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PREFACIO

Nuestro venerado Sri Srimad Bhaktivedanta Narayana Maharaja viajé por primera vez a
Occidente en 1996, y en julio de 1997 comenzé a celebrar alli el Festival de Ratha-yatra junto con
sus seguidores en las mismas fechas en que las que este tenia lugar en Jagannatha Puri, la India.
El Festival se celebr6 en Holanda en 1997; en Inglaterra en 1998; en Francia, Inglaterra y Holanda
en 1999; en Gales en el afio 2000 y, de nuevo, en Inglaterra en los afios 2001 y 2002.

En cierta ocasién, Srila Maharaja se dirigi6 a su auditorio internacional y dio la siguiente
explicacién sobre sus viajes y la celebracién de estos festivales:

“Hoy es pratipat, el dia antes del Ratha-yatra. Recuerdo cuando Srila Prabhupada
Bhaktivedanta Svami Maharaja me mand¢ llamar en sus tdltimos dias. Iba a reunirse con su
Radha y Krsna en Goloka Vrndavana, y me pidi6 que ayudara a los numerosos devotos que
habia recogido durante sus viajes por distintos paises occidentales y orientales. En esos ultimos
dias me pidi6 también que le pusiera en samadhi. No hay diferencia entre el $iksa-guru y el diksa-
quru si ambos estin capacitados; Srila Swami Maharaja es mi siksa-guru, de modo que debo
obedecerle. Este es el motivo por el que estoy viajando por todo el mundo a mi avanzada edad;
por la misericordia de mis gurus diksa y $iksa. No tengo ningtin deseo de ganancias materiales.”

Durante cada Festival de Ratha-yatra, Srila Maharaja agradecia a los devotos su participacién
y les otorgaba sus bendiciones. Al ver el éxito de las celebraciones, en 1997 dijo a su auditorio:

“Cada afio vengo observando el Festival del Ratha-yatra de Jagannatha en Mathura. Aunque
no me encuentro alli esta vez, me siento muy satisfecho de que me hayan ayudado a celebrarlo en
este lugar. Han participado en los kirtanas y se les veia muy felices, de modo que pienso que
obtendran la misericordia de Jagannatha.”

En cada uno de esos festivales de una semana de duracién, Srila Maharaja hablaba de la
quintaesencia del Srimad-Bhagavatam y el Sri Chaitanya-charitamrta, y explicaba que, por
adentrarse en el significado profundo del Ratha-yatra, el devoto se capacita para comprender la
misién de Sri Chaitanya Mahaprabhu, los secretos del tattva (verdades filosoficas), el lila
(pasatiempos) de Radha-Krsna y el objetivo supremo del servicio a ambos. Antes de finalizar una
de sus clases sobre el Ratha-yatra, Srila Maharaja dijo a sus oyentes:

“Tienen suerte de escuchar estos temas. No es frecuente que alguien tenga la oportunidad de
escuchar estas verdades. Inteten conservar algo de lo que estan recibiendo. Si adoptan aunque
sea una cienmilésima parte de estas ensefianzas de Sri Chaitanya Mahaprabhu, sus vidas habran
sido un éxito completo. Yo solo he venido aqui a inspirarles; todos los que estan aqui reunidos
son sin duda muy afortunados.”

Srila Maharaja habl6 por primera vez acerca de la publicacién de este libro en Francia en el
ano 1999. Tras narrar la primera historia de la aparicién del Sefior Jagannatha, dijo a sus oyentes:

“Tenia el deseo de publicar la historia del Ratha-yatra en el Bhagavata Patrikia y el Gaudiya
Patrika, nuestras revistas mensuales en hindi y en bengali, pero ahora pienso que deberia
compilar un libro entero sobre este tema explicando los tres motivos de la aparicion de
Jagannatha. Sera muy interesante y de gran ayuda para los devotos.”

Entre los Festivales de Ratha-yatra mencionados anteriormente, el méas grande hasta la fecha
ha sido el de Birmingham el 24 de junio de 2001. A continuacién presentamos algunos extractos
del informe publicado en www.vnn.org sobre el mismo:

La procesién de los carros continué su marcha hasta Victoria Square, donde se habia instalado
un gran pabellén. Los organizadores del encuentro, los devotos del Gour-Govinda Gaudiya
Matha de Birmingham, prepararon asimismo una pequefia exposicién frente al pabellén con
casetas atendidas por los devotos locales y amigos de diferentes congregaciones religiosas. La
exposiciéon tuvo como titulo: “Encuentro Universal de Religiones” en honor del Sefior del
Universo, el Sefior Jagannatha.

Entre los dignatarios de Birmingham que acudieron al festival se encontraban el Delegado
General del Consulado Indio, el Alcalde de Birmingham y el Presidente del Consejo Nacional de


http://www.vnn.org/

Templos Hindtes y Vicepresidente de la Red de Religiones del Reino Unido. Antes de que Srila
Mahardja pronunciara su discurso, todos ellos dijeron unas palabras en presencia de Srila
Maharaja, sus devotos y los miles de invitados congregados en el recinto. Hablaron de la
relevancia del mensaje de Srila Maharaja y de los esfuerzos de los devotos por llevar al Sefior
Jagannatha a las gentes de Birmingham. La sefiora Wood, de la Fundacién Mundial de la Vida,
llev6 al lugar la antorcha mundial de la paz —que habia estado viajando por cinco continentes
del mundo y habia sido presentada al Papa, a Nelson Mandela y a otras personalidades que
habian contribuido a la paz mundial— y se la entreg6 respetuosamente a Srila Maharja.

El contenido de este libro procede exclusivamente de clases impartidas por Srila Narayana
Maharaja en inglés durante sus giras de prédica entre los afios 1997 y 2002. Algunos de los
capitulos son clases completas, mientras que otros son recopilaciones de diferentes clases y
partes de clases, y han sido divididos en subtitulos. A la hora de presentar este material se ha
intentado en la medida de lo posible seguir la secuencia de eventos tal y como aparecen en el
Sri Chaitanya-charitamyta, Madhya-Iila, capitulos 12 al 15, que describen de forma elaborada los
pasatiempos del Ratha-yatra de Chaitanya Mahaprabhu y Sus devotos.

En la elaboracién del presente libro han colaborado Sripada Bhaktivedanta Madhava
Maharaja, Brajanatha dasa, Jiana dasa Vanacarl, Prema-vilasa dasa, éripada Bhaktivedanta
Bhagavata Maharaja, Atula-krsna dasa, Santi dasi, Lavanga-lata dasi, Giridharl dasa
Brahmacari, Sulata dasi, Krsna-prema dasa, Prema-vilasa dasa, Mana-mohana dasa, Sulata
dasi, Savitr1 dasi, Radhika dasi, Premavati dasi, Ananga dasi, Lalita-kiSor1 dasi, Santi dast y
Sulata dasi. Los demas devotos que han ayudado en la produccién de El origen del Ratha-yatra
son demasiado numerosos para ser nombrados aqui, pero Krsna y Sus asociados saben
quiénes son.

Ruego disculpen a estas almas condicionadas caidas cualquier error que hayamos podido
cometer a la hora de presentar las enseianzas de Srila Maharaja en este libro.

Una aspirante al servicio eterno de los vaisnavas,
Syamarani-dasi
Editora

Papa-mocani Ekadasi
28 de marzo de 2003
Gopinatha-bhavana, 511 Vrndavana



INTRODUCCION

El 22 de julio de 2001, en Birmingham, Inglaterra, en su primer dia de visita a esa ciudad y
también el primer dia de su serie de clases sobre el Ratha-yatra, Srila Bhaktivedanta Narayana
Maharaja pronuncio unas palabras anunciando el comienzo del Festival. Empezd esa clase glorificando
a las numerosas y espléndidamente decoradas deidades del altar.

Hoy me siento muy feliz. Cuando envié por primera vez a la deidad de Sri Chaitanya
Mahaprabhu de Navadvipa a Inglaterra, me quedé muy preocupado pensando que El iba a
encontrarse muy solo alli. Pero ahora veo que hay un gran utsava (festival) a Su alrededor.
Aqui no se siente solo en absoluto. Se encuentra en el Gambhira y esta absorto en el Festival
de los Carros. Estan aqui Jagannatha, Baladeva y Subhadra; Nityananda Prabhu y todos Sus
asociados, y también Giriraja-Govardhana, los asociados de Vrndavana y Vasanta-rtu (la
Primavera) —puesto que el escenario esta lleno de flores amarillas. Chaitanya Mahaprabhu se
siente muy feliz y llora diciendo: “jOh, Mi Prananatha! ;Dénde estas? jOh, Krsna! ;Dénde
estas? Hoy me encuentro contigo tras una larga separacion”.

sei ta parana-natha painu
yatha lagi’s madana-dahane jhuri’ genu

Sri Chaitanya-charitamyta (Madhya-lila 13.113)

Ahora he recuperado al Sefior de Mi vida, en cuya ausencia Me marchitaba, quemada por
Cupido.

Hoy se observa el gundici-mandira-marjana; es el dia para limpiar nuestros corazones.
Chaitanya Mahaprabhu quiso hacer un trono para Jagannatha, Baladeva y Subhadra —sobre
todo para Vrajendra-nandana Muralidhara NavakiSora Natavara. Cuando se encontraba en el
templo de Jagannatha, El no vefa a Jagannatha, Baladeva y Subhadra, sino a Vrajendra-nandana
Syamasundara tocando la flauta y llevando unas plumas de pavo real en Su turbante.

Una mafiana temprano, Chaitanya Mahaprabhu se encaminé hacia el Mandira de Gundicha
con Sus asociados —Nityananda Prabhu, Advaita Acarya, Gadadhara Pandita, Svariipa
Damodara, Raya Ramananda, Kasi Misra—, y con devotos de Bengala, Orissa y otros lugares.
Entonces dijo a Kast Miéra:

—Comunica al rey que deseo lavar el templo y sus alrededores con Mis asociados. Que no
envie a ningln sirviente; lo haremos todo nosotros y luego celebraremos un gran Festival de
Ratha-yatra. El rey puede ayudar desde el exterior.

Mahaprabhu consiguié personalmente gran cantidad de escobas y vasijas de arcilla.
Comenzando desde el Gambhira, caminé por Jagannatha Purl hasta llegar a templo de Gundicha
al tiempo que hacia sankirtana. En aquella gran zona se habian congregado miles de grupos
integrados por cientos de personas. Nosotros hemos ido alli también muchas veces con nuestro
gurudeva, Sri Srimad Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami y mas de 500 devotos.

En este dia deben intentar limpiar sus corazones, porque dentro de ellos hay muchas cosas
sucias e innecesarias. Tenemos que intentar evitar los diez nama-aparadhas, asi como también el
vaisnava-aparadha, el dhama-aparadha, el seva-aparadha, etc. Después de esto, muchos de nuestros
habitos no deseados, sobre todo los deseos sensuales y la ira, deberdn desaparecer de nuestro
corazén. El bhakti es muy dulce y delicado, y no puede manifestarse donde hay deseos de
satisfacer los sentidos e ira.

(Qué quiere decir kutinati? Deben intentar dejar rapidamente los actos y hébitos perniciosos
(ku) y, en general, todo lo que es desfavorable para el krsna-bhakti. Deben abandonar incluso a las



personas, los actos y los objetos queridos si no son favorables. Nati se refiere a las cosas
prohibidas en el bhakti que se mencionan en los dos primeros versos del Upadesamrta:

vaco vegarh manasah krodha-vegam
jihva-vegam udaropastha-vegam
etan vegan yo visaheta dhirah
sarvam apimdm prthivim sa Sisyat

La persona sabia y autocontrolada que puede tolerar el impulso del habla, las exigencias de
la mente, la influencia de la ira, y los impulsos de la lengua, el estémago y el 6rgano genital,
puede instruir al mundo entero. En otras palabras, todos pueden ser discipulos de una
persona asi de controlada.

atyaharah prayasas ca
prajalpo niyamagrahah
jana-sangas ca laulyam ca
sadbhir bhaktir vinasyati

Las seis faltas que destruyen bhakti son: (1) comer demasiado o acumular mas de lo
necesario, (2) realizar actividades desfavorables para el bhakti, (3) las conversaciones intitiles
y mundanas, (4) no adoptar las regulaciones esenciales o la adhesién fanatica a las
regulaciones, (5) asociarse con personas contrarias al bhakti y (6) la codicia o el deseo de la
mente de adoptar opiniones inttiles.

También deberan dejar la adoracion a los semidioses. Como ensefi6 Chaitanya
Mahaprabhu a Rapa Gosvami, eso debe ser arrancado de raiz junto con los deseos
mundanos.

Pueden abandonar incluso el servicio a Narayana en Vaikuntha, asi como también el
servicio a Krsna en Dvaraka. Ofrezcan reverencias a Dvarakadhisa y digan: “T1 eres Krsna,
pero tienes una flauta o una pluma de pavo real? ;Puedes aceptar que Nanda es Tu padre y
Yasoda Tu madre?” Si no puede cumplir con esos requisitos, nuestra actitud hacia El debe ser
la de “Te ofrezco reverencias postradas, pero desde lejos”.

Ofrezcan mas reverencias a Mathurea-Krsna y mdas atn a Yasoda-nandana Krsna.
Ofrezcan reverencias a Damodara-Krsna. Nosotros queremos servir a Damodara, pero ja qué
Damodara? A Radha-Damodara. Nos gustan Sridama, Subala, Madhumangala y todos los
amigos de Krsna, y también nos gusta que sean Sus amigos, pero no queremos que sean
nuestros amigos, porque en el estado de perfeccién no queremos ser pastorcillos. También
ofrecemos reverencias a Krsna como el amado de las asta-sakhis, pero en realidad solo
deseamos una cosa: servir los sentimientos de Sri Ripa Mafjari. Si pueden desarrollar un
gusto por ese servicio y hacer que ese sea su objetivo, sus vidas se veran coronadas por el
éxito.

Srila Svami Maharaja viaj6 a los paises occidentales e introdujo el Festival del Ratha-yatra,
pero tras su partida muchos de sus discipulos eligieron el camino equivocado y dejaron de
respetar a los devotos mas antiguos. Y aunque tienen muchos medios materiales y sus
asambleas son muy numerosas, no poseen rati, amor y afecto trascendentales. Srila
Bhaktivedanta Svami Maharaja plasmo los verdaderos sentimientos del Ratha-yatra en su
traduccién del Sri Chaitanya-charitamrta. Con los sentimientos de Srimati Radhika en Su
encuentro con Krsna en Kuruksetra, Chaitanya Mahaprabhu dijo:

sei ta parana-natha painu
yaha lagi’ madana-dahane jhuri’ genu



Ahora he recuperado al Sefior de Mi vida, en cuya ausencia me marchitaba, quemada por
Cupido.
Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-Iila 13.113)

Mahaprabhu canté también la siguiente cancion:

yah kaumara harah sa eva hi varas ta eva caitra ksapas
te conmilita-malati-surabhayah praudhah kadambanilah
sa caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-lila-vidhau
reva-rodhasi vetasi-taru-tale cetah samutkanthate

Sri Caitanya-charitamrta (Antya-lila 1.78)

Aquel que me robé el corazén en mi juventud es ahora de nuevo mi duefio. Estas son las
mismas noches de luna del mes de Caitra con la misma fragancia de las malati en flor y la
misma y fragante brisa de los arboles kadamba. Y aunque en la intimidad Yo sigo siendo la
misma amante, mi mente no es feliz aqui. Ardo en deseos de regresar a aquel lugar bajo el
arbol vetasi y a orillas del Reva. Eso es lo que quiero.

Mahaprabhu tomé esta cancién de un libro en sanscrito titulado Sahitya-darpana. Aunque
strataba de una cancion de amor mundana al gusto de la gente comtin, Mahaprabhu la cantaba
con el corazén derretido y lagrimas en los ojos. Sti SvarGipa Damodara comprendié Sus
sentimientos profundos, y un joven llamado Riipa, el Ripa de Mahaprabhu, también los
entendié. Tras observar a Mahaprabhu, ese joven escribié un poema sumamente elevado con los
mismos sentimientos con los que cantaba Mahaprabhu:

priyah so 'yam krsnah saha-cari kuru-ksetra-militas
tathaham sa radha tad idam ubhayoh sangama-sukham
tathapy antah-khelan-madhura-murali-paficama-juse
mano me kalindi-pulina-vipinaya sprhayati

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 1.79)

Mi querida amiga, hoy me encontré con Mi viejo y querido amigo Krsna en Kuruksetra. Yo
soy la misma Radharani y también hay felicidad en nuestro encuentro, pero siento un gran
deseo de ir a la ribera del Yamuna bajo los arboles del bosque de Vrndavana. Deseo escuchar
la vibracién de Su dulce flauta tocando la quinta nota en ese bosque.

Radharani dijo:

—Mi amado y Yo nos estamos encontrando de nuevo aqui, pero en este lugar hay demasiada
opulencia. Quisiera ir de nuevo a orillas del Yamuna, donde los arboles kadamba difunden una
dulce fragancia y la hermosa primavera estd siempre presente. Aquel es un lugar apartado y
solitario, y en él Mi amado y Yo hablamos de muchas cosas. Deseo estar alli de nuevo.

Este verso paralelo de Srila Riipa Gosvami, que es muy superior al verso del Sahitya-darpana,
contiene los sentimientos del Festival de Ratha-yatra. Si el Festival de los Carros se realiza bajo la
guia de un devoto elevado, es verdaderamente un Ratha-yatra.

El Festival del Ratha-yatra se habia celebrado durante muchos miles de afios antes de
Chaitanya Mahaprabhu, pero tinicamente lo observaban las personas acaudaladas —como el rey
y su gente— que invertian en él mucho dinero y, por lo tanto, no habia en él mucho rasa. Gracias
a la presencia de Mahaprabhu, ahora todo el publico podia participar. Mahaprabhu trajo todos



los sentimientos de Vrndavana, especialmente los de la separaciéon y el encuentro tras la
separacién, y nos instruyé de muchas maneras.

Durante los préximos siete dias intentaré explicar todas estas verdades a fin de que puedan
desarrollar el anhelo necesario para obtener el objetivo supremo de la vida: el servicio a Srimati
Radhika. Srila Svami Maharaja quiso dar todo esto, pero entonces los bosques estaban llenos de
espinos. Para hacer que la tierra fuera fértil tuvo primero que cortar las junglas del mayavada, el
sahajiya, el sakhi-bheki, el budismo y todas las demas filosofias espurias.

El me pidié que le ayudara y yo le prometi que lo haria, y por eso viajo por todas partes
predicando su misién, la misiéon de mi gurudeva, de Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura y, especialmente, de Srila Bhaktivinoda Thakura. Bhaktivinoda Thakura fue la primera
persona que predicé al mundo entero; él inspir6 a Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati
Thakura, el cual envi6 a numerosos discipulos a todas partes, especialmente a Inglaterra.
Finalmente, Srila Prabhupada inspiré a Srila Svami Maharaja para que fuera en representacién
suya, y Srila Svami Maharaja expandi6 rapidamente la conciencia de Krsna por doquier.

Oro para que, por la misericordia de Srila Svami Maharaja, ustedes puedan también predicar
por el mundo entero y sus caracteres sean elevados y puros. Distribuyan libros —y 1éanlos
ustedes también— e intenten desarrollar ese anhelo que es esencial para el raganuga-bhakti. Esta
es nuestra misién.

Glorificacién a Srila Prabhupada Bhaktivedanta Svami Maharaja

Srila Narayana Maharaja glorificd extensamente a Srila Prabhupada Bhaktivedanta Svami Maharaja en
cada Festival del Ratha-yatra, y asi fue como empezd su clase sobre Hera-paiichami' cuando celebrd el
Ratha-yatra de Gales en julio de 2000:

Ofrezco mis humildes reverencias a los pies de loto de mi maestro espiritual, ori vispupada Sri
Srimad Bhakti Prajfiana Kesava Gosvami Maharaja, y también a los pies de loto de mi siksa-guru,
ori1 visnupada St1 Srimad Bhaktivedanta Svami Maharaja. Por la misericordia de mi diksa-guru y
mi $iksa-guru estoy viajando por todo el mundo a pesar de mi avanzada edad, y muchos devotos
estan acudiendo a mi llamada. Quiero dar el agua que me dio Srila Svami Maharaja para reavivar
a los devotos que se han vuelto débiles y que, al igual que las plantas, los arboles y las semillas,
necesitan “ser regados” para ponerse mas fuertes.

Cuando Srila Svami Maharaja estaba presente fisicamente, sus discipulos intentaron servirle
lo mejor que pudieron. En aquella época, jévenes muy hermosas distribuian libros en
aeropuertos y otros lugares y, en general, chicos y chicas trabajaban duramente sin pensar en su
propio bienestar. Como resultado de ello, la misién de Srila Svami Maharaja se expandi6 por
todas partes en tan solo unos afios.

Si alguien acude a mi, es solo gracias a la prédica de Srila Svami Maharaja, a sus libros y todo
lo demés, y por eso ahora yo suplico su misericordia. El estard muy satisfecho si ve que sus
seguidores se estan entusiasmando y se sienten inspirados de nuevo. Dondequiera que voy,
multitudes como estas e incluso mayores vienen a escuchar. Desean reavivar su conciencia de
Krsna y yo deseo ayudarlos en todo lo que pueda.

Srila Svami Maharaja dijo que las dos manos de su prédica eran la publicacién y distribucién
de libros, y el nagara-sarnkirtana. Nosotros también estamos haciendo nagara-sarikirtana y hemos
publicado miles de libros. Los devotos desean més y mas libros, y nosotros los estamos
imprimiendo junto con numerosas revistas. Intenten hacer nagara-sarikirtana en cualquier lugar o
ciudad cerca de donde viven y no piensen nunca que son débiles.

1 Al comienzo del capitulo siete se da una amplia explicacién del significado de Herd-Pasichami.
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MANGALACARANA

caksur-unmilitam yena tasmai $ri-gurave namah

iOh, Gurudeva! Tt eres muy misericordioso. Te ofrezco mis humildes reverencias y te ruego
desde lo més profundo del corazén que, con la antorcha del conocimiento divino, abras mis ojos
cegados por la oscuridad de la ignorancia.

varicha-kalpatarubyas ca krpa-sindhubhya eva ca
patitanam pavanebhyo vaisnavebhyo namo namah

Ofrezco mis reverencias a los vaisnavas, que son como arboles de los deseos, que son un océano
de misericordia y que liberan a las almas condicionadas caidas.

namo maha-vadanyaya kysna-prema-pradaya te
krsnaya krsna-caitanya-namne gaura-tvise namah

Ofrezco mis reverencias a Sri Krsna Chaitanya, que es Krsna mismo. El ha adoptado el color
dorado de Srimati Radhika y estd otorgando misericordiosamente kysna-prema, el preciado don
que es tan dificil de obtener.

gurave gauracandraya
radhikayai tadalaye
krsnaya krsna-bhaktaya
tad bhaktaya namo namah

Ofrezco mis reverencias a Sr1 Gurudeva, a 511 Gauracandra, a Srimatt Radhika y Sus asociados, a
SriKrsna y Sus asociados, y a todos los vaisnavas.

jaya jaya Sri-caitanya jaya nityananda
jayadvaita-candra jaya gaura bhakta-vrnda

iToda gloria a St Chaitanya y a Nityananda! jToda gloria a Advaitacandra! jToda gloria a todos
los devotos de Sri Gaura!

bhaktya vihina aparadha-laksaih
ksiptas ca kamadi-taranga-madhye
krpamayi! toam Saranar prapanna

vrnde! numaste caranaravindam

ijOh, misericordiosa Vrnda-devi! Carente de devocién y culpable de innumerables ofensas, estoy
siendo sacudido en el océano de la existencia material por las turbulentas olas de la lujuria, la ira,
la avaricia y otros defectos. Por ello, me refugio en ti y ofrezco reverencias a tus pies de loto.

tavaivasmi tavaivasmi
na jroami tvayd ving
iti vijiiaya devi tvam
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naya marn caranantikam

iSoy tuyo! jSoy tuyo! {No puedo vivir sin Ti! Oh, Devi (Radha), entiende esto por favor y
condticeme a Tus pies de loto.
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Capitulo Uno

PRIMERA HISTORIA

La aparicién del Seiior Jagannatha

Hoy es el dia del Festival de los Carros de Jagannatha. ;Cual es el significado del
Festival? Nuestro corazén es como un carro y debemos orar a Krsna diciéndole: “Por favor, ven a
sentarte en mi corazén”. Asi fue como las gopis Le oraron en Kuruksetra: “Debes venir y sentarte
en nuestros corazones. Nuestros corazones son Vrndavana”.

La primera historia de la aparicién del Sefior Jagannatha estd recogida en el Skanda Purana, en
el Padma Purdna, en el Purusottama-mahatmya y en El Diario de Jagannatha. La versiéon que
presentamos aqui procede del Skanda Purana y del Purusottama-mahatmya. Aunque hay algunas
pequefias diferencias con respecto a la version de las otras escrituras, la historia es basicamente la
misma.

En Satya-yuga, a comienzos de la primera mitad del dia del Sefior Brahma (cuando este cre6
el mundo material por la misericordia de Krsna y con la ayuda de Mahamaya), vivi6 en el centro
de la India un rey llamado Indradyumna Maharaja. Tenia su residencia en la antigua ciudad de
Avanti Nagari, Ujjain, el mismo lugar donde Krsna habia recibido las ensefianzas de Sandipani
Muni. Tanto él como su esposa Gundicha eran muy religiosos y grandes devotos y, a pesar de ser
los monarcas, estaban siempre dedicados al servicio de Bhagavan. El rey deseaba ver a la
Suprema Personalidad de Dios con sus propios ojos y esperaba ver satisfecho su anhelo algin
dia. “;Cuando podré ver a mi Sefior?”, oraba siempre.

El rey solia recibir y alojar en el recinto de su palacio a los viajeros que llegaban alli desde
distintas partes del mundo, sobre todo de la India. En una ocasién, pasaron alli la noche unos
peregrinos que regresaban de un lugar sagrado donde habian visto al hermoso Nila-madhava de
cuatro brazos. Cuando los peregrinos comentaban entre ellos las glorias de la deidad, un
brahméan escuché su conversacion y acto seguido hablé de ello al ministro del rey, el cual
inform¢ a su vez al monarca.

—Quienquiera que vea a Nila-madhava no habra de regresar a este mundo y sera liberado
para siempre —le dijo—. Obtendra la forma de cuatro brazos y se volverd un asociado de
Narayana en Vaikuntha. Incluso si alguien dice: “Mafiana iré a ver a Nila-madhava a Su templo”
pero muere ese dia sin haber alcanzado su destino, ird a Vaikuntha y obtendra la forma de cuatro
brazos.

El rey pensoé: “;Cémo podria yo ver a Nila-madhava? ;Dénde se encontrara?” Quiso entonces
preguntar a los peregrinos, pero le informaron de que estos habian partido durante la noche.
Contrariado, se propuso encontrar a la deidad como fuera. Mandé llamar a Vidyapati, el
inteligente hijo del brahman, y también a sus oficiales y comandantes, y les ordené que salieran a
buscar en todas las direcciones.

—Unos irdn hacia el este, otros al oeste, otros al sur, etc., y regresaran dentro de tres meses —
les dijo—. Aquel de ustedes que logre averiguar el paradero de la deidad sera recompensado con
cuantiosas riquezas y un importante cargo.

Llenos de entusiasmo, los oficiales salieron de Madhya Pradesh, cada uno en una direccién.
Vidyapati, que era un joven muy apuesto y lleno de buenas cualidades, se dirigié hacia el este.

Finalizado el plazo de los tres meses, todos habian regresado excepto Vidyapati. Como nadie
tenia noticias de él, el rey se preocup6. Vidyapati se habia dirigido hacia la costa oriental de la
India, cerca del Océano Indico, y habia estado viajando sin cesar en busca de Nila-madhava. Un
dia vio un hermoso pueblo situado cerca de la costa y al pie de una montafia llena de flores y
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arboles y, como ya era tarde, decidi6 pasar alli la noche. Al llegar se dio cuenta de que sus
habitantes eran personas muy cultas.

—Desearia pasar aqui la noche —dijo a unos hombres.

—La persona mas notable de este pueblo es Visvavasu —respondié uno de ellos. Aunque su
origen es de una casta inferior (§abara), tiene muchas cualidades y es muy religioso, inteligente,
humilde y generoso. Cada vez que pasa algtn viajero o invitado por aqui, lo primero que hace es
ir su casa; seria bueno que fueras tti también.

Cuando Vidyapati lleg6 a la casa de Visvavasu, este no se encontraba alli, pero le atendi
Lalita, su bella hija de dieciséis afios.

—Si quiere puede esperar a mi padre fuera —le dijo la joven—. En cuanto él regrese se
ocupara de todo.

Visvavasu llegé poco después. De su cuerpo emanaba una dulce fragancia y llevaba un
hermoso y aromatico tilaka. Al ver al recién llegado, se disculpé.

—Siento que haya tenido que esperarme. Ahora ya puede entrar.

Una vez dentro, y contento de tener alli a aquella persona de tan grata presencia, Vi§vavasu le
dijo:

—Puede quedarse aqui unos dias si lo desea. Mi hija se ocupara de usted y le dara comida y
todo cuanto necesite. No le faltard de nada.

Vidyapati cené y se fue a descansar. En aquella casa se percibia una extraordinaria fragancia,
sobre todo cuando el duefio estaba en ella. “;De dénde vendra ese aroma tan maravilloso?”, se
preguntaba el brahman. “Jamas habia olido nada parecido. Y esa joven es muy hermosa. Creo
que me quedaré aqui un tiempo; tal vez pueda encontrar a Nila-madhava por estos alrededores.”

Los siguientes dias los pasé buscando por la zona. Lalita, que siempre le atendia solicita, se
sentia cada vez més atraida hacia él. Vidyapati comenz6 a desarrollar una estrecha amistad con la
joven y, después de un tiempo, se enamoré de ella. El ya estaba casado con otra mujer, pero como
sentia un profundo afecto por Lalita le pidié que le preguntara a su padre si podian casarse. Su
padre no puso objeciones a la boda y, poco después, Vidyapati se convirtié en el yerno de
Visvavasu.

Viévavasu salia de la casa cada mafiana y, cuando regresaba por las tardes, sus dnimos
parecian renovados y de su cuerpo emanaba la misma fragancia maravillosa. Un dia, Vidyapati
pregunt6 a su mujer:

—~Querida mia, ahora eres mi esposa y tengo mucha fe en ti. Dime, por favor, ;adénde se
dirige tu padre cada dia a hacer su adoracién y de donde proviene esa fragancia que emana de su
cuerpo?

—No puedo hablar de ello —respondi6 la joven—. Mi padre me ha advertido: “No digas a
nadie adonde voy. Quiero que mantengas eso en secreto.”

Vidyapati dijo entonces:

—T1d y yo somos uno; no eres diferente de mi. Soy tu marido y debes contarmelo todo.

—Promete antes que no se lo dirds nunca a nadie —le pidio ella.

—Una esposa no debe hablar de ese modo —replicé su marido—. Sé que eres una mujer muy
fiel, de modo que debes decirmelo.

—De acuerdo, te lo diré —respondi6 la joven—. Va a adorar a una deidad.

—¢Qué deidad?

—Prometi no hablar de ello, pero te lo diré a ti porque eres mi esposo. Va a adorar a Nila-
madhava.

Vidyapati se puso muy contento. “Después de tanto tiempo, finalmente he escuchado el
nombre de Nila-madhava”, pensé. “Nila-madhava debe hallarse en algtin lugar cerca de aqui.”
Entonces se mostré tan afectuoso y atento con su mujer, que ella acab6 revelandole todo.

—Dile por favor a tu padre que me lleve con éL

—Esté bien. Te ayudaré.
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Cuando su padre regresé aquella tarde, Lalita le sirvié prasada, esper6 a que terminara, y
entonces se acerco a él y se sent6 sobre sus rodillas. Mostrandose sumamente carifiosa, le dijo:

—Padre, me gustaria pedirte una bendicién.

—Y a mi me gustaria concederte una —respondié su padre—. ;Qué deseas?

—Deseo algo muy especial. Sé que no es fécil para ti, pero es lo que quiero.

—iQué es?

—Mi esposo tiene un gran deseo de ver a Nila-madhava. Deseo que le lleves contigo.

Viévavasu no supo qué responder. Le preocupaba el hecho de que si alguien descubria aquel
lugar secreto, la deidad podia ser robada o simplemente desaparecer. Intuyendo una negativa
por parte de su padre, Lalita se puso muy seria.

—Si no muestras a Nila-madhava a mi esposo, tomaré veneno y moriré delante de ti —le
amenazé—. Tus dudas me demuestran que en realidad no sientes ningtin carifio por mi.

Esas son las armas mas poderosas de las mujeres: “Me moriré”, “tomaré veneno” o “me
suicidaré”. ;Qué puede responder ante eso un marido o un padre? No les queda mas remedio
que decir: “Te daré lo que quieras”.

Viévavasu pensaba: “;Qué debo hacer? No puedo dejar que mi hija muera. Tengo que
concederle esa bendicién”.

—No deseo que mueras. Llevaré a tu esposo conmigo y le ensefiaré a Nila-madhava, pero con
una condicién. Cubriré sus ojos con un pafio negro, se lo quitaré cuando lleguemos alli para que
pueda ver a la Deidad, y a la vuelta se lo volveré a colocar. De eseo modo no sabra dénde se
encuentra el lugar.

Lalita fue a hablar con su marido.

—LEsté dispuesto a llevarte con él —le dijo—, aunque te vendara los ojos durante el trayecto.

Muy contento, Vidyapati accedi6 a ir con los ojos cubiertos. Al dia siguiente, cuando estaban
sentados en el carro de bueyes, Vi§vavasu colocé el pafio negro sobre los ojos de Vidyapati.
Lalita, que era muy inteligente, dio a su marido unas semillas de mostaza y le dijo:

—Guarda estas semillas en el bolsillo. Ahora es época de lluvias, de modo que si las vas
tirando una a una por el camino, dentro de un tiempo se convertirdn en plantas que dardn unas
hermosas flores amarillas. Entonces podrds guiarte por las flores e ir ti solo sin tener que
preguntarle el camino a mi padre.

Visvavasu condujo a Vidyapati en el carro por una sinuosa carretera y, mientras tanto,
Vidyapati fue dejando caer las semillas de mostaza sin que su suegro se apercibiera de ello.
Cuando llegaron al pie de una montafia, dejaron el carro y Visvavasu tom6 a Vidyapati de la
mano y lo llevé hasta el templo de Nila-madhava. Una vez dentro del templo, Vi§vavasu quité la
venda a su yerno para que pudiera ver a Nila-madhava. Tenia cuatro brazos y llevaba una
caracola (sarikha), un disco (cakra), una maza (gada) y una flor de loto (padma). Era muy hermoso
pero, a diferencia de Nanda-nandana Krsna, no tenia una flauta ni llevaba una pluma de pavo
real. Era mas como Narayana. Narayana es muy hermoso, pero Krsna es el mas hermoso de
todos.

Rebosante de felicidad, Vidyapati se eché a llorar. “He estado buscandole durante tanto
tiempo”, penso. “Ahora me siento satisfecho.”

—Espera unos instantes —le dijo entonces Visvavasu—. Voy al bosque a recoger flores y
demads parafernalia para la adoracién. Le ofreceré candana y otros articulos, y luego regresaremos
a casa.

Mientras Vidyapati esperaba, advirtié que alli mismo habia un hermoso lago con lotos, abejas
que zumbaban y péjaros que entonaban dulces cantos. Sobre el lago pendian unas ramas
procedentes de un arbol de mango. De pronto, un cuervo negro que dormia en una de esas ramas
cay6 dentro del agua. Inmediatamente después aparecié su alma con cuatro brazos y, acto
seguido, se presenté alli Garuda, recogié a aquella hermosa personalidad de cuatro brazos y se
fue volando hacia Vaikuntha. Vidyapati pensé sorprendido: “Ese no era mas que un cuervo que
comia carne y otras sustancias abominables; un animal impuro que nunca ha practicado el
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servicio devocional (bhakti) ni ha hecho nada favorable y, sin embargo, ha sido elevado
rapidamente a Vaikuntha. ;Por qué habria de quedarme yo aqui?” Vidyapati decidié subir al
arbol y lanzarse él también al lago para poder obtener una forma de cuatro brazos e ir a
Vaikuntha, pero cuando habia trepado hasta la mitad, escuché una voz etérea que decia:

—No te suicides para liberarte e ir a Vaikuntha. Debes hacer servicios muy importantes que
beneficiaran al mundo entero, de modo que no quieras morir atn. Ten paciencia y todo se
arreglara. Vuelve junto a Maharaja Indrayumna y dile que Nila-madhava esta aqui.

Entretanto, Vi§vavasu regresé con las flores y demas parafernalia, y dijo a Vidyapati:

—Ven conmigo.

El no sabia lo que habia ocurrido. Vi§vavasu preparé la pasta de sandalo (candana) y otros
ingredientes, y pas6 el resto del dia ofreciendo oraciones y realizando otras actividades
devocionales. Los residentes del pueblo eran conocidos con el nombre de dayitds, es decir,
aquellos por quienes Krsna siente un profundo afecto, y Visvavasu era dayita-pati, el lider de
todos ellos. A pesar de ser un sabara, aquel era su servicio. Su rendicién a la deidad era
incondicional y repetia sin cesar: “jOh, Nila-madhava!” Vidyapati se sentia ya también cautivado
por las glorias de Nila-madhava y se puso muy feliz al ver la adoracién que le prodigaba su
suegro.

Cuando Visvavasu hubo terminado sus servicios, cubrié6 de nuevo los ojos de Vidyapati y
juntos emprendieron el regreso a casa. Unas horas después, tras recorrer de nuevo el
serpenteante camino, llegaron a la vivienda. Visvavasu oy6 entonces que Nila-madhava le decia:

—Me has servido durante mucho tiempo. Ahora deseo tener el servicio de un devoto muy
elevado llamado Maharaja Indradyumna. No temas ni te preocupes.

Pero Visvavasu se sintié muy triste. “;Thakuraji se va con Maharaja Indradyumna?”, pensé.
“No puedo soportar la idea de la separacion. Ese joven se ird, le contara todo al rey, y este vendra
y se llevara a Nila-madhava.” Para evitar que aquello ocurriera, encerr6é a Vidyapati en una de
las habitaciones de la casa.

Viendo que no podia ir a ninguna parte, Vidyapati dijo a su mujer:

—Aytudame, te lo ruego. Deseo regresar a Madhya Pradesh. Hice una promesa al rey, que
desea venir aqui con su familia para servir a Nila-madhava. Aytidame, por favor. Eres mi esposa;
mi otra mitad.

— No te apures —le tranquiliz6 ella—. Te ayudaré.

Lalita se dirigié entonces a su padre y le dijo:

—S5i no liberas a mi esposo de esa prisién, me suicidaré ahora mismo.

Ante aquella amenaza, el corazén del padre se ablandé y dejé salir a Vidyapati. Una vez libre,
Vidyapati prometi6 a su esposa:

—Regresaré muy pronto. No te preocupes.

Vidyapati parti6 hacia el reino de Indradyumna y anduvo sin detenerse hasta llegar
finalmente a Avanti Nagari. Habia estado fuera durante mas de seis meses. El rey Indradyumna
se puso muy contento al verlo y, sobre todo, cuando le oy6 decir:

—He descubierto a Nila-madhava. Si me acompatias, te conduciré hasta El.

El monarca decidi6 viajar con todo su reino, sus bienes, su esposa, sus soldados y sus oficiales.
Queria traer a Nila-madhava de vuelta para adorarlo durante el resto de su vida. Cuando
llegaron al lugar, que estaba situado a unas cien millas de Purl, no vieron ni las flores de las
semillas de mostaza, ni la montafia, ni casa alguna; por deseo de Nila-madhava, el pueblo entero
habia quedado cubierto por una montafia de arena.

El rey se eché a llorar. Sentado sobre una esterilla y mirando al océano, decidi6: “No comeré
nada hasta ver a Nila-madhava; si no Le veo, moriré. He venido hasta aqui con todo mi reino y
no he tenido el darsana del Sefior. Es mejor que abandone esta vida”.

—iOh, Nila-madhava! jOh, Nila-madhava! jOh, Nila-madhava! —exclamé recordando al
Sefior.

Entonces se escuché una voz etérea que decia:
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—No te preocupes. No iré a darte Mi darsana, pero ti si podras verme. Voy a enviar a Brahma
para que te conduzca a Vaikuntha y alli podras tener Mi darsana. En este mundo no tendras mi
daréana en la forma de Nila-madhava, sino que me manifestaré de cuatro formas: Jagannatha,
Baladeva, Subhadra y Sudarsana cakra. Espera junto al mar en Banki-muhana. (Este lugar se
conoce en la actualidad como Chakra-tirtha y esta situado junto a la Bahia de Bengala, donde el
agua se mueve hacia Bengala Occidental.) Espera alli y aparecerd daru-brahma (Bhagavan en la
forma de madera). Se manifestara como un tronco muy grande, fragante y rojizo, y en €I se veran
la sarikha, el cakra, la gada y la padma. Ve alli, sicame del agua y haz cuatro deidades de ese tronco.
Entonces podras adorarme.

Poco después lleg6 Brahma y condujo al rey hasta Vaikuntha, y alli este pudo contemplar a
Nila-madhava sin restricciones mientras el Sefior conversaba con Sus asociados. Més atraido
hacia El que nunca, el rey comenzé a sollozar. Entonces Brahma le dijo:

—Véamonos. El no iré a la tierra en esa forma, pero si lo hara de cuatro formas. Vayamos al
lugar indicado por El y esperémosle alli.

Entretanto, en la tierra habian transcurrido muchos afios y todo habia cambiado. Antes de
irse, el rey habia construido un templo muy grande y hermoso, pero habia quedado cubierto por
la arena. Y aunque lo habian desenterrado en varias ocasiones, se veia viejo y desmoronado. Un
nuevo rey lo habia restaurado y declaraba: “Yo construi este templo”. El rey Indradyumna se
present6 ante €l y le sacé de su error.

—Ese templo no es tuyo —le dijo—. Td solo lo has reparado. Lo construi yo, luego me
pertenece a mi.

Un cuervo llamado Kakabhusundi que habia presenciado los pasatiempos de Ramacandra y
también la construccién del templo por parte de Indradyumna, testificé a favor del rey. Brahma
se acerco también y dijo:

—Este fue el rey que construy¢ el templo. Tt solo lo has arreglado.

Y asi, el rey Indradyumna se convirtié de nuevo en su duefio.

Por la misericordia de Krsna, la esposa del monarca se encontraba alli también. No habian
tenido hijos, de modo que estaban los dos solos. El rey, sus nuevos asociados y su nuevo ejército
esperaron juntos a la deidad. Cuando finalmente aparecié flotando sobre las aguas el tronco rojo
sefialado con la $arikha, el cakra, la gadid y la padma, un numeroso grupo de fuertes soldados y
grandes elefantes intentaron llevarlo hasta la arena, pero todos sus esfuerzos resultaron
infructuosos.

De pronto, la voz etérea dijo al rey:

—Trae a mi viejo sirviente Dayita-pati Visvavasu y a su hija. Vi§vavasu sujetara de un lado y
el brahmana Vidyapati del otro. Y trae un carro de oro para Mi. Cuando lo hayas dispuesto todo,
saldré sin mayores problemas.

Por el poder y el deseo de Nila-madhava, Visvavasu, Lalita y Vidyapati vivian todavia y
fueron conducidos hasta alli en un carro con todos los honores. El rey pidi6 a los tres que
entraran en el mar y levantaran el tronco. Vidyapati, su esposa y su suegro comenzaron a
levantar el tronco mientras le oraban:

—iJaya Jagannatha! iJaya Jagannatha! jNila-madhava! ;Nila-madhava! Por favor, sé
misericordioso y sube a nuestro carro.

