue
identificado con Sr”la Bhaktivinoda Thikura.
Esa fue la vision de nuestro Gurudeva, Sr’la
Bhaktisiddhanta Saraswat” Thakura. Podia ver en

ellos la misma identidad. Consideraba que Siksa-guru
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parampard era el mas sustancial
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cosa. Eliminando el sahajiya-vada que da mucha
importancia a la cubierta exterior, trata de mirar hacia
adentro, y ver las cosas mas profundamente. Trata
de comprender las vibraciones mas profundas del
entorno exterior y mira también dentro de ti.
Sumérgete profundamente y encontraras el plano
de la vibracién mas fina que te llevara esa noticia, y
veras esa verdad.
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