El tronco sali6 facilmente del agua y pudo ser transportado hasta el carro de oro y luego
conducido cerca de donde se encuentra actualmente el templo de Jagannatha. El rey colocé el
tronco en una sala muy amplia y mand¢ llamar a los carpinteros de Orissa.

—Si esculpen a la deidad, les daré una inmensa fortuna —les dijo.

Habian acudido al lugar muchos carpinteros célebres, pero sus herramientas se rompian en
cuanto tocaban aquel tronco duro como el acero. Un anciano pero hermoso brahman que se
encontraba alli y llevaba consigo algunos utensilios, se adelanté y dijo:

—Mi nombre es Maharana. Soy muy experto y puedo tallar la deidad.

El brahman era en realidad el propio Nila-madhava o Jagannatha disfrazado.
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—Terminaré dentro de veinte dias, y deben prometerme que las puertas de esta sala
permaneceran cerradas en todo momento. Estaré dentro solo con mis herramientas, y después de
veinte dias abriré la puerta para que puedan ver a la deidad. Entonces podran llevarla al templo,
y alli servirla y adorarla.

—Haré lo que dices—respondio el rey—. No abriré esa puerta.

El brahmén entré en la sala y cerré la puerta por dentro. Durante catorce dias no se escuché
ningtn ruido, e Indradyumna Maharaja empezé a preocuparse. “;Qué estard ocurriendo?”,
pensaba. “El brahman no ha tomado agua ni nada sélido durante todo este tiempo. Podria
incluso estar muerto.” Su primer ministro le dijo:

—No abras la puerta. Hay un misterio detras de todo esto. Abre solo cuando hayan pasado
los veinte dias, no antes.

Pero su esposa no estaba de acuerdo.

—Si ese hombre ha muerto, seras culpable de brahma-hatyi (el pecado de matar a un brahman)
—Ile dijo—. Debes hacer que abran la puerta enseguida.

—EIl brahmén me dijo que no lo hiciera hasta pasados veinte dias —respondi6 el rey—.
¢Cémo voy a abrirla?

La mujer insisti6 una y otra vez hasta que, finalmente, el rey mandé llamar a sus carpinteros y
les dijo que cortaran los cerrojos. Cuando pudo entrar en el recinto, vio que el brahman no se
encontraba alli.

—:Dénde estard? —pregunt6 sorprendido.

Las cuatro deidades —Jagannatha, Baladeva, Subhadra y Sudar$ana cakra— se encontraban
alli, pero sin terminar. Los ojos y la nariz no eran mas que formas redondas, sus brazos no
parecian tener la longitud adecuada y faltaban también por acabar las manos y los pies.

—He cometido una ofensa al romper mi promesa —dijo el rey sollozando—. ;Qué voy a hacer
ahora? —. Ya solo pensaba en acabar con su vida.

En otro relato, tal vez en otra creaciéon, cuando el rey abrid la puerta, el brahman se
encontraba alli y dijo al rey:

—¢Por qué has venido en medio de mi trabajo? Solo han pasado catorce dias. Necesito otros
siete para hacer que las deidades queden realmente hermosas. ;Por qué has abierto la puerta?
Ahora solo tienen los ojos redondos. En fin, sera el deseo de Jagannatha. De otro modo no me
habrias interrumpido y yo habria podido terminar mi trabajo.

Tras decir aquello, el carpintero desaparecid, y entonces el rey y sus asociados comprendieron
que aquel hombre no era un simple carpintero, sino el propio Krsna. El rey comenzé a sentir el
dolor de la separacion.

La deidad ordeno al rey por medio de Su voz etérea:

—No te preocupes. Hay un misterio oculto detras de todo esto. Yo deseaba manifestarme de
esta forma por un motivo muy profundo. Llévame al templo y adérame en la forma de estas
deidades. Vis§vavasu, su yerno Vidyapati y las dos esposas de este se encargaran de Mi
adoracién. Los hijos de la esposa brahmanica de Vidyapati se turnaran para adorar a Thakuraji y
los hijos de su esposa sabara cocinaran numerosas preparaciones. Muchos dayitds de la dinastia de
Vi$vavasu me serviran durante los diez dias del Festival del Ratha-yatra. Solo me adoraran ellos;
nadie mas. Ellos nos llevaran a Baladeva, a Subhadra y a Mi en carros, y nos conduciran al
Mandira de Gundicha. Organiza un festival de diez dias comenzando hoy mismo y lleva esos
carros al templo de Gundicha.

Puesto que los sucesos ocurrieron de aquel modo debido a la peticién de la reina Gundicha,
pusieron su nombre al templo.

—Permaneceremos alli durante esos diez dias y luego podran traernos de vuelta —siguid
diciendo Thakurajt— Debes organizar grandes festivales, como Snana-yatra, Candana-yatra,
Hera-pafichami, etc.
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En Chandana-yatra se cubre el cuerpo de Jagannatha con sadndalo durante varios dias.
Entonces se coloca a la deidad vijaya-vigraha conocida como Govinda® en el Narendra-sarovara
dentro de una embarcacion muy hermosa, y es alli donde transcurren Sus pasatiempos en barco.
Tras esto, en el Snana-yatra, la deidad recibe el bafio de miles de jarros de agua traida de todos
los lugares sagrados de la India. Su bafio dura tanto, que acaba con problemas de estémago y
enfermo, y entonces Laksmi se lo lleva a su casa y cierra la puerta durante quince dfas. Como Sri
Chaitanya Mahaprabhu no podia vivir sin la deidad, fue a Alalanatha y alli se ech6 a llorar
diciendo: “;Dénde estd Krsna? ;Dénde estd Krsna?” Estaba tan fuera de si, que cuando tocé las
piedras de Alalanatha estas se derritieron. Dondequiera que colocaba las manos, la cabeza y otras
partes de Su cuerpo al ofrecer reverencias, esas huellas quedaban impresas en la piedra.

Solo los dayitas, 1a familia de Vi§vavasu Sabara, pueden servir a Jagannatha durante el Ratha-
yatra. Jagannatha tiene dos clases de sirvientes. Los primeros proceden de la dinastia de la esposa
brahmanica de Vidyapati y se ocupan de la adoracién (arcana) y el servicio (seva). Los devotos de
la segunda clase descienden de Lalita y, a pesar de haber tenido un nacimiento inferior, son
excelentes cocineros, pues Jagannatha les ha permitido que realicen ese servicio para El. Pueden
cocinar en muy poco tiempo mas de cien grandes pilas de arroz con dhal y muchas otras
preparaciones. Son expertos cocinando en muchos fogones a la vez, llegando a colocar mas de
veinte ollas de barro en cada uno de ellos®.

El rey or6:

—iOh, Thakuraji! Para que pueda servirte, necesito que me concedas una bendicién.

—:Qué bendicién deseas? —respondié Thakurajt.

—Deseo que en mi dinastia no haya hijos ni hijas. No quiero tener descendientes. Sé que me
concederas este deseo.

Thakurajt sonri6 y pregunto:

—Por qué no deseas tener hijos?

—Porque cuando me muera se pelearan por el dinero y no querran servirte —respondi6 el
rey—. Habrd mucho dinero involucrado en Tu servicio, y ellos pensardn: “Esto es mio” o
“Jagannatha me pertenece a mi”. No deseo que ningiin miembro de mi familia piense: “Este
templo es mio o Jagannatha, Baladeva y Subhadra me pertenecen y, por consiguiente, todo lo que
llega en forma de donativos es para que yo lo disfrute.” Si piensan de ese modo, utilizardn todo
para gratificar sus sentidos y se irdn al infierno.

Esta parece ser la mentalidad que impera hoy en dia tanto en la India como en el resto del
mundo. Los devotos nedfitos piden donativos en las calles diciendo que son para el servicio de
Radha y Krsna, pero se guardan el dinero pensando que son ellos los disfrutadores y olvidan que
colectaron ese dinero para su gurudeva. ;Habria dado algo esa gente de haber sabido que el
dinero era para el discipulo? ;Qué clase de castigo puede tener esa clase de personas? Krsna estd
intranquilo pensando que atin tiene que crear un infierno apropiado para ellas.

En la India hay también muchos gosvamis que piensan que son los duefios de los templos,
se quedan con los donativos y los emplean en actividades inapropiadas. Deben tener cuidado con
esto, porque de otro modo Bhakti devi no ird a ustedes, sino que pensara: “Esa persona es muy
egoista. Quiere que su gurudeva y también Krsna sean sus sirvientes.”

Por eso, el rey pidio:

—No debe haber nadie que se quede con una sola paisa. Tt eres el duefio. Eres Tt quien
decide quién debe servirte. Los encargados deben ser cambiados regularmente y deben ser
sirvientes; como unos administradores.

*Cuando hay que llevar a Jagannatha a alguna parte, se toma a esta vijaya-vigraha méas pequena del templo
de Jagannatha, porque el cuerpo de Jagannatha es muy pesado.

® La cocina es un kullf indio. Tiene cinco fuegos (uno en medio y otro en cada esquina), y cada fuego tiene
cinco ollas, una encima de otra, con un agujero en la base de las tres ollas de arriba. Todo se cocina de un
modo uniforme y perfecto. Se dice que es Laksmi quien lo hace todo y los sirvientes (los descendientes de la
esposa sabara de Vidyapati) solo la ayudan, y por eso pueden cocinar de forma tan mégica.
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Un administrador es alguien que sirve sin ningtn interés personal. El rey de Orissa es
siempre el administrador en el sentido de que no puede quedarse con un solo céntimo para él. Si
lo hiciera, seria su ruina.

Al escuchar las palabras del rey, Jagannatha sonrid, y asi es como empez6 el Festival del
Ratha-yatra. Hay muchas enseflanzas importantes en esta historia.
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CAPITULO DOS

SEGUNDA HISTORIA

El motivo de la aparicién del Seiior Jagannatha

Han escuchado la primera historia, pero en ella no se explica por qué Jagannatha dese6
manifestarse en una forma aparentemente incompleta. La explicacién se encuentra en otra
historia diferente que descubrieron los Gosvamis de la linea de Chaitanya Mahaprabhu. No esta
escrita en ninguna parte en su totalidad; existe solo en los corazones de devotos puros y, sobre
todo, en los devotos que han recibido la misericordia de Chaitanya Mahaprabhu. En realidad hay
dos historias, no solo una, y ambas son muy hermosas. Srila Sanatana Gosvami incluyé parte de
la primera de ellas, que es muy interesante, en su Brhad-bhagavatamrta.

Krsna nacié en Gokula. También se manifesté parcialmente en Mathura, pero en Su totalidad
El es el hijo de Madre Yasoda y Nanda Baba. En Mathura no aparecié como nifio: tenfa cuatro
brazos y dieciséis afios, llevaba una corona y otros ornamentos de oro, iba vestido con ropas muy
opulentas y Su cabello era muy largo. En Gokula, sin embargo, aparecié como un bebé del
vientre de Yasoda junto con Su hermana menor. Era en verdad el hijo de Nanda y Yasoda, no su
hijo adoptivo. A veces se ha escrito que era el hijo de Vasudeva y Devaki, pero los vrajavisis no
aceptan esa idea. Ellos Le vieron salir del vientre de Yasoda, de modo que ;cémo pueden creer
que nacié en Mathura? En Mathura no hubo ceremonia de nacimiento, mientras que cuando
Krsna naci6 en Vraja se celebré6 un gran festival. Nanda Baba regalé miles de vacas a los
brahmanes, y a pesar de que dio todo cuanto tenia, muy pronto su casa se llené de nuevo de
riquezas.

Krsna creci6é en Gokula, donde Yasoda Le até al mortero mediante su amor y afecto, y donde
transcurrieron también muchos otros pasatiempos. Cuando Krsna se hizo mayor, salia a
pastorear con Sus amigos tocando la flauta dulcemente. En esa época maté a Trnavarta, a
Bakasura, a Aghasura y a otros demonios. En Vrndavana llev6 a cabo el rasa-l7la, y jugd en
Varh$ivata y en Kesi-ghata. Después de un tiempo, Akriira fue a Vrndavana y dijo a Krsna:

—Karhsa quiere matar a Tus padres Vasudeva y Devaki.

—MIi padre es Nanda Baba y Mi madre Yasoda-maiya, pero Vasudeva y Devaki son amigos
de Mis padres, de modo que debo ir a Mathura a salvarlos —respondié Krsna.

Krsna se marché entonces con Akriira, mat6 a Karhsa, entronizé a Ugrasena y, después de un
tiempo, fue a Dvaraka.

El Byhad-bhagavatamyta de Sri Sanatana Gosvami narra el siguiente pasatiempo que transcurrié
mientras Krsna residia en Dvaraka. Sri Narada Muni es experto concibiendo y organizando
insondables pasatiempos para complacer a Krsna. Krsna siente un profundo afecto por él, y él
siempre descubre motivos nuevos para glorificar a las diversas manifestaciones de Krsna y
también a Sus devotos puros. Narada Muni es muy astuto: nadie puede comprender lo que hace,
por qué y cémo lo hace, o adénde va. (Krsna también es astuto, como lo son asimismo Sus gopis,
Su madre, Su Vraja, Su Yamuna y Sus devotos.) Narada viaja de un lado a otro con el tinico
proposito de servir a Krsna y estd siempre inventando nuevas formas de glorificar a su sagrado
amo Krsna y también a Radhika, a las gopis y a los devotos.

En una ocasién, Narada viajé a Dvaraka para contemplar los pasatiempos siempre nuevos de
Krsna y encontrar un modo de ensalzarlos. Nadie sabria quiénes son los devotos mas grandes si
Narada no hubiera revelado ese conocimiento.

Cuando lleg6 al palacio de Rukmini, Narada vio que se estaba celebrando un gran festival. Se
encontraban alli las 16.108 reinas encabezadas por las ocho mas destacadas —Rukmini,
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Satyabhama, Jambavati, Bhadra, Mitravinda, Nagnajitt y las demds—, y también otros
dvarakavasis. Narada se acercé a Rukmini, a Satyabhama y a las otras reinas y les dijo:

—Tienen mucha suerte de poder servir a Krsna. Ustedes son Sus reinas, las mejores sirvientas
de Krsna y las personas mas gloriosas de este mundo. Yo me inclino ante ustedes.

Lo que Narada queria transmitir realmente era: “Krsna no quiere a ninguna de ustedes. El
solo recuerda constantemente a las pastorcillas (gop7s) de Vraja y no desea estar realmente con
ustedes, sino regresar a Vrndavana y disfrutar del amor de las gopis.”

Rukmini y Satyabhama respondieron a Narada:

—Gilorificanos si quieres, pero desde que se cas6 con nosotras no hemos sabido hacer feliz a
Krsna. Nuestro amor no puede controlarlo. Somos muchas, muy hermosas y expertas en todas
las artes, pero no podemos satisfacerlo.

—Cuando duerme en mi cama —afadié Rukmini—, El llora sin parar. A veces, en Sus suefios,
agarra mi velo y dice: “jOh, Radhika! ;Oh, Radhika! ;Dénde estas? iSin Ti voy a morir! ;Dénde
estds, Lalita? ;Dénde estas, Visakha?” Otras veces solloza de un modo conmovedor y dice:
“:Dénde estas, Madre Yasoda? jQuiero pan con mantequilla! jDeseo sentarme en tu regazo!
iQuiero beber la leche de tus pechos! ;Dénde estas?” Otras veces llama a Sus amigos: “{Sridama!
jSubala! iMadhumangala! jKokila! jBhrnga! Por favor, digamne donde estan jNo puedo vivir sin
ustedes! Las vacas estan esperando y ustedes no llegan. Es hora de salir a pastorear. jVegan
rapido!”. Y otras veces llama incluso a las vacas: “jSyamali, Dhavali, Kalindi, Ganga, Pisanga!
(Dénde estan? ;Donde estdn?” Se pasa las noches llorando de tal modo, que la cama queda
empapada con Sus ligrimas. Y no ocurre solo una noche; lo hace siempre. El no sabe dénde
estamos o quiénes somos. Nos sentimos muy tristes. El no siente un afecto igual de grande por
nosotras. Si lo sintiera, pronunciaria nuestros nombres. Diria: jRukmini! jSatyabhama! Pero
nunca lo hace.

—Lo que dices es cierto, sakhi —dijo Satyabhama—. Anoche, mientras lloraba amargamente,
tiré de mi velo y grité: “jOh, Radha! jOh, Radha!” Luego cay6 inconsciente y no supe qué hacer.
¢Por qué le ocurre eso? ;Por qué Krsna nunca nos mira a nosotras Sus esposas? Aunque somos
muy hermosas y expertas en todas las artes, no podemos complacer a Krsna. Nos gustaria saber
cémo hacerlo.

Entretanto, Krsna estaba sentado en Su sala de reuniones. Dicha sala disponia de todas las
comodidades imaginables. Unas veces era grande y otras pequefia. Podia estar fresca o templada,
y proporcionaba cuanto uno pudiera desear por el simple hecho de pensar en ello. A veces se
reunian en ella cien personas y otras veces miles; se expandia o se contraia —igual que el propio
Krsna. Mientras las reinas hablaban, los asociados de Krsna estaban sentados en la sala de
reuniones tratando diversos asuntos. Ugrasena Maharaja estaba sentado en el trono, y Akriira,
Krsna, Baladeva, Uddhava y otros se encontraban junto a él.

Krsna no parecia el mismo. Por algiin motivo, se le veia triste y apesadumbrado. En el Padma
Purana se dice:

nahaa tifithami vaikuéthe
yoginaa hadayefiu va
tatra tifithami narada

yatra gayanti mad-bhaktau

En una ocasién, Krsna dijo a Narada: “Yo no vivo en Vaikuntha ni en los corazones de los
yogis. Yo vivo en los corazones de los devotos puros. Habito alli donde se Me recuerda, y en esos
lugares descanso muy cémodamente. No vivo en ninguna otra parte.” Por eso estaba Krsna
afligido. Es la Suprema Personalidad de Dios y sabia lo que estaba ocurriendo en el palacio de
Rukmini.

Rohini, la madre de Baladeva Prabhu, entré en la habitacién donde se encontraban reunidas
las reinas. Ella habia vivido muchos afios en Vrndavana con Ya$oda, y habia alimentado y
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cuidado tanto a Krsna como a Baladeva. Al verla, las reinas le ofrecieron reverencias y un asiento
preferente. Luego le dijeron:

—Madre, sabemos que estuviste en Vraja cuando Krsna y Baladeva eran nifios, y que viviste
alli durante once afios. Tt conoces la historia de las gopis y sabes como es su amor y también el
amor de Madre Yasoda y de los vrajaviasis. Hablanos de las glorias de Vraja. Queremos que nos
digas cudl es la naturaleza del amor de los vrajavisis para que Krsna no pueda olvidarlos. Ya han
pasado muchos afios. Nosotras hemos servido a Krsna durante més de cincuenta afios, pero El no
estd controlado por nuestro servicio amoroso. Nunca dice: “jOh, Rukmini! jOh, Satyabhama!”,
sino “jRadha! jRadha! jLalita! jVisakha!” ;Por qué?

“A veces le embarga una gran emocién y se lamenta diciendo:

—iMadre! jMadre! ;Dénde estds? Dame pan con mantequilla. Mis vacas tienen hambre. He de
llevarlas a pastar enseguida. Mis amigos, Dama, Sudama y los demas Me esperan en la puerta y
Me estan llamando, y las vacas mugen y no quieren amamantar a sus terneros porque anhelan
Mi compaiiia. Debo irme enseguida.

“El no piensa: “Estoy en Dvaraka con Mis amadas Rukmini y Satyabhama”. ;Por qué no?
(Qué es lo que hay en Vraja? Las gopis no poseen riquezas, no llevan adornos y tampoco son tan
hermosas como nosotras. Ellas viven en el bosque y solo pueden decorarse con flores, no con oro
y joyas como nosotras. Alli Krsna llevaba a las vacas a pastar y aqui es el rey, de modo que ;por
qué las recuerda siempre a ellas? ;Por qué les ha dado a ellas Su corazén? Queremos saberlo.
¢Acaso conocen alguna clase de magia o encantamiento con mantras? Deben saber alguno, y por
eso Krsna las recuerda y llora por ellas.

“Somos las 16.108 reinas de Krsna, las mujeres més hermosas del mundo. Nuestras cualidades
son Unicas y nuestra maestria en todo incomparable, pero entre todas no podemos controlarlo.
Madre, jpor qué no nos mira nunca a nosotras? ;Por qué no podemos satisfacer a un solo Krsna a
pesar de ser tantas? Nosotras Le servimos de ilimitadas formas y Le amamos muchisimo, pero no
podemos satisfacerlo. A El solo le importan las gopfs. ;Puedes tt decirnos por qué.”

Al recordar a su amiga Yasoda y a las gopis, a Rohini-maiya se le llenaron los ojos de lagrimas.
Entonces comenzoé a hablar de los pasatiempos de Krsna desde que era un bebé hasta que tenia
doce afios. De pronto, entré en la sala la madre de Karhsa, una anciana de més de cien afios que
caminaba encorvada, tenia la cabeza ladeada e iba apoyada sobre un bast6n.

—Lo que hacen es muy peligroso —dijo la recién llegada—. ;Para qué hablar de las gopis
y los gopas? Ellos son muy crueles. Yasoda no pudo alimentar a Krsna y a Baladeva
adecuadamente. Ellos son hijos de Devaki, pero se los llevaron a Gokula porque sus padres
tenian miedo de Karhsa. Yasoda nunca daba ni siquiera un poco de yogur o de mantequilla a
Krsna y a Baladeva, y por eso Ellos tenian que robarlo de las casas de los vecinos. Y cuando estos
se quejaban a Yasoda, ella castigaba a Krsna y a veces Le amarraba las manos y Le ataba al
mortero. Yasoda y Nanda Baba eran tan malvados y crueles, que nunca daban a Krsna zapatos o
sandalias a pesar de que los bosques estaban llenos de piedras y espinas. No los nombren
siquiera.

“Krsna pastoreaba las vacas por todo Vraja desde temprano en la mafiana hasta el anochecer
sin cobrar ningtn salario y sin zapatos o sombrilla para protegerse del sol. En Vraja hay tanta
mantequilla, que hasta se la regalan a los sirvientes, pero a El nunca Le daban.

“En una ocasién, Yasoda amarré a Krsna con cuerdas, agarré un palo y quiso golpearlo. El
lloraba desconsoladamente y decia: “jMadre! jMadre! jPor favor, no Me pegues! No lo volveré a
hacer!”, y aunque no habia hecho nada malo, la mujer no tuvo compasién de El

“Krsna vivié alli doce afios, y durante todo ese tiempo no recibié6 de Madre Yasoda mas que
pequenas cantidades de leche. Entre los cinco y los doce afos, a El y a Balarama solo Les dieron
algo de pan y mantequilla. Hagamos un célculo de lo que Yasoda y Nanda Baba se gastaron en
Krsna durante esos doce afios. Hay que contabilizar también los dias que El llevé a las vacas a
pastar y tener en cuenta que a veces iba a otras casas a robar. Ellos deberfan pagar algo a Krsna y
a Baladeva por ir de pastoreo, si bien hay que tener en cuenta que Krsna recibi6 algo de ropa por
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parte de ellos. Hagamos un recuento y llamemos a Gargacarya, que es un contable
experimentado y lo sabe todo por ser astrélogo. Cuando haya hecho las cuentas sabremos lo que
se debe a Krsna y a Baladeva por el pastoreo y lo que se gast6 en Ellos.

“No pagaremos por Rohini, porque es parte del grupo de Nanda, Yasoda y las gopis. Solo
pagaremos por Krsna y Baladeva. Hagamos el balance y, si se debe algo a Yasoda y a Nanda, les
pagaremos el doble.”

Escuchando a Padmavati, Rohini se iba poniendo cada vez mas furiosa.

—Mi esposo Ugrasena es tolerante, generoso y compasivo —continu6 diciendo la mujer—. Si
se debe algo a Yasoda y a Nanda, podemos pagar el doble, y si deben ellos algo por el pastoreo
de Krsna y Balarama, seremos misericordiosos y no tomaremos nada. Llamemos a Gargacarya.

—iTe conozco muy bien! —dijo indignada Madre Rohini.

Padmavati era la esposa de Ugrasena, pero Karhsa no era hijo de Ugrasena. Siendo muy joven,
Padmavati jugaba un dia con sus amigas en la ribera del Yamuna cuando un demonio llamado
Drumila se acercé a ella con intenciones lujuriosas. Asi es como fue concebido Karhsa.

—Sé que no eres una mujer casta —siguié diciendo Madre Rohini—, y por eso no puedes
entender las glorias del amor de los vrajavisis.

Rohini dejé de hablar a Padmavatl y, dirigiéndose a las reinas, les explicé uno por uno los
sentimientos de Nanda Baba, Yasoda, Subala y Sridama. Por tltimo, les hablé de las gopfs.

—Los vrajavasts aman tanto a Krsna que no pueden vivir sin El —dijo—. Cuando Krsna y
Baladeva eran pequefios, querian llevar a las vacas a pastar e insistian a Madre Yasoda una y otra
vez: “Madre, somos gopas y queremos salir a pastorear. Por favor, di que tenemos que ir.” Y como
no Les dejaban, se echaban a llorar. Finalmente, un dia madre Yasoda Les dijo: “Pueden llevar a
los terneros a un bosque que hay cerca de Vrndavana, pero deben regresar pronto”. Ella Les llevé
hermosos zapatos y sombrillas para protegerse del sol, pero Krsna le dijo: “Las vacas son
venerables para nosotros porque son como nuestras madres. Si deseas darme zapatos, trae
también zapatos para las 900.000 vacas. Debes traer 400.000 zapatos por cada 100.000 vacas,
porque cada una de ellas tiene cuatro patas. Y trae también sombrillas para ellas y entonces Yo
también llevaré sombrilla. No quiero ser el amo de las vacas, sino su sirviente. Un gopa cuida y
alimenta a las vacas igual que un sirviente”.

“Yasoda dijo a Krsna en una ocasién: ‘Hijo mio, las gop?s mayores se quejan de que vas a sus
casas y robas mantequilla de sus despensas’. Krsna respondié: ‘Madre, ;por qué dices eso? Yo no
he robado ninguna mantequilla. Me dijiste que sacara a las vacas a pastar a Madhuvana muy
temprano y eso fue lo que hice. Estuve todo el tiempo con las vacas. Ahora es tarde y acabo de
regresar, y muy pronto Me iré a la cama. ;Cuando he tenido tiempo de robar mantequilla? Si
piensas que la he robado, debe ser porque no soy hijo tuyo. Me habras tomado prestado o bien he
nacido en alguna otra parte y Mi madre me abandond, y por eso piensas que soy un ladrén. Me
tiraré al Yamuna; ya no viviré mas contigo.’

“Yasoda se eché a llorar y, abrazando a Krsna, le dijo: “Oh, Krsna, Tt no robaste mantequilla.
Yo no dije eso.” Krsna respondié: ‘Madre, si robé mantequilla’. Yasoda insisti6: ‘No, no la
robaste.” Y se puso a acariciar a Krsna. Sus lagrimas bafiaron a Krsna y de sus pechos fluia leche
espontaneamente. ‘Nunca volveré a decir eso’, decia una y otra vez Yasoda llorando.

“Los vrajavasis solo saben que Krsna es su hijo, su amado o su amigo —continué diciendo
Rohini-devi—. Ustedes piensan a veces que Krsna es la Suprema Personalidad de Dios y pueden
ver Sus cuatro brazos, pero esa idea no pasa nunca por la mente de los vrajaviasts, que ven a Krsna
como un nifio inocente. El esta siempre bailando y tocando la flauta con Su turbante decorado
con plumas de pavo real, y todas las gop?s jovenes son Sus amadas. El es Gopijanavallabha, el
amado de las gopis.

“Las gop?s no necesitan tener una relacién formal con Krsna. Cuando eran nifias Le entregaron
sus corazones y todo lo demés y, por lo tanto, El no puede recompensarlas. Las gop#s no quieren
nada de El, sino que Le sirven sin ningtin deseo personal. En Dvaraka, ustedes, Rukmini y
Satyabhama, son las esposas de Krsna, pero no Sus amadas. ;Saben por qué? Porque su amor
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estd dividido en muchas partes. Ademas de su esposo Krsna, cada una de ustedes tiene diez hijos
y una hija, lo cual significa que su amor esta dividido en doce partes. El amor de las gopis no esta
fragmentado. Ellas han abandonado a sus esposos, no tienen hijos, no se ocupan de sus hogares y
no tienen animales —nada que cuidar. Su amor y su afecto es akhanda —total e indiviso.

“En la relacién entre el amante y la amada, la mujer da todo su tiempo a su amado, pero en
cuanto tienen descendencia ese amor queda dividido y ella dedica mucho mas tiempo a su hijo
que su marido. Y si tiene diez u once hijos, su amor se dividira atin més.”

Rohini explicé que cuando las gopis realizan cualquier tarea, llevan siempre a Krsna en su
mente y en su corazén. Mientras barren, ellas cantan: ‘Govinda, Damodara, Madhaveti’, y
mientras cocinan, cantan: ‘Govinda, Damodara, Madhaveti’. Si una gop? estd cuidando de su
hermano pequefio o quiere que se duerma, canta: ‘Govinda, Damodara, Madhaveti’. Las gopis no
dicen a los bebés: ‘Duérmete, duérmete’, sino que cantan: ‘Govinda, Damodara, Madhaveti.” Si
estan trillando maiz, trigo o arroz, cantan: ‘Govinda, Damodara, Madhaveti.” En las casas de las
gopis hay loros, y por la mafiana temprano, alrededor de las cuatro, ellas les hacen repetir:
‘Govinda, Damodara, Madhaveti’.

Las mentes y los corazones de las gopis estan siempre absortos en Krsna; son igual que carros
en los que Krsna esta siempre sentado, y la mente y el corazén de El son como carros conducidos
por las gopis. Krsna siempre piensa en las gopis diciendo: “Radhe, Radhe, Radhe, Jaya, Jaya, Jaya,
Sri Radhe...”. El siempre recuerda: “jRadhe, Radha! jLalita! jVisakha! jMadre Yasoda!”

El amor de Krsna esta dividido en muchas partes. En la Bhagavad-gita (4.11), El prometi6: “ye
yatha mar prapadyante —Yo recordaré a aquellos que Me recuerden”, y estd obligado a mantener
Su promesa. Iré alli donde Su devoto Le recuerde y cante Su nombre. El es muy amoroso con
todos los vrajavisis, pero al mismo tiempo no puede abandonar a los devotos de Mathura,
Dvaraka u otros lugares de la India o del resto del mundo. Cuando alguien pronunica Su nombre
o habla sobre El, El acude donde esté esa persona y siempre la recuerda y, por lo tanto, Su amor
esta dividido. Sin embargo, el amor de las gop7s no esta dividido, y por eso El esta tan apegado a
ellas.

Madre Rohini sigui6 diciendo:

—Durante el rasa-lili, Krsna siempre enjugaba los rostros de las gopis cuando estaban
cansadas de danzar y cantar. Las gop7s pueden cantar més dulce que El. El puede cantar sa, re, gd,
ma, pa, pero las gop7s llegan mas lejos. El se para ahi, pero ellas cantan sa, re, ga, ma, pa, da, ni, sa.
Cuando Krsna las escuchaba, se ponia muy contento y decia: ‘jSadhu, sadhu! jMuy bien! Yo no
puedo hacerlo como ustedes.” El siempre las glorificaba.

El rati o bhava de las gopis, su amor y su afecto por Krsna en mahabhava, se denomina samartha-
rati. La palabra samartha significa capaz, apto, completo; por lo tanto, samartha-rati significa
“capaz de controlar a Krsna”. El rati de las reinas de Dvaraka, sin embargo, se dice que es
samaifijasd, lo que significa que es dificil que su amor pueda controlar a Krsna. Ellas no son como
las gopis, cuyo amor es capaz de controlarlo; su amor no puede compararse con el prema de las
gopis. El amor de las reinas llega hasta los niveles de prema, sneha, mana, pranaya, raga y anuraga.
Algunas veces alcanzan una palida semblanza de mahabhava y otras experimentan divyonmada y
citra-jalpa, pero en una medida muy pequefia. Sus asta-sattvika-bhiavas no pueden llegar hasta
ujjvalita (ardiente) y prajoalita (inflamado). Puede que su bhiva llegue hasta dhiimayita, que es
como una llama cubierta por humo. A veces su bhiva es también sin humo, es decir, mas intenso,
pero nunca es tan elevado como el de las gopis. La llama ‘sin humo’ del amor de las gopis asciende
hasta el nivel mas elevado.

Madre Rohini se puso entonces a glorificar el afecto de Srimati Radhika por Krsna.

—Fn una ocasién —comenzé diciendo—, Srimati Radhika estaba sentada en el regazo de
Krsna, cuando una abeja se puso a revolotear alrededor de Sus pies y quiso entrar en ellos
pensando que eran un dulce y fragante loto. Radhika se asusto e intenté espantarla, pero la abeja
volvia una y otra vez. Al ver aquello, Madhumangala agarré un palo e intenté espantarla hasta
que la eché de alli. Luego dijo orgulloso: “Madhustidana se ha ido y ya no regresard mas”.
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Cuando Srimati Radhika escuché aquello, olvidé que estaba sentada en el regazo de Krsna y que
El la estaba acariciando, y se eché a llorar. Pensando que “Madhusiidana” se referia al propio
Krsna, exclamé: “jOh, Madhustidana! ;jAdénde Te has ido? ;Cuando regresaras? Si no vuelves
pronto, moriré”. Su sentimiento de separacion era tan intenso, que tras decir aquello se desmayo.
Asombrado, Krsna pensé: “;Qué puedo hacer? ;Cémo puedo tranquilizarla?”

“En cierta ocasion, Krsna salié a pastorear junto con Dama, Sridama, Madhumangala y los
demas pastorcillos, y Sus cientos de miles de vacas. Unas vacas eran negras, otras doradas y otras
blancas y, al verlas juntas, parecia como si los rios Ganga, Yamuna y Sarasvati se mezclaran y se
volvieran a separar. Lo tinico que se veia a lo largo de muchos kilémetros eran las cabezas y los
cuerpos de aquellas vacas. Madre Yasoda y Nanda siguieron a Krsna un buen trecho; no podian
abandonarlo facilmente a pesar de que El les habia dicho: ‘Deben regresar a casa ahora.’ En ese
momento, Krsna se dio cuenta de que Lalita, Visakha y las demas gopis Le miraban desde las
ventanas, los jardines y las puertas de sus casas, y se sintié atraido hacia ellas. Entonces vio a
Srimati Radhika.”

veéu-karan nipatitat skhalitaa ¢ikhaédaa
bhrafitaa ca péta-vasanaa vraja-raja-stinou

En este verso (Sri-Radha-rasa-sudha-nidhi (39)), Prabodhananda Sarasvati Thakura explica que
Krsna vio que Srimati Radhika hacia arcana con el rabillo del ojo. El acepté Su mirada con mucho
amor y, acto seguido, se puso a temblar y se Le cayeron la flauta de las manos y el chal amarillo
de los hombros. Cuando estaba a punto de desmayarse, Madhumangala Lo agarr6é y Le dijo.
“iPero qué haces! ;No ves que esta ahi Tu padre Nanda Baba?”

Krsna queda controlado por esa clase de amor y de afecto. Las gopis tienen tanto afecto, que
piensan que tienen muy poco.

dhanyah sma muoha-gatayo 'py hariéya eta

ya nanda-nandanam upatta-vicitra-vecam
akaréya veéu-ragitaa saha kafiéa-sarah
pujaa dadhur viracitda praéayavalokaiu

Grémad-Bh&agavatam (10.21.11)

[Las gopis se lamentaron diciendo:] Las ciervas van con sus esposos. Como los cuerpos de
estos son oscuros, se dice que son krsna-sira. Ellos dicen a las ciervas: “Pueden ir y ver a
Krsna. No teman; nosotros las apoyamos”. Nuestros maridos son todo lo contrario. Si nos
ven hablando con Krsna o mirdndole, nos regafian. Nos gustaria morir y nacer de nuevo
como ciervas.

Krsna se sentia afligido porque no posee los sentimientos de Srimati Radhika, y para tener
acceso a ellos vino en la forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu. Mahaprabhu fue al Godavar a
encontrarse con Sri Raya Ramananda, que en su gopi-svariipa es Visakha-devi, y alli recibié
ensefianzas de él durante muchos dias. Luego se trasladé al Gambhira, y entonces pudo saborear
algo del amor de Radhika. Asi de elevados son los sentimientos de las gopis.

Krsna es un océano de rasa —las melosidades que se intercambian en las relaciones amorosas
trascendentales. El es el propio rasa y también es rasika, el disfrutador del rasa. Es al mismo
tiempo eka-rasa (un rasa) y aneka-rasa (muchos rasas). Cuando es eka-rasa, no existe nada en los tres
mundos, incluido Goloka Vrndavana, que no esté dentro de El. El es piirnatama, absolutamente
completo y lo sabe todo; no hay nada que Le sea desconocido. Sin embargo, cuando es aneka-rasa,
hay una cierta mezcla de rasas que conoce pero al mismo tiempo desconoce. Aunque conoce el
rasa de Srimati Radhika, sabe lo que puede saborear como disfrutador, pero no lo que saborea la
persona que es disfrutada. Los pasatiempos de Chaitanya Mahaprabhu, Sacinandana Gaurahari,
son una mezcla de eka-rasa y aneka-rasa. El eka-rasa se encuentra en Krsna en toda su plenitud,
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mientras que el aneka-rasa se encuentra plenamente en Chaitanya Mahaprabhu, puesto que
Srimati Radhika esta presente junto con Krsna.

(Cuadles son los sentimientos de Radhika? Mahabhava y, sobre todo, adhiridha y madana®.
Aunque esté sentada en el regazo de Krsna, Srimati Radhika puede olvidar que esta con ElL En
esos momentos piensa: “;Dénde estoy? ;Adénde se ha ido Krsna?” Siente una separacion tal en
el encuentro, que Krsna no puede imaginar siquiera su profundidad. El piensa: “Yo estoy aqui y
Ella esta sentada en Mi regazo. Mi mano estd rodeando Sus hombros y, sin embargo, Ella Me
busca, llora y se lamenta diciendo: “;Dénde estd? ;Dénde esta? ;Por qué esta ocurriendo esto?”

Para comprender los sentimientos de Radhika, Krsna adopté la forma de Sr1 Chaitanya
Mahaprabhu. Unas veces se dice que los rob¢ y otras que suplicé por ellos. Radhika Le dio parte
de Sus sentimientos y, en la forma de Sri Gadadhara Pandita, comprobaba si El estaba haciendo
correctamente el papel de Ella o no.

Hay algo que Krsna siempre desconoce, y son los sentimientos de Radhika, la naturaleza de
Su amor por El, y el modo en que Ella saborea los madhurts (dulces melosidades) del sonido de Su
flauta y de Su hermoso rostro, Su forma, Sus cualidades y Sus pasatiempos. Aunque esos
madhurs existen en Krsna, El no puede saborear su dulzura plenamente. En el aneka-rasa, por lo
tanto, Krsna carece de algo y tiene que ir a la escuela de las gop?s, donde Srimati Radhika es la
directora, y Visakha y Lalita son como jefas de departamento. Alli, El aprende algo acerca del
amor y el afecto.

Deben saber que si alguien hace bhajana de Radha-Krsna Yugala y al mismo tiempo adora a
Dvarakadhi$a y a Rukmini o Satyabhama, Srimati Radhika le abandonara. Dira: “Ve con las
reinas de Dvaraka”.

Hace ciento cincuenta afios ocurrié un incidente en un lugar de la India llamado Ranavadi, un
pueblo de Vraja-mandala. Alli vivia un devoto muy avanzado que estaba siempre tan absorto
recordando a Radhika y a Krsna y los pasatiempos eternos de ambos a lo largo de los ocho
praharas (periodos) del dia, que practicamente olvidaba su cuerpo, sus sentidos y todo lo demas.
Pero un dia quiso viajar a los lugares de peregrinaje y, como no habia estado nunca en Dvaraka,
dese¢ visitar aquel lugar. Poco después, un brahman de su pueblo fue a verle y le dijo:

—DMe gustaria ir a Dvaraka. Si quieres venir conmigo, yo correré con todos los gastos.

—Muy bien; iré contigo —respondi6 el devoto.

Tras recorrer distintos lugares, finalmente llegaron a Dvaraka. En ese lugar existe la norma de
que si alguien quiere entrar alli debe ser marcado con el hierro candente de un cakra. Esa marca
permanece imborrable, aunque dan una medicina a la persona para que no parezca una cicatriz.
El devoto de Vrndavana fue marcado, y luego entré en la ciudad y visité numerosos lugares de
alli.

Cuando finalmente regres6 a Vrndavana e intent6 retomar su bhijana, no logré recordar
todos los pasatiempos de Krsna. Esos pasatiempos no acudian ya a su memoria; lo que ahora
recordaba eran los incidentes de Dvaraka y otros lugares. Al ver que no podia cantar y recordar
como lo hacia antes, el devoto se preocupé mucho, pero no logré averiguar el motivo de su
desgracia. Aunque practicé durante muchos dias, los [7lds ya no se manifestaban como antes.

Ese Babaji Maharaja tenfa un amigo muy querido que vivia en Radha-kunda. Se llamaba
Siddha Krsnadasa Babajt y estaba siempre absorto en la remembranza de Krsna y el canto de Su
santo nombre con lagrimas en los ojos y el corazén derretido. Babajt Maharaja fue a visitar a su
amigo, pero cuando Siddha Krsnadasa le vio, se dio la vuelta y se neg6 a hablar con élL

—Vete de aqui enseguida —le dijo—, porque de otro modo Srimati Radhika se enfadara
también conmigo. Sé que has ido a Dvaraka y que has aceptado la marca de alli. ;Para qué has
venido? 5i Radhika sabe que has venido a verme, se disgustard conmigo. jVete de aqui rapido!

“Si no aparecen los pasatiempos de Radhika y Krsna en mi meditacién, ;de qué me sirve la
vida?”, se dijo el devoto lleno de pesar. Movido por un profundo sentimiento de separacién de

4 .
Ver glosario.
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Srimati Radhika, regresé a su bhajana-kutira y se encerré en él. Tres dias més tarde, de su corazén
emané un gran fuego en el que quedé consumido. Los habitantes de los alrededores no
entendian por qué no habia salido de su kutira en tres dias y, cuando finalmente se decidieron a
romper la puerta, vieron que dentro no habfa mas que cenizas.

—Tal vez Babajt sinti6 una gran separacién —dijeron.

Cuando colocaron unos palos de madera sobre las cenizas, estos se quemaron en el acto, lo
cual confirmé sus sospechas.

—En efecto, Babaji ha dejado el cuerpo a causa de la separacién.

En la actualidad, los habitantes de ese pueblo celebran el dia de su desaparicion.

Srimati Radhika puede abandonar a un devoto cuando ve que este adora a Radhika y a Krsna
en Vraja pero al mismo tiempo recuerda y ofrece pranama y arcana a Rukmini y a Satyabhama.
Deben saber estas cosas. Srila Riipa Gosvami y Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura han escrito
que deben ser exclusivos en su devocion a gurudeva y a su istadeva. Pueden respetar a todos,
incluyendo a los arboles, a las plantas, a los animales, a los devotos que son favorables a Krsna, e
incluso a quienes no son favorables. Piensen que Krsna esta en todas partes y que todos los seres
son Sus sirvientes eternos en sus formas espirituales constitucionales. Pero si alguien se inicia en
la linea rilpanuga e intenta ser determinado, sobre todo si desea ser un sirviente de Radhika, no
puede honrar a todos de la misma forma. No puede pensar que todos estan en la misma
plataforma. Dvarakadhida-Krsna y VrajeSa-Krsna no son iguales. Son iguales, pero al mismo
tiempo son diferentes.

Cuando alguien esta empezando en el bhakti, no importa si adora a Jagannatha, a Rukmini, a
Satyabhama, a Ramacandra, a Nrsirhhadeva y a Gaura-Nitai ademas de a Radha-Krsna, pero no
ocurre lo mismo con los madhyama-adhikaris avanzados de la linea de St Chaitanya Mahaprabhu.
Se debe ser determinado en una devocién exclusiva; de otro modo, Srimati Radhika, las gop7s y
Yogamaya abandonaran a la persona. Aunque todas las encarnaciones y expansiones son iguales
en cuanto a tattva-siddhanta, existen diferencias en lo concerniente al rasa. No se puede ser
siempre un devoto nedfito. Es importante aprender gradualmente estas verdades e intentar ser
exclusivo.

No hay inconveniente en adorar a Jagannatha siempre que se le vea como Vrajendra-nandana
Syamasundara, que es como aparece a los ojos de Sri Chaitanya Mahaprabhu y de Srila Ripa
Gosvami. Cuando Mahaprabhu iba al templo de Jagannatha, no veia a Baladeva Prabhu y a
Subhadra, sino que pensaba: “jOh, Vrajendra-nandana!”, y corria enloquecido a abrazarlo. El no
vefa los ojos grandes y redondos de Jagannatha, y tampoco Le veia sin la flauta y la pluma de
pavo real, sino que pensaba: “Ahi estd Krsna tocando la flauta. Sus ojos son sumamente
atractivos y lleva Su pluma de pavo real en la cabeza”.

¢Ven ustedes a ese mismo Krsna en Jagannatha Puri? ;Ven a Radhika? De momento no los
ven, y para obtener esa vision deben ser exclusivos con su gurudeva. Aunque haya muchos siksa-
gurus, debe haber uno que sea prominente para que podamos seguirle y entregarle nuestros
corazones. La nube, la montafia, la tierra o una serpiente pitén pueden ser Siksa-gurus para
nosotros, pero debe haber un $iksa-guru que predomine sobre los demas. Ese siksa-guru es igual
que nuestro diksa-guru; no hay diferencia entre ambos. Puede ocurrir que el $iksd-guru sea
superior al diksa-guru, que el diksd-guru sea superior al $iksd-guru o que ambos se encuentren al
mismo nivel.

Debemos ser exclusivos con Vrajendra-nandana Krsna desde el principio. Ese Krsna no debe
ser solo Gopi-kanta, el amado de las gopis, porque entonces puede ser también Chandravali-
kanta, Padma-kanta y Saibya-kanta. Debemos ser exclusivos con Radha-kanta y orar: radha-kanta
namo’stu te. Este siddhanta es muy profundo. Durante el Festival del Ratha-yatra, Chaitanya
Mahaprabhu mantuvo conversaciones muy elevadas con Su asociado intimo Svartipa Damodara
sobre las diferencias entre el amor de las gopis y el de las reinas de Dvaraka. Si alguien siente el
vivo deseo de seguir a las gopis y su objetivo es samartha-rati, puede que obtenga algiin
conocimiento sobre estos temas. Esta es la esencia del Festival de las Carrozas.
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Chaitanya Mahaprabhu ampli6 el significado del Ratha-yatra y lo convirtié en algo diferente a
lo que se habia celebrado hasta entonces. Gundicha pas6 a ser Sundaracala, Vrndavana, y el
templo de Jagannatha Purl de Nilacala se transformé en Dvaraka. Las gopis experimentaban
profundos sentimientos de separacién en su Gundicha Mandira, al igual que les ocurria en
Vrndavana. Por eso, cuando Jagannatha llevaba ya un afio entero en el templo de Puri, ide6 una
excusa para marcharse.

—Estoy enfermo —dijo a Su esposa Laksmi—. Necesito cambiar de aires durante diez
dias. Transcurrido ese tiempo, regresaré.

Asi fue como obtuvo el permiso de Laksmi para partir.” Jagannatha-deva se llevé con El
a Baladeva, porque Baladeva habia nacido en Gokula como Rohini-suta, el hijo de Rohini. Su
hermana Subhadra, que es una manifestacion de Yogamaya y conocia las glorias de las gopis y los
gopas por estar casi siempre con Rohini, pidié a Krsna:

—Yo también deseo ir, hermano. Por favor, llévame contigo.

—De acuerdo, puedes venir —respondi6 El.

Ni Laksmi ni las reinas sabian a dénde deseaba ir Krsna. Vimala-devi, que representa a las
reinas de Dvaraka, tampoco lo sabia, y por eso le dej6 ir.

Krsna estaba tan absorto jugando con las gopis en los cenadores, que se Le olvidé regresar. El
quinto dfa, denominado Hera-paficami, Laksmi empez6 a preocuparse seriamente y a pensar:
“:Adénde se ha ido Mi esposo?” Le buscé por todas partes, pero no pudo encontrarlo. Entonces,
rodeada de una gran opulencia, se senté en un carro de oro y sali6 en Su busca con numerosos
asociados que llevaban palos y otra parafernalia. Cuando llegaron al Gundicha Mandira y vieron
alli el carro de Krsna, los asociados de Laksmi tomaron los palos, se pusieron a golpear el carro y
luego capturaron a los asociados de Jagannatha, que eran en realidad los asociados personales de
Mahaprabhu y representaban a las gopis. Krsna entr6é en una habitacién y la cerré por dentro, y
entonces Laksmi dijo a las gopis:

—Deben devolver a Krsna; si no lo hacen, vendré de nuevo para castigarlas tanto a ustedes
como a Krsna. —. Tras decir aquello, se marché.

rathera upare kare daédera tdoana
cora-praya kare jagannathera sevaka-gaéa
saba bhétya-gaéa kahe, — yooa kari’ hata
‘kali &ani diba tomara age jagannatha’
tabe ¢canta hara lakimé yaya nija ghara
amara lakiméra sampad — vékya-agocara

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 14.211-13)

Las sirvientas se pusieron a golpear el carro con palos y trataron a los sirvientes del Sefior
Jagannatha casi como si fueran ladrones. Los sirvientes del Sefior Jagannatha se rindieron
ante la reina de la fortuna y le prometieron que le llevarian al Sefior Jagannatha al dia
siguiente. Una vez apaciguada, la diosa de la fortuna regresé a sus aposentos. jLa opulencia
de Mi diosa de la fortuna es indescriptible!

Mahaprabhu afadi6 al Festival del Ratha-yatra la idea de que las gopis se llevaron a Krsna
desde el mandira de Nilacala; es decir, desde Dvaraka.

sei ta paraéa-natha painu
yaha lagi’ madana-dahane jhuri’ genu

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 13.113)

°> Este tema se tratard mas profundamente en el Capitulo 7, Hera-paficami, cuando Sri Chaitanya
Mahaprabhu y Sus asociados disfrutan viendo la representacion de este drama.
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[Srimati Radhika dijo:] Ahora he recuperado al Sefior de Mi vida, en cuya ausencia Me
marchitaba, quemada por Cupido.

Este canto de Radhika y las gopis revela los profundos sentimientos que se ocultan tras
el Festival del Ratha-yatra. Ellas tiraban de las cuerdas del carro de Jagannatha mediante
sus sentimientos de separacién, y El iba con ellas a Vrndavana. Chaitanya Mahaprabhu
manifestaba los sentimientos de Radhika y, por eso, cuando se colocaba frente al ratha
este emitia unos ruidos como de chasquidos. Estaba yendo —corriendo— hacia el
Mandira de Gundicha. Con los sentimientos de Radhika, Chaitanya Mahaprabhu no
pensaba: “Soy Krsna”, sino que veia a Krsna en la deidad de Jagannatha.

Rohini-maiya narré muchos pasatiempos ante las reinas, las cuales escuchaban
absortas y conmovidas. Sentado en Su sala de reuniones Sudharma, Krsna era consciente
de que Rohini estaba hablando en el palacio de Rukmini. Incapaz de resistir Su deseo de
ir al lugar donde Rohini-maiya hablaba acerca de Vrndavana, abandoné la reunién y se
presento6 alli con Baladeva. Subhadra, que se encargaba de vigilar la puerta, dijo al verlos
llegar:

—Hermano, Tt no puedes entrar. Rohinl Maiya me reprendera si Te dejo pasar. Me
ha dicho: “Quédate en la puerta y asegtirate de que no entra aqui ningtin hombre; ni
siquiera Krsna y Baladeva. Si vienen, detenlos”. Por lo tanto, quédense aqui. Podran
entrar cuando haya terminado de hablar.

Aunque Subhadra no permitié6 que Krsna y Baladeva entraran, ellos podian oir a
través de la puerta lo que Rohini decia a las reinas. Krsna estaba situado a la izquierda de
Subhadra y Baladeva a su derecha, y juntos se pusieron a escuchar con gran atencién. A
medida que Rohini-maiya hablaba, su corazén se derretia mas y mas y las reinas se
llenaban de asombro. Al describir las glorias del amor y el afecto de Vrndavana, Krsna se
quedo tan absorto que Su propio corazén comenzé a derretirse, y Sus dedos también se
derritieron en ese amor y ese afecto. A medida que escuchaban las glorias de las gopis y el
modo en que amaban a Krsna, los tres empezaron a derretirse. Llorando, sus manos se
derritieron, sus pies se derritieron, sus bocas se derritieron y solo quedaron de ellos las
formas de las deidades de Jagannatha. Entonces Rohini-maiya dejé de hablar. No pudo
seguir con su descripcién porque, de tanto llorar, se habia desmayado.

Krsna fue recuperando poco a poco Su conciencia externa y Su forma anterior.
Cuando Su forma adopté de nuevo las caracteristicas normales, Krsna entr6 en la
habitacién del palacio y vio que Madre Rohini se habia desmayado. Entonces se dio
cuenta de que Narada se sentia muy culpable y pensaba: “Yo soy el responsable de todos
estos incidentes. Yo hablé con Rukmini y con Satyabhama, ellas llamaron a Madre Rohini
y Madre Rohini se puso a hablarles de estos temas. Por lo tanto, la culpa es mia”. Krsna
le dijo entonces:

—Sospecho que todo esto ha ocurrido por mediacién tuya. Posiblemente dijiste a las
reinas algo que les preocupd, y entonces ellas se pusieron a hacerle preguntas a madre
Rohini. Me siento muy feliz. Me has hecho recordar a Vraja y escuchar sus glorias. Deseo
darte una bendicién; pideme lo que quieras.

Narada se puso muy contento y dijo a Krsna:

—Deseo la siguiente bendicién: ustedes tres se derritieron al escuchar sus propios
pasatiempos y las glorias de las gopis y los vrajavdsis. Mi deseo es que permanezcan en
esas formas en algin lugar del mundo para que todos puedan verlos. En esa forma seran
patita-pavana, salvadores de los caidos, y todo el mundo se liberara cuando tenga su
darsana. Ese es mi deseo. Sus manos y pies se encogieron y quedaron completamente
derretidos y absortos en amor y afecto. Quiero que las deidades de los tres se manifiesten
en el mundo y se adoren en todas partes. Gentes de todos los lugares los veran,
conoceran esta historia y desarrollardn amor y afecto puro por ustedes.
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—Tato ‘stu. Que asi sea —respondi6é Krsna. Manifestaré esas tres deidades y el cakra
Sudaréana en Jagannatha Puri, a orillas del océano. Existe un monte llamado Niladri que
tiene forma de tortuga o de caracola. Estaremos siempre alli y todo el mundo podra
vernos.

Es por causa de este incidente que la deidad de Jagannatha sonreia mientras hablaba
con el rey Indradyumna. Jagannatha-deva recordaba el pasatiempo de Rohini-maiya
hablando con las reinas, y también Su promesa a Narada Rsi.

(Por qué mencioné Krsna aqui al Sudarsana cakra? Su quiere decir “muy bueno” y
darsana quiere decir “visién”. Si Sudaréana no les da los ojos, si no los ayuda
purificindolos y concediéndoles una visién trascendental, no podrdn ver realmente a
Jagannatha, a Baladeva y a Subhadra. Pensaran que estan hechos de madera y que no
son tan hermosos. Pero si Sudaréana les concede esa vision, entenderan que El es
Vrajendra-nandana Syamasundara. Esta historia de la aparicién de Jagannatha es muy
hermosa y son muy afortunados de poder escucharla.
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CAPITULO TRES

GUNDICHA-MANDIRA-MARJANA

La limpieza del templo de Gundicha

El Sefior Supremo, la Suprema Personalidad de Dios, es tinico e incomparable. El es el mismo
Dios para los cristianos, los musulmanes, los hindtes y todos los demads; los nombres Dios, Ala o
Cristo se refieren al mismo Dios. Igual que no hay mas que un sol y una luna para todo el
mundo, no hay dioses distintos para las distintas personas. ;Cémo se puede dividir a Dios? Solo
puede haber un Dios; de otro modo los dioses se pelearian entre ellos por territorio y posicion.
Solo existe un Dios, pero El se manifiesta segtn la visién del devoto.

Se podria hacer una analogia en relacién con la luna. Durante aproximadamente quince dias,
la luna aparenta aumentar su tamafo de forma gradual hasta transformarse en luna llena, y luego
mengua y se convierte en luna nueva. Parece que hubiera muchas lunas distintas, pero en
realidad las ‘lunas’ no son diferentes; son las fases de la luna las que cambian: luna llena, luna
nueva, cuarto creciente, etc. Del mismo modo, solo existe un Dios, pero las personas —debido a
sus diferentes idiomas y sus distintas concepciones del Supremo— se han separado unas de otras
y también de El.

Krsna es la Suprema Personalidad de Dios. El tiene muchas manifestaciones, como Rama,
Nrsirhha, Jagannatha, Baladeva y Narayana, y todas son El mismo. Incluso la persona a la que los
cristianos llaman “Dios” es una manifestacién de Krsna, como también lo son Ala y Jehova. Todas
las formas y las encarnaciones de Dios son Sus manifestaciones y no son diferentes de El. Algunas
son mas poderosas por ser mas completas y otras lo son menos — al igual que la luna llena es
siempre la misma luna y nosotros la percibimos como nueva, creciente, llena y menguante. En
realidad la luna est4 siempre llena; somos nosotros los que vemos que crece y mengua.

Del mismo modo, Krsna es uno e incomparable. Posee innumerables manifestaciones, pero
todas ellas son Krsna. Nosotros también somos partes integrantes de Krsna. No somos Krsna,
pero al mismo tiempo no somos diferentes de El. Ambos principios existen simultineamente:
diferencia y no diferencia. Aqui se podria utilizar la analogia del sol y sus rayos o del fuego y su
calor; ellos también son diferentes y no diferentes. Esta es la sorprendente verdad que Chaitanya
Mahaprabhu explicé con todo detalle.

Algunas veces la Suprema Personalidad de Dios se manifiesta en este mundo personalmente y
otras envia a Sus asociados para propagar el conocimiento puro. Todas las almas son sirvientas
eternas de la Suprema Personalidad de Dios, y esa es la realidad incuestionable tanto si la
aceptamos como si no. Desde el comienzo de la creacién nos olvidamos de El, y para atraernos y
hacer que nos dediquemos a Su servicio, algunas veces El desciende y lleva a cabo unos
pasatiempos muy dulces y poderosos. Unas veces desciende como Krsna, otras como Rama y
otras como Jagannatha, Baladeva y Subhadra.

No podemos experimentar a Krsna si nuestros corazones estan llenos de deseos materiales y
de hébitos indeseables. El no puede llegar a nuestros corazones en esas circunstancias y, por lo
tanto, antes debemos dejar atras esas impurezas. Nadie duda de la existencia del sol, de modo que
Jpor qué iba alguien a dudar de la existencia del creador del sol o de miles de soles? El puede
crear millones y millones de mundos en un instante y también destruirlos. El viene a este mundo
para salvarnos del sufrimiento y ocuparnos en Su servicio amoroso, porque aparte de Su servicio
no hay otro modo de ser feliz en este o en ningtn otro mundo. Solo existe un Dios, y el
desconocimiento de nuestra relacién individual y eterna con El es la tnica causa de nuestra
infelicidad.
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Podemos ser felices si nos dedicamos a servir a Krsna. No debemos tener miedo pensando que
servirle a El es como servir a alguien de este mundo. Por servirle a El se obtiene una felicidad y un
amor muy superiores a los que se logra sirviendo a la esposa, al esposo, a los hijos, al padre, etc.
En Su servicio hay un amor y un afecto sumamente placenteros. En el reino trascendental de
Krsna hay océanos de amor y de afecto. En este mundo, el amo gana y el sirviente tiene algo que
perder, pero alli no ocurre eso.

Todos nosotros somos sirvientes eternos de Krsna, y el olvido de esa realidad es la causa de
nuestro sufrimiento, y también del nacimiento y la muerte. Debemos tener una fe inquebrantable
en esto. Somos almas espirituales, partes integrantes de Dios. Somos Sus sirvientes eternos, y si
sufrimos es porque Le hemos olvidado. Podremos experimentar Su misericordia si cantamos Su
nombre y, dejando atras todas las dudas, nos rendimos a El, tal como hizo Arjuna.

Jagannatha-deva, Baladeva Prabhu y Subhadra descendieron a este mundo de su morada
trascendental. Poco a poco intentaremos explicar la verdadera identidad (svariipa) de Jagannatha,
Baladeva y Subhadra —quiénes son y cémo vinieron a este mundo.

Hoy es el dia del gundicha-mandira-marjana, la limpieza del templo de Gundicha. El Sr
Chaitanya-charitamyta declara que el templo de Jagannatha representa a Dvaraka y el templo que
hay en Gundicha llamado Dundaracala representa a Vrndavana. Todas las gopis, como Lalita,
Vigakha y Srimati Radhika, estdn en Vrndavana, y también Nanda Baba, Yasoda y los demas
vrajavasis. Vasudeva, Devaki, Baladeva, Subhadra y los demas dvarakavasis viven en Dvaraka.
Cuando vive en Dvaraka, Krsna estd siempre recordando a los vrajavasis —a Su padre Nanda
Baba, a Su madre Yasoda, a Sus vacas, a Sus terneros, a Sus amigos y, sobre todo, a Sus amadas
gopis. A veces la separacion de ellos Le perturba hasta tal punto, que lo dispone todo para ir a
Vrndavana a su encuentro.

Un dia antes del Festival del Ratha-yatra, Mahaprabhu lleva a todos los devotos a limpiar el
templo de Gundicha. Al dia siguiente, Jagannatha viajara alli junto con Baladeva, Subhadra y Sus
devotos y permanecerd alli durante diez dias, transcurridos los cuales todos ellos regresaran. Al
igual que Jagannatha va al templo de Gundicha una vez que esta limpio, también puede entrar en
sus corazones si hacen que estos se vuelvan muy puros y limpios.

El festival del gundicha-marjana viene celebrandose cada afio desde Satya-yuga. En el Sri
Chaitanya-charitimrta vemos que antiguamente, antes de la aparicion de Sri Chaitanya
Mahaprabhu, los sirvientes del rey solian limpiar el templo a cambio de un sueldo. Es imposible
que dieran mucho placer a Jagannatha, ya que carecian de devocién. Por eso, Sri Chaitanya
Mahaprabhu dijo al rey por medio de su sacerdote Kast Misra:

—Deseo que nos den a nosotros el servicio de limpiar el templo y sus alrededores.

A Kasi Miéra, Sarvabhauma Battacarya y otros, les dijo:

—Consigan por favor el permiso del rey para que este afio sirva Yo al templo de Gundicha
junto con Mis asociados. Nosotros barreremos y lavaremos; no es necesario que el rey envie a sus
sirvientes. Lo tinico que necesitamos son escobas y cantaros.

Poco después se consiguieron miles de cantaros y escobas, y llegaron los asociados de
Chaitanya Mahaprabhu. Miles de devotos bengalies y otros tantos de Orisa acompafiaron a
Mahaprabhu danzando y haciendo kirtana. Habia cerca de quince mydarigas’ y numerosos
karatalas’. Chaitanya Mahaprabhu entregé personalmente guirnaldas y chandana (pasta de
sandalo) a cada uno, y luego todos se pusieron a cantar y a bailar en hileras. Y asi, cantando y
danzando, llegaron al templo de Gundicha con sus escobas y sus cantaros.

El rey se sinti6 muy feliz. Deseaba encontrarse con Chaitanya Mahaprabhu y servirle, pero a
pesar de ser un devoto muy elevado, tenia el nombre y la posiciéon de un rey. Posefa muchas

® Tambor de arcilla de dos cabezas usado para acompanar los cantos devocionales.
7 L s - .
Pequefios cimbalos de mano hechos de bronce que se utilizan para acompaiiar los cantos devocionales.
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riquezas, estaba siempre rodeado de ejércitos, comandantes, etc. Siguiendo las regulaciones de la
orden de sannyasa, Chaitanya Mahaprabhu nunca quiso que un disfrutador de los sentidos como
es un rey se acercara a El. Lo consideraba una distraccién, ya que se veria obligado a escuchar
conversaciones mundanas. Del mismo modo en que nos alarmamos y sentimos temor cuando se
nos acerca una serpiente incluso si le ha sido extraido el veneno, un devoto teme la asociacién con
un disfrutador porque perturbara su siadhana-bhajana. Claro que en estos momentos nosotros
somos iguales que los disfrutadores de los sentidos, puesto que anhelamos riquezas, reputacién y
posicion.

Chaitanya Mahaprabhu es Svayam Bhagavan. Aunque no es diferente de Jagannatha, estaba
desempefiando el papel de un devoto, y por ese motivo tuvo que enviar a un representante a que
dijera al rey: “Deseo limpiar el templo personalmente”. El rey habia respondido entonces a Kasi
Miéra, que era su superintendente, ministro, sacerdote y maestro espiritual:

—Todos Sus devotos pueden tomar cuantos utensilios y demas parafernalia El desee.

Mahaprabhu convocé a Sus asociados, como Svartipa Damodara, Raya Ramananda,
Gadadhara Pandita y otros. También se encontraban alli Advaita Acarya y Nityananda Prabhu
junto con los bhaktas gaudiya, que eran miles y miles de devotos. La tarde anterior al Festival,
Mahaprabhu les dijo:

—Cada uno debe llevar una escoba de fibras de coco y un cantaro.

Al dia siguiente, alrededor de las siete de la mafiana, se reunieron alli no cien ni
doscientos, sino cerca de un millén de devotos de toda la India y de otras partes del mundo.
Chaitanya Mahaprabhu acepté en primer lugar guirnaldas de flores y chandana, y luego las
distribuy6 entre todos. Todos querian ofrecerle reverencias (pranama), pero en lugar de ello El
ofrecié humildemente pranama a todos. Nityananda Prabhu quiso tocar Sus pies, pero fue El quien
toc6 humildemente los pies a Nityananda. No tenia el falso ego de pensar: “Soy un guru y todos
deben respetarme. ;Por qué tengo yo que respetar a los demas?” Quienes piensan asi no son
devotos puros. Un guru es alguien que respeta a los demads. Sus sintomas son:

trnad api sunicena
taror api sahisnuna
amanind manadena
kirtaniyah sada harih
(Siksastaka, sloka 3)

El es muy humilde, més que una brizna de hierba, y también muy tolerante, mas incluso
que un arbol. Aunque un arbol esté seco, él nunca dice: “Denme agua!”, y si alguien le corta las
ramas, no protesta ni dice: “jSalvame, por favor! iNo me cortes!” El arbol del mango da unas
frutas muy dulces aunque se le tiren piedras para hacer que caigan sus mangos. La corteza, las
semillas, los frutos y la sabia de los arboles son siempre para los deméds; nunca para ellos mismos.
Krsna nos dice que debemos ser como los arboles. Es decir, nuestras vidas deben ser para los
demads, no para nosotros y, sobre todo, nuestras vidas deben ser para Krsna. Quien vive
Unicamente para si mismo, tiene una conciencia inferior a la de los arboles.

Los devotos que estaban con Mahaprabhu se tocaban los pies unos a otros mientras
hacian kirtana. Llevando una escoba y un céntaro cada uno, hicieron nagara-sanikirtana desde el
templo de Jagannatha hasta Gundicha. Los miles y miles de devotos comenzaron a sacar agua de
un lago muy grande conocido como Indradyumna-sarovara, y cada vez que entregaban o recibian
un cantaro decfan: “jHare Krsna!”. Llenaban sus cantaros de agua, luego los transportaban sobre
sus cabezas o de alguna otra forma, se los pasaban a otros, y decian “Hare Krsna” a todos en el
camino. Acto seguido, volvian corriendo con los cantaros vacios y decian de nuevo: “jHare
Krspa!” Cuando barrian, los devotos decian: “!Krsna! {Krsna!” Todas las labores se realizaban al
tiempo que se cantaban los nombres “;Krsna! jKrsna!” y no se escuchaba ningtin otro sonido. Si se
rompfia algtin cantaro debido a las prisas, se oia decir: “jOh, Krsna! iKrsna!” e inmediatamente se
trafa un cantaro nuevo de alguna tienda.
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Asi, todos estaban concentrados en la limpieza del patio del templo de Gundicha. Toda la
zona quedo6 despejada para que los torrentes de agua que se lanzaban pudieran fluir como la
corriente de un rio. Mahaprabhu limpiaba y lanzaba agua por todas partes, arriba y abajo, hasta
que todo quedé tan limpio como Su corazén. Esto es lo que se conoce como el gundicha-mandira-
marjana.

El corazén de ustedes es como un trono (sirithdsana) y deberan limpiarlo si quieren que
Krsna y Radhika se instalen en él. Primero limpienlo y luego Ellos irdn. ;Quién lo limpiara? Puede
hacerlo Nityananda Prabhu y también gurudeva, pero ustedes también tienen que hacer algo. El
guru les ayudard; tiene el poder para hacerlo y es muy misericordioso, pero ustedes deben seguir
sus instrucciones. Sean como Arjuna, que dijo a Krsna en el Bhagavad-gita (2.7): “sisyas te "ham $adhi
mari tvarit prapannam —me he ofrecido a Tus pies de loto. Haré lo que me ordenes y seguiré Tus
instrucciones”. Krsna le ordené que luchara, y él logré el éxito.

Del mismo modo, el guru les puede ayudar si le siguen y le obedecen, pero si no lo hacen
cometerdn una ofensa y su deseo de servir a Krsna desaparacerd. Intenten obedecer. Gurudeva
dice, por ejemplo:

—Deben cantar cada dia un minimo de dieciséis rondas y también el guru-gayatri y los
demas gayatri-mantras.

5i un devoto dice: “Gurudeva, soy muy débil; no puedo cantar el gayatri-mantra. Cuando
canto, me duele la cabeza, me dan nduseas y mi mente se altera. ;Qué debo hacer?”, Gurudeva
respondera: “Sigue cantando, y el dolor de cabeza, las nauseas y todos los problemas se iran. No
abandones el canto”.

Pero si el devoto no obedece, ;qué puede hacer el guru?

Aunque Chaitanya Mahaprabhu es Krsna mismo, la Suprema Personalidad de Dios, se
puso a limpiar el templo. Limpiar solo con la escoba no basta, porque una escoba no puede tocar
nuestro corazén. Mahaprabhu dijo a Sus asociados:

—DMientras barremos, debemos cantar, recordar y hacer kirtana. Entonces se veran los
resultados.

Cuando se encuentren de vuelta en sus casas y vayan a limpiarlas, al tiempo que barren
pueden cantar: “Govinda Damodara Madhaveti, Govinda Damodara Madhaveti”. Hagan lo que
hagan, canten esos nombres de corazoén, y este quedara limpio y puro.

El recinto del templo era tan grande, que cabian en él mas de dos millones de devotos.
Chaitanya Mahaprabhu y Sus asociados comenzaron a hacer kirtana y todos los devotos se
pusieron a barrer y a limpiar por doquier. Mahaprabhu tomé su uttariya-vesa (parte superior del
hébito de sannyasa) y limpié alli donde la suciedad era mas rebelde. En el Sr7 Chaitanya-charitamrta
(Madhya-1ila 12.1, 99, 104) se dice:

$ri-gundica-mandiram atma-vrndaih
sammarjayan ksalanatah sa gaurah
sva-citta-vac chitalam ujjvalam ca
krsnopavesaupayikam cakara

Sri Chaitanya Mahaprabhu barri6 y limpié el templo de Gundicha junto con Sus devotos y

asociados hasta dejarlo tan limpio y reluciente como Su propio corazén, y de ese modo hizo
del templo una residencia adecuada para Krsna.

$ri-haste karena simhasanera marjana
prabhu age jala ani’ deya bhakta-gana

A continuacién, Sri Chaitanya Mahaprabhu se puso a fregar con Sus propias manos el
asiento del Sefior Jagannatha, y todos los devotos llevaban agua al Sefior.

nija-vastre kaila prabhu grha sammarjana
mahaprabhu nija-vastre majila simhasana
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Utilizando Su propia ropa, el Sefior fregé las habitaciones y abrillant6 el trono.

Debemos abandonar esta condicién y este ego mundano que nos dicen: “Soy muy
inteligente; tengo mucho poder; soy el controlador; soy el rey de todo o soy guru”. Advaita
Acarya era el propio Maha-Visnu, pero era muy humilde y educado, y él también limpio el
templo.

Todos los devotos limpiaban junto con Chaitanya Mahaprabhu. Primero sacaron las
piedras grandes, las pequefas y las hierbas. S5i desean hacer un sitio en su corazén para Radha y
Krsna, este debe ser como Vrndavana; y si no hacen que sus corazones sean tan puros y
trascendentales como Vrndavana, Krsna no podra entrar en ellos. Los deseos mundanos son como
espinas que hieren el cuerpo de Krsna. Esas espinas son la lujuria, la ira, la codicia, la envidia, el
apego a las cosas mundanas, las rifias y la critica. Si desean bhakti, no critiquen a nadie. Sean
tolerantes y sigan el verso:

trnad api sunicena

taror api sahisnuna

amanind manadena
kirtaniyah sada harih

La persona que se considera mas caida que la hierba, que es mas tolerante que un arbol y
que no espera respeto para si pero esta dispuesta a respetar a todos, puede cantar muy
facilmente el santo nombre del Sefior.

Si no tienen estas cuatro cualidades, no podran cantar, porque el santo nombre es
trascendental. Ustedes no pueden cantar con su lengua y tampoco pueden ver a Krsna con sus
0jos.

atah sri-kysna-namadi
na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau
svayam eva sphuraty adah

Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.234)

Los sentidos materiales no pueden apreciar el santo nombre, la forma, las cualidades y los
pasatiempos de Krsna. Cuando un alma condicionada despierta a la conciencia de Krsna y
se dedica a servir utilizando la lengua para cantar el santo nombre del Sefior y saborear los
remanentes de Su comida, la lengua se purifica y, gradualmente, la persona llega a
entender quién es Krsna en verdad.

Deben pensar: “Voy a servir a Krsna por medio del canto —este es mi servicio. {Oh, Krsna, por
favor, purificame!” Krsna es muy misericordioso, y si se rinden y se ofrecen a Sus pies de loto, El
ird y danzard en sus lenguas.

Hay tres etapas en el canto: nama-aparadha, nama-abhasa y Suddha-nama. Cuando practican con
su lengua y con sus esfuerzos, estan haciendo nama-aparadha; cuando cantan con algo de $raddha
(fe), estan haciendo nama-abhdsa; y si cantan el nombre de forma pura, Krsna mismo danzaré en
sus lenguas. Deben orar a Krsna diciendo: “Me ofrezco a Tus pies de loto y dejo todos los deseos
mundanos. Tt eres mi tinico amado. Eres mio”. Sean como las gopis y entonces Krsna acudira.

Una vez quitadas las piedras, los miles de devotos, junto con Sri Chaitanya Mahaprabhu, Sri
Nityananda Prabhu, Sri Advaita Acarya y Sri SvarGpa Damodara, barrieron de nuevo.
Mahaprabhu les dijo:
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—~Quiero ver quién barre més. Cada uno de ustedes debe recoger el polvo en sus ropas para
que yo lo examine; de otro modo, puede que algunos engafien pretendiendo barrer cuando no lo
estan haciendo.

Al final se comprob6 que Mahaprabhu habia barrido mucho méas que todos los demaés juntos.
A veces Mahaprabhu daba una leccién muy dulce a aquellos que solo fingian barrer diciéndoles:

—Veo que has trabajado mucho. Deberias ensefiarle a los demas.

Al escuchar aquellas irénicas palabras, los devotos se echaban a reir.

Los devotos barrian tres veces, y eso tiene un significado profundo. Hemos cometido muchas
ofensas, estamos sumidos en la ignorancia y tenemos muchos malos hédbitos. Debemos rechazar
decididamente aquellas actividades, personas y cosas que no son favorables para el bhakti, asi
como también todo deseo o resultado que no sirva para complacer a Krsna o al devoto puro.

Deben rechazar a cualquiera que critique a los devotos elevados. Pueden refutar sus
argumentos y, si son como Hanuman, pueden también cortarle la lengua y quemar todo Lanka.
Pero si no tienen el calibre de Hanuman deben taparse los oidos y abandonar el lugar donde se
estd criticando. Acepten solo las cosas, la sociedad y la asociacién que propicien su bhakti. No
deseen ni esperen que los alaben. No alberguen nunca el deseo de ser respetados por los demas;
en lugar de ello, respeten siempre a todos los devotos segtin el nivel de su bhakti.

El corazén de un devoto que canta y recuerda a Krsna debe ser puro. ;Qué necesidad tiene de
casarse y hacer fortuna un brahmacar? o un sannyast que ha estado adorando, cantando y sirviendo
a su gurudeva durante veinte afios? ;Y por qué deja el habito azafran de sannyasa o de brahmacariy
se busca una novia o incluso un novio? Eso no es avance hacia Krsna. Quiza esa persona ha
abandonado a los devotos puros y ya no tiene fe en las palabras de su gurudeva, o puede que su
gurudeva haya caido.

Un devoto que canta el santo nombre de forma pura desde el comienzo es como Srila
Raghunatha dasa Gosvami. Dasa Gosvami lo abandoné todo y nunca volvié a aceptar el disfrute
mundano. Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja dejé la vida mundana, a su esposa y a sus hijos, y
jamas volvié a ellos. Si los brahmacaris y los sannydsis aceptan de nuevo la vida mundana significa
que no tienen fe en el nombre de Krsna. Krsna ha investido toda Su potencia, Su misericordia, Su
opulencia, etc. en Su nombre. Brahma solo puede crear el mundo y Sankara solo puede llevar a
cabo su labor gracias al canto del nombre de Krsna. Ninguno de ellos podria hacer nada sin la
potencia y la ayuda del santo nombre.

Nosotros no creemos que el nombre de Krsna pueda mantener nuestras vidas. Desde el
comienzo no tenemos gusto por él y hemos cometido muchas ofensas. Por eso, Sri Chaitanya
Mahaprabhu nos aconseja: “Si quieren ser devotos y experimentar a Krsna, y si quieren que Krsna
more en sus corazones, deben purificarlos.” Pero ustedes no tienen la capacidad para hacerlo, y si
no pueden purificar sus corazones, ;quién lo harda? Podradn hacerlo siguiendo la guia de
Mahaprabhu, S$r1 Nityananda Prabhu, Sri Advaita Acarya, Sri Gadadhara Pandita, Sri Svardpa
Damodara y St Raya Ramananda. De otro modo, sus dudas nunca desapareceran, cometeran
ofensas y seguiran apegados a cosas desfavorables. Se veran acosados por multitud de deseos
mundanos y no seran capaces de expulsarlos. Vendran a ustedes muchos deseos de saborear
disfrute mundano y no podran detenerlos.

Chaitanya Mahaprabhu barrié personalmente con Sus devotos una, dos y hasta tres veces para
ensefiarnos. La primera vez quitaron las piedras grandes, las piedrecillas y las hierbas, la segunda
vez quitaron el polvo fino y la tercera un polvo mas fino atin.

Una vez eliminado todo el polvo, seguia habiendo manchas de alquitrdn negro que no se
podian quitar solo con la escoba, de modo que hubo que esforzarse mas. Tendran que utilizar un
instrumento muy preciso y eliminar esas manchas con queroseno o con alcohol. Esas manchas son
nuestras ofensas, que no se van solo con barrer. Esas manchas son el engafio (kutiniti), el deseo de
riquezas (labha), adoracién (piija) la fama (pratistha). E1 Sr1 Chaitanya-charitamrta (Madhya-lila
19.159) ha explicado esto, y Srila Svami Maharaja lo ha traducido:
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nisiddhacara kutinati jiva-himsana
labha puja pratisthadi yata upasakha-gana

Junto con la enredadera del bhakti crecen algunas plantas innecesarias que son las de la
conducta inaceptable para quienes intentan alcanzar la perfeccién: el comportamiento
diplomaético, la matanza de animales, el mercantilismo mundano, la adoracién mundana y
la importancia mundana. Todas estas enredaderas son indeseables.

Hoy en dia hay muchas personas que no respetan a los vaisnavas y les dicen:

—No puede entrar en nuestro templo.

Los jovenes no respetan a los mayores y los mayores no muestran respeto ni carifio hacia los
jovenes. Este es el problema, y la raiz de ello son las ofensas al santo nombre. Muchos devotos no
tienen consideracion por el santo nombre. No tienen una fe sélida en el canto, y por eso muchos
devotos mayores se estin yendo, y los devotos que llegan jovenes se vuelven mayores y también
se van. Estos son los problemas que hay en la actualidad. Es muy facil dejar a los hijos, a la esposa
o al marido, a los parientes o incluso la riqueza, pero es muy dificil dejar el deseo de ser
glorificado y seguir este verso (Siksastaka, 3):

trnad api sunicena

taror api sahisnuna

amanind manadena
kirtaniyah sada harih

Considerandose a uno mismo mads bajo e indigno que la insignificante hierba que es pisada
por todos, siendo maés tolerante que un arbol, careciendo de orgullo y respetando a todos
seglin su posicion, se debe cantar constantemente el santo nombre de Sri Hari.

Este es el significado de “barrer el corazén” y esto es lo que queria Sri Chaitanya Mahaprabhu.
Hoy, en este sagrado dia del gundicha-mandira-marjana, debemos intentar barrer dentro de
nuestros corazones. Debemos intentar comprender cuales son las actividades que debemos evitar.
Si son brahmacaris o sannyasis, por ejemplo, aléjense de la lujuria. Cuando sus corazones estén
limpios respetaran no ya a los devotos, sino incluso a las plantas y a los arboles, y veran a Krsna
en todos y en todas partes.

asat-sanga-tyaga,——ei vaisnava-acara
‘stri-sangl’'—eka asadhu, ‘krsnabhakta’ ara

Sri Caitanya-charitamrta (Madhya-lila, 22.87)

Un vaisnava debe evitar siempre la asociacion con las personas que tienen muchos apegos
materiales, sobre todo al sexo opuesto. Los vaisnavas deben evitar también la compafiia de
quienes no son devotos del Sefior Krsna.

Intenten seguir esto tanto si tienen familia como si estdn en la orden de vida de renuncia. No
se asocien con mayavadis que no creen en la forma personal de Krsna o Dios. Para esas personas
todo es Dios, lo que significa que todo es cero. Tampoco se asocien con quienes solo buscan dar
placer a los sentidos; manténganse bien alejados de esa gente. Y no mientan ni sean falsos,
diplomaticos o hipdcritas. Estos son los principios basicos.

Kutinati: ku significa “malo”, t7 significa “el”, na significa “no” o “aquello que es prohibido”, y
17 significa “particular”. Kutinati se refiere a actividades como las de Patana. La palabra piitana
quiere decir “impuro”, y ella fue el primer demonio que Krsna maté. Lo primero que hizo fue
acabar con la impureza. Antes que nada, sean puros de cuerpo, mente y alma mediante el canto,
el recuerdo, y también sirviendo siempre y ofreciendo el debido respeto a los vaisnavas.
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Jiva-himsana: no maten nada, ni siquiera a una planta. Este es también un principio bésico.
Jiva-hirisana quiere decir violencia, pero no se refiere exclusivamente a matar con las manos o
mediante un arma. No sean envidiosos. Si quieren ser devotos puros, eliminen la envidia de sus
corazones y no critiquen a ningtin vaisnava, pues eso también es hirizsa o violencia.

Esas manchas no desapareceran solo con la escoba y tampoco lavandolas con agua; por el
contrario, se haran més grandes y notorias. No son manchas faciles de quitar. Se manifiestan
como ofensas a los pies de loto de los wvaisnavas y el guru, y también abandonando al guru. Entre
las diez clases de nama-aparadha, la primera es la ofensa a los devotos puros. El aspirante a
devoto debe limpiar pronto esas manchas. Por eso Chaitanya Mahaprabhu no dejé un solo
rincén sin limpiar.

Miles y miles de devotos sacaban agua del Indradyumna Sarovara y colocaban los cantaros en
manos de Sri Svariipa Damodara, Sr1 Raya Ramananda, Sri Gadadhara Pandita, Sri Nityananda
prabhu, Sri Advaita Acarya y el propio Sriman Mahaprabhu. Hoy en dia, los que se consideran
gurus dan 6rdenes a los demas y ellos no hacen nada. Piensan que su tinico deber es disfrutar de
un sabroso maha-prasada y vivir en lugares opulentos; hasta llegan a tener sillas de oro. Esos
falsos gurus no perduran, sino que se van al infierno.

Asi es como Chaitanya Mahaprabhu iba eliminando todos los conceptos y comportamientos
erréneos. En los dos primeros versos del Upadesamyta, Stila Ripa Gosvami habla también de los
habitos indeseados que hay que desechar. Si no se hace esto, no se alcanzara el bhakti puro ni en
millones de nacimientos. En el primer verso, Riipa Gosvami dice:

vaco vegarn manasah krodha-vegam
jihva-vegam udaropastha-vegam
etan vegan yo visaheta dhirah
sarvam apimar prthivim sa Sisyat

La persona sobria que puede tolerar el impulso del habla, los dictados de la mente y las
exigencias de la lengua, el estomago y los genitales esta capacitada para hacer discipulos en
todo el mundo.

Existen seis clases de vegas (impulsos), y la raiz de todos es la lengua, que no tiene una espina
dorsal. Cuando no puedes controlar la lengua, los demdas impulsos te controlan; y cuando la
controlas, todo lo demés queda controlado. La lengua tiene dos funciones. La primera es hablar.
Si no se controla esa funcion, se puede decir algo equivocado que puede ser causa de serios
problemas.

Draupadi, la esposa de los Pandavas, dijo en cierta ocasién a Duryodhana:

—Tu padre esta ciego y ti también estas ciego. De tal palo, tal astilla.

Aunque lo que dijo era cierto, las circunstancias no eran las apropiadas. Duryodhana se sinti6
ofendido por aquello y, como resultado, tuvo lugar la gran batalla del Mahabharata en la que
murieron millones de personas. También la guerra del Ramayana, donde tantos murieron,
estall6 por causa de Sita, que insulté a Laksmana. Por tanto, controlen sus lenguas y no hablen
cosas que no se deban hablar.

La segunda funcién de la lengua es comer. Si comen carne, pescado y otros alimentos
prohibidos, o si toman drogas, todo eso les perjudicard y no podran controlar ni la mente ni el
corazén. Pero si toman Unicamente mahd-prasida y cantan Hare Krsna, Hare Krsna..., podran
controlarlo todo.

En el segundo verso del Upadesamrta, Srila Rapa Gosvami declara:

atyaharah prayasas ca

prajalpo niyamagrahah
jana-sangas ca laulyafi ca
sadbhir bhaktir vinasyati
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El servicio devocional es destruido cuando se realizan las siguientes actividades: (1) comer
mas de lo necesario o colectar mas dinero del que se precisa, (2) esforzarse excesivamente
por cosas mundanas que son muy dificiles de obtener, (3) hablar innecesariamente acerca
de asuntos mundanos, (4) practicar las reglas establecidas por el mero hecho de seguirlas y
no para avanzar espiritualmente, o rechazar las reglas de las escrituras y actuar de manera
independiente o caprichosa, (5) asociarse con personas mundanas que no estan interesadas
en la conciencia de Krsna, y (6) anhelar logros mundanos.

Tanto Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura como Srila Bhaktivedanta Svami Maharaja han
escrito comentarios sobre el modo de librarse de estos habitos, y nosotros podemos limpiar
nuestros corazones solo por leer esos comentarios. En uno de sus significados (Sri Chaitanya-
charitamrta (Madhya-1ila 12.135)), Srila Svami Maharaja escribe lo siguiente:

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura explica que, aunque la persona se libere del deseo
de llevar a cabo actividades que buscan recompensa, a veces el deseo sutil de esas
actividades se reaviva de nuevo en el corazén. Con frecuencia ocurre que alguien piensa en
abrir un negocio para mejorar su actividad devocional, pero la contaminacién es tan fuerte
que puede acabar en tergiversaciones como la critica, el deseo de reconocimiento, fama y
una posicién elevada, la envidia de otras entidades vivientes, la aceptacién de cosas
prohibidas en las escrituras, el anhelo de ganancias materiales y el deseo de popularidad.
La palabra kutinati significa “falsedad”. Un ejemplo de pratisthasi es alguien que intenta
imitar a Srila Haridasa Thakura yéndose a vivir a un lugar solitario.

Unos devotos occiedentales viajaron a Purl y, aunque no lograron ver a Jagannatha, Baladeva
y Subhadra en el templo, si fueron al templo de Tota Gopinatha, al samadhi de Srila Haridasa
Thakura y a Siddha-bakula. En este tltimo lugar, uno de esos devotos dio mas de mil délares a
un piijart y le dijo:

—Dame ese mild que hay ahi, las cuentas con las que cantaba Haridasa Thakura.

El hombre tomo el dinero, rob6 el miali y se lo dio al “devoto”, que pensaba: “Cuando cante
con este mali me liberaré y obtendré bhakti”. Pero imitar no sirve de nada. Esa persona fue
ofensiva. Hoy en dia muchas personas quieren malas grandes de mas de cinco kilos y, aunque no
cantan bien, compran collares de tulasi con las palabras “Radhe, Radhe” escritas en ellos. Pero
todo esto no solo es intitil, sino que hara que aumente su ego falso. Intenten cantar de forma pura
y asociarse con devotos. En ese mismo significado se explica también:

Puede que el verdadero deseo de alguien sea tener fama y renombre; es decir, la persona
piensa que los necios aceptaran que es tan bueno como Haridasa Thakura solo porque vive
en un lugar solitario. Todos esos son deseos materiales. El devoto nedfito serd sin duda
atacado ademads por otros deseos materiales, como tener mujeres y dinero. Asi es como el
corazon se vuelve a ensuciar y se endurece mas y mas igual que el de cualquier materialista.
Poco a poco, esa persona desea volverse un devoto famoso o un avatara (encarnacién).

Hay muchas “encarnaciones” de esas en la actualidad. Son personas que no creen en Dios
pero quieren ser gurus y, después de unos dias, caen de su posicién. Esta enfermedad de los
falsos gurus y dioses se esta extendiendo como una plaga, y hoy en dia existen muchos “dioses”
tanto en la India como en Occidente. Hemos sido insinceros desde que nacimos, pero ahora
debemos volvernos muy sencillos y respetar siempre a los devotos.

Libérense también del deseo de cosas materiales (lobha). No piensen “tengo que tener eso” o
“mis parientes y vecinos tienen automéviles muy buenos y yo no”. Sean sencillos como Srila
Raghunatha dasa Gosvami, que sigui6 las instrucciones que le dio Chaitanya Mahaprabhu:

gramya-katha na sunibe, gramya-varta na kahibe
bhala na khaibe ara bhala na paribe
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amani manada haiia krsna-nama sada la’be
vraje radha-krsna-seva manase karibe

Cré Caitanya-charitaméta (Madhya-léla 6.236-7)

No hables como la gente comtin ni escuches lo que dicen. No debes tomar alimentos muy
sabrosos ni vestir demasiado bien. No esperes honores, pero ofrece pleno respeto a los
demas. Canta constantemente el santo nombre del Sefior Krsna, y, en tu mente, ofrece
servicio a Radha y Krsna en Vrndavana.

Sigan a Srila Raghunatha dasa Gosvami, a Srila Jiva Gosvami y a otros como ellos. Sean
sencillos como Chaitanya Mahaprabhu y Sus asociados. Mahaprabhu limpié personalmente
todas las manchas del sirithasana donde iban a sentarse Jagannatha, Baladeva y Subhadra —no
dej6 que nadie mas lo hiciera. Eso significa que debemos intentar que nuestros corazones sean
como un sitithasana donde se sienten Jagannatha, Baladeva y Subhadra, Radha y Krsna, y
Mahaprabhu. Esta oportunidad no se dara si en nuestros corazones hay pensamientos y deseos
sucios. Prometan con la mano en el corazén: “Desde hoy practicaré como es debido”. Krsna les
dara cuanto necesiten si estan siempre cantando y recordando. El los cuidara e incluso haréa de
sirviente y les llevard cosas en Su cabeza. Hay muchos casos que ejemplifican esto, de modo que
no se preocupen por su manutencién. Su Unica preocupaciéon debe ser como puruficarse y
obtener amor y afecto por Krsna.

Mientras Chaitanya Mahaprabhu limpiaba el templo, un bhakta gaudiya muy joven tomé un
cubo con agua, vertid esta sobre los pies de Mahaprabhu y luego se tomé una parte.
Mahaprabhu parecié enfadarse mucho.

—ijPero qué estas haciendo! Jagannatha, la Suprema Personalidad de Dios, va a venir y
nosotros estamos limpiando y preparando este recinto para cuando eso ocurra. Yo soy una
persona ordinaria y este hombre Me esta lavando los pies y bebiéndose el agua. Una ofensa muy
grave tanto para Mi como para el Sefior.

Lavar los pies de una persona ordinaria en el templo de Krsna es una ofensa muy grave.
Naturalmente, Chaitanya Mahaprabhu es el propio Jagannatha, pero estd dando esa ensefianza
para los demas. Un guru genuino nunca piensa: “iMuy bien! Mi discipulo me pone flores en los
pies, los lava, rocia esa agua sobre otros y luego se la bebe”. Un guru o un wvaispava puro no
piensa: “Soy un devoto avanzado”. El propio Sri Chaitanya Mahaprabhu, con los sentimientos
de Srimati Radhika, ha dicho:

na prema-gandho ’sti darapi me harau
krandami saubhagya-bharam prakasitum
vamsi-vilasy-anana-lokanam vina
bibharmi yat prana-patangakan vrtha

Cré Caitanya-charitaméta (Madhya-léla 2.45)

Mis queridos amigos, no hay ni siquiera un atisbo de amor por Dios en Mi corazén. Cuando
Me veis llorando de separacion, solo estoy haciendo una falsa gala de Mi gran fortuna. Sin
ver el hermoso rostro de Krsna tocando la flauta, Mi vida es como la de un insecto: no tiene
proposito alguno.

“No tengo ni un atomo de bhakti por Krsna. Soy la més desgraciada”. Radhika dice: “Los
ciervos del bosque son superiores a mi. Ellos pueden acercarse a Krsna y suplicar Su amor y Su
afecto, pero nosotras no podemos. Los rios son también mucho mas afortunados que nosotras las
gopis. Krsna va al rio Yamuna a bafiarse y el Yamuna puede abrazar a Krsna y entregarle una flor
de loto con sus olas a modo de brazos. El rio puede entregar todo su corazén a Krsna y decirle:
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‘{Oh, amado mio!” Cuando Krsna toca Su flauta, el Yamuna deja de fluir y se queda paralizado.
El es mucho mejor que nosotras, porque nosotras no podemos hacer lo que él hace.

“¢Y cudl es la condicién de los terneros y las vacas? Las vacas estan pastando, pero cuando
escuchan el dulce sonido de la flauta de Krsna, elevan sus orejas para beber el dulce néctar de esa
flauta. Sus terneros también beben ese néctar a través de sus orejas. Si estan bebiendo la leche de
sus madres y escuchan la flauta, se olvidan de la leche; no la tragan ni la tiran, sino que se queda
dentro de sus bocas. Pero nosotras no somos asi.”

Mahaprabhu también se lamenta diciendo: “Los peces son superiores a Mi. Cuando se los
saca del agua, ellos mueren enseguida, pero Yo no muero a pesar de no tener el darsana de Krsna.
iSoy muy desgraciado!”

En la actualidad, muchos devotos piensan: “Con este rosario que Gurudeva nos dio para
rezar, podremos ser mas que Dios y controlar al mundo entero”. Pero al dia siguiente vemos que
ya no queda nada —ni collar de tulasi, ni rosario, ni nada. Se convirtieron de nuevo en ratones.®

Mahaprabhu llevé a cabo este pasatiempo para enseflarnos los principios devocionales.
Llamé a Svartipa Damodara y le dijo:

—jiSvariipa Damodara Prabhu, observa la conducta de tu devoto! Me esta insultando frente a
la Deidad. No le has instruido para que se vuelva un devoto puro. Mira cémo se comporta. Esta
en el templo de Jagannatha, que es la Suprema Personalidad de Dios, y aunque soy una persona
ordinaria estd rociando Mis pies con agua y luego se la esta bebiendo. Esto es muy ofensivo para
Jagannatha, Baladeva y Subhadra, y Me siento muy disgustado.

Svartipa Damodara abofete6 al joven devoto y lo sacé afuera, aunque en realidad estaba muy
satisfecho con él. Ya en la calle, y cuando se encontraban fuera de la vista de Chaitanya
Mahaprabhu, Svartipa Damodara le dijo:

—Has actuado correctamente. Chaitanya Mahaprabhu es el propio Jagannatha, pero quiere
ensefiar a los demas que no se debe actuar asi con personas ordinarias. No has hecho nada malo,
sino todo lo contrario. Espera aqui un momento.

Cuando le llamé de nuevo, el devoto se acercé a Mahaprabhu, le dijo que sentia haber
actuado de aquella forma y Le suplic6é que le perdonara. Mahaprabhu olvidé el incidente.

Nadie debe pedir a ninguna persona que lo adore. No se debe amar a nadie o llorar por nadie
delante de la deidad. Solo se pueden hacer reverencias a un maestro espiritual puro; a nadie mas.
Cuando las deidades estan presentes, no debemos intentar controlar a nadie, porque seria una
ofensa.

Hoy en dia hay gurus por todas partes, como gérmenes en una plaga, pero en realidad no son
gurus, sino engafiadores. No son Bhagavan. En la India se pueden encontrar facilmente muchos
‘Dioses’ y muchas ‘Supremas Personalidades de Dios’. Uno cree ser Sarkara, otro Ganesa y otro
Sarasvati. Chaitanya Mahaprabhu sabia que llegaria este dia.

Intenten entrar en el verdadero proceso del bhakti. Escuchen a la persona adecuada, conserven
sus palabras en el corazén y procuren seguirla. Entonces podran limpiar su corazén y se
volveran también devotos puros. Primero entraran en la etapa de kanistha-adhikara, luego en la de
madhyama-adhikdra y, finalmente, se volveran devotos. Si no lo hacen asi, caeran. Krsna les ha
dado inteligencia para saber si alguien es o no un devoto puro. Y si lo es, pueden escucharlo. El
sadhu es un devoto muy elevado que personifica el siguiente verso.

______

anyabhilasita-sinyam

LI

® Esto hace referencia a una fébula titulada “Punar misika bhava—Vuélvete otra vez ratén”. Un ratén que
estaba siempre siendo hostigado por un gato se dirigié a un sadhu (santo) y le suplicé que lo convirtiera en
gato. Cuando el ratén se convirtié en gato fue acosado por un perro y, tras recibir de nuevo las bendiciones
del sadhu, se transformé en perro. Este perro fue luego atormentado por un tigre y cuando, por la
misericordia del santo, se convirti6 en tigre, el animal se puso a mirar al hombre fijamente. “;Qué deseas?”,
le pregunt6 este. “Quiero comerte”, respondi6 el tigre. Entonces el santo le maldijo diciendo: “Vuélvete otra
vez ratén”.
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jiana-karmady-anavrtam
anukiilyena krsnanu-
Silanam bhaktir uttama

Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11)

El uttama-bhakti o servicio devocional puro es el cultivo de actividades dirigidas
exclusivamente a dar placer a Krsna o, en otras palabras, la corriente ininterrumpida de
servicio a Krsna realizado con todos los esfuerzos del cuerpo, la mente y la palabra y
mediante la expresién de diversos sentimientos espirituales (bhivas), que no esta cubierta
por el jiiana (conocimiento dirigido a la liberacién impersonal) y el karma (actividades que
buscan resultados) y que carece de todo deseo que no sea la aspiracién de dar felicidad a
Krsna.

Ese sadhu o guru no tiene deseos mundanos. Su devocién es siempre como un arroyo de dulce
miel que, al ser vertido, fluye como un chorro ininterrumpido.

Deben comprobar si las actividades que realizan —mediante el cuerpo, las palabras, la mente
o los sentimientos— son para satisfacer a Krsna o no. Imaginen que toman maha-prasada. ;Por
qué lo toman? ;Es para complacer a Krsna o no? Si no lo toman para dar satisfacciéon a Krsna,
estan haciendo karma. Si van a dormir para ustedes, pensando solamente su propio descanso, eso
es karma, no bhakti; pero si se acuestan pensando: “Ahora voy a descansar y mafiana temprano
serviré a Krsna; voy a cantar, recordar, adorar y servir en todas partes...”, entonces incluso ese
dormir es para Krsna.

yat karosi yad asnasi
vyaj juhosi dadasi yat
yat tapasyasi kaunteya
tat kurusva mad-arpanam

Bhagavad-gita (9.27)

Todo lo que hagas, todo lo que comas, todo lo que ofrezcas o regales, y todas las
austeridades que realices, hazlo, joh, hijo de Kunti!, como una ofrenda a Mi.

Después de un tiempo, todo lo que hagan serd para complacer a Krsna y a su gurudeva. Si
alguien sigue este principio y actia siempre para complacer a Krsna, pueden aceptarlo como
guru; de otro modo, no. Si cuando por desconocimiento eligieron como guru a alguien que no
realiza todos sus actos para complacer a Krsna, al Guru y a los vaisnavas, abandonen a esa
persona, escojan cuidadosamente a otro guru e iniciense con él; de otro modo no podran tener ni
devocién ni amor puro por Krsna.

Si fueron iniciados por un guru que era sincero pero luego cayo, rechacenlo de inmediato.
Entonces podran entrar en la linea correcta y aceptar a devotos autorrealizados que estin
siguiendo realmente anyabhilasita-sinyam jiiana-karmady-anavrtam anukiilyena krsnanusilanam.
Ellos estan en la linea de Srila Rpa Gosvami, Srila Sanatana Gosvami y Srila Raghunatha dasa
Gosvami, y todo lo que hacen es para complacer a Krsna, al Guru y a los vaisnavas. Si alguien que
dice ser guru no se encuentra en esa linea, debe ser rechazado. Bali Maharaja rechazé a su
gurudeva, Sukracarya. Bharata Mahardja rechazé a su madre, Prahlada Maharaja rechazé a su
padre, las gop?s rechazaron a sus esposos y Vibhisana rechazé a su hermano Ravana. Hay
numerosos ejemplos de esto.

Si su maestro espiritual canta el santo nombre y se encuentra en esta linea pero no puede
darles prema-bhakti, deben pedirle permiso para asociarse con un devoto autorrealizado y, si no
se lo concede, es que su guru no es un vaisnava puro y también debe ser rechazado. Pero si les
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dice: “Debes ir; yo también iré”, entonces se trata de un vaisnava y deben respetarlo y asociarse
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con él. Esta es la conducta correcta, tal como demostraron en la practica Sri Syamananda
Gosvami, Sri Narottama dasa Thakura, Sri Srinivasa Acarya, Srila Haridasa Thakura y muchos
otros. Si siguen las escrituras y a sus superiores, llegaran a la etapa de madhyama-adhikara. Este es
el significado del gundicha-mandira-marjana.

Es mejor respetar a los verdaderos vaisnavas que solamente adorar a las deidades. Adoren a la
deidad, pero sirvan también a los vaisnavas. Intenten llegar gradualmente de la etapa kanistha a la
madhyama. Cuando comprendamos el siddhanta, las verdades establecidas de la filosofia vaisnava,
en la asociaciéon de vaisnavas puros, gradualmente nos volveremos madhyama-adhikari. De este
modo, la semilla de la planta de la devocién que les dio su gurudeva germinara y se transformara
en una enredadera que les conducird a Goloka Vrndavana. Este es el verdadero proceso.

Cuando todas las manchas desaparezcan, su condicién tendra la naturaleza de la devocién
pura. Todos nuestros actos deben ser realizados como un servicio a Krsna, para Su placer, pero
eso por si solo no es suficiente. En ese servicio no debe haber ningtin deseo mundano. Si una
persona se inicia con un guru genuino y canta, recuerda y lee libros, pero piensa: “Quiero ser
rico, tener un hijo muy inteligente, una bella esposa y una buena casa”, su bhakti no solo no sera
puro, sino que quedaré arruinado. Incluso el deseo de liberacion no es bhakti puro. Es bhakti, pero
no uttama-bhakti puro. Se denomina dropa-siddha-bhakti o a veces sanga-siddha-bhakti, y esta
mezclado con karma, jiiana, yoga u otros deseos.

Mas del noventa y cinco por ciento de los que se consideran bhaktas no siguen en realidad el
uttama-bhakti o bhakti puro, sino solo el aropa-siddha-bhakti y el sanga-siddha-bhakti. ;Qué significa
aropa-siddha-bhakti? Hacer jardines o abrir gurukulas y gosalds no es verdadero bhakti, pero puede
crear impresiones (sariiskiiras) en el corazén si sus frutos son entregados a Krsna. Si existe un
gurukula, se da a los nifios la oportunidad de que tengan impresiones desde pequefios para que
puedan luego desarrollarse en el bhakti. Pero vemos que los estudiantes raras veces obtienen esas
impresiones. Muchos se han echado a perder y no tienen carécter, no obedecen a sus padres, no
son humildes y no respetan a los devotos, y muchos otros estdn desesperados. Si hubieran tenido
la impresion del bhakti habria sido muy bueno para ellos. Los devotos elevados o gurus
establecieron esas instituciones con el tinico objetivo de dar esas impresiones.

Si cultivamos un jardin, podemos ofrecer las frutas a las deidades o a los devotos puros, pero
si no lo hacemos asi el resultado serd muy negativo. El verdadero bhakti significa orar y recordar
con el Unico propésito de complacer a Krsna. En el pasado, muchos devotos colectaron
verdaderas fortunas para sus templos, pero ;qué ha sido de ellos? Srila Bhaktivedanta Svami
Maharaja deseaba que se volvieran unos buenos devotos, pero al final abandonaron la conciencia
de Krsna.

Barrer o lavar las conductas indeseadas, como las ofensas o apariadhas, no basta. Debe haber
algo afirmativo —un gusto real por el harinama y por escuchar hari-katha. Limpiar el corazén no
es suficiente. ;Qué ocurrira si hacen solo eso? Nada. Debe haber algo positivo. No pasa nada si
no hay un gusto por el canto de harindma, pero si debe haberlo por escuchar hari-katha. Si no lo

tienen, deben escuchar una y otra vez y respetar debidamente a los devotos puros que dan ese
katha.

satam prasangan mama virya-sarmvido

bhavanti hrt-karna-rasayanah kathah
taj-josanad asv apavarga-vartmani

sraddha ratir bhaktir anukramisyati

Srimad-Bhagavatam (3.25.25)
En la asociacién de devotos puros, las conversaciones sobre los pasatiempos y las

actividades de la Suprema Personalidad de Dios son muy placenteras para el oido y el
corazén. Por cultivar ese conocimiento, la persona avanza gradualmente en el sendero de la
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liberacién y de ese modo se libera y su atraccion se vuelve fija. Entonces comienzan la
verdadera devocion y el verdadero servicio.

El orador debe ser un devoto puro (satam). No alimenten la falsa idea de que cualquier
persona o devoto ordinario es un maha-bhagavata. ;Quién esta capacitado para saber quién es un
maha-bhagavata? Srila Varnsi dasa Babaji Maharaja, un discipulo de Srila Gaura-kiSora dasa Babaj
Maharaja, era un uttama-maha-bhagavata, pero aparentaba fumar marihuana y a veces colocaba
espinas de pescado cerca de su cabafia para que la gente pensara que comia pescado. Pensaba:
“Los que tienen inclinaciones materialistas deben mantenerse alejados de mi para que pueda
estar solo cantando el nombre de Krsna y recordandole”.

Srila Gaura-kisora dasa Babaji Mahardja sentia mucho afecto por Srila Varnéi dasa Babaji
Maharaja, y Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura le tenia un gran respeto.
Nuestro Guru Maharaja, Srila Bhakti Prajiiana Kesava Maharaja solia tener su dardana, y en esos
momentos Babajl le transmitia numerosas y profundas ensefianzas. Guru Maharaja nos dijo: “A
veces hablaba una filosofia tan elevada, que no podia entenderlo”. Si un devoto es ignorante y no
es ni siquiera un vaisnava kanistha, ;cémo puede saber quién es un maha-bhagavata? Elegird a
alguien incompetente pensando que es un mahad-bhagavata y al dia siguiente verad cémo esa
persona cae.

Deben saber quién considera su superior que es un madhyama-adhikari y quién un uttama-
adhikari, y también pueden comprender esto si siguen la conciencia de Krsna y se sittian en la
plataforma de la etapa avanzada de madhyama-adhikara. Es una ofensa a los pies de loto del mahi-
bhagavata genuino no ofrecerle el debido respeto y respetar en vez a un engafiador de tercera
clase llamandolo “maha-bhagavata”.

45



CAPITULO CUATRO

Mahaprabhu y el rey Prataparudra

El Festival de los Carros (Ratha-yatra) se celebra anualmente en Jagannatha Puri, una
hermosa localidad situada a orillas del Océano Indico. Ya expliqué el modo en que Sri Chaitanya
Mahaprabhu limpié minuciosamente con Sus propias ropas el templo de Gundicha el dia antes
de que Jagannatha se dirigiera hacia alla, y también relaté dos historias que explican el modo en
que Jagannatha, Subhadra y Baladeva Prabhu manifestaron sus formas.

Sri Chaitanya Mahaprabhu dio una nueva vida y un nuevo significado al festival del Ratha-
yatra, aunque solo unas pocas almas extraordinarias comprenderan estos temas incluso después
de explicarlos en detalle. Algiin dia tendran que entender las verdades que hay ocultas en este
festival.

Vengan conmigo

Vengan conmigo al golfo de Bengala, en Purl. No lejos del océano se han congregado mas de
cuatro millones de devotos que tiran de los carros y gritan: “jJagannatha-deva ki jaya! jBaladeva
Prabhu k7 jaya! ;Sri Subhadra-devi k7 jaya! jSacinandana Gaurahari k7 jaya!”, mientras Chaitanya
Mahaprabhu danza.

A veces el carro no llega al templo de Gundicha después de un dia entero, aunque puede
demorarse hasta dos o tres dias. Otras veces no se mueve ni un milimetro a pesar de que intentan
tirar de él multitud de devotos. Por mucho que tiren, no se movera a menos que Jagannatha lo
desee. Cuando El desea que se mueva, lo hace de forma facil y rapida.

Mahaprabhu rechaza al rey

En tiempos de Mahaprabhu, reinaba en Orissa Prataparudra Maharaja. Aunque era la maxima
autoridad del reino y un emperador muy poderoso, servia a Jagannatha barriendo durante la
procesién con una escoba hecha de varas de cocotero y mango de oro. Cuando Mahaprabhu vio
al monarca trabajar y servir como un barrendero ordinario, se sintié muy feliz y quiso conocerlo.
No obstante, un alto muro se interponia entre Mahaprabhu y Prataparudra Maharaja, y ese muro
era la palabra “rey”. Una palabra muy peligrosa, ya que normalmente “rey” es sinénimo de
alguien que posee inmensas riquezas y esta lleno de deseos materiales.

Mahaprabhu queria otorgar Su misericordia al rey Prataparudra, pero se lo impedia aquel
muro que solo podia derrumbar el amor y el afecto. No habia otro método. A pesar de ser un
gran devoto, el rey tenia un reino, una bella esposa, hermosos hijos, riquezas y poder. Aunque se
le haya sacado el veneno de los colmillos, una serpiente venenosa sigue siendo una serpiente y
morderd a todo el que se acerca a ella. Por ese motivo, a pesar de que el rey era un devoto
avanzado, Chaitanya Mahaprabhu no quiso encontrarse con él.

Cuando el rey supo que Mahaprabhu se habia negado a verlo, dijo:

—Chaitanya Mahaprabhu ha prometido liberar al mundo entero y dar a todos krsna-prema, y
yo soy la tinica excepcion. Si El esta decidido a no verme, yo estoy decidido a quitarme la vida. Si
no le veo y El no me da Su misericordia, dejaré mi reino y también a mi mujer, a mis hijos y todo
lo demas. No necesito riquezas, fama ni posicién. Lo abandonaré todo.

Sarvabhauma Bhattacarya tranquiliz6 al rey diciendo:

—No hagas nada de forma precipitada. Llegard el momento apropiado y entonces podras
servir a St Chaitanya Mahaprabhu. Hay una forma de verlo directamente. El dia del Festival de
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los Carros, Sri Chaitanya Mahaprabhu danzaréa delante de las Deidades y después ira al jardin de
Gundica absorto en Sus profundos sentimientos. Ve alli solo y sin tus ropas reales y acércate a El
como un mendigo. Recita entonces el Gopi-gita y los otros capitulos del Srimad-Bhagavatam que
describen la danza del Sefior Krsna con las gopis, y de esa forma podras tomar Sus pies de loto
entre tus manos.

La danza de Mahaprabhu

Jagannatha-deva, Baladeva Prabhu y Subhadra eran conducidos en inmensos carros
nuevos. El de Baladeva encabezaba la procesion seguido del de Subhadra, y el de Krsna iba en
tltimo lugar. Cuando este tltimo se detuvo, Sri Chaitanya Mahaprabhu reunié a Sus devotos y
les puso guirnaldas de flores y tilaka de pasta de sandalo con Sus propias manos. Luego dividi6 a
Sus asociados mas intimos en cuatro grupos, colocé a ocho cantores y dos devotos con mrdarigas
en cada grupo, y les dijo que empezaran el kirtana. Sri Nityananda Prabhu bailaba en el primer
grupo, Advaita Acarya en el segundo, Haridasa Thakura en el tercero y Vakre$vara Pandita en el
cuarto. Todos eran muy buenos bailarines y podian danzar todo el dia y toda la noche. Svartipa
Damodara, Srivasa Pandita, Mukunda y Govinda Ghosa eran los cantantes principales de cada
uno de los grupos.

Luego Mahaprabhu formé otros tres grupos de devotos. Uno estaba formado por devotos
bengalies casados del pueblo de Kulina-grama, los del segundo grupo venian de Santipura y los
del tercero de Srikhanda. Asi, cuatro grupos se pusieron a cantar y a danzar frente a Jagannatha-
deva, dos lo hicieron a ambos lados del carro y uno iba siguiendo detras. Habia en total siete
grupos, cada uno integrado por miles de devotos.

Tras dividir a los devotos en grupos de kirtana, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu comenzé a danzar,
algunas veces en todos los grupos a la vez. Aunque Chaitanya Mahaprabhu es uno, manifesté6
siete formas y se puso a danzar y a cantar en todos los grupos de kirtana al mismo tiempo. De sus
ojos brotaban torrentes de lagrimas y bailaba muy rapido, igual que Krsna en Su pasatiempo.
Cuando el rey Prataparudra Le vio, se dijo: “jEs Krsna mismo!”.

Aunque Mahaprabhu se hallaba en los siete grupos simultdneamente, los devotos de cada uno
de los grupos pensaban: “Mahaprabhu estd s6lo con nosotros”, y cantaban y bailaban llenos de
dicha. Era como el pasatiempo de Krsna almorzando en Bhandiravata y rodeado por circulos de
miles de amigos. Algunos pastores se encontraban detras de Krsna, otros a Su lado y otros muy
lejos, pero cada uno de ellos pensaba: “Estoy sentado frente a Krsna y tomando prasada con El. Yo
pongo mi prasida en Su boca y El pone Su prasada en la mfa”. Del mismo modo, durante el rasa-
lild parecia que hubiera miles y miles de Krsnas, tantos como gop7s. Habia un Krsna entre cada
dos gop7s y una gop7 entre cada dos Krsnas. Sri Chaitanya Mahaprabhu realizaba ahora ese mismo
milagro.

Todos, excepto Prataparudra Maharaja, Kast Miéra y Sarvabhauma Bhattacarya, veian que
Chaitanya Mahaprabhu estaba tinicamente en su grupo. Por la misericordia de Mahaprabhu, el
rey lo vio bailando en siete grupos de kirtana a la vez. Las lagrimas salian de sus ojos como
chorros, y a veces se cafa y rodaba por el suelo, y entonces los devotos lo levantaban. El rey
preguntaba a otros:

—:Qué estoy viendo? ;Estoy equivocado? No; es real. Esta bailando en los siete grupos al
mismo tiempo.

Kast Miéra y Sarvabhauma Bhattacarya respondieron:

—Eres muy afortunado. Has recibido la misericordia de Sri Chaitanya Mahaprabhu. Muy
pocas personas pueden ver esta escena como la ves tu.

Los devotos formaron tres circulos alrededor de Mahaprabhu para impedir que las multitudes
se acercaran demasiado al Sefior. Nityananda Prabhu lideraba al primer circulo, los devotos
encabezados por Kasisvara y Govinda unieron sus manos y formaron un segundo circulo, y el
tercero estaba integrado por el rey Prataparudra, sus asistentes personales, y sus guardias y
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soldados. Haricandana, el general de Prataparudra, se habia colocado junto al rey y lo vigilaba
estrechamente mientras cientos de miles de personas contemplaban la danza de Mahaprabhu. El
rey Prataparudra se puso de puntillas y se apoy6 sobre los hombros de Haricandana para poder
ver la danza del Sefior Chaitanya Mahaprabhu sin impedimentos.

Pero ocurri6 que Srivasa Pandita, que es Narada Rsi en el krsna-lild, estaba situado delante del
rey absorto en la contemplacién de Mahaprabhu y se movia de un lado a otro. En un momento
dado, el general advirtié a Srivasa Thakura que el rey no podia ver bien.

—No te muevas, que el rey no puede ver. Quédate a un lado.

Srivasa Pandita estaba tan absorto, que no oy6 la advertencia. Cuando Haricandana se lo
repiti6 una segunda vez, Srivasa Pandita se enfad6 y le abofeted.

El comandante en jefe, que era alto y fuerte, y todos sus guardias quisieron arrestar a Srivasa
Pandita, pero el rey Prataparudra advirtié a Haricandana:

—No hagas nada. Estos son asociados de Chaitanya Mahaprabhu y Mahaprabhu es el propio
Krsna. Tienes suerte de que te haya abofeteado un devoto tan elevado. No digas nada.

Chaitanya Mahaprabhu recitaba un verso mientras danzaba, pero nadie podia explicar su
significado. Nadie excepto un joven llamado Riipa. Los sentimientos de Mahaprabhu entraron
dentro del corazén de Sri Rapa Gosvami y este escribié un verso similar que Mahaprabhu
recogidé mas tarde del tejado del bhajana-kutira de Haridasa Thakura, donde vivia también Rapa
Gosvami.

—:Cémo es que conocias mis sentimientos? —pregunté6 Mahaprabhu a Ripa Gosvami.

Svariipa Damodara, Raya Ramananda y los demds asociados de Mahaprabhu
glorificaron entonces a Riipa Gosvami y dijeron a Mahaprabhu:

—T le inspiraste. Nadie puede conocer esas cosas sin Tu misericordia.

Solo alguien en el nivel de Svariipa Damodara podia saberlo; nadie més.

Mahaprabhu se encuentra con el rey

El rey Prataparudra, un devoto avanzado, deseaba ardientemente ver a Chaitanya
Mahaprabhu, pero Mahaprabhu habia dicho a sus asociados:

—No puede ser. Un rey es igual que una serpiente negra.

Mahaprabhu dijo también que una estatua de madera de una mujer puede atraer hasta a un
muni (sabio): daravi prakrti hareta muner api mana. Los munis como Visvamitra y Narada son
renunciantes y autorrealizados, pero para darnos ejemplo y enseflarnos lo cuidadosos que
debemos ser, realizan pasatiempos en los que parecen caer bajo el hechizo de la ilusién. Tenemos
que ser muy cautelosos al asociarnos con el sexo opuesto, porque los hombres y las mujeres son
como Kamadeva (Cupido) el uno para el otro; cuando estan juntos no pueden controlar sus
sentidos ni sus corazones. Por eso pido a mis discipulos y amigos que tengan mucho cuidado.
Son independientes, pero deben recordar siempre estos principios.

Mahaprabhu era tan estricto, que no daba Su asociacién al monarca a pesar de que este era un
devoto muy avanzado. Cuando Nityananda Prabhu, Advaita Acarya, Riya Ramananda y
Sarvabhauma Bhattacarya pidieron a Mahaprabhu que viera al rey, El les dijo:

—Me iré a Alalanatha o a alguna otra parte. No permaneceré en Puri; ustedes pueden
quedarse aqui con él.

Puesto que Chaitanya Mahaprabhu no consentia en verlo, Sarvabhauma Bhattacarya, Raya
Ramananda y otros asociados dijeron al rey:

—Cuando tu hijo fue a ver a Mahaprabhu, el Sefior lo abrazé y le dijo: ‘“Ven a verme todos los
dias’. De algtin modo, tt has tenido “la mitad de Su darsana” y El te ha mostrado Su compasién.
Mahaprabhu estd muy complacido contigo y te ha dado mucha misericordia, sobre todo porque
eres una persona humilde y has servido al Sefior como un barrendero. Si deseas tener ahora Su
daréana directo, vistete de modo muy sencillo y ve a encontrarte con El secretamente cuando se
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canse de danzar. El estara lamentandose con los sentimientos de Srimati Radhika. Acércate a El
en ese momento y entona el dulce canto del Gopi-gita:

jayati te 'dhikarm janmana vrajah
Srayata indira Sasvad atra hi
dayita drsyatam diksu tavakas
tvayi dhrtasavas tvam vicinvate

[Las gopis dijeron:] jOh, amado! Tu nacimiento en la tierra de Vraja ha hecho que esta se
vuelva sumamente gloriosa y por eso Indira, la diosa de la fortuna, vive siempre aqui.. No
podemos vivir sin Ti, y solo nos mantenemos con vida por Ti. Te hemos buscado por todas
partes, de modo que muéstrate por favor ante nosotras.

tava kathamrtarm tapta-jivanam

kavibhir iditam kalmasapaham
Sravana-mangalam $rimad atatarn

bhuvi grnanti te bhiiri-da janah

El néctar de Tus palabras y las descripciones de Tus actividades son la vida misma de
quienes sufren en el mundo material. Cuando esas narraciones las transmiten
personalidades excelsas, erradican las reacciones pecaminosas y vuelven afortunado al que
las oye. Esas narraciones se difunden por el mundo entero y estin llenas de poder
espiritual. Los que propagan el mensaje de Dios son las personas mas magnanimas.

Estos versos son dos de los diamantes més valiosos del Srimad-Bhagavatam. Primero viene el
piirva-raga’ en el Venu-gita, luego este Gopi-gita y luego el Yugala-gita, el Bhramara-gita y el
Pranaya-gita. Estas inestimables joyas se conocen como el pafica-prana-vayu, los cinco aires vitales,
y nuestro principal objetivo es penetrar en las profundas verdades de estos gitas. Si pueden
comprender estos temas con los comentarios de Sri Sanatana Gosvami, de Sri Jiva Gosvami y,
sobre todo, de Srila Viévanatha Chakravarti Thakura, que ha explicado estos versos de un modo
especialmente maravilloso, sus vidas seran un éxito. Existen infinidad de comentarios sobre el
Srimad-Bhagavatam, pero solo los de nuestros Gosvamis expresan los sentimientos de Sri
Chaitanya Mahaprabhu.

Como ya dije, Chaitanya Mahaprabhu se sinti6 satisfecho cuando vio al rey barriendo la calle
y, por la influencia de Su yogamaya-sakti, el monarca pudo ver Su milagro de danzar en varios
grupos a la vez.

Sri Chaitanya Mahaprabhu también derramara Su misericordia sobre ustedes si
abandonan su opulencia y la idea de que son inteligentes y estdn capacitados. Eso ocurrira
cuando sean como el rey Prataparudra, cuyo corazén era como una flauta hueca que Chaitanya
Mahaprabhu podia hacer sonar, y si sirven a su gurudeva y a Radha-Krsna de ese modo. Por la
misericordia de Mahaprabhu podran conocer Su opulencia, Su amor y Su afecto.

Chaitanya Mahaprabhu y el carro del Ratha-yatra se detuvieron a mitad de camino entre
el templo de Jagannatha y Gundicha. Se habian congregado alli cientos de miles de devotos que
ofrecian cocos desde donde se encontraban, y El aceptaba la esencia de sus ofrendas con Sus ojos.
También Le ofrecian muchas y exquisitas preparaciones, algunas desde tres o cuatro kilémetros
de distancia, y El tomaba esas preparaciones con la mirada.

jagannathera chota-bada yata bhakta-gana
nija nija uttama-bhoga kare samarpana

° El piirva-raga se describe en el Ujjavala-nilamani como sigue: Piirva-raga es el anhelo por ver, escuchar, etc.
que surge en el amante y en la amada antes de encontrarse, y que se vuelve muy deleitable por la mezcla de
cuatro ingredientes, como el vibhava y el anubhava.
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Sri Caitanya-charitamrta (Madhya-1ila 13.197)

Toda clase de devotos del Sefior Jagannatha —desde los neéfitos hasta los mas
avanzados— ofrecian sus mejores preparaciones al Sefior.

age pache, dui parsve puspodyana-vane
vyei yaha paya, lagaya, nahika niyame

Sri Caitanya-charitamrta (Madhya-1ila 13.200)

Los devotos ofrecian la comida en todas partes —delante y detras del carro, a ambos lados y
dentro de los jardines de flores. Donde hubiera un espacio, alli hacian su ofrenda al Sefior,
pues no habia ninguna regla estricta.

bhogera samaya lokera maha bhida haila
nrtya chadi’ mahaprabhu upavane gela

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-1ila 13.201)

Mientras se ofrecian los alimentos, se congregé una gran multitud, y en ese momento Sr1
Chaitanya Mahaprabhu detuvo Su danza y se dirigi¢ a un jardin cercano.

Chaitanya Mahaprabhu habia estado bailando durante mucho tiempo y se sentia algo
cansado.

yata bhakta kirtaniya asiya arame
prati-vrksa-tale sabe karena visrame

Sri Caitanya-charitamrta (Madhya-1ila) 13.201)

Los devotos que habian estado haciendo sarikirtana fueron alli y se pusieron a descansar bajo
los arboles.

Mahaprabhu pensaba: “Yo soy Radhika. Krsna me ha abandonado y se ha ido a Mathura”.
Con los ojos llenos de lagrimas, lloraba sin saber dénde se encontraba ni lo que hacia. No sabia
nada —solo “jKrsna, Krsna!”. Deseaba descansar junto con Nityananda Prabhu, Advaita Acarya,
Svartipa Damodara, Vakre$vara Pandita, Pundarika Vidyanidhi, Paramananda Purl y otros
asociados, y con esa intencién se encaminé hacia el jardin de Jagannatha-vallabha en Aitota
sintiendo una profunda separacién, con el corazén derretido y con lagrimas fluyendo de Sus ojos.
Colocando la cabeza junto a la raiz de un arbol, exclamé:

—:Dénde esta Mi prananatha? ;Doénde esta Mi Krsna?

El rey habia querido reunirse con Chaitanya Mahaprabhu desde hacia afios, pero
Mahaprabhu habia dejado dicho:

—No deseo reunirme con ningtin rey. El no debe visitarme.

El rey Prataparudra habia invitado a Chaitanya Mahaprabhu a su palacio, pero El se
habia negado a ir. El nunca se vefa con reyes u otros miembros de la realeza ni con gente
acaudalada. Y jamas tocaba a una mujer, aunque fuera una nifia pequeiia.

Ahora Chaitanya Mahaprabhu estaba tendido en el suelo llorando y lamentandose igual que
se lamentaba Srimati Radhika separada de Krsna. El rey se acercé a Raya Ramananda,
Sarvabhauma Battacarya, Advaita Acarya y Nityananda Prabhu, les ofrecié pranama y dijo:

—Voy a ver a Chaitanya Mahaprabhu. Bendiganme, se lo ruego.
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Entonces se quité el traje y los ornamentos reales y se puso un dhoti. Asi vestido, se dirigi6
hacia Mahaprabhu, tomé Su pies entre sus manos y comenzé a darles un masaje de manera suave
y experta. Mientras lo hacia, canto:

jayati te 'dhikaa janmana vrajau
¢rayata indiré cagvad atra hi
dayita dacyataa dikiiu tavakas
tvayi dhatasavas tvaa vicinvate

Crémad-Bhéagavatam (10.31.1)

Luego siguié cantando $lokas como ese con melodias tan llenas de sentimiento, que Chaitanya
Mahaprabhu lloraba sin cesar con el corazén derretido.
—:Quién derrama ese néctar tan dulce en Mi corazén? —dijo—. Sigue, no te detengas. Dame
mas de ese néctar.
El rey continué:
tava kathamrtam tapta-jivanarm
kavibhir iditam kalmasapaham
Sravana-mangalam $rimad atatam
bhuvi grnanti te bhiiri-da janah

(Srimad-Bhagavatam 10.31.9)

Incapaz de controlarse, Mahaprabhu abrazé al rey y le pregunté:

—;Quién eres?

El rey Prataparudra respondié:

—Soy el sirviente del sirviente del sirviente de Tu sirviente.

Mahaprabhu se sinti6 satisfecho.

—Yo soy un mendigo —dijo—, un niskificana-sannyasi. Como no puedo ofrecerte nada, te daré
Mi abrazo, que es lo tnico que poseo.

Mahaprabhu abrazé al rey estrechamente y, con ese acto, ambos corazones se unieron.
Mahaprabhu transfiri6é Sus sentimientos al corazén del rey, y este qued6 colmado de satisfaccion.

Los versos del Gopi-gita estan conectados entre si y tienen unos significados muy hermosos y
esotéricos. Un devoto rasika puede estar explicando los significados de cada uno de ellos durante
un mes o mas. Esos versos relatan una escena patética. Abrumadas por los sentimientos de
separacion, las gopis suplican:

—iOh, Krsna! Ven con nosotras, porque de otro modo moriremos.

Janmana vrajah significa: “Naciste en Gokula-Vrndavana, Vraja, y por eso Maha-Laksmi barre
y sirve alli, y hace que Vrndavana esté siempre hermosa. Es el mejor lugar para Tus dulces
pasatiempos”.

Hay centenares de significados para el verso que comienza con las palabras tava kathamytari
tapta-jivanam, pero les resumiré dos de ellos. El primero es general y el segundo es mas profundo.
Las gopis dicen a Krsna: “tava kathamrtam —Tus dulces pasatiempos son la vida misma para
quienes padecen dificultades, tristezas y sufrimientos en la interminable cadena de nacimientos y
muertes de este mundo. Para ellos, Tus pasatiempos son como el néctar y, cuando los escuchan,
T mismo entras en sus corazones en forma de hari-katha”.

Srnvatam sva-kathah krsnah
punya-sravana-kirtanah
hrdy antah-stho hy abhadrani
vidhunoti suhrt satam
§rimad—Bhdgavatam (1.2.17)
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Sr1 Krsna, la Personalidad de Dios, que es la Superalma en el corazén de cada uno y el
benefactor del devoto sincero, limpia el deseo de disfrute material del corazén del devoto
que ha desarrollado un vivo anhelo por escuchar Sus mensajes, que son de por si virtuosos
cuando se escuchan y cantan debidamente.

Krsna mismo entra en los oidos de quienes escuchan esos pasatiempos con atencién. Se
presenta como un amigo muy intimo y querido, y elimina rapidamente los obstaculos del
corazé6n —como las ansias de placer mundano los deseos materiales, la ira y los problemas. Y una
vez que ha dejado el corazén limpio, se queda a vivir en él. La persona que es siempre infeliz por
estar siendo revolcada por las olas del océano de problemas, se sentira dichosa al escuchar el hari-
katha.

Maharaja Pariksit estaba destinado a morir en siete dias por la mordedura de una serpiente y
nadie de este mundo podia salvarlo. Durante esos siete dias no comi6, bebié ni durmié, sino que
permanecio a orillas del Ganges escuchando a Sukadeva Gosvami.

nivrtta-tarsair upagiyamanad
bhavausadhac chrotra-mano-"bhiramat

ka uttamasloka-gunanuvadat
puman virajyeta vina pasu-ghnat

Srimad-Bhagavatam (10.1.4)

La glorificacién de la Suprema Personalidad de Dios se transmite de maestro a discipulo
dentro del sistema parampara. Dicha glorificacién la saborean aquellos a quienes ya no les
interesa la alabanza falsa y temporal de esta manifestaciéon césmica. Las descripciones del
Sefior son la medicina adecuada para el alma condicionada que tiene que padecer el
nacimiento y la muerte reiterados. Por lo tanto, ;quién no querria escuchar esa glorificacion
del Sefior excepto un carnicero de su propia alma?

Sukadeva Gosvami no tenia ningtin deseo mundano. El hari-katha hablado por un devoto
rasika-tattvajita’ como él es la medicina més potente, pues acaba con todas las enfermedades y
con todos los problemas. Las mordeduras de serpiente y otras calamidades desapareceran muy
pronto junto con las ansias de placer mundano, la ira y los deseos materiales. No tengan ninguna
duda respecto a esto.

Tava kathamytarm tapta-jivanam. El hari-kathd de un devoto autorrealizado que explica los dulces
pasatiempos de Krsna les volvera pacificos y tranquilos y hard que gocen de una nueva vida.
Tapta-jrvanam. Cuando los que sufren escuchan estas glorias, se vuelven felices para siempre —en
esta vida y en vidas futuras. Una vez liberados, irdn a Vrndavana y seran felices para siempre.
Nityananda Prabhu nos asegura: “Yo garantizo esto. Si no son felices, canten y recuerden a
Krsna. Y si aun asi no se sienten felices, lo asumiré como mi responsabilidad”.

Kavibhir iditam. Kavis (poetas y escritores) como Brahma, Sukadeva Gosvami, Valmiki y Krsna-
dvaipayana Vyasadeva, que es la clase de kavi mas elevada, han dicho kalmasa-apaham: los
pecados y karmas fruitivos pasados desapareceran rapidamente. Sravana-mangalam: si se dedican
a escuchar hari-katha, les llegara todo lo favorable. Srimad atatam: y eso hara que las glorias de su
opulencia, riqueza, belleza y fortuna (sr7) se expandan por el mundo.

El que transmite hari-kathi de forma pura se hard famoso en los tres mundos. Srila
Bhaktivedanta Swami Maharaja, por ejemplo, no era un orador muy conocido antes de tomar
sannydsa y viajar a Occidente. Aunque era muy erudito, no iba a escucharle mucha gente, y su
esposa y sus hijos le rechazaron. Pero tras aceptar la orden de renuncia y llegar a América ocurrié

10 Rasika se refiere a alguien que puede apreciar y explicar profundamente las melosidades trascendentales
del servicio devocional puro, y tattvajiia a alguien que comprende plenamente las diferentes verdades
descritas en las escrituras, como la bhagavat-tattva, la Sakti-tattva, la jiva-tattva y la maya-tattoa.
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el milagro, y en muy poco tiempo abrié multitud de centros por todo el mundo e hizo cientos de
miles de devotos. Es imposible contar el nimero de personas que se convirtieron en sus
sirvientes y discipulos. Un milagro. Y a pesar de ser como una paja seca, yo estoy
experimentando ahora algo similar.

Los mayores benefactores de este mundo son los que explican el dulce hari-katha bajo la guia
de Srila Sukadeva Gosvami, Srila Rapa Gosvami, Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila Prabhupada
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, mi gurudeva y Srila Svami Maharaja. Bhuvi grnanti te bhiiri-da
janah —ellos glorifican a Krsna y de ese modo benefician al mundo entero. Hay multitud de
filontropos que hacen grandes donaciones, pero aunque un rey se desprendiera de su reino y un
hombre acaudalado diera las riquezas del mundo entero, no serian bhiiri-dah. Los mayores
benefactores son los que describen a otros los dulces pasatiempos de Krsna.

Esta es una comprensioén general del verso tava kathamytam que glorifica claramente a Krsna.
Tal vez estos sean los sentimientos de Chandravali cuando habla y ora a Krsna. Srimati Radhika,
por el contrario, se enfada y Le dice:

—Tava kathamytam —Tu katha no es amyrtam (néctar), sino veneno. ;Qué clase de veneno?
Mortal (mrtam). Todo el mundo deberia abstenerse de tomar ese veneno y mantenerse alejado de
él. Con solo olerlo, la persona morird y nadie sera capaz de salvarla. Los que escuchan Tus
pasatiempos mueren como peces fuera del agua.

Tapta-jrvanam. Unas gopis, como Radhika, dicen:

—Nosotras somos la prueba de ello. Eramos completamente felices con nuestras familias, pero
al aparecer Krsna en nuestras vidas surgieron multitud de problemas y ahora nos hemos
convertido en unas mendigas desamparadas. No tenemos dénde ir y estamos a punto de morir.
Si alguien desea ser feliz con su familia, no debe escuchar nunca los pasatiempos de Krsna.

“Kavibhir iditam. Los poetas glorifican hasta a un caballo de papel diciendo que es muy fuerte
y mas rapido que el viento y que la mente, pero sus palabras carecen de sustancia. Esos kavis
dicen también: ‘Escuchar el hari-kathd hace que uno se sienta feliz’, pero no es cierto. Krsna nos
engafié y Su hari-katha también nos engafé. Pero ahora nosotras somos inteligentes; ya no
creemos en la audicion de esos pasatiempos y advertimos a todos que no los escuchen. Si una
mujer escucha esos pasatiempos, olvidara a su esposo y a sus hijos; se volvera como un péjaro sin
nido y se pasaré la vida llorando.

“Los que desean ser felices con sus familias no deben escuchar las glorias de ese negro Krsna.
Si alguien lo hace, rompera toda relacién con su familia. Se separardn los padres de los hijos y los
maridos de sus esposas. Quien escucha el hari-kathd olvida a su esposo o esposa, a sus hijos y
todo lo demas, y solo dice: ‘jKrsna! jKrsna! jKrsna!” Nosotras también nos volvimos locas y ahora
vagamos sin rumbo llorando. Las glorias de Krsna son como el veneno.

“Quien no quiera acabar asi, no debe escuchar los pasatiempos de Krsna. Hay engafiadores
que se presentan con un libro bajo el brazo y dicen: ‘jVengan! {Vengan! Les voy a narrar los
dulces y hermosos pasatiempos de Krsna. No les cobraré nada; tan solo escuchen’. Esos kavis
cantardn una dulce melodia, hechizaran a la persona y luego la mataran con un cuchillo afilado.
Son bhiiri-da janah, cortan muy bien: se llevan la felicidad material, crean problemas y convierten
a los hombres en mendigos. Nadie deberia escucharlos.

“Los que difunden el hari-katha son muy crueles. En lugar de escucharlos, se les debe dar un
donativo y decirles: ‘Vete de aqui. No queremos oirte, porque si lo hacemos olvidaremos a
nuestros esposos y a todos nuestros familiares, perderemos nuestras riquezas y todo lo demas,
nos volveremos unos mendigos y estaremos siempre llorando’.

“Pero, qué podemos hacer?”, siguen diciendo Radhika y sus sakhis. “No podemos dejar de
hablar de Krsna, de recordarlo y de escuchar Sus glorias. Los que predican esas glorias son como
cazadores.”

Hay dos formas de decir algo: la negativa y la positiva. La forma negativa tiene el mismo
significado que la positiva, pero parece negativa. Las gopis, por ejemplo, fueron a quejarse a
Krsna y le dijeron:
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—No podemos mantener la vida sin Ti.

—Entonces, ;como es que estan vivas? —respondié Krsna—. Estoy separado de ustedes, pero
no veo que hayan muerto.

—¢Sabes por qué seguimos vivas? —dijeron ellas—. Tt y Tu amigo Brahma, el Creador, son
muy crueles y les gusta hacer sufrir a los demds. Si morimos, ;cémo van a hacer que otros
sufran? Por causa Tuya, nosotras somos las mejores candidatas para sufrir. Nunca encontraras a
nadie como nosotras. Somos muy tolerantes. Si morimos, ;a quién ibas a causar un sufrimiento
tan grande y cdmo ibas a ser Tt feliz? Tu cruel amigo el creador es igual que T1; a él también le
gusta vernos sufrir. El puso nuestras vidas dentro de Ti, y por eso no morimos. Nuestras almas
no estan aqui con nosotras, sino en Ti, y fue Brahma quien nos cre6é de este modo. Si nuestras
almas estuvieran dentro de nosotras, hace tiempo que habriamos muerto.

mrgayur wa kapindram vivyadhe lubdha-dharma
striyam akrta-viriipam stri-jitah kama-yanam

balim api balim attvavestayad dhvanksa-vad yas

tad alam asita-sakhyair dustyajas tat-katharthah

Srimad—Bhﬁguvatam (10.47.17)

[Las gopis dijeron:] Mat6 cruelmente con flechas al rey de los monos igual que un cazador.
Como fue conquistado por una muijer, desfiguré a otra mujer que se acercé a El con deseos
lujuriosos. Y después de tomar los regalos de Bali Maharaja, lo até con cuerdas como si
fuera un cuervo. Cortemos pues toda amistad con ese joven de tez oscura aunque no
podamos dejar de hablar de El.

Las gopis se lamentan diciendo:

—Por qué te recordamos, oimos hablar tanto de Ti y cantamos Tu nombre? No queremos
sentir ningtin amor o afecto por Ti, pero ;qué podemos hacer? No podemos hacer nada. Nos
gustaria olvidarte, pero Tus pasatiempos estan siempre en nuestro recuerdo.

Las gopis son anupami, incomparables; nadie de este mundo puede compararse con ellas. Si
escuchan sus pasatiempos e intentan recordarlos, les dardn tanta energia y fortaleza que todos
sus malos habitos (anarthas) se iran enseguida. Es mejor que olviden sus trabajos y todo lo demas.
No hay nada malo en ello; Yogamaya se encargard de que no les falte nada. No se preocupen
pensando que tienen que trabajar y realizar otros deberes. Yo no tengo ningtin trabajo y ;quién se
ocupa de mis asuntos? Tengo miles de sirvientes que estan siempre ayuddndome, se preocupan
por mi y piensan: “Debo dar algo a Maharaja”. ;Quién esta detras de todo esto? El propio Krsna.
Crean firmemente en Krsna y no se preocupen de su manutencién. Tan solo recuerden a Krsna y
canten Su nombre mas y mas.

No se inquieten pensando: “;Quién me cuidara? ;Qué sera de mi cuando Maharaja deje este
mundo? Este es un gran problema”. En realidad no hay ningtin problema. Canten el nombre de
Krsna y recuérdenlo. Por orden de Krsna, Yogamaya siempre les ayudara y el cakra de Krsna les
protegera de todo peligro; no se preocupen. Guarden esta valiosa joya —el mensaje del Festival
de los Carros —en sus corazones.

Estas ensefianzas no son mias; son las ensefianzas de Chaitanya Mahaprabhu, de Sri Riipa
Gosvami, de Srila Bhaktivinoda Thakura y de todos los demés dcaryas. Yo les traigo su mensaje
igual que un cartero. Témenlo y sean felices. Intenten ayudarse los unos a los otros y sean felices.

El anterior rey de Orissa

Al comenzar el Festival de los Carros, Prataparudra Maharaja, el Emperador de Orissa, se
puso a barrer la calle. A pesar de su posicién, se vistié6 como un devoto muy sencillo, de tal forma
que mds que un rey parecia un mendigo. Barria con una escoba con mango de oro y, para no
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levantar el polvo de la calle, regaba la tierra con sus manos con sustancias aromaticas como agua
de rosas. El trabajo de un barrendero.

La tradicion de que el rey de Orissa barra las calles al comienzo del Festival del Ratha-yatra es
antigua. Muchos afios atras, el rey anterior, Purusottama Jana Maharaja, también barria las calles
cada afio para Jagannatha-deva. A pesar de ser muy influyente y poderoso, Purusottama Jana
tomaba una escoba con mango de oro y barria delante del carro de Jagannatha mientras rociaba
el suelo con agua de rosas y otras sustancias aromaticas. Al igual que Prataparudra Maharaja, se
vestia como una persona ordinaria sin zapatos ni ropas reales.

Cuando Purusottama Jana (también conocido como Purusottama-deva) tenia alrededor de 24
anos y era fuerte y atractivo, pactd con el rey de Vidyanagara que se casaria con su hija. Se habia
estado comunicando con el rey de Vidyanagara a través de mensajeros y este tltimo le habia
informado de que irfa a conocerlo en persona, pero sin concretar una fecha. Queriendo
comprobar por si mismo si Purusottama Jana era tan atractivo, rico y lleno de cualidades como
decian, un dia, sin previo aviso, el rey de Vidyanagara reuni6 a su familia y todos juntos
emprendieron el viaje a Orissa.

Por suerte o por desgracia, la fecha de su llegada coincidié con la celebracién del primer
dia del Festival de los Carros, el dia en que el rey Purusottama Jana barria la calle ante
Jagannatha-deva vestido como un mendigo. Al contemplar aquella escena, el rey de Vidyanagara
se disgusté mucho, y en lugar de ver a Purusottama Jana como un joven atractivo, pensé que se
trataba de un vulgar barrendero. “No puedo entregar a mi hija a un barrendero”, se dijo. Y tras
haber tomado aquella decision, regresé a su casa y cancel6 la boda.

Varios dias después del Festival, Purusottama Jana recordé el acuerdo y se pregunté qué
podia haber ocurrido.

—El rey de Vidyanagara prometié darme la mano de su hija, pero no da sefales de vida —
dijo a sus consejeros—. ;Saben ustedes algo de é1?

—Te vio barriendo el dia del Festival del Ratha-yatra y pensé que eras un barrendero —le
respondieron—. Dijo que no podia entregar a su hija a un vulgar barrendero.

Cuando Purusottama Jana escuch6 aquello, se puso furioso.

—En ese caso, invadiré su reino —dijo, y pensé para sus adentros: “jOh, rey! Tt no conoces el
poder de mi Jagannatha-deva”.

Purusottama Jana reuni6 a sus soldados y generales, declar¢ la guerra al rey de Vidyanagara
y, poco después, se libraba una feroz batalla entre los dos ejércitos.

El rey de Vidyanagara adoraba al semidiés Ganesa, por lo que este le favorecia. Ganesa luché
contra el bando de Purusottama Jana y lo derrot6. Sumamente disgustado, el rey regresé a Purl
con las manos vacias. Cuando lleg6 al templo, dijo al Sefior Jagannatha llorando:

—iOh, Sefior! Soy Tu sirviente. El poderoso rey de Vidyanagara me dijo que no era més que
un barrendero de Jagannatha y se neg6 a darme la mano de su hija. Aytddame, te lo ruego. Yo
estaba barriendo para Ti. Pensé que me asistirias en cualquier circunstancia, pero he sido
derrotado. Te estaba sirviendo y, sin embargo, Tt no me ayudaste. El gané la batalla porque tenia
el apoyo de Gane$a. Ahora todo el mundo pensaréd: “Jagannatha no tiene poder y por eso Su
devoto tampoco lo tiene. Jagannatha es débil e insignificante.” Algo tan vergonzoso, que voy a
morir aqui mismo. Dejaré de comer y de beber, y moriré en Tu templo frente a Ti.

Esa noche, el rey Purusottama Jana sofi6 que Jagannatha-deva le decia:

—Inténtalo otra vez. La tiltima vez te lanzaste a la batalla sin invocarme y por eso no te ayudé;
pero ahora si lo haré. Ve alli de nuevo con tu ejército y no temas ni te preocupes. Baladeva y Yo
iremos alli personalmente, y tii lo sabras de algtin modo. Derrotaras al rey, y también a Ganesa y
a todo el que esté de su parte.

Satisfecho, al dia siguiente Purusottama Jana pidi6é mas soldados y generales, dispuso todo lo
necesario para una nueva batalla y parti6é rapidamente hacia Vidyanagara.

Jagannatha y Baladeva, entretanto, se habian adelantado al rey montados en dos magnificos
corceles, uno rojo y otro blanco. Tenian 16 afios, la tez de uno era oscura y la del otro blanca, y
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ambos era sumamente fuertes y hermosos. Tras cabalgar un buen trecho, llegaron a Alalanatha,
un pueblo situado junto a un grande y bello lago. Alli, Krsna y Baladeva encontraron a una
anciana que llevaba un cantaro de suero de leche en la cabeza. Jagannatha y Baladeva querian
que el rey supiera que iban a luchar por él, de modo que se acercaron a la mujer y le dijeron:

—DMadre, tenemos mucha sed. ;Podrias darnos un poco de suero de leche?

—Tienen dinero para pagarme? —pregunt6 ella—. Se lo daré si me pagan.

—No podemos pagarte. Somos soldados del rey y nos dirigimos al campo de batalla. Pero el
rey esta de camino y te pagara cuando pase por aqui. Dile que viste a dos soldados, uno blanco y
otro negro, que iban a caballo y llevaban espadas y otras armas.

—;Cémo sabra que fueron sus soldados los que tomaron el suero de leche?

—Te daremos una prueba para que la muestres al rey; cuando este la vea te pagara.

La muyjer les dio el cantaro y ellos bebieron hasta quedar satisfechos. Entonces entregaron a la
anciana sus valiosos anillos y le dijeron:

—Daselos al rey y dile que los duefios de estos anillos fueron por delante y dijeron que que él
te pagaria.

Diciendo aquello, los dos jévenes montaron en sus caballos y siguieron su camino
alegremente. La lechera esperd y esperé hasta que, finalmente, apareci6 el rey con sus miles de
soldados.

—:Doénde esta el rey? —pregunto a algunos de ellos.

Cuando por fin averigué su paradero, se acercé a él y le dijo:

—Pasaron por aqui a caballo dos soldados tuyos jovenes, hermosos y fuertes que iban por
delante. Se bebieron mi cantaro de suero de leche y dijeron que ti me lo pagarias.

El rey dijo a la mujer:

—Ninguno de mis soldados ha ido por delante.

—>51 que lo hicieron. Yo estuve con ellos y se bebieron mi suero de leche —le asegurd ella.

—;Cémo puedo saber que se trataba de mis soldados? Todos mis soldados estan conmigo.
Hemos venido los primeros. ; Tienes alguna prueba? —pregunté el monarca.

—La tengo —respondi6 ella. Entonces mostré al rey los dos anillos y este pudo ver en ellos los
nombres de Jagannatha Sirhha y Baladeva Sirhha (Sirhha significa le6n).

“iSon los anillos que hizo mi orfebre y que ofreci a Jagannatha y Baladeva!”, se dijo el rey
asombrado. “Jagannatha y Baladeva han hecho esto para que supiera que estan conmigo. Esta
vez es seguro que conquistaré el reino.”

El rey entreg6 parte de su reino a la mujer diciéndole:

—ZEsta tierra es tuya ahora. Hazte cargo de ella y haz que sirva para alimentar a muchas
generaciones de tu familia.

La familia de aquella anciana vive atin en ese mismo lugar.

Purusottama Jana invadié finalmente el reino de su enemigo. Primero derrot6 al ejército,
luego hizo prisioneros a la hija del monarca y a sus consejeros y, por ultimo, se apoder6 del trono
de oro del rey y de la deidad de Bhanda (engafiador) Ganesa. Bhanda Ganesa habia luchado a
favor del rey de Vidyanagara, de modo que Krsna y Baladeva lo amarraron diciendo: “Es Bhanda
Ganesa”.

Ganesa sabe muy bien que Krsna es la Suprema Personalidad de Dios y que lo es todo,
pero a pesar de ello habia tomado partido por el bando equivocado. Por eso Krsna y Balarama le
llamaron “Ganesa el engafiador”. Purusottama Jana arrest6 al rey, pero luego se apiad6 de él y lo
dejo en libertad.

Una vez conquistada Vidyanagara, el monarca pidi6 permiso a la deidad de Saksi-
gopala, el testigo del joven brahmana, para llevarsela a Kataka. También se llevé con él a las
grandes y hermosas deidades de Radha-kanta, que siguen estando hoy en dia en el templo de Sri
Radha-kanta junto al Gambhira donde vivié Chaitanya Mahaprabhu, y a Bhanda Ganesa. Todas
esas deidades se encuentran en Jagannatha Puri.

El Sr7 Chaitanya-charitamyrta (Madhya-1ila 5.120-4) dice respecto a esto:
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utkalera raja purusottama-deva nama
sei desa jini’ nila kariya sarigrama

Muchos afios después, hubo una batalla y el pais fue conquistado por el rey Purusottama-
deva de Orissa.

sei raja jini’ nila tarnra simhasana
‘manikya-simhdsana’ nama aneka ratana

Ese rey derrot6 al rey de Vidyanagara y se apoder6 de su trono, el sirithasana Manikya,
incrustado de joyas.

purusottama-deva sei bada bhakta arya
gopala-carane mage, cala mora rajya’

El rey Purusottama-deva, que era un gran devoto y una destacada personalidad dentro de la
civilizacién aria, suplicé a los pies de loto de Gopala: “Por favor, ven a mi reino”.

tanra bhakti-vase gopala tanre ajia dila
gopala la-iya sei katake aila

Sintiéndose obligado por su servicio devocional, Gopala accedi6 a su ruego y el rey tomé a la
deidad y regreso6 a Kataka.

jagannathe ani’ dila manikya-simhasana
katake gopala-seva karila sthapana

Tras apoderarse del trono Manikya, el rey Purusottama-deva se lo llev6 a Jagannatha Puri e
hizo entrega del mismo al Sefior Jagannatha. También estableci6 la adoracién a la deidad de
Gopala en Kataka.

Purusottama Jana se llevé asimismo a la hija del rey a Puri, pero pensé: “No me casaré
con ella, sino que se la entregaré a mi barrendero.” Y cuando estaba a punto de hacerlo,
sus ministros, que eran muy bondadosos, la oyeron decir llorando:

—Va a entregarme a un barrendero.
Ellos la consolaron y luego dijeron al rey:

—No te preocupes. En el momento adecuado, durante el préximo Festival de los
Carros, podrés entregar a esa joven a tu barrendero.

Al afio siguiente, cuando se celebraba de nuevo el Festival, Purusottama Jana Maharaja
volvié a barrer la calle. En ese momento, los ministros aconsejaron a la hermosa princesa
que se acercara a él y le dijera:

—Me casaré con este barrendero y con ningtin otro.

Entonces ella se dirigi6 a él valientemente y le dijo:

—ZEres el barrendero de Jagannatha-deva. Solo deseo casarme con Su barrendero; no
puedo casarme con ningtn otro barrendero.

Los consejeros del rey se acercaron a él y le dijeron:

—S5i, si. Muy bien. Nosotros estamos de acuerdo. Tt eres un barrendero y esta mujer
sera la mujer de un barrendero. ;Por qué no la aceptas? Debes hacerlo.

La joven se eché a llorar y, finalmente, el rey la acept6. El hijo del rey Purusottama Jana
fue primero un hermoso principe y luego se convirtié en el rey Prataparudra, el asociado
de Chaitanya Mahaprabhu.
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El supremamente misericordioso Jagannatha es sin duda patita-pavana, el salvador de
los caidos, y también bhakta-vatsala —estéa siempre deseando complacer a Sus devotos.
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CAPITULO CINCO

REUNION EN KURUKSETRA

Los sentimientos de Mahaprabhu en el Ratha-yatra

Al comienzo del Festival del Ratha-yatra, Sri Chaitanya Mahaprabhu eleva una oracién a
Jagannatha-deva, pero no a Su forma como el Sefior Jagannatha o como Vasudeva-Krsna, sino a
Vrajendra-nandana 5r1 Krsna:

jayati jana-nivaso devaki-janma-vado
yadu-vara-parisat svair dorbhir asyann adharmam
sthira-cara-vrjina-ghnah su-smita-sri-mukhena
vraja-pura-vanitanam vardhayan kama-devam

§rTmad—Bhﬁgavatam (10.90.48)

A Sr1 Krsna se le conoce como jana-nivasa, el refugio supremo de todas las entidades
vivientes, y también como Devaki-nandana o Yasoda-nandana, el hijo de Devaki y Yasoda.
Es el guia de la dinastia Yadu y con Sus poderosos brazos destruye todo lo negativo y
también a las personas impias. Con Su presencia El acaba con todo lo desfavorable para las
entidades vivientes tanto moéviles como inertes. Su rostro sonriente y feliz intensifica los
deseos lujuriosos de las gopis de Vrindavan. Que sea siempre glorioso y bienaventurado.

Chaitanya Mahaprabhu ora con los mismos sentimientos que experimenté Srimati
Radhika al encontrarse con Krsna en Kuruksetra. Por medio de sus sentimientos, las gopis se
llevan a Krsna a Vrndavana y le decoran con flores, y, por ese mismo medio, le obligan a tomar la
flauta que dej6é con madre Yasoda junto a la pluma de pavo real, y le susurran al oido:

—No digas que Tus padres son Vasudeva y Devaki ni que perteneces a la dinastia Yadu y eres
un yadava. Solo di que eres un gopa.

—De acuerdo. Haré lo que me digan —responde Krsna.

Sri Chaitanya Mahaprabhu ora: jayati jana-nivaso devaki-janma-vado. Este §loka, que cita Sri
Sanatana Gosvami en su Brhad-bhiagavatamyta, contiene muchos significados profundos. Si
Chaitanya Mahaprabhu o Srila Sanatana Gosvami tuvieran que explicarlo, lo harfan con cien
significados diferentes a cual més profundo e insondable. Contiene todo el Srimad-Bhagavatam de
comienzo a fin.

El significado general de jana-nivasa es: “Krsna, Tt estds siempre situado en el corazén de
todos como Paramatma”. Sin embargo, El no puede vivir como Paramatma en los corazones de
los vrajavasis; alli solo puede estar presente en la forma de Vrajendra-nandana Syamasundara.
Jana significa también nija-jana (muy intimo) y, por tanto, se refiere a los asociados personales de
Krsna. Todos los vrajavasis son nija-jana de Krsna porque El es el jvana (aliento) de Nanda,
Yasoda y todos Sus amigos, y sobre todo de las gopfs. El es también radhika-jfvanera jtvana, la vida
de la vida de Radhika, en cuyo corazén reside siempre. Esta relacion es reciproca; los vrajavasis
son Su vida al igual que El es la vida de ellos.

Devaki-janma-vado. Unicamente los mathuravasis y las personas mundanas pueden decir que
Krsna naci6 del vientre de Madre Devaki. La gente en general afirma eso, pero en realidad es el
hijo de Madre Yasoda; ella es Su verdadera madre.
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Yadu-vara-parisat svair dorbhir. Los miembros de la dinastia Yadu son los nija-jana de
Dvarakadhi$a-Krsna, puesto que son Sus asociados. Vasudeva-Krsna particip6 en la batalla de
Mahabharata y en otros combates, y también luché contra Paundraka Vasudeva y otros
demonios. Podria parecer que este sloka se refiere a ese Vasudeva-Krsna y que cuando habla de
Sus brazos estd haciendo alusién a Arjuna, a Bhima y a Sus otros asociados; aunque parece
describir el dvaraka-lila, en sus significados mas profundos esté4 glorificando a Vrajendra-nandana
Krsna. En Vrndavana, Krsna maté a Piitana y a otros demonios con Sus propias manos y también
acabé ahi con el peor de los demonios: los sentimientos de separacién de Srimati Radhika y de las
gopis.

Sthira-cara-vrjina-ghnah  su-smita-sri-mukhena vraja-pura-vanitandm. En Vrndavana, Krsna
siempre acababa con todos los problemas y sufrimientos simplemente con Su rostro sonriente y
Su flauta. ;En qué consistia el sufrimiento de los vrajavasis? Se trataba solo de sus sentimientos
de separacién de El. No tenian ningtin problema.

Este verso incluye los pasatiempos de Gokula, Vrndavana, Radha-kunda, éyéma—kunda, el
rasa-lild y los demas pasatiempos de Vraja. Vardhayan kimadevam. En este contexto, Kamadeva no
se refiere a la lujuria, sino al prema. ;Qué clase de prema? Sneha, mana, pranaya, raga, anuraga, bhava
y mahabhava. Las gopfs dicen a Krsna: “Tu eres esa persona, ese Kamadeva”. Sri Chaitanya
Mahaprabhu ofrece prandma y oraciones, y en este tnico $loka concentra todo el Srimad-
Bhagavatam y todos los pasatiempos de Krsna.

El significado de gopi-bhartuh

Como expliqué antes, Mahaprabhu raras veces ve a Jagannatha, Baladeva y Subhadra vy,
cuando lo hace, experimenta intensos sentimientos de separacién. Entonces ora: “Después de
mucho tiempo, me estoy encontrando con Mi amado por quien ardia en el fuego de la
separacién”. El habla de Jagannatha como gopi-bhartul y ora: “Pada-kamalayor dasa-dasanudasah”.
La palabra gopr-bhartul revela la relacion de Krsna con las gopis, ya que significa “el mas amado
de las gopis” o “aquel que esta siempre controlado por las gopis”. Mahaprabhu concluye diciendo:
“Deseo ser el sirviente del sirviente del sirviente de Krsna”.

naham vipro na ca nara-patir napi vaisyo na $idro

naham varni na ca grha-patir no vanastho yatir va
kintu prodyan-nikhila-paramananda-piirnamrtabdher

gopi-bhartuh pada-kamalayor dasa-dasanudasah

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-lila 13.80)

No soy brahmana, ksatriya, vaiSya o siidra, ni tampoco brahmacari, grhastha, vanaprasta o
sannyasi. Solo me identifico con el sirviente del sirviente del sirviente de los pies de loto de
Krsna, el mantenedor de las gop7s. El es como un océano de néctar y la causa de la dicha
trascendental universal, y existe eternamente en todo Su esplendor.

Sri Chaitanya Mahaprabhu ora no solo en Su nombre, sino en el de todos. El es la Suprema
Personalidad de Dios, el propio gopi-bhartul, y eleva esas plegarias para ensefiarnos a orar. Nos
estd ensefiando cudl es nuestra identidad; no somos indios, ni americanos, ni ingleses ni de
ningdn otro pais. No somos brahmanas, ksatriyas administradores, vaisyas comerciantes o sidras
obreros, y tampoco brahmacaris estudiantes, grhasthas casados, vanaprasthas retirados o sannyasis
renunciantes. Somos sirvientes eternos de Krsna.

Sri Chaitanya Mahaprabhu utiliza el nombre gopi-bhartul para dejarlo todo claro, y mediante
él esta indicando: “No somos sirvientes de ese Krsna que vivié aqui en Dvaraka sin Su flauta.
Puede que otros lo sean, pero Mis asociados y Yo mismo somos solo gopi-bhartul pada-kamalayor
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dasa-dasanuddsah, sirvientes de los sirvientes de los sirvientes de los pies de loto de Sri Krsna, el
amado de las gopis”.

(Quién es gopi-bhartuh? Es Radha-kanta, Radha-ramana y Gopinatha. Las gopis tienen que
estar presentes como aradhya (las deidades adorables) de Krsna. El tiene que adorarlas y es
entonces cuando nosotros le servimos a El; de ninguna otra manera. No somos sirvientes de
Krsna si Rukmini y Satyabhama estan presentes, o si tiene cuatro brazos y lleva Su Sudar$ana
cakra. Krsna tiene que estar con las gopis, tiene que ser controlado por la superioridad de estas y,
especialmente, por Radha. Somos sirvientes de ese Krsna.

Todos somos trascendentales y nuestra naturaleza intrinseca y constitucional es servir a
Krsna, pero no somos sirvientes de todas Sus manifestaciones. Existen grandes diferencias en
esas manifestaciones, y ser sirviente de gopi-bhartuh es algo sumamente excepcional. Quienes se
encuentran en la linea de Mahaprabhu son radha-dasis, puesto que gopi-bhartulh pada-kamalayor
dasa-dasanudasah hace alusion tUnicamente a las sirvientas de Radhika. La afirmacion de
Chaitanya Mahaprabhu se refiere, por tanto, a aquellos que se encuentran en Su linea discipular
y en la de Srila Rapa Gosvami, Srila Raghunatha dasa Gosvami y todo nuestro guru-parampara.
Algtn dia, si nuestra enredadera del bhakti florece y se manifiestan las flores y los frutos del
prema-bhakti, podremos comprender esto. Este es el objetivo de nuestra vida.

La preparacion del encuentro: Krsna envia a Uddhava a Vraja

Mahaprabhu estaba tan absorto, que ni siquera podia pronunciar el nombre de Jagannatha.
Solo podia decir: “jJaja gaga! jJaja gaga!” con lagrimas brotando de Sus ojos y el corazén
derretido. Ese estado solo se puede alcanzar cuando se es un devoto del mas alto nivel. ;Cual era
el motivo de Su amargo llanto? Mahaprabhu pidi6é a Svartipa Damodara que entonara una
cancion apropiada para los sentimientos que experimentaba, y Svartipa Damodara canté:

sei ta parana-natha painu
yaha lagi’ madana-dahane jhuri’ genu

Sri Caitanya-charitamrta (Madhya-lila 13.113)

Ahora he recuperado al Sefior de Mi vida, en cuya ausencia me marchitaba, quemada por
Cupido.

Para entender el significado de este verso hay que consultar el Srimad-Bhagavatam, porque alli
hay una indicacién de la historia del Ratha-yatra. Krsna abandoné Vraja cuando tenia once
aios'' y, después de un tiempo, se fue a Dvaraka. Estando en Mathura, envié a Uddhava para
que consolara a las gopis, y luego mand6 a Baladeva Prabhu desde Dvaraka con idéntico
proposito. Para entonces, las gopis llevaban ya mucho tiempo con los sentimientos de separacién.
Todos en Vrndavana sentian separacién de El; hasta las vacas y los terneros estaban tristes. Los
gopas y las gopis lloraban sin cesar y todos, incluido el bosque de Vrndavana, languidecian.

Antes de enviar a Uddhava a Mathura, Krsna le dijo:

—Uddhava, ve a Vrndavana y tranquiliza a Mis padres, Nanda y Yasoda, y sobre todo a las
gopis, que me han entregado sus vidas y todo cuanto poseen. Las gopis estin siempre
recordandome y no hacen ninguna otra cosa. Ellas han dejado de arreglarse, de bafarse y de
comer, y ni siquiera duermen.

mac-cittd mad-gata-prand
bodhayantah parasparam

I Krsna tiene exactamente diez afios y ocho meses cuando se va a Mathura, pero Su cuerpo trascendental es
el de un kaisora plenamente desarrollado de unos catorce o quince afios.
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kathayantas ca mam nityam
tusyanti ca ramanti ca

Bhagavad-gita (10.9)

Los pensamientos de Mis devotos puros moran en Mi, sus vidas estin constantemente
dedicadas a Mi servicio y sienten un gran placer iluminandose entre ellos y hablando

siempre acerca de Mi. (Bg. 10.9)

Lo tdnico que aliviaba el dolor de la separaciéon de las gopis era cuando algunas veces se
desmayaban o se quedaban dormidas, pero incluso esos dos amigos —el desvanecimiento y el
suefio— las abandonaron cuando Krsna se los llevé con El a Mathura.

Al llegar a Vraja, Uddhava transmiti6é palabra por palabra el mensaje de Krsna, pero este no
hizo mas que incrementar la infelicidad de las gopis. Antes, se decian: “Krsna prometié que
volveria”, pero tras escuchar las palabras de Uddhava pensaron: “Krsna no vendra nunca”, y
sintieron atin mas separacién. Srimati Radharani rompi a llorar.

he natha he rama-natha
vraja-natharti-nasana
magnam uddhara govinda
gokulam vrjinarnavat

§r1‘mad—Bhdgavatam (10.47.52)

iOh, duefio de Mi vida! jOh, amo de la diosa de la fortuna! jOh, sefior de Vraja! jOh, T4, que
destruyes todos los sufrimientos! jGovinda, levanta por favor Tu Gokula del océano de
desolacién en el que se hunde!

Srimati Radhika dijo:

—Me muero sin Krsna. Mis queridas sakhis, si Krsna no viene pronto, moriré. Cuando eso
ocurra, tomen Mi cuerpo, coléquenlo a los pies de un arbol tamala y hagan que mis brazos lo
rodeen para que pueda sentirme conectada con Krsna. Oro para que el agua de este cuerpo se
mezcle con el Pavana-sarovara donde se bafia Krsna y pueda Yo asi tocarlo, que el aire de este
cuerpo vaya al patio de Nanda Baba y toque a Krsna cuando le estan abanicando, y que el fuego
de este cuerpo se vuelva rayos de sol en el patio de Nanda Baba. Entonces Mi alma se sentird
feliz. Ahora no puedo ver a Krsna ni tocarlo.

Se hallaba en una condicién lamentable, siempre absorta en sentimientos de profunda
separacion.

Krsna sentia también una separaciéon intolerable, pero nadie lo sabia. Las gopis podian
compartir su sufrimiento entre ellas, pero Krsna no podia comunicar Sus sentimientos a nadie. El
lloraba solo. Por eso envié a Uddhava a Vrndavana; para que fuera admitido en la escuela de las
gopis y pudiera aprender el significado de las dos letras y media de la palabra prema'®. Krsna
pensaba: “Cuando Uddhava comprenda el amor de las gopis, podra entender Mis sentimientos de
separacion”.

A su regreso de Vraja, Uddhava hablé a Krsna de las glorias de las gopis y de su amor
exclusivo.

—ZEs tan sumamente elevado, que ni siquiera alcanzo a tocarlo —dijo—. Vi esa montafia de
amor desde muy lejos, pero era tan alta, que cuando la miré se me cay6 el turbante de la cabeza.
No puedo imaginar siquiera lo gloriosas que son las gopis. Mi desolacién es grande, pues deseaba

12 . . . e . . .
A diferencia de otros idiomas que solo tiene letras completas, las palabras sanscritas pueden contener
letras enteras y medias letras.
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tomar el polvo de sus pies de loto, pero no estoy capacitado para hacerlo. Solo puedo ofrecerles
prandma desde muy lejos. Entonces Uddhava pronuncié la siguiente oracién en glorificacién de
las gopis:

vande nanda-vraja-strinam
pada-renum abhiksnasah
yasam hari-kathodgitam
punati bhuvana-trayam

Srimad-Bhagavatam (10.47.63)

Yo ofrezco mis respetos al polvo de los pies de las mujeres de la aldea de Nanda Maharaja.
Cuando esas gopis cantan en voz alta las glorias de Sr1 Krsna, esa vibracion purifica los tres
mundos.

En lugar de sentirse apaciguado por la explicacion de Uddhava, Krsna sintié6 adn mas
separacién. Deseaba ir a Vraja, pero por algtin motivo no podia hacerlo.

Lo que Krsna no habia dicho nunca

Krsna habia dicho a Uddhava:

—Mis padres estan llorando amargamente. Se han quedado ciegos y parecen esqueletos.
Puede que no sobrevivan mas de uno o dos dias; en realidad, pueden morir en cualquier
momento. Por favor, ve a consolarlos. Y también a las gopis. Sé que Mi padre y Mi madre estan
llorando amargamente, que estan ciegos y que pueden morir... pero desconozco cudl es la
condicién de las gopis. Ellas experimentan la separacién mas elevada. No sé si siguen con vida o
si ya han muerto; de modo que ve enseguida. Ellas siempre me recuerdan y me llevan en el carro
de sus mentes sin ninguna motivacién egoista, y saben que nadie en Mathura conoce Mis
sentimientos.

Las gopis saben que Krsna es muy timido e incapaz de pedir comida cuando tiene
hambre. Yasoda-maiya no se encuentra en Su palacio, de modo que ;quién le consolara y le
servird? Por eso sienten las gopis tanta separacion.

Krsna habia dicho a Uddhava: “Las gopis son mat-prana, Mi vida y Mi alma”. No dijo eso
acerca de Sus padres, sino solo refiriéndose a las gopis. Y afiadio: “Ellas lo han abandonado todo
por Mi. Por Mi han dejado de cuidar sus cuerpos y han olvidado todos los deberes corporales.
Soy su tinico amado y para Mi ellas son lo méas querido. Por Mi han abandonado su timidez y sus
responsabilidades mundanas, y también toda etiqueta social. Por Mi han desobedecido a sus
padres y han cortado con su fuente de manutencién. Debo salvarlas y cuidar de ellas como sea.
Ahora se encuentran muy lejos pensando: “Krsna vendrd seguro mafiana. Si morimos ahora, El
también morird cuando se entere’. Eso es lo que las mantiene vivas y lo tinico por lo que no
mueren.

“Las gopis piensan: ‘Krsna ha hecho una promesa y no puede romperla. Tiene que venir.
Seguro que vendra mafiana’. Por eso se mantienen con vida. Pero en realidad pienso que ellas no
mantienen sus vidas. Sus vidas descansan en Mi y Yo las mantengo; de otro modo, ya se habrian
apagado. Ve enseguida y comprueba si han muerto o no. Y si no han muerto, por favor,
consuélalas.”

Krsna solo hablaba asi de las gopis; de nadie maés, incluidos Arjuna y los Pandavas o Sus reinas
Satyabhama y Rukmini. El amor ilimitado e inmotivado de las gop7s por Krsna es tinico. Nuestro
objetivo supremo es el amor por Krsna que poseen las gop7s, sobre todo Radhika.

Cuando Radhika sentia separacién, unas gopis, como Lalita, Visakha, Citra, Campakalata y
Rtipa Manjari, la servian e intentaban consolarla, pero ;quién podia tranquilizarla en realidad?
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Estaba totalmente fuera de si. Las demads intentaban apaciguarla porque de algiin modo su
conciencia atin funcionaba. El amor de ellas es muy elevado, millones de veces més que el de
Uddhava, Satyabhama y Rukmini, y mas elevado incluso que el de las otras sakhis de Vrndavana;
pero el amor de Radhika supera al de todos.

Radhika estaba totalmente enloquecida, como cuando Uddhava la habia visto hablando con el
abejorro. En realidad, Krsna habia ido a Vraja en forma de abejorro y también habia visto a
Radhika cuando estaba totalmente loca. Estaba tumbada sobre una cama de pétalos de rosas que
se habian secado debido al contacto con Su cuerpo, y todo el candana que le habian puesto para
refrescarla se habia secado también por completo. En un principio, Uddhava no supo si estaba
viva o muerta.

Entonces vio que Radhika estaba furiosa con Krsna y le criticaba y le insultaba llamandole
embustero y desagradecido. Nadie podia hablar a Krsna de aquel modo, incluyendo a
Satyabhama y a las demas reinas, o incluso a Madre Yasoda y a Nanda Baba. Radhika le decia:

—Eres un desagradecido y ademas eres igual que un abejorro de seis patas. Los humanos
tienen dos piernas y los animales cuatro patas; pero los abejorros tienen seis patas, lo que
significa que son los animales méas ignorantes de todos. Nosotras no queremos tener ninguna
relacién con ese negro que tiene un corazén tan negro como el abejorro. Rama también era negro,
y engaii6 a Sarpanakha y le cort6 la nariz y las orejas.

El Srimad-Bhagavatam es en realidad una explicacién de las glorias del amor de Radhika. Su
amor es supremo y constituye el objetivo de todos los seres vivos. Nosotros no podremos nunca
llegar a entender la magnitud de ese amor, pero podemos saborear una gota del mismo. Y una
sola gota puede inundar al universo entero. Sri Chaitanya Mahaprabhu dio a Sri Rapa Gosvami
una gota del ilimitado océano de néctar, el bhakti-rasa. Si podemos servir a las gopis, y
especialmente a Radhika, nosotros también podremos tener amor y afecto por Krsna y entonces
podremos sentir separaciéon. De otro modo es imposible. Chaitanya Mahaprabhu, los Seis
Gosvamis, el Srimad-Bhagavatam y Sukadeva Gosvami han concluido que nuestro objetivo es el
krsna-prema, el prema que las gopis tienen por Krsna.

Uddhava ya habia oido hablar del profundo amor y afecto que sentian las gopis por Krsna,
pero no lo habia experimentado. Habia oido decir que Krsna amaba a las gopis mas que a nadie y
que para ellas El era la persona més querida, pero desconocia la intensidad y las caracteristicas de
su amor.

Uddhava también ama a Krsna y piensa: “Krsna es mi amo, mi hermano y mucho mas para
mi”. Sin embargo, Krsna no dijo nada acerca del amor de Uddhava. En lugar de ello, le pidi6 que
fuera a Vraja y aprendiera alli.

—Ve y experimenta la naturaleza del prema —le dijo—. No hay nadie en Mathura como
esas gopis.

Sri Chaitanya Mahaprabhu derramé misericordiosamente una gota de ese amor sobre el
mundo

anarpita-carim cirat karunayavatirnah kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasam sva-bhakti-sriyam
harih purata-sundara-dyuti-kadamba-sandipitah
sada hrdaya-kandare sphuratu vah saci-nandanah

Sri Chaitanya-charitamyta (Adi-1ila 1.4)

Que ese Sefior Supremo conocido como el hijo de Srimati Saci-devi se sitte
trascendentalmente en lo mas profundo de sus corazones. Resplandeciente con el brillo del
oro fundido, ha aparecido en la era de Kali por Su misericordia inmotivada para otorgar lo
que ninguna otra encarnaciéon habia otorgado jamas: la melosidad més sublime y radiante
del servicio devocional, la melosidad del amor de amante.
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Uddhava no aprobé el examen de ingreso

Uddhava sentia un profundo amor por Krsna, pero cuando llegd a Vraja comprendié que el
vraja-prema era totalmente nuevo para él. Vio a Krsna jugando con Sus sakhas. Millones de vacas
corrian tras El y de sus ubres brotaba leche debido a su amor espontédneo. Sus hermosos terneros
de color blanco y negro brincaban aqui y all4, y los grandes toros de Nanda Baba luchaban entre
si.

Mientras Uddhava contemplaba aquella escena, en las habitaciones de las gopis parpadeaban
unas bellas lamparas de gui cuya luz era suave y fragante —no como la luz muerta de las
bombillas eléctricas. Multitudes de flores difundian su aroma por doquier y el zumbido de los
abejorros era como el sonido de la caracola de Cupido. Los cuclillos y otros péjaros cantaban por
todas partes y los pavos reales danzaban al tiempo que gritaban: “jKe kaw! jKe kaw!”

Las gopis batian yogur mientras cantaban: “Govinda Damodara Madhaveti”. Eran todas muy
hermosas, y Madre Yasoda era la mas hermosa de todas. De otro modo, ;como podria haber
salido Krsna tan atractivo? Solo habria sido negro; solo gracias a ella Su belleza era como el color
de las perlas.

Uddhava contemplaba todo eso cuando, de repente, la escena cambié por completo. Ahora los
residentes de Vrndavana lloraban por Krsna.

—Oh, Krsna, ;dénde estas? ;donde estas?

Las vacas no iban a pastar, sino que lloraban con las cabezas y los ojos fijos en la direcciéon de
Mathura, y los terneros no bebian leche de las ubres de sus madres. Los pavos reales no
danzaban; en lugar de ello parecian estar ciegos. Cada persona y cada criatura parecia haber
enloquecido a causa de la separacién de Krsna.

Por la tarde, Uddhava fue a la casa de Krsna, y se quedé aténito al ver el amor y el afecto de
Madre Yasoda y Nanda Baba. No podia imaginar siquiera que aquella clase de amor pudiera
existir, pero ahora comprendia algo de su elevada naturaleza.

Por la mafiana temprano, Uddhava fue a Kadamba-kyari, donde, por la misericordia de
Krsna, pudo ver a unas gopis enloquecidas y a punto de morir por la separacién. Para eso le habia
enviado Krsna a Vrndavana: para que intentara ser admitido en la escuela de las gopis. Krsna le
habia dicho: “Entra en la escuela en la que yo estudié y a tu regreso podremos hablar sobre el
amor y el afecto. Primero ve y aprende”.

Pero Uddhava no cumplia con los requisitos necesarios para ser aceptado en la escuela de las
gopis. La puntuacién de su examen de entrada era del veinticinco por ciento y las gopis pedian
mas del ochenta y cinco por ciento. Aun asi, ellas no le rechazaron y él pudo entrar en la escuela
y ver a las estudiantes tan elevadas que habia alli. Vio a profesoras como Visakha y Lalita, y vio a
la propia directora, Radhika. Ahora conocia un poco las glorias de las gopis y comprendia algo
del amor que sentian por Krsna. Jamas habia visto nada semejante: “Si deseo amar a Krsna, debo
ser admitido en esta escuela”, pensaba, “pero no estoy cualificado”.

—Si no me admiten, ;pueden al menos tomarme como sirviente para traer agua y limpiar la
escuela? —pregunto a las gopis.

Ellas rechazaron también esa proposicion, pero le dijeron:

—Regresa a Mathura, perfecciénate y entonces podras barrer nuestros kuiijas; de momento no
puedes hacerlo.

Uddhava or¢:

vande nanda-vraja-strinam
pada-renum abhiksnasah
yasam hari-kathodgitam
punati bhuvana-trayam

Srimad-Bhagavatam 10.47.63
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Nanda-vraja-strinam significa las amadas gopis de Krsna. Uddhava les suplico:

—~Quiero ofrecerme al polvo de sus pies de loto. Deseo conservar siquiera una particula
del polvo de sus pies sobre mi cabeza. Y si solo puedo tener una particula de polvo, tiene que ser
la de Srimati Radhika.

Brahma, Sankara e incluso Satyabhama y las demés reinas de Dvaraka no pueden lograr
esto.

Krsna habia enviado a Uddhava para que observara las glorias de las gopis, y ahora él
veia que el amor de las gopTs era como el monte Everest, el pico mas alto del Himalaya. El no
podia ser como ellas, y por eso tuvo que regresar con las manos vacias.

—Fui alli y vi algo muy misterioso y extraordinario que no puedo explicar —dijo a Krsna—.
Td me habias hablado de las gopis, pero lo que vi alli era mas maravilloso de lo que me habias
contado. Si embargo, he tenido que volver sin comprender nada.

Yasari1 hari-kathodgitari, punati bhuvana-trayam. Los cantos de las gopis, como el Bhramara-gita y
el Gopi-gita, purifican al universo entero, y cuando alguien los recita o incluso los recuerda, se
purifica. Por lo tanto, deben intentar recitar y aprender todos estos cantos (gitas). Sus significados
son muy profundos, y Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja quiso ensefiar que los sentimientos
supremamente maravillosos que hay en ellos son el objetivo de nuestras vidas. El queria ensefiar
esto y asi lo dejo dicho en sus libros pero, ;cémo podia plantarlo en terrenos estériles y en
desiertos? Primero tuvo que cultivar los terrenos para que se volvieran fértiles. Queria dar ese
objetivo, el mas elevado, pero su Svamini, Srimati Radhika, le llamé:

—ijVen enseguida! Necesitamos tu servicio.

Esa es nuestra meta —el polvo de los pies de loto de Srimati Radhika.

asam aho carana-renu-jusam aharm syam

vrndavane kim api gulma-latausadhinam
ya dustyajam sva-janam arya-patham ca hitva
bhejur mukunda-padavir $rutibhir vimrgyam

grimad—Bhﬁgavatam (10.47.61)

Las gopis de Vrndavana han abandonado la asociacién de sus esposos, hijos y demas
familiares que es muy dificil de dejar, y han renunciado al sendero de la castidad para
refugiarse en los pies de loto de Mukunda, Krsna, el cual debe ser buscado por medio del
conocimiento védico. Que pueda yo tener la inmensa fortuna de ser uno de los arbustos,
enredaderas o hierbas de Vrndavana que las gopis pisan y bendicen con el polvo de sus pies
de loto.

Uddhava oré: “Si no puedo obtener el polvo de los pies de loto de Radhika, me contentaré con
las particulas de polvo de los pies de cualquiera de las sakhis. No deseo el polvo de los pies de
loto de Krsna, porque si quiero complacer a Krsna tengo que tomar una particula de los
sentimientos de las gops”.

Debemos dedicarnos al proceso  que nos han dejado Srila Rapa Gosvami, Srila
Bhaktivinoda Thakura, Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura y Srila Narottama dasa Thakura. Las
ensefianzas de nuestros acaryas actuales son el mismo vino en distintas botellas. Las botellas son
de diferente color, pero el vino es el mismo. Si beben ese vino, enloqueceran, pero esa clase de
locura es en realidad muy deseable.

Krsna se encuentra con Sus padres en Kuruksetra

Afios mas tarde, con motivo de un eclipse solar, Krsna decidié viajar a Kuruksetra con Sus
comandantes, Su ejército y Sus 16.108 reinas. Aunque no invité6 a Nanda Baba directamente,
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pensoé: “Mi padre se enterara del viaje y no querra quedarse en Vraja. Seguro que ird enseguida.
Es preciso que vaya”.

Cuando Nanda Baba tuvo noticias de la celebracion religiosa que iba a tener lugar en
Kuruksetra, los gopas, las gopis y toda la gente joven prepararon sus carros de bueyes para viajar
alli dejando a Upananda y a otras personas mayores de Vraja a cargo de todo. Llevaban con ellos
algunas cosas que le gustan a Krsna, como mantequilla, y en el camino pensaban constantemente:
“Krsna, Krsna, Krsna”.

Para entonces, tanto Krsna como las gopis habian padecido la separacién durante quizé
cincuenta, sesenta o setenta afios, pero a pesar del tiempo transcurrido tanto El como ellas
seguian manteniéndose igual de jévenes.

El sol habia quedado cubierto por una sombra y el mundo entero se veia envuelto en una
densa oscuridad. Segin la cultura védica, durante los eclipses solares debe uno bafiarse tres
veces: al comienzo, cuando el sol esta totalmente cubierto y cuando vuelve a estar plenamente
visible. En ese lapso de tiempo hay que bafiarse y dar donativos. Tanto en la historia de la India
como en los Vedas y los Upanisads se dice que muchos reyes solian donar toda su fortuna a los
brahmanas y a personas necesitadas. Cualquier recipiente y utensilio de oro era dado en caridad.
Conservando solo lo imprescindible, los reyes daban hasta su propia ropa y se quedaban sin un
céntimo. Esas personas caritativas daban tanto, que los receptores de los donativos distribuian a
su vez lo que habian recibido a otros. Se les daba a todos y todos se sentian satisfechos. Incluso en
la actualidad, muchas personas de la India dan donativos similares, pero a pesar de ser una
costumbre beneficiosa para el donante, se estd perdiendo cada vez mas.

En Kuruksetra, todos se bafiaron, entregaron sus donativos y luego fueron a la tienda de
Krsna para tener Su darsana. Miles y miles de rsis, maharsis, brahmavadis, almas autorrealizadas
como Narada, Bhisma Pitamaha (el abuelo de los Kauravas y los Pandavas), Vyasadeva,
Gautama, Yajfiavalkya, Duryodhana y todos sus hermanos, Dronacarya, Karna y todos los
Kauravas se reunieron alli procedentes de todos los rincones de la India y del mundo entero.
También acudieron rsis y maharsis del mar Caspio como Kasyapa, y sabios como Mangala Rsi de
Mongolia con todos sus hijos. Practicamente todos los reyes del mundo se congregaron alli para
bafiarse en el auspicioso lago. En total habria mas de diez millones de personas que se fueron
acomodando en distintas zonas.

Todos habian acudido al lugar donde se encontraban Vasudeva y Devaki para entrar en la
tienda de Krsna y tener un darsana de El. Aquella tienda era tan grande, que podian sentarse
dentro miles de personas. Aunque no habia altavoces, todos podian oirle hablar facilmente; de
hecho, cada uno de ellos pensaba: “Krsna est4 sentado cerca de mi y estoy bromeando con EL Le
estoy contando algo y El se siente muy feliz de escucharlo”.

Los Pandavas —Yudhisthira, Arjuna, Bhima, Nakula, Sahadeva— junto con Draupadi se
habian unido también a la asamblea, asi como también Kunti, su madre. Kunti se encontrd con su
hermano Vasudeva y, con los ojos llenos de lagrimas, le dijo:

—Hermano, no te acordaste de mi cuando envenenaron a mis hijos, cuando estuvieron a
punto de morir en un incendio o cuando les quitaron su fortuna, su reino y todo lo demas y
tuvieron que mendigar por las calles. Como un demonio, Duryodhana engafi¢ a mis hijos y los
condujo fuera de su reino, y él y Duh$asana intentaron desnudar a Draupadi frente a Dhrtarastra,
Bhisma Pitamaha y otras personas mayores. Eres mi hermano. Deberias haberte acordado de mi.
Pero tal vez me olvidaste.

Llorando, abrazé a Vasudeva, el cual también se eché a llorar.

—Oh, hermana mayor —respondié Vasudeva—. Todo eso fue originado por el factor
tiempo de SrT Bhagavan. En aquellos dias mi esposa y yo estdbamos encarcelados en la prisién de
Karhsa y sufriamos enormemente. Al comienzo, Karhsa estaba siempre insultindonos, y sus
hombres me encadenaron y me daban patadas con sus botas. Pero luego ademas nos arrebataron
a nuestros seis hijos de los brazos y los mataron delante de nosotros. Afortunadamente, Baladeva
y Krsna se salvaron. He padecido mucho y por eso no he podido ayudarte. Pero, a pesar de todo,
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siempre me acordé de ti y el primer mensaje que escribi al salir de la cércel fue a ti. Todo depende
de la misericordia del Sefior. Unas veces estamos juntos y otras separados, unas veces hay
sufrimiento y tristeza, y otras nos rodea la prosperidad. Nada depende de ningtn alma. No te
inquietes mas. Ya ha pasado todo.

Asi fue como Vasudeva consolé a Kunti.

Entretanto, iban llegando al lugar miles de vrajavasis con sus carros: Madre Yasoda,
Nanda Baba, todas las gopls —como Srimati Radhika, Lalita y Visakha— y todos los amigos
pastores de Krsna —como Dama, Sridama, Sudama, Vasudama, Stoka-krsna y Madhumangala.

Krsna estaba recibiendo a todos los que entraban en Su tienda, cuando alguien se acercé
a Ely a Baladeva y les dijo:

—Sus padres estan llegando en una carreta de bueyes.

Habia alli congregados miles y miles de devotos como Kasyapa, Kavi, Havi, Antariksa,
Narada, Vasistha, Agastya y Valmiki, pero cuando Krsna escuché la noticia, los dejé a todos y
corri6 al encuentro de Yasoda y Nanda con ldgrimas en los ojos y el corazén derretido.

—¢Vienen Mi padre y Mi madre? —dijo en voz alta— jOh, madre! jMadre! ;Dénde estas?

El carro de bueyes se acababa de detener. Baladeva Prabhu habia seguido a Krsna, y ambos
exclamaron:

—iAhi esti el carro!

Entonces Nanda Baba y Yasoda descendieron de él y, al ver a Krsna, se sintieron embargados
por una profunda emocién y comenzaron a llorar.

—iHijo mio! jHijo mio! jKrsna! jKrsna!

En la distancia, los gopas y las gopis, incluidas Radha, Lalita y Visakha, también lloraban. De
algin modo habian conseguido tolerar la separacién de Krsna mientras estaban en Vraja, y
también durante el viaje desde Vraja, pero ahora su tolerancia comenzé a desaparecer y
rompieron a llorar como nifios.

Krsna se sent6 en el regazo de Yasoda-maiya y Baladeva Prabhu lo hizo a los pies de Nanda
Baba. Al ver a Krsna, al que habia perdido durante tantos afios, salieron hacia fuera todos los
sentimientos de separaciéon de Yasoda en forma de lagrimas.

—iMi querido hijo! —dijo llorando. Entonces cubrié el rostro de Krsna, tal como lo hacia
cuando era un bebé, y de sus pechos brot6 automaticamente leche. Luego lo tapd como que si se
tratara de un bebé indefenso y lloré amargamente.

En Vrindavan no habia llorado tanto como ahora. Alli era como una estatua y su corazén
estaba seco por la separacién. Krsna también se habia sentido como madera seca o como una
piedra, y ahora El también lloraba abiertamente. Nanda Baba sent6 a Baladeva en su regazo y
también se ech¢ a llorar. La escena era patética.

—iMadre! jMadre! —decia Krsna llorando.

—iPadre! jPadre! —decia llorando Baladeva mientras Nanda Baba le acariciaba.

En aquel momento se presentaron alli Vasudeva, Devaki y Madre Rohini. Rohini pensé: “iQué
situacién tan maravillosa!” Krsna siempre se habia sentido algo timido delante de Devaki. Si
tenia hambre, se lo decia a Madre Rohini, no a Devaki; y ahora Devaki lo veia llorando de forma
incontrolada.

Devaki se dijo: “Krsna no se ha sentado nunca en mi regazo ni me ha llamado ‘madre’, pero
ahora esta en el regazo de Yasoda llorando y diciendo: ‘Madre, madre, madre’”.

Yasoda piensa que Krsna es su hijo y Krsna piensa también que Yasoda es Su tnica
madre; no Devaki. “Yasoda se llevara sin duda a Krsna de regreso a Vraja; Krsna se ira alli para
siempre y no regresara nunca a Dvaraka.”

Ella queria decir a Yasoda: “Oh, Yasoda, Krsna no es tu hijo. En realidad es hijo mio, pero lo
ha olvidado y por eso te acepta como si fueras Su verdadera madre”. Y también queria decir a
Krsna: “Ttd no eres hijo de Yasoda. Eres mi hijo”. Pero no podia expresar esas cosas delante de
todas aquellas personas. Como era muy inteligente, dijo:
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—Mi querida amiga Yasoda, eres muy misericordiosa. Cuando estdbamos en la prisién de
Karsa no pudimos ocuparnos de Krsna y por eso lo mandamos secretamente contigo a Gokula.
Aungque Fl es mi hijo, td lo aceptaste y lo cuidaste mejor incluso que una madre cuidaria de su
propio hijo. Aunque sabias que Krsna es mi hijo, lo has alimentado igual que si fuera tuyo y lo
has protegido tal como los parpados protegen la parte mas importante de los ojos —las pupilas.
Nunca pensaste: “El es el hijo de Devaki”, sino que lo viste como tu propio hijo. No hay nadie tan
misericordioso como tti en el mundo entero. Eres muy humilde y tolerante, y le has servido hasta
ahora. Por eso El nunca se acuerda de mi y piensa que td eres Su madre.

Rohini comprendié que Devaki estaba haciendo algo equivocado: interferir entre Yasoda y
Krsna. Como no queria que los molestara, intervino rapidamente.

—Kunti y muchas otras personas te esperan. Deberiamos irnos.

Y tras decir aquello, se llev6 sagazmente tanto a ella como a Vasudeva Maharaja a atender a
los invitados.

Después de un tiempo, Yasoda-maiya se tranquilizé, pero era incapaz de articular palabra. Su
estado no era como para hablar y el de Krsna tampoco. Ahora solo habia intercambio de
sentimientos: de corazén a corazén. Yasoda penso: “Cerca de aqui estan esperando las gopis,
Srimati Radhika, Lalita, Visakha y las demas. No pueden reunirse con Krsna mientras Nanda
Baba, Baladeva y yo estemos presentes”.

Hasta entonces, las gopis habian estado controlando sus sentimientos y sus vidas permanecian
dentro de sus cuerpos, pero cuando llegaron cerca de donde se encontraba Krsna se dieron
cuenta de que no podian tolerar la separacién ni un minuto mas. Estaban a punto de morir.
Como era muy buena y generosa, Madre Yasoda pensé: “Si no les doy la oportunidad a ellas
enseguida, moriran. Debo llevarme a todos de aqui como sea para que las gopis puedan venir”.

A mi me ocurri6é algo similar cuando tenia quince afios. Fui con mi padre, que era
granjero, a un lugar situado muy lejos de nuestra casa, y alli recolecté un pequefio saco de
garbanzos verdes. Al principio pensé que no pesaban, pero a medida que nos acercdbamos al
pueblo el peso se fue volviendo mas y mas insoportable. Al entrar en el pueblo consegui resistir
de algiin modo en lugar de caer al suelo, pero cuando finalmente llegamos a la puerta de la casa,
tiré la carga alli mismo; fui incapaz de llevarla hasta adentro.

Las gopis se encontraban en esa misma situacién. Cuando estaban en Vraja, de un modo u otro
toleraban la separacién, y durante el viaje que las conducia hasta Krsna esa separacién aumento;
pero cuando vieron a Krsna y no pudieron acercarse porque Yasoda, Nanda Baba y otros se
encontraban con El, fueron incapaces de tolerarlo més. Yasoda se dio cuenta de todo y, tomando
la mano de Baladeva Prabhu, dijo a Nanda Baba:

—Vamos a saludar a los demads.

Baladeva Prabhu pens6 también: “Si estoy yo aqui, las gop?s no vendran”, por lo que se fue
rapidamente con sus padres.

Yasoda se dirigié hasta donde se encontraba Devaki, la abrazé y ambas se pusieron a hablar.
Nanda Baba se encontré con Vasudeva y con otros, y se enfrascaron ellos también en una
conversacion.
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CAPITULO SEIS

KRSNA SE ENCUENTRA CON LAS GOPIS EN KURUKSETRA

Aquel tiempo ha pasado

Mientras Sri Chaitanya Mahaprabhu danza en el Festival del Ratha-yatra, recuerda un poema
de un texto sanscrito mundano, el Sahitya-darpana y, alzando los brazos, recita en voz alta:

yah kaumara-harah sa eva hi varas ta eva caitra-ksapas
te conmilita-malati-surabhayah praudhah kadambanilah
sa caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-lila-vidhau
reva-rodhasi vetasi-taru-tale cetah samutkanthate

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya 13.121)

Esa misma persona que me robé el corazén en mi juventud es ahora de nuevo mi amo. Son las
mismas noches de luna del mes de Caitra, se percibe la misma fragancia de las flores malati y
sopla la misma dulce brisa del bosque de kadamba. Y aunque en nuestra intimidad sigo siendo
la misma amante, mi mente no es feliz aqui. Ardo en deseos de regresar a aquel lugar a orillas
del rio Reva bajo el arbol Vetasl. Eso es lo que deseo.

Mahaprabhu canta: “Cuando teniamos doce o trece afios, soliamos vernos en la ribera del
Reva donde habia muchos arboles kadamba muy fragantes y caflas de vetas?”. Por muy fuerte que
sea el viento, la cafia no puede ser arrancada de raiz; solo se dobla en la direccién en que este
sopla. Ni siquiera una riada puede arrancarla. Los devotos deben ser como la cafia de vetas? en su
practica del bhakti.

“Aunque habia espinas en la arboleda de la cafia de vetas?, cuando nos encontrabamos no nos
preocupaban. No teniamos ningin problema. Manteniamos unas conversaciones muy dulces a
orillas del rio abriendo nuestros corazones llenos de amor, y no habia nadie que nos detuviera ni
nos causara problemas. Pero ha pasado el tiempo y ahora estamos casados. Tt eres mi esposo y
yo soy tu esposa, pero no soy feliz. Era feliz entonces, pero no lo soy ahora. Nos estamos
encontrando aqui y no hay ninguna clase de obstaculos. Podemos vivir juntos en nuestro hogar
sin tener que avergonzarnos porque nos estd permitido; tenemos un ‘salvoconducto’ para
hacerlo. Nadie va a criticarnos ahora, pero no esta el amor que sentiamos en el primer encuentro.
iQué memorable, hermoso, dulce y placentero era aquel amor! Deseo que vayamos a esa misma
arboleda a orillas del rio Reva y que nuestro amor se renueve y sea igual que antes.”

Mahaprabhu recuerda esa escena, y danza y llora mientras recita ese verso: “yah kaumara-harah
—Aquel que rob6 nuestra juventud y jugd con nosotras se ha convertido ahora en nuestro
esposo. Nuestra edad kaumara ha sido robada por el matrimonio”.

Cuando una pareja de jévenes se encuentran sin estar casados, lo hacen en secreto y su
disfrute es grande. Si luego se casan, se acaban las restricciones y pueden encontrarse libremente.
Asi son los sentimientos de Mahaprabhu, aunque no exactamente iguales. En otras palabras, con
los sentimientos de las gopis, y sobre todo con los de Radharani, estd diciendo: “Aqui, en
Kuruksetra, estdn todos Tus familiares. No puedo encontrarme contigo en el bosque como
soliamos hacer. Alli habia muchos arboles kadamba con hermosas flores llenas de fragancia y
nadie nos molestaba. Solo estdbamos los dos sentados a orillas del rio conversando el dia entero.
Hablabamos sin cesar, nos uniamos y nos deleitibamos el uno al otro. Lo recuerdo. No deseo un
palacio real ni grandes riquezas. Deseo estar en aquel lugar donde soliamos encontrarnos y
conversar”.
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Utilizando este ejemplo, Sri Chaitanya Mahaprabhu estda pensando: “Nosotros nos
encontrdbamos en Vrndavana, en el Radha-kunda, en Nandagaon, Sanketa, Tera-kadamba,
Kadamba-kyari y otros lugares”. El aire era muy fragante en las hermosas arboledas de kadamba,
y Radha y Krsna solian encontrarse y realizar muchos pasatiempos placenteros alli. Unas veces se
columpiaban y otras jugaban apostando. Cuando Srimati Radhika ganaba a Krsna, las gopis
aplaudian y Krsna se sentia muy feliz a pesar de haber perdido. A veces las gopis le robaban la
flauta y El la buscaba por todas partes.

—Si me quitan la flauta, moriré —decia—. ;Dénde la han escondido? Tendré que buscar por
todas partes y ver donde la ocultan.

Las gopis recuerdan esos pasatiempos y dicen a Krsna en Kuruksetra:

—Si vienes a Vrndavana, nos encontraremos libremente contigo de nuevo. No podemos
hacerlo aqui porque hay miles de caballos, elefantes y soldados. Aqui estan el abuelo Bhisma,
Dronacarya y muchos otros reyes; también estan Vasudeva y Devaki y, sobre todo, estan todas
Tus reinas.

Krsna pregunta a las gopis:

—:Qué quieren que haga?

—Queremos que vengas con nosotras a Vrndavana —responden ellas—. Aqui
experimentamos cierta felicidad, pero no una felicidad completa. No podemos hablar contigo
delante de todos, y ademds aqui hay demasiada opulencia. Nos acordamos de Vrndavana
cuando éramos kiSora y kisorl. Entonces Tt eras kisora, estabas entrando en la adolescencia, y eras
mas hermoso que cuando nifio. En esa época no habia ninguna restriccion. Nos encontrdbamos
libremente bajo la sombra de los arboles kadamba, donde se mezclaba la fragancia de las flores
beli, camelt y jith, y hablabamos felizmente entre nosotros sin necesidad de mediadores.

Este es el significado oculto del poema mundano que Srila Ripa Gosvami transformé en su
propio poema. Riapa Gosvami escuché este sloka a Mahaprabhu y luego él escribié otro sloka
explicdndolo: “Yo soy la misma Radhika y Tt el mismo Krsna. Hace un tiempo fuimos amantes y
nos reuniamos libremente y sin intermediarios. Los cuclillos cantaban y los pavos reales
danzaban. Ahora nos encontramos aqui, pero no hay tanto placer como cuando nos vefamos en
Vrndavana. Deseamos que regreses con nosotras a Vrndavana para jugar con los gopas y las gopis.
Debes complacer a Tus amigos, y nosotras también nos sentiremos satisfechas danzando y
cantando libremente alli contigo.

Radhika es como esa amante y Krsna es como Su amado. Se reunian en Vrndavana sin estar
casados, danzaban en el rasa-lild, tenian encuentros y se deleitaban uno al otro. Unas veces Krsna
daba masajes a los pies de Radhika y otras les aplicaba laca roja. A veces Radhika colocaba Su pie
en la cabeza de Krsna y, como la laca estaba atn fresca, Su huella era como un sello que indicaba:
“Ahora eres Mio”.

Krsna esta listo para partir en el corazén de las gopis.

—Siéntate en el carro de nuestros corazones y ven a Vrndavana —le dicen—. Nunca te
abandonaremos. Permaneceras alli para siempre.

Las gopis se volvieron muy felices cuando se llevaron de ese modo a Krsna a Vrndavana, y
Chaitanya Mahaprabhu experimenta eso mismo en Puri.

Llevando a Krsna a Su carro

Llevar a Krsna —en la forma de Jagannatha— a Su carro durante el Festival del Ratha-yatra es
una tarea muy dificil y peligrosa. Muchos dayitds grandes, fuertes y hermosos se colocan sus
chales alrededor de sus cuerpos como hacen los luchadores e, imitando los sentimientos de las
gopis, atan a Jagannatha-deva con cuerdas. Le “insultan” de muchas maneras como, por ejemplo,
llamandole “jSala, Sala!” Sala significa “cuflado”, pero en la India esa palabra se utiliza también
como un insulto. Los dayitas dicen a Krsna:

—No sabemos dénde has nacido ni quiénes son Tus padres; quiz4 no tengas padre ni madre.
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No se sabe a ciencia cierta quién es el padre de Krsna, si Vasudeva o Nanda Maharaja, ni
tampoco quién es Su madre; de hecho, nadie es en realidad Su madre. Las gopis lanzan muchos
insultos a Krsna mientras lo conducen al carro de sus corazones, y durante el festival al que
asistia Mahaprabhu cientos y cientos de grandes luchadores tiran de Jagannatha-deva y lo
balancean de un lado a otro para que avance. Ha sido decorado con muchas joyas y guirnaldas, y
en Su cabeza lleva grandes plumas de pavo real.

Cuando Jagannatha-deva se acerca a Su carro para montarse en €él, se presenta un gran
problema. Unas veces se desliza desde arriba y otras no llega a Su trono aun después de dos, tres,
cuatro o cinco horas... o incluso después de intentarlo todo el dia. Hay muchos grupos que hacen
kirtana y cantan sin cesar: “jJaya Jagannatha! jJaya Jagannatha! {Jaya Jagannatha, Subhadra y
Baladeva!”, “Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare”, y “sei ta parana-natha painu”.

Habia muchos kirtanas y millones de personas tirando de los carros.

sei ta parana-natha painu
yaha lagi’ madana-dahane jhuri’ genu’

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-lila 13.113)

Ahora he encontrado al Sefior de Mi vida, en cuya ausencia me marchitaba, quemada por
Cupido.

Si1 Chaitanya Mahaprabhu se sumerge de lleno en estos sentimientos, y Jagannatha esta
totalmente absorto en la danza y el canto de Mahaprabhu. Su carro emite el sonido “hada hada,
hada hada” .

gaura yadi pache cale, Syama haya sthire
gaura age cale, syama cale dhire-dhire

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-Iila 13.118)

En el curso de Su representaciéon dramatica de la cancién, Chaitanya Mahaprabhu a
veces quedaba rezagado en la procesion. Cuando eso ocurria, el Sefior Jagannatha quedaba
inmoévil. Pero cuando Caitanya Mahaprabhu volvia a adelantarse, el carro del Sefior
Jagannatha, lentamente, se ponia de nuevo en marcha.

Estos pasatiempos son muy placenteros. ;Quién ha hecho que lo sean? El propio Chaitanya
Mahaprabhu. El Festival del Ratha-yatra no era asi en un comienzo. Antes de la venida de
Chaitanya Mahaprabhu solo habia un ratha que llevaba a Jagannatha, Subhadra y Baladeva y que
era tirado por sus sirvientes y elefantes, pero no habia ningtn kirtana ni ningtin sentimiento
especial. Mahaprabhu introdujo esos sentimientos cantando y bailando con Sus asociados, como
Vakresvara Pandita y otros de Su grupo de kirtana. Cientos de miles de devotos fueron
uniéndose a ellos procedentes de Bengala, Orissa y otros lugares, y al final se juntaron no menos
de cuatro millones.

A veces Chaitanya Mahaprabhu queria probar a Jagannatha."” En un momento penso:
“:Seguird Krsna si Yo no voy?” Para comprobarlo, se colocé detrds del carro de Jagannatha.

'3 Mahaprabhu “probaba” a Jagannatha caminando detras del carro para ver si Jagannatha seguia adelante
sin EL Mahaprabhu tiene los sentimientos de Srimati Radhika y quiere ver si Krsna esta dispuesto a ir y
estar en Vrndavana con las otras gopis sin estar Ella presente. El que Jagannatha detuviera el carro hasta que
Mahaprabhu lo empujaba suavemente con la cabeza demuestra la superioridad de Radhika frente a las
demas gopis.

72



Entonces el carro se detuvo. Miles de elefantes tiraban de él y millones de personas cantaban:
“Jaya Jagannatha-deva! jJaya Jagannatha-deva!”, pero Jagannatha se volvi6 sordo a sus stplicas
y permaneci6 en el mismo lugar durante horas y horas, hasta que Mahaprabhu dijo:

—~Que nadie se esfuerce mas. Lo haré Yo solo.

Entonces apoy6 Su cabeza en el carro, lo empuj6 suavemente, y el carro reanudé su marcha a
buen ritmo. El carro se detenia cuando Mahaprabhu se colocaba detras de él y se movia cuando
se ponia a cantar y a bailar delante. Jagannatha contemplaba absorto la danza y el canto de
Chaitanya Mahaprabhu. Tardaron dos o tres dias en llegar al Gundicha Mandira.

Mahaprabhu cantaba:

sei ta parana-ndatha painu
yaha lagi’ madana-dahane jhuri’ genu’

Debemos sentir separacién de Krsna. Primero hay que sentir separacién de gurudeva y de los
devotos, y luego se debe desarrollar gradualmente ese sentimiento por Radha y Krsna. Ese es
nuestro objetivo, y en el 17 Chaitanya-charitamrta se explica de un modo muy hermoso.

Al llegar donde estaba Krsna, las gopis lloraban y a duras penas se mantenian con vida, pero
cuando finalmente se encontraron con El, todos sus sentimientos afloraron a la superficie, y
entonces lloraron como no lo habian hecho nunca. Se habian quedado casi insensibles y estaban a
punto de morir, pero finalmente tuvieron la oportunidad de encontrarse con Krsna.

gopyas ca krsnam upalabhya cirad abhistam
yat-preksane drsisu paksma-krtam sapanti

drgbhir hrdi kytam alam parirabhya sarvas

tad-bhavam apur api nitya-yujar durapam

Srimad-Bha‘gavutam (10.82.39)

[Sukadeva Gosvami dijo:] Cuando las jovenes gopfs contemplaban a su amado Krsna,
maldecian al creador de los parpados (que obstaculizaba momentidneamente su visién). Al
ver de nuevo a Krsna después de una separacién tan larga, lo llevaron a sus corazones
mediante sus ojos y alli lo abrazaron hasta quedar satisfechas. Estaban totalmente absortas
meditando en El, mientras que quienes practican constantemente el yoga mistico encuentran
dificil alcanzar semejante absorcién.

Cuando Krsna ve a las gopis, El también se pone a llorar mas fuerte que antes.

Sri Vyasadeva y SiT Sukadeva Gosvami explican el modo en que se encontraron. Asi es como
se sentirfa alguien que ha muerto y vuelve de nuevo a la vida. Las gopi#s se sienten como si
estuvieran muertas, pero vuelven de nuevo a la vida cuando ven a Krsna. Sukadeva Gosvami
dice: “krsnam upalabhya cirdd abhistam —se encuentran con Krsna después de un largo tiempo”.
Por medio de sus ojos se lo llevan a sus corazones, y alli lo abrazan estrechamente. Alli se
vuelven uno con El, sobre todo Srimati Radhika.

Laksmi, que reside en el pecho de Narayana como un rizo de pelo blanco y dorado, recuerda
siempre a Krsna en su corazén y lo mismo hacen los rsis y munis que se han purificado
totalmente, pero aun asi, los pies de loto de Krsna nunca se manifiestan en sus corazones. A
pesar de que lo intentan una y otra vez, eso no ocurre jamas. Sin embargo, las gopis, que lloran y
sienten una profunda separacién, llevan a Krsna a su corazén y lo abrazan alli.

No pueden hablar. Quieren hablar, pero no pueden. Entonces Krsna dice:
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—iOh, gopis, amigas mias! Ustedes son la vida de Mi vida. Sé que han sufrido una terrible
separacion y que piensan que soy muy cruel. Lo dejaron todo por Mi— esposos, hogares,
riquezas, reputacion, e incluso el principio religioso védico de la castidad, y Yo las abandoné. Por
favor, perdénenme. Deben pensar que soy muy desagradecido con ustedes, pero en realidad no
es asi. Yo siempre las recuerdo.

Después de un tiempo, cuando su llanto se ha calmado un tanto, Krsna les dice:

aham hi sarva-bhiitanam
adir anto 'ntaram bahih
bhautikanam yatha kham var
bhitr vayur jyotir anganah
Srimad—Bhﬁgavatam (10.82.45)

Queridas muchachas, Yo soy el principio y el fin de todos los seres creados y existo dentro y
fuera de ellos igual que el éter, el agua, la tierra, el aire y el fuego son el principio y el fin de
todos los objetos materiales.

“Mis queridas gopis, quiero confiarles un secreto. ;Les han dicho que soy la Suprema
Personalidad de Dios? Lo soy, de verdad. Deben saber que Yo soy Visnu. Estoy en todas partes,
en el corazén de cada persona y también en el de los animales, la hierba y las particulas de agua
y de aire. Y también estoy en sus corazones. Yo estoy en todas partes y, por lo tanto, nunca estan
separadas de Mi.

“Al igual que un cantaro de barro no puede estar separado de la tierra de la que esta hecho,
ustedes son parte de Mi y, por lo tanto, son como Mi cuerpo. Estan hechas de Mi y Yo estoy
dentro, fuera, arriba y abajo. Y puesto que estoy dentro de ustedes, ;por qué sienten separacién?
Entren en trance, mediten en Mi, y entonces comprenderan que Yo estoy en todas partes. Deben
pensar que su cuerpo —todo en ustedes— estd hecho de Mi amor y Mi afecto. Piensen en Mi,
recuérdenme y no estén tristes. Yo estoy siempre con ustedes.”

Cuando las gopis escuchan esto, sus sentimientos de separacion crecen atin mas y se tornan en
ira. Aunque no lo expresan verbalmente, dicen a Krsna con su actitud:

—iOh, embustero! Eres negro por fuera y por dentro. Tt siempre quieres engafiarnos.
Sabemos que no eres Bhagavan; Ta no eres la Suprema Personalidad de Dios. Te conocemos
desde el principio y sabemos que naciste del vientre de madre Yasoda. Siempre llorabas
pidiendo su leche e ibas de un lado a otro diciendo mentiras. Un dia te metiste tierra en la boca y
le dijiste a Tu madre: “jYo no he comido tierra!” Constantemente robabas la mantequilla y la
leche de las casas de las gopis mayores y luego les decias: “Yo no he robado nada”. Bhagavan no
puede ser asi. No puede robar las ropas de las jéovenes y dejarlas desnudas. ;Por qué iba a hacer
algo asi? ;La Suprema Personalidad de Dios haria algo semejante?

“Sabemos que eres muy apasionado. Solias llamarnos con la melodia de Tu flauta: ‘{Radha!
jRadha! jLalita! jVisakha!” Llamaste a las gops con el sonido ‘kl7rir” de Tu flauta y fuimos a danzar
contigo. ;Por qué iba la Suprema Personalidad de Dios a danzar con nosotras? También sabemos
que pusiste Tu vari1si y Tu cabeza a los pies de loto de Radhika, y le suplicaste que te perdonara.
(Se comportaria asi la Suprema Personalidad de Dios? Nunca. Nos estds mintiendo. Nosotras
sabemos que no eres Bhagavan.”

ahus ca te nalina-nabha-padaravindam
yogeSvarair hrdi vicintyam agadha-bodhaih

samsara-kipa-patitottaranavalambam
geham jusam api manasy udiyat sada nah

Srimad-Bhagavatam (10.82.48)
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[Las gopis dijeron:] Querido Sefior, cuyo ombligo es como una flor de loto, Tus pies son el
tnico refugio para los que han caido en el profundo pozo de la existencia material. Grandes
yogis misticos y filésofos eruditos adoran Tus pies de loto y meditan en ellos. Aunque somos
personas ordinarias dedicadas a las labores de la casa, nosotras también queremos que esos
pies de loto se manifiesten en nuestros corazones.

Las gopis dicen las palabras de este sloka externamente, pero sus verdaderos sentimientos
estan ocultos. Internamente estan diciendo: “Te estas ahogando en el pozo de la separaciéon de
nuestro amor y nuestro afecto. Lo sabemos, y solo nosotras podemos salvarte. Ta no puedes
salvarnos a nosotras. Somos poderosas y podemos darte la vida con nuestro amor. Nos dices que
debemos meditar en ti, pero eso suena como una broma. ;Acaso no recuerdas que hemos jugado
contigo desde el comienzo de nuestras vidas? Brahma, Sankara, Sukadeva Gosvami y otros
pueden meditar en Tus pies de loto —y solo en Tus pies—, pero puede que esos pies no se
manifiesten en sus corazones. Nosotras, sin embargo, hemos puesto esos pies directamente sobre
nuestros pechos. ;Por qué? Para complacerte; porque sabemos que eres feliz cuando colocas Tus
pies ahi.

“Brahma naci6é del ombligo de loto de Padmanabha Visnu, de modo que es como esa flor de
loto. Su inteligencia es bastante limitada porque brot6 del tallo de un loto inerte. ;Cémo es
posible que semidioses como Brahma sepan algo? Puede que te dirijan sus stplicas y que
piensen que eres el Sefior Supremo y puedes crear el universo entero en un segundo y luego
destruirlo, pero nosotras te conocemos desde que naciste y sabemos quién eres. Si los semidioses
y los yogis te glorifican y te oran pidiendo su salvacién o deseando que Tus pies de loto
aparezcan en sus corazones, lo hacen porque son bastante ineptos.

“Nosotras no somos como ellos. Somos inteligentes y sabemos quién eres en realidad: un
negro embaucador. Puedes engafiar a cualquiera y puedes incluso robar nuestros corazones.
Brahma y otros dicen que si alguien en este mundo se ahoga en el pozo del nacimiento y la
muerte, y sufre mucho debido a la vejez y a toda clase de dificultades y problemas, puede cantar
Tu nombre y escapar de ese pozo. Pero nosotras no nos encontramos en ningtin pozo. No somos
como Brahma para meditar en ti. Nosotras buscamos Tu satisfaccion, no la nuestra. Sabemos que
sin nosotras te moririas, y por eso hemos venido a verte; porque somos misericordiosas. No
pienses que hemos venido a disfrutar; queremos que Tt seas feliz. Hemos venido aqui porque
queremos que sigas vivo. No estamos llorando por nosotras, sino por ti; porque estas desvalido.
Nadie puede darte satisfaccién aparte de nosotras y, sobre todo, nuestra sakhi Radhika. Ella es Tu
vida y Tu alma.

“Si quieres ser feliz para siempre, sube por favor al carro de nuestros corazones. Te
conduciremos al lugar donde residen nuestras mentes y nuestro corazén, y alli te daremos
satisfacciéon; no aqui. No deseamos encontrarnos aqui contigo porque aqui no podemos
complacerte. Aqui tienes miles de esposas, muchos hijos y generales, un gran ejército y
cantidades de amigos, rsis y maharsis. Pero nosotras nos acordamos de Vrndavana.”

Las gopis recuerdan Vrndavana

Krsna dice a las gopis:
—Deben recordarme y verme en su trance. Yo estoy siempre con ustedes. No puedo
abandonarlas.
Ahora Fl les dice personalmente lo que ya explicé en el Bhagavad-gita y lo que pidié a
Uddhava y a Baladeva Prabhu que les dijeran:
—Deben recordarme siempre como Paramatma, como hacen los y0g7s.
Algo enfadadas, las gopis responden con este sloka:

anyera hrdaya mana, mora mana vrndavana,
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‘mane’ ‘vane’ eka kart’ jani
tahan tomara pada-dvaya, karaha yadi udaya,

tabe tomara piirna krpa mani

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-1ila 13.137)

[Absorto en los sentimientos de Srimati Radhika, Chaitanya Mahaprabhu dijo:] Para la
mayoria de la gente, la mente y el corazén son uno, pero yo considero que Mi mente y
Vrndavana son uno, pues Mi mente no esta nunca separada de Vrndavana. Mi mente ya es
Vrndavana, y puesto que a ti te gusta Vrndavana, jquerras por favor colocar Tus pies ahi?
Consideraré eso como la mas grande misericordia Tuya.

Mahaprabhu recuerda Kuruksetra y piensa: “Soy Radhika, y Mis amigas las gopis estan en
Kuruksetra con Nanda Baba y Yasoda”. Desde aquel lugar, las gopis se llevan a Krsna en su
mano-ratha, el carro de sus mentes. Siempre lo llevan de esa manera.

Con los sentimientos de Radhika, Mahaprabhu dice a Jagannatha-deva:

—Nuestros corazones y nuestras mentes son iguales Y, sobre todo, nuestros corazones son
Vrndavana. Los corazones de los demas no lo son.

Nosotros intentamos hacer que nuestros corazones y nuestras mentes sean uno y se asemejen
a Vrndavana. Deseamos estar en Vrndavana, pero nuestros corazones no estan ahi porque
nuestras mentes y nuestros corazones estdn hechos de cosas materiales. Las gopis son diferentes.
Ellas dicen a Krsna:

—Nuestros corazones son Vrndavana. Td dices que debemos recordarte en trance, pero
nosotras no somos y0gis, sino personas ordinarias, y hemos estado contigo desde que nacimos.

Los yogis pueden meditar en trance y algunas veces pueden ver los pies de loto de
Paramatma, pero no los de Krsna. Paramatma no es ais7, el origen. El origen de Paramatma es
Garbhodakasay1l Visnu; el origen de Garbhodakasayl Visnu es Karanodakasayl Visnu; el de
Karanodakasay1 Visnu es Maha-Sankarsana; el de Maha-Sankarsana es Mila-Sankarsana; el de
este es Baladeva Prabhu, y el origen de Baladeva Prabhu es Krsna.

Las gopis siguen diciendo:

—Nosotras siempre colocdbamos Tus pies sobre nuestros pechos y en nuestros regazos.
Jugabamos con esos pies. Y Tl masajeabas nuestros pies con Tus manos. Jugdbamos contigo
como amigos desde que éramos nifios. Entonces no podias estar separado de nosotras. Estabas
siempre con nosotras jugando en las arboledas de Govardhana y baildbamos contigo en
Varhsivata. Nosotras no somos como los yogis. Puede que, en su trance, ellos piensen: “Oro para
que los pies de loto de Paramatma aparezcan en mi corazén”, pero esos pies nunca aparecen; o
puede que lo hagan, pero es muy dificil. Nosotras, sin embargo, queremos olvidarte. La raiz de
nuestros problemas es el recuerdo de Ti y de Tus pasatiempos —sobre todo el recuerdo de Ti—,
de modo que queremos olvidarte. Si T puedes olvidarte de nosotras, ;por qué no podemos
nosotras olvidarnos de Ti? Pero ese es el problema, que no podemos olvidarte. Queremos
abandonarte, pero no podemos. Podemos separarnos de Ti en el sentido de que Tt puedes dejar
Vrndavana, tal y como has hecho, pero no podemos dejar de recordar Tus pasatiempos.

Cuando Krsna vivia en Vrndavana, las gopis decian:

—No tengan ninguna relacién con esa persona. Manténgase alejados de El y no pronuncien
siquiera Su nombre, que es el engaflador méas grande que existe. Si alguien le recuerda, escucha
Sus pasatiempos o canta Su nombre, perderd el sentido. Si desean vivir con sus esposos,
hermanas, hermanos, padres u otros familiares y ser felices con ellos, no recuerden a ese joven ni
tengan ninguna relacién con El. Hemos visto que quienes le recuerdan se vuelven como los
péjaros. Los péjaros no tienen una casa donde vivir, campos donde cultivar flores, cereales ni
ninguna otra cosa. No tienen nada. Del mismo modo, si alguien escucha, canta o recuerda las
glorias de Krsna, se convierte en un mendigo.

76



Ahora, en Kuruksetra, ellas dicen a Krsna:

—Podemos abandonarte igual que Tt nos abandonaste a nosotras. Tt vives muy lejos de
nosotras y nosotras también podemos vivir lejos de Ti. Sin embargo, no podemos dejar de
recordarte. Nos estas diciendo que debemos recordarte, pero no entendemos por qué lo dices,
puesto que nosotras te recordamos siempre desde que éramos nifias. Pero lo que queremos en
realidad es olvidarte para siempre y no pensar en nada relacionado contigo. Lo que has dicho
tiene gracia. Estas pidiendo a doctores eruditos que asistan a clases de primaria y aprendan el
‘ABC.

Las gopis se echaron a llorar, y entonces Krsna les dijo:

mayi bhaktir hi bhiitanam
amrtatvaya kalpate
distya yad asin mat-sneho

bhavatinam mad-apanah
Srimad-Bhagavatam (10.82.44)

El servicio devocional que las entidades vivientes me prestan reaviva su vida eterna. Mis
queridas jovenes de Vraja, su afecto por Mi constituye su buena fortuna, pues es lo tnico
que ha hecho que obtengan Mi favor.

Krsna es muy astuto

Como saben, solo los hindtes védicos pueden entrar en el templo del Sefior Jagannatha en
Pury; ni a los occidentales ni a los orientales les esta permitida la entrada. Los administradores
del templo son muy estrictos. Los que no son hindties de nacimiento no pueden entrar aunque
hayan nacido en la India. Indira Gandhi, la que fue Primera Ministra de la India, nacié en una
familia brahmaénica, pero abandoné su religiéon y se casé6 con un musulman. Aunque era una
persona rica y poderosa, los pandas de Purl no la dejaron entrar en el templo ni a ella ni a su hijo
Rajiv Gandhi. Les dijeron:

—Pueden venir a Puri, pero no pueden entrar en el templo.

Las cuatro puertas del templo son custodiadas por numerosos guardianes. Ni siquiera un ave
occidental u oriental puede entrar alli; hasta el aire occidental tiene prohibida la entrada.

En una ocasién, los guardias me detuvieron en la puerta y me dijeron:

—Tus ojos no son como los de los hindtes y tu piel es mas bien clara.

No es que mi piel sea tan clara, pero aun asi me detuvieron. Mi panda, el brahmana que me
servia de gulia, les dijo:

—Tranquilos, es mi cliente —y me llevé adentro.

Los guardianes son muy estrictos, pero Krsna es muy astuto y juguetén. Puede que ellos
inventen normas, pero no Krsna. Krsna —es decir, Jagannatha, Baladeva, Subhadra y Sudarsana
cakra— salen a la calle y se mueven despacio. No tienen ninguna prisa. A veces se quedan en el
mismo lugar durante uno, dos o incluso tres dias dando prédigamente Su darsana a todos.
Jagannatha viene con Subhadra y Baladeva como Patita-pavana, el libertador de los mas caidos,
utilizando una artimana. El es Patita-pavana y pertenece a todos; no hace distinciones entre un
devoto indio, un brahmana, un ksatriya o un devoto occidental, y por eso se inventa trucos. Piensa:
“Me quedaré dentro del templo todo el afio, pero durante nueve o diez dias seré Patita-pavana.
Saldré a la calle, y asi todo el mundo podra tener Mi darsana y liberarse”.

Krsna es muy misericordioso y Sus devotos lo son mas atin. Ustedes no podian haber llamado
a parama-piijypada Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja para que predicara en Occidente y
tampoco me llamaron a mi. Nuestro guru-varga (la sucesién discipular) me ha enviado, y Srila
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Swami Maharaja vino porque su gurudeva, en su misericordia, le ordené que predicara en los
paises occidentales. Srila Swami Maharaja también vino motivado por su propia compasién y
misericordia. Lo hizo en un barco de la compaiiia naviera Scindia, y en sus pasatiempos con
forma humana casi murié de un ataque al corazén en el camino. Pensé: “Voy a morir? ;Qué
ocurrira?” Pero la misericordia de Krsna estaba con él. Krsna queria que viniera y él asi lo hizo; y
su prédica tuvo un efecto inmediato.

Krsna también fue muy astuto con Arjuna durante la batalla del Mahabharata. Le dijo:

sarva-dharman parityajya
mam ekar Saranam vraja
aham tvam sarva-papebhyo

moksayisyami ma sucah

Bhagavad-gita (18.66)

Abandona todas las religiones materiales y tan solo rindete a Mi. Yo te liberaré de
todas las reacciones de tus pecados. No temas.

Esta es la mejor instruccion que dirigida a Arjuna en el Bhagavad-gitid, pero aun asi
Mahaprabhu la rechazé. Cuando se encontré con Raya Ramananda en el Godavari, le dijo:

—Eso es externo. Profundiza maés.

¢Por qué rechazé esa declaracién? Arjuna sintié una gran pena cuando Krsna le dio esa
instruccién. Pensé: “Qué gracioso es Krsna. Me est4 diciendo que sea saranagata, que me rinda,
cuando ha sido mi amigo intimo durante muchos afios. Incluso ha dormido conmigo en la misma
cama”.

A veces, cuando descansaban juntos, Arjuna colocaba sus pies sobre el pecho de Krsna, y
Rukmini y Satyabhama los abanicaban con camaras. Otras veces, los pies de Krsna descansaban
sobre el pecho de Arjuna y Draupadi y Subhadra abanicaban en el otro extremo de la cama.
Krsna se sentia muy feliz estando acostado en la misma cama que Arjuna y también tomando los
remanentes de prasada con éL.

Arjuna pensaba: “Los amigos son muy superiores a los saranigatas y, sin embargo, me
estd diciendo que me rinda. ;Acaso no estoy ya rendido? ;Por qué este hombre inteligente dice
algo asi?” Arjuna no estaba satisfecho al igual que las gopis tampoco lo estaban, de modo que
Krsna le dijo:

—No te preocupes. Esta ensefianza no es para ti. Se la estoy dando a otros a través de ti.
Ahora, en Kuruksetra, las gopis también se quejan a Krsna.

Las gopis son mas astutas que Krsna

Madhurya (dulzura) y aisvarya (opulencia) no pueden nunca coexistir. En Dvaraka hay una
opulencia inmensa. Alli Krsna no puede decir: “Soy el hijo de Nanda Baba y Yasoda”, sino: “Soy
un ksatriya (guerrero) y soy el hijo de Vasudeva y Devaki”. Alli no puede llevar una pluma de
pavo real ni tocar la flauta. En Dvaraka esta rodeado de muchos miles de raja-maharsis (sabios),
reinas, caballos, etc., y por eso las gopis le dicen:

—Queremos que vengas a Vrndavana.

Parece como si las gopis fueran muy egoistas. ;Por qué le piden a Krsna que abandone a los
miles de devotos de Mathura y Dvaraka y se vaya a Vrndavana? Daré una respuesta muy simple.
Todos los vrajavasis, especialmente las gopis, conocen el corazén de Krsna. En Vraja, Krsna no es
la Suprema Personalidad de Dios; los vrajavasis no pueden pensar en El de ese modo ni en
suefios. Solo piensan que es el hijo de Nanda Baba y de Yasoda, el amado de las gopis y el amigo
de Sridama y Subala Sakha.
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Los vrajavasis quieren que Krsna sea feliz en todos los sentidos. Nanda Baba, Yasoda, las gopis
y Sus amigos saben que El es muy timido y se siente cohibido cuando Yasoda le ofrece cosas
como mantequilla, de modo que tiene que ingeniérselas de algtin modo para que se la coma.

En una ocasién, Yasoda le dijo:

—;iOh, Krsna! Estas muy débil y, aun asi, no quieres tomarte el pan con mantequilla ni
ningin otro prasida. Entonces, ;como podré crecer tu $ikhd tanto como la de Baladeva? ;Ves?
Baladeva es muy fuerte y su $ikhd es muy grande y muy larga. T1, sin embargo, estds muy débil.
No tienes ni punto de comparacién con él.

—Quiero ganar a Baladeva —dice entonces Krsna—. Dame pan con mantequilla.

Yasoda piensa: “Krsna no quiere comer nada y se va a quedar muy débil”, y entonces manda
a llamar a Srimati Radhika utilizando la estratagema de enviar regularmente a los suegros de
Radhika joyas, ornamentos y ropas. ;Para qué hizo venir Yasoda a Srimati Radhika desde
Yavata? Porque piensa: “Krsna no come mucho porque es timido y no puede admitir que tiene
hambre, pero se pondra muy fuerte si come lo que prepara Radhika.'* Si envio estos regalos a sus
suegros, seguro que la mandan aqui para que cocine aqui”. Como resultado de la maniobra de
Yasoda, Srimati Radhika va alli y prepara manohara-laddu, amrta-keli y muchos otros platos
deliciosos.

No hay nadie en Mathura o en Dvaraka que ofrezca a Krsna cosas tan deliciosas como
Yasoda-maiya, y Krsna no puede dirigirse a otros parientes mayores diciendo: “jMadre!
iMadre!”. Yasoda-maiya prepara muchos platos distintos por medio de Rohini, Radhika, Lalita y
Visakha. Les pide que vayan a la cocina y alli ellas elaboran rdpidamente muchas perparaciones
deliciosas. Luego, si Krsna no come, Yasoda le dice:

—He prometido a Narayana que te lo comerias todo. 5i no comes, Narayana se disgustara
contigo, y eso no sera nada bueno para Ti.

Y tras mucho insistir, El se toma finalmente Su comida. Ni Devaki ni nadie en Dvaraka conoce
esos trucos. Si Krsna pasa hambre alli, es demasiado timido para pedir algo de comer.

Las gopis saben que Yasoda-maiya utiliza artimafias para hacer que Krsna coma, y por eso
piensan: “En Dvaraka nadie se ocupara de El como es debido. El es incapaz de decir: “Madre,
dame pan y mantequilla’”. Las gops recuerdan la naturaleza timida de Krsna. A veces El queria
algo de ellas y entonces tocaba la flauta para hacer que fueran, y cuando llegaban donde El
estaba, les decia:

—Ahora deben regresar a sus casas.

Interiormente pensaba: “Deseo danzar con las gopis”, y ellas pensaban: “Queremos complacer
a Krsna”. Pero como Krsna es muy picaro, les decia: “Ahora deben regresar a sus casas”. Pero las
gopis también son muy sagaces y saben como satisfacerlo.

—T1 eres nuestro guru y nosotras somos tus discipulas —le dicen—. Los discipulos deben
primero adorar a su guru y después pueden adorar a sus esposos o incluso a Narayana. Si no se
adora al guru no se puede satisfacer a la Suprema Personalidad de Dios, Narayana. Por lo tanto,
si no aceptas esta adoracién estards ofendiendo a los Vedas.

ve yatha mam prapadyante
tams tathaiva bhajamy aham
mama vartmanuvartante

manusyah partha sarvasah
Bhagavad-gita (4.11)

Yo recompenso a todos en la medida en que se entregan a Mi. Todo el mundo sigue Mi
sendero en todos los aspectos, oh hijo de Prtha.

'* Radhika recibi6 de Durvasa Rsi la bendicién de que quien coma lo que Ella cocina serd poderoso, tendra
una larga vida y derrotara a todos sus enemigos.
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Las gop7s derrotan a Krsna con argumentos inteligentes con el tinico objeto de que El pueda
danzar con ellas. Krsna desea tocar sus cuerpos, pero ellas le dicen:

—Mantente alejado y no nos toques.

Ellas saben bien como complacerlo incrementando méas y mas Su deseo.

A Krsna solo se le puede satisfacer mediante estos trucos, que son desconocidos en Dvaraka,
Mathura o cualquier otro lugar del mundo. Las gopis son totalmente desinteresadas. Sus
corazones son inmaculados y su tinico interés es hacer feliz a Krsna. Ellas sirven constantemente
a Krsna con sus sentidos, sus mentes y sus almas, y El esta siempre endeudado con ellas.

Ahora Krsna les asegura:

—Los que se dedican al proceso de obtener Mi amor y Mi afecto —comenzando con $raddha,
nistha, ruci, etc.— son afortunados, pero lo son mas atin quienes ya tienen prema, sneha, pranaya y
demas. Vosotras poseéis esas cualidades que me atraen para volver a Vrndavana muy pronto. No
se preocupen. He de ir con ustedes, porque tienen ese sneha, mana, pranaya, raga, anuraga, bhava y
mahabhava. Sus cualidades me seducen y me obligan a regresar con ustedes a Vrndavana.

—Debes venir en nuestros carros —dicen las gopis a Krsna. Sus carros son sus corazones y sus
mentes, que son iguales a Vrndavana—. Debes venir a Vrndavana; entonces pensaremos que
estas entrando en nuestro trance. En eso consiste el ‘trance’ —en que vengas a Vrindavan.

Srimati Radhika recuerda a Krsna; es decir, Sri Chaitanya Mahaprabhu recuerda a Krsna
como Jagannatha: “Esas jovenes solteras somos nosotras. Soliamos encontrarnos en Vrndavana
bajo los arboles kadamba llenos de amor y de afecto.”

El significado de prema

Intenten comprender el significado de prema. En espafiol no existe una traduccion exacta para
el término prema; solo hay palabras como ‘amor’ y ‘afecto’. En sdnscrito, sin embargo, cada
palabra tiene un significado especial. Todas las etapas del prema, como asakti, bhava, prema, sneha,
mana, pranaya, raga, anuraga y demds, poseen significados especificos.

(Qué clase de amor tiene Radhika por Krsna? Su amor aumenta mdas y mas incluso cuando se
dan las circunstancias para que este disminuya. Este es el significado de prema.

Krsna abandoné a Radhika, a las gopis y a los demas vrajavasis y se fue a Mathura, y alli tomé6
el upanayana-samskara (iniciacion brahmanica), se volvié un ksatriya y decia: “Soy el hijo de
Devaki y Vasudeva. Soy un Yadava”. Después de eso fue a Dvaraka, donde se casé primero con
ocho princesas hermosisimas y luego con dieciséis mil cien mas, y tuvo muchos hijos. Esto seria
suficiente para acabar con el amor y el afecto de cualquiera, pero ahi se puede apreciar la
naturaleza del amor de Radhika por Krsna. Pueden ver la naturaleza del amor de madre Yasoda
y de Nanda Baba, del amor de los amigos de Krsna y del amor de todos los vrajavasis,
incluyendo las vacas y otros animales. Ellos no le dejaron de amar a pesar de estar muriéndose
de separacion.

En este mundo, si un hombre se divorcia de su esposa y se casa de nuevo, su ex-mujer le
llevaré a los tribunales, le pondra una demanda judicial, y €l tendrd que firmar un acuerdo y
pasarle una manutencién. Ella le exige ese dinero por la fuerza aunque luego se case con otro
hombre. Aunque no tolere el pensamiento de que €l la haya abandonado, se casara ella también
dos, tres, cuatro o cinco veces. En este mundo, el amor y el afecto se acaban en cuanto surge el
mas minimo obstaculo. Pero el amor de Radhika por Krsna y el amor de El hacia Ella no ces6 a
pesar de que El tuviera muchas esposas e hijos y de que cambiara de nombre. Si quieren
experimentar ese amor trascendental, intenten ser como los vrajavasis. El amor de este mundo no
es en realidad amor, sino disfrute sensual y lujuria. En cuanto surge la mas ligera provocacion,
echamos a la esposa y nos divorciamos.

Radhika sabe que Krsna tiene muchas esposas y muchos hijos. Ahora El es como un rey y se
ha vuelto un yadava, pero a pesar de todo el amor de Ella no hace sino aumentar. Asi es el prema
trascendental. Lean estos temas y luego profundicen en ellos. Intenten olvidarse de ustedes, de
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dénde estdin y de lo que hacen. Olvidenlo todo e intenten profundizar y absorberse
completamente en la meditaciéon de estos temas, y entonces llegaran a comprender algo de este
amor. Su vida espiritual se debilita porque no pueden hacer esto. Por lo tanto, intenten escuchar
estos temas en una asociacion elevada.

Las gop7s han olvidado todo lo que no es Krsna. Sienten una gran separacién de El y, por
consiguiente, se han vuelto mas que yogis. A través de las ventanas de sus ojos, ellas llevan a
Krsna a sus corazones y alli lo abrazan tan intensamente que pierden la conciencia externa.

Ya he hablado del modo en que Krsna intent6 tranquilizar a Radharani y a las gopis diciendo:

—Gopis, (por qué sienten tanta separaciéon? Yo no me alejo de ustedes ni por un
momento. Al igual que no hay separacién entre la arcilla y la miirti hecha de arcilla, este cuerpo
fisico no puede estar separado de los cinco elementos de los que estd compuesto: tierra, agua,
fuego, aire y éter. Y asi como no se pueden diferenciar el cuerpo y esos elementos, ustedes estan
hechas de Mis sentimientos.

Krsna es sac-cid-ananda-vigraha, la forma de la eternidad, el conocimiento y la felicidad, y la
posicién constitucional de Srimati Radhika es la de mahabhava. Por ser Ella la personificacion del
mahabhava, se la conoce como hladini-$akti. Ella y Krsna estan siempre unidos como la esencia de
la hladini y el sariwit. El saritvit y la hladini son lo mismo que el cit y el ananda, y por eso Krsna le
dijo:

—Yo estoy siempre contigo. Yo soy sac-cid-ananda, de modo que jcémo puedo estar separado
de Ti? Estoy siempre en Tu cuerpo y en Tu corazén.

Ya he explicado que las gopis se enfadaron al oir las palabras de Krsna y empezaron a
insultarlo, no con palabras, sino con sus sentimientos.

—Por qué nos dices esas cosas? No aceptamos esa teoria Tuya. No somos yogis. Los yogis te
adoran y meditan en Ti, pero no pueden purificar sus corazones o sus mentes ni en miles y miles
de nacimientos. Nosotras, sin embargo, queremos olvidarte para siempre. Eramos muy felices en
nuestros hogares de Vraja con nuestros padres, pero Tt lo trastornaste y lo destruiste todo. Te
dimos todo nuestro amor, el cien por cien y, mas atn, el ciento diez por cien. Dejamos a nuestros
padres, a nuestros esposos, a nuestros hijos y todo lo demas. Nuestra relacién era muy profunda
cuando estabas en Vraja y lo sigue siendo en la actualidad. Por eso queremos olvidarte para
siempre.

“Si puedes olvidarte de nosotras y de todo Tu Vrndavana —Gokula, Govardhana, Tus vacas,
terneros, pavos reales, ciervos e incluso de la madre de la que naciste— ;por qué no ibamos a
poder olvidarte nosotras? Pero ese es el problema: que no podemos olvidarte. Siempre que
realizdbamos cualquier tarea doméstica, cantdbamos: “Govinda Damodara Madhaveti, Govinda
Damodara Madhaveti”. Cuando limpidbamos nuestras casas, barrfamos o batiamos yogur,
recordabamos Tus pasatiempos con lagrimas que brotaban de nuestros corazones derretidos y
cantidbamos: “Govinda Damodara Madhaveti”, “Radha-ramana hari bol” y “Govinda jaya jaya”.

En Vraja, las gopis lloraban y se lamentaban diciendo:

—iOh, Krsna! ;Dénde estas? ;Dénde estés?

No hay palabras para describir el modo en que se comportaban interna y externamente.
Ahora, en Kuruksetra, dicen:

—Queremos sacarte de nuestros corazones, pero Tu te introduces en ellos automaticamente.
Nos dices que abandonemos el saritsara-kiipa, el profundo y oscuro pozo de la vida familiar, y que
meditemos en Ti como lo hacen los yogis, pero ;de qué vida familiar hablas? Nosotras no tenemos
ningun samsara-kiipa.

Las gopis olvidaron sus hogares y sus deberes, olvidaron a sus esposos y a sus padres, e
incluso se olvidaron de comer. Y parecia que lo veian todo como lo vemos nosotros, pero en
realidad no distingufan nada. Solo pensaban: “;Dénde esta nuestro amado Krsna?” Solo eso.
Somos nosotros los que nos encontramos en el pozo de los apegos familiares. Y aunque las gopis
no estaban apegadas a sus familias como lo estamos nosotros, Krsna les aconsejo:

—Salgan de ese pozo y mediten en Mi.
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Las gopis responden entonces:

ahus ca te nalina-nabha-padaravindam
yogesvarair hrdi vicintyam agadha-bodhaih

samsara-kipa-patitottaranavalambam
geham jusam api manasy udiyat sada nah

Srimad—Bhdgavatam (10.82.8)

Las gopis dijeron: “Querido Sefior, cuyo ombligo se asemeja a una flor de loto, Tus
pies de loto son el tinico refugio para los que han caido en el profundo pozo de la
existencia material, y grandes yogis misiticos y fil6sofos eruditos los adoran y
meditan en ellos. A pesar de no ser mas que muchachas corrientes dedicadas a las
labores domésticas, nosotras deseamos que esos pies de loto se manifiesten también
en nuestros corazones”.

Este sloka tiene dos significados. El significado para las personas en general y los devotos no
muy avanzados es que las gopis estan diciendo a Krsna:

—T1 eres la Suprema Personalidad de Dios. Kamala-nayana, el de los ojos como pétalos de
loto rojizos. Y eres muy misericordioso. Nos hemos caido en el pozo de la vida familiar y
deseamos recordar Tus pies de loto igual que lo hacen los yo0gis. Queremos meditar, de modo que
ten misericordia de nosotras.

Este significado es externo. A veces, cuando los jévenes intentan ensefiar a los mayores, puede
que estos respondan: “Yo soy un tonto y ti eres muy inteligente. Quiero seguir tus consejos.
Dime por favor qué debo hacer”. Pero, en realidad, la persona esta enfadada y habla de forma
sarcastica. Lo que verdaderamente quiere decir es: “;Me vas a dar instrucciones a mi que soy
mucho mayor y mds inteligente que ti?” Las gop7s estan enfadadas, y el verdadero significado de
sus palabras es: “No intentes engafiarnos, Krsna. Te conocemos desde pequefio y sabemos que
eres un engaflador de primera. Nos has estado embaucando durante mucho tiempo, pero ahora
somos mas listas. Puede que engatuses a Laksmi-devi, a Tus esposas de Dvaraka y a todos los
demas, pero nosotras no vamos a caer en esa trampa”.

El corazon no atiende a razones

anyera hrdaya mana, mora mana vrndavana,
‘mane’ ‘vane’ eka kart’ jani
tahan tomara pada-dvaya, karaha yadi udaya,

tabe tomara purna krpa mani

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-lila 13.137)

[Absorto en los sentimientos de Srimati Radharani, Chaitanya Mahaprabhu dijo:] Para la
mayoria de la gente, la mente y el corazén son uno; pero como Mi mente no se aparta de
Vrndavana, considero que Mi mente y Vrndavana son uno. Mi mente ya es Vrndavana, y a Ti
te gusta Vrndavana. ;Me harias entonces el favor de poner Tus pies de loto ahi? Para Mi, eso
seria Tu misericordia completa.

Las gopis dicen a Krsna:

—Sabemos, y Ta también debes saberlo, que en las personas mundanas hay una
diferencia abismal entre el corazén y la mente. El corazén estd siempre lleno de amor, mientras
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que la mente calcula: ‘;Qué es mejor para mi? ;Qué es bueno? ;Qué es malo? Esto es mejor; esto
no es tan bueno’. La mente hace todo esto, pero el corazén nunca considera si alguien es hermoso
o feo, si es inteligente o si esta lleno de cualidades.

Rukmini habia oido hablar de las glorias de la misericordia, la belleza y otras cualidades de
Krsna, y por eso no habia querido aceptar la sugerencia de sus amigas, sus parientes y las demas
personas de que contrajera matrimonio con Sisupala. Le habian dicho:

—XKTrsna no es un rey, sino solo el hijo de un terrateniente; y ni siquiera eso. El no tiene las
cualidades de Sisupala. Sisupala es rey de reyes, un hermoso joven de piel dorada, mientras que
ese otro hombre es negro y no estd cualificado. De pequefio, Krsna era muy embustero y se
dedicaba a robar en las casas de los deméas. Deberias seguir los consejos de tus padres y de tu
hermano, dejar a ese negro y casarte con Sisupala.

Pero Rukmini estaba decidida.

—Cuando se entrega el corazén a alguien, ya no se puede reclamar —dijo. Entonces, por
mediaciéon de un brahmana, envié un mensaje a Krsna que decia: “No deseo casarme con este
chacal porque he entregado mi corazén a un leén. ;Cémo puede venir un chacal y llevarme en
presencia de un leén? Todo depende del leén. Me he entregado por entero a Ti porque Tt eres
ese ledn; no me iré con ese chacal. Si el leén no esta capacitado o no tiene fuerza suficiente para
salvarme del chacal, tomaré veneno y moriré”.

Antes de que Uma se casara con Sankara, Narada se presenté ante ella y le habl6 de las
glorias de su futuro esposo. Después de aquello, Sankara pidi6 a alguien que fuera a probar los
sentimientos de la joven, y entonces un mensajero se present6 ante Uma y le dijo:

—Siva es un necio y un falso. Ademés, va desnudo, se adorna con guirnaldas de calaveras y
con serpientes, se cubre el cuerpo con cenizas de cadaveres, lleva cuentas de rudriksa y un
tridente, y va sentado encima de un toro igual que un loco. ;Por qué lo has elegido como esposo?

Su padre le dijo también:

—Querida hija, cambia de parecer. Te casaré con alguien importante como Visnu o con algin
otro hombre muy atractivo. ; Por qué has elegido a Sankara?

Uma respondi6:

—Puede que Sankara ande desnudo, juegue con fantasmas y brujas, se adorne con serpientes
y beba veneno, pero aunque todo eso sea cierto, me casaré con él y con nadie méas. Lo he elegido
a él y, aunque no sepa hacer nada, no pienso abandonarlo nunca.

Muchos pretendientes fueron a verla, incluso el propio Sanikara fue a probarla disfrazado,
pero ella no cambi6 de idea.

La mente y el corazén de la mayoria de las personas, de todos ustedes, son diferentes, pero
estos ejemplos muestran que los corazones de las personas elevadas no consideran si alguien es
guapo o feo, ni lo que hace o deja de hacer. La decisién de amar es eterna. Anyera hydaya mana. La
mente de la mayoria de las personas esta siempre dando problemas. Unas veces acepta una cosa
y otras rechaza esa misma cosa; es lo que se denomina sarnkalpa-vikalpa. Pero “mora mana
vrndavana —Mi mente es Vrndavana”. La mente y el corazén de las gopis son la misma cosa.

—Nos pides que meditemos en Ti —siguen diciendo las gopis—, pero jde dénde surge esa
meditacion? De la mente. El entendimiento viene de la mente. Pero mora mana vrndavana. Que
mediten otros. Tt nos dices: “Mediten y Mis pies de loto apareceran en su meditacién”. Por eso
solo estaremos satisfechas cuando Tus pies de loto caminen hacia Vrndavana.

Intenten hacer que sus mentes y sus corazones sean Vrndavana siguiendo la guia de las gopis.
No importa si son hombres o mujeres. St Chaitanya Mahaprabhu ha dicho que todas las jivas —
tanto femeninas como masculinas— son una transformacién de la tatastha-sakti, la potencia
marginal de Krsna. Nosotros somos prakrti (potencia, género femenino), no purusa (amo de la
potencia, género masculino). Intenten entender esto. Si piensan en ello profundamente, estos
significados se revelaran en sus corazones y estos experimentaran un gran desarrollo. No tienen
que hacer ninguna otra cosa.
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Pero si Narada Rsi se presenta ante las gopis, ellas le ofrecerdn prandama y puede que tomen el
polvo de sus pies de loto. Entonces Narada Rsi pensard: “No debo molestar a estas gopis. Krsna
es mi deidad adorable y ellas son Su deidad adorable, de modo que no debo perturbar sus
sentimientos”. Luego, cuando las gopis se hayan ido, él tomaré el polvo de sus pies y lo colocara
sobre su cuerpo.

Ni siquiera Narada estd capacitado para ser el polvo de los pies de las gopis. El ora para
obtener esa perfeccion, pero no puede alcanzarla; es algo muy dificil de obtener incluso para
Brahma. Sri Prabodhananda Sarasvati ha escrito: “Yo recuerdo siempre el polvo de los pies de
loto de Radhika. Devotos como Brahma, Narada, Suka, Sankara, Bhisma y otros como ellos
meditan en los pies de loto de Krsna para que estos se manfiesten en sus corazones, pero cuando
Krsna llama a las sirvientas de las gopis, ellas le responden: ‘No vamos a ir. Sabemos que eres un
engafiador’. En lugar de seguir a Krsna, es Krsna quien las sigue a ellas”.

yat-kinkarisu bahusah khalu kaku-vani
nityam parasya purusasya Sikhanda-mauleh

tasyah kada rasa-nidher vrsabhanu-jayas
tat-keli-kufija-bhavanangana-marjani syam

(Radha-rasa-sudha-nidhih 8)

iOh, hija de Vrsabhanu Maharaja! jOh, T4, océano de rasa! El Supremo Bhagavan, la fuente de
todas las encarnaciones que lleva una pluma de pavo real en la cabeza, cae a los pies de Tus
sirvientas y las ablanda con palabras humildes y desconsoladas para que le permitan entrar en
ese kuiija Tuyo donde llevas a cabo pasatiempos ltidicos y amorosos. Consideraria que mi vida
ha tenido éxito si pudiera volverme una varilla de la escoba que utilizan Tus sirvientas para
barrer Tu deleitable cenador.

Krsna llama a la puerta del kufija de las gopis, y St Riipa Mafijari y Sri Rati Maiijari le
responden algo irritadas:

—Vete enseguida, engafiador. No puedes ver a Srimati Radhika porque esta enfadada
contigo. Nos ha dicho: “Tengan cuidado, porque ese engafiador puede presentarse disfrazado.
Aunque se vista como una gopi o de alguna otra manera, siempre serd el mismo Krsna, el amigo
de Subala. No deseo ver nada negro; no quiero que entre en Mi kusija ni siquiera un abejorro
negro. Ustedes deberian incluso quitarse el kajjala negro antes de venir”.

Entonces Krsna coloca Su cabeza a los pies de Riipa Mafjar1 y de sus sakhis y les suplica:

—iSe lo ruego, déjenme entrar aunque sea un momento!

—iNi hablar! —responden ellas.

¢Coémo imaginar la grandeza de la posicién de Radhika? Sri Prabodhananda Sarasvati
dice: “Deseo ser la escoba —y ni siquiera la escoba entera, sino tan solo una paja de la escoba—
que se utiliza para barrer el kusija de Radhika”. Cuan gloriosa es!

Un significado mas misterioso

Tras citar el verso del Srimad-Bhagavatam que empieza diciendo ahus ca te nalina-nabha
padaravindarii, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami cita a las gopis (Sri Chaitanya-charitamyta
(Madhya-11la 1.82)):

tomdra carana mora vraja-pura-ghare
udaya karaye yadi, tabe vaficha piire

84



[Las gopts pensaron:] Si Tus pies de loto vuelven de nuevo a nuestro hogar de Vrndavana,
nuestros deseos se veran satisfechos.

Las gopis dicen a Krsna:

—iOh, Prananatha! Vraja es nuestra vida y nuestra alma. Vraja es en verdad nuestro hogar. Si
no vienes a vernos a Vrndavana, no podremos seguir con vida. Moriremos en el acto. Los peces
se agitan cuando son sacados del agua y momentos después mueren. Pero nuestra condicién es
aun peor. Puede que los peces tengan un momento para vivir, pero nosotras no podremos vivir
ni siquiera ese tiempo.

Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami afiade luego la profunda explicacién de Riipa Gosvami del
mismo verso del SrTmad-Bhagavatam:

vya te lila-rasa-parimalodgari-vanyaparita
dhanya ksauni vilasati vrta mathuri madhuribhih
tatrasmabhis catula-pasupi-bhava-mugdhantarabhih
samwitas tvarn kalaya vadanollasi-venur viharam

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-1ila 1.84)

[Las gopis dijeron:] Querido Krsna, la fragancia de las melosidades de Tus pasatiempos se
difunde por los bosques de la gloriosa tierra de Vrndavana que esta rodeada por la dulzura del
distrito de Mathura. En la agradable atmésfera de esa maravillosa tierra, puedes disfrutar de
Tus pasatiempos con Tu encantadora flauta danzando en Tus labios, y rodeado por nosotras,
las gopis, que siempre tenemos el corazon hechizado por emociones de éxtasis imprevisibles.

Las gopis estan tristes y sienten separacién cuando ven a Krsna con la indumentaria real de un
principe de Dvaraka. Sri Chaitanya Mahaprabhu experimenta esos mismos sentimientos de
separacion cuando ve algunas veces a Baladeva y a Subhadra junto a Jagannatha. Normalmente
solo veia a Jagannatha —como Vrajendra-nandana—, pero cuando veia a las tres deidades
recordaba enseguida los pasatiempos de las gop?s en Kuruksetra.

ei-mata mahaprabhu dekhi’ jagannathe
subhadra-sahita dekhe, vamsi nahi hate

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-lila 1.85)

Cuando Sri Chaitanya Mahaprabhu veia a Jagannatha, observaba que el Sefior estaba con Su
hermana Subhadra y que en Su mano no llevaba la flauta.

tri-bhanga-sundara vraje vrajendra-nandana
kahan paba, ei vaficha bade anuksana

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-1ila 1.86)

Absorto en el éxtasis de las gops, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu quiso ver al Sefior Jagannatha en
Su forma original como Krsna, el hijo de Nanda Maharaja, en Vrndavana, tan hermoso y con
Su postura curvada en tres lugares. Su deseo de ver esa forma aumentaba sin cesar.

Con su actitud, no con sus palabras, las gopis estan diciendo a Krsna: “Eres un engafiador;
debes saber que nuestras mentes y nuestros corazones son la misma cosa. Nuestro corazén es
Vrndavana. Tahar tomara pada-dvaya karaha yadi udaya tabe tomara piirna kypa mani (Sri Chaitanya-
charitamrta (Madhya-lila 13.137)): Si vienes a Vrndavana con nosotras, podremos encontrarnos alli.
No olvides llevar Tu flauta y Tu pluma de pavo real. Y deberds cambiar de ropa. Tienes que ser
el hijo de Nanda y Yasoda. Cuando seas Gopi-kanta y Radha-kanta podras entrar en Vrndavana.
De otro modo no vengas, porque no te dejaremos entrar”.
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Las acusaciones de las gopis

Los sentimientos del Festival de las Carros del Sefior Jagannatha son sumamente misteriosos.
Desde una perspectiva externa podria parecer que Krsna simplemente instruyé a las gopis
diciéndoles: “Deben recordarme, meditar en Mi y cantar Mis glorias. Entonces podran
contemplar Mis pies de loto en sus corazones y esa meditacién les hara salir del pozo de los
apegos mundanos”. También parece que las gopis apreciaron esa instruccién y simplemente
respondieron: “Nos has dado una buena ensefianza. A partir de ahora meditaremos en Ti y te
recordaremos, y entonces podremos salir del pozo de la vida mundana y abandonar todos los
apegos”.

Pero, como ya he explicado, los verdaderos sentimientos de las gopis son muy distintos.
Puede que externamente sus palabras parezcan tener un significado concreto, pero St Krsnadasa
Kaviraja ha revelado el sentido profundo de las mismas. El habia escuchado este significado de
Srila Raghunatha dasa Gosvami, el cual lo habia comprendido todo a través de Srila Svartpa
Damodara y Srila Riipa Gosvami y luego lo habia puesto por escrito. Por tanto, la explicacién de
Krsnadasa Kaviraja Gosvami esta basada en las palabras de Svartipa Damodara y, sobre todo, en
las de Riipa Gosvami.

Aunque las gop?s no se sienten satisfechas con las instrucciones de Krsna, su enfado es
también una muestra sutil de amor y de afecto. Lo que las gopis estan diciendo en realidad es:

—Nos sugieres que meditemos, y anteriormente enviaste a Uddhava y a Baladeva Prabhu
que también nos dijeron que meditaramos en Ti. Debes estar bromeando. ;Dénde esta nuestro
apego a este mundo? Nunca lo hemos tenido. Hemos olvidado cosas como quiénes somos o
dénde estamos. Nos hemos olvidado de todo, hasta de nuestros sentidos. ;Dénde han ido a
parar nuestros apegos? jA Ti! Siempre estamos recorddndote tal como eras en Vrndavana. Nos
acordamos del modo en que jugdbamos juntos en el Radha-kunda y el Syama-kunda, y a veces
bajo el Bhandiravata, en Nandagaon o en Tera-kadamba. jQué glorioso era aquello!

En aquel tiempo, Srimati Radhika solia ir de Yavata a Yasoda-bhavana al mediodia con Sus
sakhis encabezadas por Lalita y Visakha a cocinar para Krsna mientras El ordefaba Sus vacas en
Tera-kadamba. En una ocasion, Radhika caminaba con Sus sakhis cuando Lalita dijo:

—Deberfamos cambiar de sendero. Ese engafiador ha bloqueado el paso y estd ordefiando
junto al camino solo porque sabe que vamos a pasar por ahi.

—¢De qué tienes miedo? —pregunté Radhika—. Sigamos aqui y veamos qué ocurre.

Radhika sigui6é caminando y entonces Krsna se puso a ordefiar una vaca de tal modo que le
llend el rostro de leche y todos se echaron a reir. Las gopis siempre recuerdan todos esos
pasatiempos. Son tantos, que el propio Krsna seria incapaz de describirlos todos aunque tuviera
miles y miles de bocas.

Ahora las gopis dicen:

—iLo tinico que hacemos es recordar esos pasatiempos! Sentimos una gran separacién de Ti y
ahora Tt nos dices que meditemos en Tus pies de loto. Tu consejo no nos satisface. Nosotras no
somos como los cuatro Kumaras. El abuelo Bhisma y Narada pueden meditar en Ti si lo desean,
pero nosotras queremos olvidarte para siempre. No queremos pensar en Ti porque eres muy
cruel y desagradecido.

Krsna, que disfruta escuchando aquello, agacha la cabeza avergonzado y piensa: “Las gopis
me estan censurando”.

Ellas siguen diciendo:

—Cuando estdbamos en Vrndavana nos dijiste: “Volveré mafiana. Y si no, pasado mafiana
seguro”. Pero nunca regresaste. Dijiste a Uddhava: “Diles que vuelvo enseguida; dentro de
cuatro dias nada més”. Luego Baladeva fue a Vraja y nos anuncié de Tu parte: “No se
preocupen. Krsna va a llegar muy pronto”. Pero nunca mds volviste.
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nahe gopi yogesvara, pada-kamala tomara,
dhyana kari’ paibe santosa
tomara vakya-paripati, tara madhye kutinati,
$uni’ gopira aro badhe rosa

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-lila 13.141)

[Absorto en los sentimientos de Srimati Radhika, St Chaitanya Mahaprabhu dijo:] Las gopfs
no son como los yogZs misticos. Nunca estaran satisfechas con meditar en Tus pies de loto e
imitar a los supuestos yo0g7s. Ensefiar meditacion a las gopis es pura duplicidad. Cuando se las
instruye para que se sometan a la practica del yoga mistico, no se sienten en absoluto
satisfechas. Por el contrario, se enfadan todavia mas contigo.

No nos gusta el modo en que te expresas. Tara madhye kutinati. Hay muchas cosas que no
estan bien ahi. Kutinati. Ku-ti-ni-ti. Estas diciendo muchas kuti, cosas que no son buenas, y nati,
cosas que no son favorables. Tt dices que debemos intentar meditar en Ti y recordarte, pero
sabes bien que desde pequefias éramos incapaces de olvidarte un solo momento.

Eso es amor puro sin ningtin deseo de ganancia. Las gopis siguen diciendo.

—Nos hablas como si no fuéramos inteligentes, y eso nos disgusta.

deha-smrti nahi yara, samsara-kiipa kahan tara,
taha haite na cahe uddhara
viraha-samudra-jale, kama-timingile gile,
gopi-gane neha’ tara para

Sri Caitanya-charitamrta (Madhya-lila 13.142)

Sri Caitanya Mahaprabhu continué: "Las gop7s han caido en el gran océano de la separacion,
y estan siendo devoradas por el pez timingila de su intensa ambicion de servirte. Las gopis
son devotas puras y tienen que ser liberadas de la boca de ese pez timingila. Si estan libres
del concepto material de la vida, jpor qué iban a aspirar a la liberacién? Las gop?s no desean
la liberacién que desean los yogis y los jﬁﬁm_s, pues ya estan liberadas del océano de la
existencia material.

—T1a hablas del pozo de la vida material (saritsdra-kiipa) —siguen diciendo ellas— pero,
;donde estamos nosotras? Nos hallamos sumidas en el ilimitado océano sin fondo de la
separacién. ;Y qué ocurre en ese océano? Alli hay ballenas y unos peces llamados timingila que
son tan inmensos que pueden tragarse ballenas enteras.

vrndavana, govardhana, yamuna-pulina, vana,
sei kufije rasadika lila
sei vrajera vraja-jana, matd, pita, bandhu-gana,
bada citra, kemane pasarila

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-1ila 13.143)

Es increible que hayas olvidado la tierra de Vrndavana. ;Y cémo has podido olvidar a Tus
padres y a Tu amigos? ;Cémo has podido olvidar la colina de Govardhana, las orillas del
Yamuna y los bosques donde disfrutabas de la danza rasa?

vidagdha, mrdu, sad-guna, susila, snigdha, karuna,
tumi, tomara nahi dosabhasa
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tabe ye tomara mana, nahi smare vraja-jana,
se amara durdaiva-vilasa

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-lila 13.144)

Krsna, eres ciertamente un caballero refinado dotado de todas las buenas cualidades. Muestras
buen comportamiento, tienes buen corazén y eres misericordioso. Sé que en Ti no se puede
encontrar ni el menor rastro de defectos. Pero Tu mente ni siquiera recuerda a los habitantes de
Vrndavana. Ello se debe tinicamente a Mi mala fortuna, y a nada més.

Las gopis, sobre todo Srimati Radhika, contintian expresando su aparente descontento:

—Te acuerdas de Vrndavana aunque sea por un momento? ;Te acuerdas de Govardhana?
En Vrndavana, las gop’s nos reuniamos en el rdsa-lili y, cuando estdbamos cansadas y
transpirando, Tt enjugabas nuestros cuerpos con Tu pitambara.”

Srimati Radharani dice a Krsna:

—Td me preguntabas: “;Estas cansada?”’, y entonces Yo colocaba Mi mano sobre Tu
hombro—. Radhika se colocaba en una postura flexionada y lanzaba a Krsna sinuosas miradas
de soslayo. Se apoyaba dejando caer todo el peso de Su cuerpo sobre El, como si se tratara de una
columna, y le miraba con el rabillo del ojo. Cuando hacia esto, El pensaba: “Hoy, con esta
postura de Radhika, Mi vida ha sido un éxito”.

—:Recuerdas cuando te ganabamos en los juegos de dados y el modo en que Radhika te
derrotaba en los debates? ;Recuerdas que nos encontrdbamos contigo en cada uno de los
bosquecillos de Giriraja-Govardhana? Te acuerdas del modo en que te serviamos en el Radha-
kunda y el Yamuna-pulina (la ribera del Yamuna)?

¢Conocen la historia del Yamuna-pulina? En su cancién Yasomati-nandana, Srila Bhaktivinoda
Thakura escribié yamuna-tata-cara gopi-vasana-hara, rasa-rasika-kypamaya. Krsna iba siempre a la
ribera del Yamuna porque queria encontrarse con las gopis. Pensaba: “Si voy, seguro que las gopis
irdn a recoger agua con sus cantaros. Prometieron que irfan y Yo también lo prometi”. Ese lugar
a orillas del Yamuna se llama panaghata, el lugar donde Krsna podia encontrarse facilmente con
las gopis.'® Krsna iba porque las gopis iban. Los demds pensaban que las gopis iban a coger agua,
pero cuando sumergian los recipientes en el Yamuna no se daban cuenta de si se llenaban o no.
Solo sabian que sus cantaros estaban llenos de amor y de afecto por Krsna. Luego le decian:

—No podemos colocarnos estos cantaros en la cabeza. ;Quieres ayudarnos?

Krsna solo iba alli para tener esa clase de intercambios. Levantaba las vasijas y pensaba con
orgullo: “Les estoy ayudando”.

Srimati Radhika pregunta ahora a Krsna:

—:Recuerdas los pasatiempos a orillas del Yamuna y en Manasi-ganga? Nosotras siempre
nos acordamos de ellos. ;Te acuerdas de Sanketa-kufija? —Sanketa se encuentra a mitad de
camino entre Varsana y Nandagaon—. Cuando estaba en el columpio contigo, lo empujaste tan
alto que nuestras ropas volaron por todas partes. Yo senti miedo y te abracé gritando: “jSalvame!
iSalvame!” Y Tu eras feliz solo con eso. ;Lo recuerdas?

Cuando Krsna escuché aquello, agaché la cabeza avergonzado.

Por medio de sus sentimientos, las gopis dicen a Krsna: “Es muy tragico. ;Cémo has podido
olvidarte de Tus sakhas Dama, Sridama, Subala, Madhumangala, Kokila, Kinkini, Vasanta y los
demas? ;Cémo has podido olvidar a Tus padres y a tus amigos? Es asombroso que hayas podido
olvidarlos. Eres un desagradecido y Tu corazén es mas duro que el acero”.

1 prenda amarilla que cubre la parte superior del cuerpo.

16 Panaghata tiene dos significados. Pan es una abreviatura de pani, agua. Este ghafa se llamé originalmente
pani-ghata, y luego pasé a llamarse panaghata. Pan significa también promesa, y se llama panaghata porque
Krsna y las gopis prometieron encontrarse alli.
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Mientras pensaban esas cosas, Srimati Radhika y las gopfs se sentfan muy disgustadas, pero
de pronto sus sentimientos cambiaron. Esos distintos sentimientos se denominan bhava-udaya,
bhava-sandhi, bhava-$abalya y bhava-$anti."” Los que no hayan estudiado el Bhakti-rasamrta-sindhu y,
sobre todo, el Ujjvala-nilamani, no podran saborear estas emociones en miles de vidas. No se
pueden conocer estas verdades si no se adopta la saiga de los asociados de Sri Chaitanya
Mahaprabhu, de Srila Riipa Gosvami y de todo nuestro guru-parampara.

Las gopis contintdan acusando a Krsna con una mezcla de sentimientos. Imaginen a una
persona fea y negra que no posee cualidades y que tiene los dientes salidos. Si alguien le dice:
“iQué guapo eres! Tus dientes son méas hermosos que si fueran de oro y el mundo entero esta
prendado de tu sonrisa! jTienes tantas cualidades!”, eso seria sarcasmo o parihdsa, una broma.
Las palabras de las gopis parecen decir: “Eres sumamente rasika. Eres muy dulce y nada cruel.
Estas lleno de buenas cualidades. De Tus labios no sale jamas una mentira. Y Tus manos estan
siempre controladas; no pueden hacer nada malo”. Pero, ;qué estan diciendo en realidad? Se
estan burlando y le estan diciendo: “Tus labios estan siempre controlados, ;de qué forma? Han
besado a millones de gopis y puede que ahora estén satisfechos. Tus manos y pies estan siempre
dirigiéndose hacia las gopis y buscandolas. Has tocado a las gopis, y por eso Tu lengua se ha
purificado, Tt te has purificado y todo lo relacionado contigo se ha purificado”.

Las gopis siguen hablando con palabras que ocultan sus verdaderos sentimientos.

—ijEres tan dulce y tienes tan buen caracter! —le dicen—. Eres suave, tierno y muy
misericordioso. Todas esas cualidades estan en Ti. Pero nosotras somos muy desafortunadas. A
pesar de tener tantas virtudes y de ser tan dulce y misericordioso, nos has abandonado; esa es
nuestra desgracia. Tal vez hicimos algo mal en otras vidas o en esta, y por eso nos has
abandonado.

Nanda Baba habia hablado en términos parecidos. Cuando regresé a su casa dejando a Krsna
y a Balarama en Mathura, llor6 amargamente.

—Solo ha habido un auténtico padre —dijo—, y era Dasaratha Maharaja. Era incapaz de vivir
separado de Rama. Llaméndole en voz alta: “jOh, Rama! jOh, Ra...! dejé el cuerpo. Pero yo no
puedo hacer lo mismo. Mi corazén es muy cruel y mas duro que el acero. ;Por qué no he
muerto? Deseaba hacerlo, pero no he podido. Krsna es dulce, apacible y est4 lleno de buenas
cualidades. Debe haber pensado: “Mis padres, Yasoda y Nanda, no son muy competentes, y
tampoco los demas vrajavasis. No pueden darme el amor y el afecto que deseo”, y por eso nos ha
abandonado y se ha ido a un lugar donde recibird més amor y mds afecto que aqui.

Y diciendo esto, Nanda se desmay®.

Del mismo modo, las gopis dicen a Krsna:

—Somos muy desafortunadas, porque no te acuerdas de ninguna de nosotras. No hay entre
nosotros una relacién familiar porque no estamos casadas contigo. Por eso un hombre puede
abandonar a una mujer aunque haya algo de amor entre ellos. Si estuvieran casados, él le daria
todo su amor. Nosotros no estibamos casados y por eso nos has dejado tan facilmente.

“Pero ;como has podido abandonar a Tus padres, y sobre todo a Tu madre? Tu cuerpo esta
hecho de Tu madre, ;cémo has podido olvidarla? Aunque puedas hacerlo, Tu cuerpo siempre te
dird: “Soy el hijo de Madre Yasoda”, porque estds hecho de su sangre y todo lo demas. Es sin
duda muy extrafio que los hayas dejado a todos.

“iSabes que por Tu culpa los pajaros ya no cantan? Los cuclillos han dejado de cantar y ahora
no hacen mas que llorar. Los pavos reales ya no danzan porque estan desconsolados. Los
terneros no beben la leche de sus madres y las vacas estan a punto de morir. Ya no comen hierba
ni ninguna otra cosa, y Madre Yasoda nunca cocina”.

Al oir aquello, Krsna se eché a llorar y estuvo a punto de perder el conocimiento. Hay un
poema conmovedor que describe esto:

17 .
Ver glosario
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tuhui se rahila madhupura
vrajakula akula, dukila kalarava,
kdnu kanu kari jhura (1)
yacomati-nanda, andha sama baithaé,
sdhase uthai na para
sakhé-gaéa dhenu, ve€u-rava né cuniye,
vichurala nagara bajara (2)
kusuma tyajiya ali, kiliti-tale luata,
taru-gaéa malina saména
mayuré nd nacata, kapoté n& bolata,
kokila n& karatahi gana (3)
virahiéé raé, viraha-jvare jare jare,
caudike viraha hutaca
sahaje yamuna jala, agi samana bhela,
kahatahi govinda d&sa (4)

En este kirtana, el poeta vaisnava Govinda dasa canta con los sentimientos de Radharani:
“iOh, Krsnacandra! Ahora vives muy lejos, en Madhupuri —Mathura, pero jen qué estado se
encuentra Vrndavana? Separados de Ti, todos los vrajavasis sienten un gran dolor y una
profunda angustia. Ellos llaman? “jKanu, Kanu!, pero nadie les responde; solamente se oye el
eco”. Kanu es un apodo de Krsna. “jKanu, Kanu! ;Dénde estas? Hasta las aves dicen: “;Dénde
estas? jOh, Kanu!, ;dénde estas?” Todos lloran. jOh, Yasomati-nandana!, Yasoda-maiya y Nanda
Baba estan llorando amargamente. Parecen haberse quedado ciegos; no ven nada, y lo tnico que
hacen es sentarse y llorar. No tienen fuerzas y parecen esqueletos. Estan a punto de morir porque
ya no cocinan. ;Para quién iban a hacerlo? Ni siquiera tienen fuerzas para levantarse.

“Y sen qué condicién se encuentran las vacas y Tus amigos? Ya no oyen el sonido de Tu
flauta llaméndolos y, por lo tanto, las calles y las plazas estan desiertas. Y no solo eso; antes los
abejorros iban de un lado a otro colectando miel, pero ahora estan tan tristes que han dejado las
flores y también lloran y se revuelcan por el suelo debido al dolor de la separacion.

“Los arboles se ven mustios y acongojados. Los pavos reales ya no bailan y las palomas no
cantan. Los cuclillos guardan siempre silencio; ya no dicen: ‘Kuhu, kuhu’. Todos sienten un gran
dolor estando separados de Ti.

“Virahint rai, viraha-joare jare jare. Stimati Radharani arde una y otra vez en la fiebre de la
separacién. Por todas partes y en todas las direcciones, todo el mundo se estd hundiendo en el
océano de la separacion de Ti. Hasta el Yamuna ha dejado de fluir. Tal es la condicién de
Vrndavana. El agua que se ve en el Yamuna son en realidad las ldgrimas que han caido de los
ojos de las gopis. Tuhun se rahila madhupura. ;Por qué permaneces alli tan lejos, en Mathura,
cuando en Vrndavana todos estan a punto de morir?”

Hay otra cancién de Candidasa basada también en los sentimientos de Srimati Radhika. Sus
palabras son conmovedoras y no tienen paralelo en ningtin idioma de este mundo. Estos temas
no se pueden escuchar en ninguna otra parte:

sukhera lagiya, ei ghara baidhinu, agune puoiya gela
amiya sagare, sinana karite, sakali garala bhela (1)
sakhi! ki mora kapéle lekhi
¢étala baliya, caida sevinu, bhanura kiraéa dekhi (2)
ucala baliya, acale cadinu, padinu agadha-jale
lachamé cahite, daridrya beohala, maéika haranu hele (3)
nagara basalama, séagara baidhilama, méaéika pabara ace
sdgara ¢ukala, maéika lukala, abhagé-karama-dofie (4)
piyasa lagiya, jalada sevinu, bajara padiya gela
kahe caéoidasa, cyamera piréti, marame rahala cela (5)
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“Construi una casa para ser muy feliz en ella, pero de pronto ardié en un incendio. Quise
banarme en el océano de néctar para refrescar Mi corazén, pero este fue destruido y quemado.
Quise ir al mar para baflarme en él y asi apaciguar Mi corazén, pero vi que no habia agua.
Entonces miré a la luna para que cayeran sobre mi sus refrescantes rayos, pero no habia ninguna
luna y, en lugar de ello, los abrasantes rayos del sol me quemaron.

“Pensé que me hallaba en un lugar muy alto donde no habia agua, pero en cambio cai en un
océano ilimitado de agua. Queria riquezas y me he vuelto una pordiosera. Tuve en Mis manos
una joya muy brillante, pero de pronto desaparecio.

“Construi una ciudad cerca del océano para conseguir del mismo una joya muy valiosa.
Luego edifiqué una presa y movi el océano de un lado a otro. Pero la joya no estaba ahi, sino
oculta en alguna otra parte. Miré hacia las nubes para aliviar Mi sed, pero en lugar de lluvia me
cay6 un rayo en la cabeza.

“Amé a Krsna para ser feliz y le di Mi cuerpo, Mi mente, Mi corazén, Mi alma y todo lo
demés, pero El me abandoné. El fuego de la separacién me envolvié y ardi en sus llamas. El
amor de Krsna es ilimitado como el océano y quise bafiarme en ese océano, pero ;qué ocurrié? El
agua se secd y en su lugar no habia mas que un gran incendio. Todo habia ardido en la
separaciéon. ;Qué podia hacer?” Krsna no podria sobrevivir si escuchara palabras tan
desgarradoras como esas.

Estos sentimientos de Srimati Radhika son los sentimientos del Ratha-yatra y es lo que
experimenta Chaitanya Mahaprabhu en ese momento. Nadie puede explicar los sentimientos de
Ella sin la ayuda de los bhavas de El. Los sentimientos de El se transmitieron a Srila Ripa
Gosvami y a Srila Raghunatha dasa Gosvami por medio de Sri Svaripa Damodara, y ellos los
plasmaron en sus escritos. Intenten comprender estas verdades.

;Ouién fue a Kuruksetra?

Este es un tema realmente extraordinario. En profundidad e importancia no es inferior al
Ramananda-smirada (la conversacién de Mahaprabhu con Raya Ramananda que aparece en el $r7
Chaitanya-charitamyta). De hecho, es ain mas profundo. Krsna prometié: “Nunca me iré de
Vrndavana; siempre estaré aqui”. Y Radhika prometié también: “Aunque Krsna se vaya, Yo
nunca dejaré Vrndavana”. ;Quién fue entonces a Kuruksetra? Krsna y Radhika pueden
manifestarse de ilimitadas formas; es algo sumamente extraordinario. Krsna puede multiplicarse
en miles y miles de Krsnas al mismo tiempo, pero puede haber millones de manifestaciones mas
de Radhikas que de Krsnas, como demostré durante el rasa-lild. En esto Ella es muy experta.

Radhika y Krsna juegan eternamente con Sus asociadas las gopis en Vrndavana, donde es
conocida como Vrsabhanu-nandini Radhika. Ella jamds abandona Vrndavana y apenas se
lamenta nunca. Entonces, ;jquién se lamentaba en Nandagaon cuando Uddhava fue alli? Radhika
siempre esta con Krsna, de modo que ;por qué se produce esa separacién?

¢Quién se marché a Mathura y a Dvaraka? Manifestaciones de Krsna. ;Y quién lloraba
amargamente con Sus sakhis en Nandagaon? Viyogini-Radha. Fue a Ella a quien encontrd
Uddhava, la que sentia la separacién intensa y la que recité el Bhramara-gita, una de las joyas del
Srimad-Bhagavatam.

(Quién fue a Kuruksetra? Vrsabhanu-nandini Radhika, pero en Su manifestaciéon como
Sarhyogini-Radhika. Es la misma Radha, pero una manifestacion Suya; y esa Radha fue a
Kuruksetra y atrajo a Krsna para que regresara a Vrndavana.

El propio Krsna no puede saberlo

Tad viddhi pranipatena pariprasnena sevaya (Bhagavad-gita (4.34)). Todo se concilia cuando uno se
aproxima a un maestro espiritual autorrealizado, le hace preguntas sumisamente y lo sirve. Este
proceso hard que la persona comprenda todo automaticamente. La especulacién mental por si
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sola no basta. Puede que sean muy cultos, pero su conocimiento no solo no les servird, sino que
les traicionara.

He estado explicando los sentimientos de las gopis en Kuruksetra y las palabras que Krsna les
dirigié. Ustedes también pueden estudiar este tema, pero solo alguien muy especial podré
adentrarse en él profundamente. En el Radha-rasa-sudha-nidhi (4) se afirma:

yo brahma-rudra-¢cuka-narada-bhéima-mukhyair
alakfiito na sahaséa purufiasya tasya
sadyo vagé-karaéa-ciiréam ananta-gaktia
taa radhika-caraéa-renum anusmarami

Brahma, Rudra (Sankara), Bhisma, Narada y otros como ellos son jiiani-bhaktas muy
avanzados. Son atmarama y aptakama, es decir, plenamente satisfechos interna y externamente.
Pero incluso ellos solo pueden tener el daréana de Krsna en contadas ocasiones, qué decir del
darsana de Radhika. Los semidioses aparecieron durante el rasa-lili de Krsna, pero solo vieron a
Krsna cantando y danzando; no vieron a las gop7s. Sus esposas, sin embargo, si pudieron ver a
Krsna con las gopfs, y en cuanto lo vieron se desmayaron. El autor de esta oracién, Sri
Prabodhananda Sarasvati, dice que si Krsna sabe que alguien lleva una diminuta particula de
polvo de los pies de loto de Srimati Radhika sobre su cabeza, se entregara por entero a ese
devoto.

Devotos como Brahma, Rudra, Suka, Narada, Bhisma y los cuatro Kumaras —Sanaka,
Sanandana, Sanatana y Sanat-kumara— son muy elevados y prominentes entre los doce
mahdjanas, pero no pueden controlar a Krsna. Sin embargo, ciirnam ananta-saktim: el polvo de los
pies de loto de Radhika es tan poderoso que puede controlar a Krsna muy facilmente. Puede que
Krsna se sienta feliz y satisfecho con el amor y el afecto que recibe de esos devotos, pero si los
comparamos con las gopis, ellos no pueden controlarlo en lo méas minimo.

Si alguien desea controlar a Krsna, debe buscar y tomar el polvo de los pies de Radhika. En
otras palabras, debe aceptar la gufa de Sri Rapa Gosvami, Sri Sanatana Gosvami y Sri
Raghunatha dasa Gosvami, que son Ripa Maifjarl, Lavanga Mafjar1 y Rati Mafijarl en los
pasatiempos de Radha y Krsna. Krsna quedard controlado de inmediato si sabe: “Esa es una
sirvienta de Radhika”; de otro modo, nadie puede controlarlo. Intenten volverse particulas de
polvo de los pies de loto de Radhika.

Cuando Brahma fue a Vrndavana y vio los pasatiempos de Krsna, oré:

nauméoya te 'bhra-vapufie tadid-ambaraya

guTjavataasa-paripiccha-lasan-mukhaya
vanya-sraje kavala-vetra-viidéa-veéu-
lakiima-criye méadu-pade pacupaigajaya

Crémad-Bhagavatam (10.14.1)

Mi querido Sefior, T eres el tinico Sefior adorable, la Suprema Personalidad de Dios. Por lo
tanto, te ofrezco mis humildes reverencias y oraciones solo por complacerte. jOh, hijo del
rey de los pastores! Tu cuerpo trascendental es azul oscuro como una nube antes de la
Iluvia, Tus ropas tienen el fulgor del rayo, y la belleza de Tu rostro se ve incrementada por
Tus pendientes de guiija y la pluma de pavo real de Tu cabeza. Se te ve muy hermoso con
unas guirnaldas hechas de flores silvestres y hojas, una vara, un cuerno de bifalo, una
flauta, y llevando algo de comida en la mano.

Sr1 Sukadeva Gosvami es también un devoto sumamente avanzado. En los pasatiempos de
Radha-Krsna, él es un loro especial que pertenece a Srimati Radhika. Estd siempre situado en Su
mano y Ella lo acaricia, le da de comer semillas de granada y le ensefia a cantar: “Krsna, Krsna”,
“Govinda”, “Vrajanatha” y “Prananatha”. Suka siempre estd en compaiifa de Radha y Krsna, y
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puede incluso estar con Ellos para despertarlos durante Sus pasatiempos del alba o nisanta-lila. Y
aunque ese Suka se convirtié en Sukadeva Gosvami, Sri Prabodhananda Sarasvati dice de él que
no puede controlar a Krsna. Puede servirlo, pero solo los miembros del grupo de Srimati
Radhika pueden controlarlo plenamente.

Sr1 Narada Rsi fue a Gokula, en Vrndavana, y pensé: “Krsna acaba de descender a este
mundo, de modo que Radhika debe encontrarse en alguna parte”. Entonces se dirigi6é a Raval y
la descubri6 alli. Tras aquello, realiz6 severas austeridades en el Narada-kunda y se convirtié en
Naradi-gopi, pero incluso Naradi-gopl no puede controlar a Krsna.

El propio Krsna se transformé en abejorro, fue a Nandagaon, y alli tuvo el darsana de Radhika
estando Ella en mahabhava-divyonmada, pero no pudo comprender la profundidad de Sus
sentimientos. En ese momento se manifestaron tres deseos en Su corazén. Quiso saborear el
elevado estado de pranaya (sentimiento amoroso) de Radhika, el modo en que Ella se deleita con
la dulzura de El y el éxtasis que experimenta Su corazén en esos momentos. Krsna no podria
nunca profundizar tanto como para comprender los sentimientos de madana y modana-mahabhava
de Radhika en toda su extensién. El sentimiento supremo de amor de Ella, el sva-sariwvedya-dasa,'®
no puede surgir nunca en El, puesto que es visaya, el objeto del amor. Por eso Krsna —en la
forma de Chaitanya Mahaprabhu— se dirigi6 a la ribera del Godavari y fue admitido en la
escuela de la secretaria personal de Radhika, Visakha, que entonces habia adoptado la forma de
Raya Ramananda. Mahaprabhu escuché entonces numerosas instrucciones. Primero oy6 hablar
acerca de los sentimientos de Radha y luego se marché a Puri, donde experimentd y sabored
dichos sentimientos.

Las sakhis de Srimati Radhika, que son miembros de Su grupo, pueden comprender y
experimentar los sentimientos de Ella en cierta medida —incluso mas que Krsna. Krsna es akhila-
rasamyta-sindhu, el objeto del amor, pero no la fuente del amor. El depésito o receptaculo del
amor es el asraya-bhakta.

En el verso anterior del Radha-rasa-sudha-nidhi (yo brahma-rudra-Suka-narada) se explicé que ni
los cuatro Kumaras, ni Narada en forma de gop7 y ni siquiera Sukadeva Gosvami como el loro de
Radhika podian controlar plenamente a Krsna. Hasta Uddhava fue incapaz de comprender los
sentimientos de las gopis a pesar de que fue a Vrndavana y tuvo su asociacién alli. Por eso oré:

vande nanda-vraja-strééaa
pada-reéum abhékfiéacau
yasaa hari-kathodgétaa
punéti bhuvana-trayam

Crémad-Bhagavatam (10.47.63)

Ofrezco mis respetos una y otra vez al polvo de los pies de las mujeres del pueblo de
vaqueros de Nanda Maharaja. Cuando esas gopis cantan en voz alta las glorias de Sr1 Krsna,
la vibracién sonora purifica los tres mundos.

Sean muy humildes y vacfense por dentro, como una flauta, y luego acudan al Srimad-
Bhagavatam y al 517 Chaitanya-charitamrta y oren. Entonces comprenderan facilmente una cosa:
que los sentimientos de las gopis son los méas elevados.

caitanya-gosaTira léla — ananta, apara
‘sahasra-vadana’ yara nahi paya para

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 14.256)

1 . . . . A _ —
8 Esto se refiere al estado de krsna-prema (amor puro por Krsna) mds sublime, que solo experimenta Srimati
Radhika y que tinicamente puede comprender la persona que lo vivencia directamente.
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Los pasatiempos de Chaitanya Mahaprabhu son tan ilimitados, infinitos e insondables, que el
propio Ananta-esa Baladeva Prabhu no podria explicarlos con Sus ilimitadas bocas ni siquiera
en un tiempo ilimitado. Son tan profundos, que el propio Krsna no puede conocer su
profundidad a pesar de ser El un océano de rasa. Pero se pude conocer algo de esa profundidad
facilmente aceptando el refugio de los pies de Srila Ripa Gosvami y de Srila Raghunatha dasa
Gosvami.

¢ré-ripa-raghunatha-pade yara aca
caitanya-charitamata kahe kifiéadasa

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.257)
Orando a los pies de loto de Sri Riipa y Sri Raghunatha, deseando siempre su

misericordia, yo, Krsnadasa, narro el Sr1 Chaitanya-charitamrta siguiendo sus
pasos.

La respuesta de Krsna

Si desarrollan una comprensiéon y unos sentimientos positivos, tendran éxito en su vida
espiritual. No basta con pensar: “No es esto, no es esto, no es esto”. La absorcién en lo positivo
debe ir acompafiada de una negacién de lo negativo; de otro modo no podran avanzar. Esto es
cierto y, sin embargo, la absorcién en lo negativo no les sera de gran ayuda. Si alguien desea
avanzar en el bhakti, debe intentar comprender estos temas.

Las gopis dicen a Krsna:

—No podemos vivir sin Ti. No podemos mantener la vida sin Ti. Es mejor que vengas a
Vrndavana, porque ese Vrndavana no es diferente de nuestros corazones. Si no vienes, veras que
Vrndavana se quedaré totalmente sin vida. Todos y todo cuanto hay alli morira.

cuniya radhiké-vaéé, vraja-prema mane ani,
bhéave vyakulita deha-mana

vraja-lokera prema guni’, apanake ‘aé¢’ mani’,
kare kaiiéa taire agvasana

Cré Caitanya-charitaméta (Madhya-Iéla 13.148)

Después que el Sefior Krsna hubo escuchado las palabras de Srimati Radhika, Su amor por
los habitantes de Vrndavana incrementd, y Su cuerpo y Su mente experimentaron una
gran perturbacién. Cuando oy hablar del amor que le profesaban los vrajavasis, pensé6 que
siempre estaria endeudado con ellos. Entonces comenzé a apaciguar a Srimati Radharani
diciendo:

praéa-priye, guna, mora e-satya-vacana
toma-sabara smaraée, jhurol muTi ratri-dine,
mora duukha na jane kona jana
Cré Caitanya-charitaméta (Madhya-Iéla 13.149)
Mi querida Srimati Radharani, escichame por favor. Lo que voy a decirte es la pura
verdad. Lloro de dia y de noche recordando a los habitantes de Vrndavana. Nadie sabe lo

infeliz que me siento a causa de ello.

Cuando Krsna oy6 las desesperadas palabras de las gopis y, sobre todo, cuando escuché a
Radhika, se sintié6 muy intranquilo y no fue capaz de controlarse. “No puedo recompensar a los
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vrajavasis”, pensé. Y entonces comenzé a apaciguar a las gopTs, y especialmente a Srimati Radhika,
diciendo con lagrimas en los ojos:

—Prana-priye, Suna, mora e-satya-vacana — Queridisima Mia, lo que voy a decirte brota
desde un corazén sincero y es la pura verdad. Toma-sabara smarane, jhuron mufii ratri-dine mora
duhkha najane kona jana — Mi cuerpo esta en Dvaraka, pero Mi corazén esta contigo en Vrndavana.
Estoy intranquilo de dia y de noche, y siento una insoportable separaciéon. No hay nadie en
Mathura a quien pueda abrir Mi corazén. Envié a Uddhava a Vraja para que fuera admitido en la
escuela de las gopis y aprendiera algo sobre el significado del prema. Pensé que si se volvia un
experto, a su vuelta Yo podria describirle la magnitud de Mi separacién y entonces él entenderia
Mi corazén, pero me di cuenta de que no puedo compartir Mi corazén ni con Uddhava, ni con
Rukmini ni con Satyabhama. Por eso mi sufrimiento es constante.

vraja-vasé yata jana, mata, pitd, sakha-gaéa,
sabe haya mora praéa-sama
téaira madhye gopé-gaéa, sakfiat mora jévana,
tumi mora jévanera jévana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 13.150)

[Sr1 Krsna continué:] Los habitantes de Vrndavana-dhama —Mis padres, mis amigos
pastorcillos y todos los deméas— son Mi vida. Entre los habitantes de Vrndavana, las gopis
son directamente Mi vida y Mi alma. Y T4, Srimati Radharani, eres la principal de las gopis;
T eres la vida de Mi vida.

toma-sabara prema-rase, amake karila vage,
ami toméara adhéna kevala
toma-saba chaoara, ama diura-dece la1g,
rakhiyache durdaiva prabala

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 13.151)

Mi querida Srimati Radharani, estoy siempre subordinado al amor y el afecto que me
profesan. Soy controlado tinicamente por ustedes. El creador es muy cruel, porque me ha
separado de Ti y me ha hecho residir en lugares distantes.

Todos nosotros estamos indefensos cuando se trata de detener la muerte. De hecho,
estamos indefensos en todos los sentidos. Aqui Krsna esta diciendo: “Ahora tanto Tt como Yo
estamos desvalidos. El creador me ha llevado muy lejos de Ti y de Gokula, Mi lugar de
nacimiento, por la fuerza. Tal es Mi gran desdicha”.

priya priya-saiga-hénd, priya priya-saiga vina,
nabhi jéye, e satya pramaéa
mora daca ¢one yabe, taira ei daga habe,
ei bhaye duthe réakhe praéa
Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 13.152)
Cuando una mujer tiene que separarse del hombre a quien ama, o un hombre tiene que
separarse de la mujer amada, ninguno de los dos puede vivir. Es cierto que viven solamente

el uno para el otro, pues si uno muere y el otro recibe la noticia, él o ella también morira.

Krsna sigue diciendo:
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—Una mujer no puede vivir sin su amado y su amado no puede vivir sin ella. Mora dasa Sone
yabe, tanra er dasa habe, ei bhaye dunhe rakhe prana. ;Por qué una mujer no muere cuando se la
separa de su amado? Se mantiene con vida Ginicamente porque piensa: “Si muero, mi amado
llorara amargamente y hasta puede que muera. Por lo tanto, no debo morir. No deseo causarle
ningtn sufrimiento.” Su amado piensa también: “Si muero, ella sufrird terriblemente e incluso
puede morir de separacién”. Por eso Yo tampoco deseo morir.

sei saté premavaté, premavan sei pati,
viyoge ye varche priya-hite
na gaée apana-duukha, varche priyajana-sukha,
sei dui mile acirate

Cré Caitanya-charitaméata (Madhya-Iéla 13.153)

Una esposa amante y casta y un marido amoroso que se encuentran separados, se desean lo
mejor el uno al otro y no se preocupan de su propia felicidad. Ciertamente, una pareja que
solo desea el bien mutuo, no tarda mucho en volver a encontrarse.

Este punto es importante. La Ginica mujer casta es la que siente un amor y un afecto tan
grandes por su amado que, incluso durante la separacion, estd siempre pensando en su bien.
Rama dijo a Sita:

—Debo abandonarte para el resto de la vida.

Entonces la envi6 al bosque y ella llor6 amargamente por la separacién. Podia haber muerto
de separacion, pero estaba encinta, y poco después nacieron sus dos hijos Lava y Kusa. Aunque
sufria por su esposo, ella decia:

—No cuestiono si ha hecho bien o mal. Lo tinico que deseo es que sea feliz alla donde esté.

Rama se encontraba entonces en su gran palacio real, pero se deshizo de su almohada, de su
cama y de todas las demdas comodidades. Se volvié austero y renunciado, y dormia en una
esterilla en el suelo, igual que hacia Sita-devi. En lugar de comer platos exquisitos, solo tomaba
algunas frutas para mantener su vida. Siempre sentia el profundo dolor de la separacién, y como
no podia sobrevivir sin ella, realiz6 sacrificios de fuego e hizo eculpir estatuas de ella.

La mujer casta que ama a su esposo siempre piensa en el bien de este, e incluso si hace algo
malo, a ella no le importa. Y el hombre piensa igual en relaciéon con su mujer o su amada. Na gane
apana-duhkha, vafiche priyajana-sukha, sei dui mile acirate. Ninguno de los dos se preocupa por su
propia felicidad o sufrimiento, sino que piensa siempre en la felicidad y el sufrimiento de la
persona amada.

Deben intentar entender la instruccién que se da aqui y seguirla. Si desean entrar en el reino
trascendental, deben comenzar esa clase de tratos con su gurudeva. Si gurudeva es un devoto muy
avanzado, si tiene amor y afecto por ustedes y si los estd conduciendo mas y mas hacia la
conciencia de Krsna, pongan toda su atencién en él. No piensen en su propio sufrimiento o su
propia felicidad, sino en “;cémo puedo complacer a mi gurudeva?” Si un discipulo no tiene esa
actitud, acabaré por dejar el sendero de la devocién. En el Srimad-Bhagavatam se afirma:

¢ravaéaa kértanaa vifiéou
smaraéaa pada-sevanam
arcanaa vandanaa dasyaa
sakhyam &tma-nivedanam
iti puasarpita viiéau
bhakti¢ cen nava-lakiaéa
kriyeta bhagavaty addha
tan manye 'dhétam uttamam

¢rémad-Bhagavatam (7.5.23-4)
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[Prahlada Maharaja dijo:] Hay nueve procesos que se consideran servicio devocional puro:
escuchar y glorificar el santo nombre, la forma, las cualidades, los utensilios y los pasatiempos
trascendentales del Sefior Visnu, recordarlos, servir los pies de loto del Sefior, ofrecerle
adoracion respetuosa con dieciséis tipos de articulos, ofrecerle oraciones, ser Su sirviente,
considerarle el mejor amigo, y entregarselo todo (o, en otras palabras, servirle con el cuerpo, la
mente y las palabras). A quien haya dedicado su vida al servicio de Krsna mediante estos
nueve métodos, se le debe considerar la persona mds sabia, pues ha adquirido conocimiento
completo.

Sr1 Prahlada Maharaja utiliza en este verso la palabra puritsarpita para decirnos que lo primero
es ofrecerse a los pies de loto de Krsna. Para entender esta instruccién debemos entender que hay
dos Krsnas. El primero es guru-bhagavan y el segundo krsna-bhagavan. El primero es asraya (la
morada del servicio) y el segundo visaya (el objeto del servicio). Los atributos de un guru maha-
bhagavata estan descritos en el Srimad-Bhagavatam y los Upanisads. Deben tener una fe firme en
un guru asi e intentar complacerlo. El es muy poderoso y, mediante su poder, transferira sus
sentimientos a Radha-Krsna y a Mahaprabhu.

Prahlada Maharaja nos dice que uno debe no solo rendirse, sino dedicar el corazon, la mente
y todos los sentidos a satisfacer a ese sad-guru en todo momento. El discipulo puede complacerlo
si estd siempre cantando, recordando, glorificando al bhakti, a Krsna y a Mahaprabhu,
predicando y practicando el bhakti-yoga. Entonces se sentiré feliz.

Srila Narottama dasa Thakura ha explicado el modo en que Riipa Gosvami complacia a su
guru:

¢ré-caitanya-mano-'bhéftaa
sthapitaa yena bhi-tale

svayaa ripau kadda mahyaa
dadati sva-padantikam

Srila Rapa Gosvami Prabhupada ha establecido dentro del mundo material la misién de
satisfacer el deseo del Sefior Chaitanya. ;Cuando me dara el refugio a sus pies de loto?

Hay muchos devotos que han complacido a sus gurus, pero el autor de este sloka ha dado el
ejemplo de Riipa Gosvami. Riipa Gosvami sabia lo que Chaitanya Mahaprabhu deseaba y por
qué habia venido a este mundo. Por eso escribié libros como el Bhakti-rasamyrta-sindhu y el
Ujjvala-nilamani. El estableci6 el mensaje de Chaitanya Mahaprabhu y nos dijo cual era el modo
de complacerlo.

Krsna continta:

—Na gane dpana-duhkha, variche priyajana-sukha, sei dui mile acirate — si el amante y la amada
hacen esto, podran reunirse de nuevo.

Aqui Krsna consuela a las gopis asegurandoles que se sin ninguna duda se reuniran de nuevo.

rakhite toméara jévana, sevi ami narayaéa,
taira caktye asi niti-niti
toma-sane kréda kari’, niti yai yadu-puré,
téh& tumi manaha mora spharti

Cré Caitanya-charitaméta (Madhya-Iéla 13.154)

[Krsna dijo a Srimati Radhika:] Tt eres a quien Yo mas quiero, y sé que, en Mi ausencia, no
puedes vivir ni por un instante. S6lo para que sigas con vida, Yo adoro al Sefior Narayana.
Por Su misericordiosa potencia, vengo a Vrndavana todos los dias para disfrutar de
pasatiempos contigo. Después regreso a Dvaraka-dhama. De ese modo, Tt puedes sentir
siempre Mi presencia alli, en Vrndavana.
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Debemos intentar comprender las declaraciones de Krsna. ;Tienen ustedes madiya-bhiva,
ese sentimiento de posesion, hacia gurudeva y los devotos puros? Si no lo tienen, todos sus
esfuerzos en la vida espiritual son intitiles y no lograran nada. Deben pensar: “Gurudeva es mio.
He abandonado a mis padres, a mi hermana y a mi familia por Krsna, y mi gurudeva me puede dar
a Krsna. Ahora €l lo es todo para mi”. Ese apego a gurudeva vendra con la préctica. Si no estamos
apegados a gurudeva y si lo estamos a los demas, es que algo va mal. Existen dos actitudes en
relacion con el servicio a gurudeva. La primera es “serviré a todos los devotos para complacer a mi
gurudeva”, y la segunda “complaceré a todos los devotos para servir a mi gurudeva”. Nuestro
espiritu debe ser “deseo satisfacer a mi gurudeva”, no agradar a los demas. No se puede complacer
a todo el mundo. Todo cuanto hagamos debe ser para complacer a gurudeva.

yasya prasadad bhagavat-prasado
yasyaprasadan na gatiu kuto 'pi
dhyayan stuvaas tasya yagas tri-sandhyaa
vande gurou ¢ré-caraéaravindam

SrT Guruvastakam (8)

Por la misericordia del maestro espiritual se reciben las bendiciones de Krsna, y no se
puede realizar ningtn avance sin su gracia. Por lo tanto, debo recordarlo y glorificarlo en
todo momento. Por la mafiana, al mediodia y por la tarde debo ofrecer mis respetuosas
reverencias a los pies de loto de mi maestro espiritual.

Si gurudeva esta satisfecho, todo el mundo estara satisfecho, y aunque los demas no lo estén,
mientras él se sienta complacido no hay que preocuparse de nada mas. Si Krsna estd furioso
conmigo, no hay problema; gurudeva me salvara. Pero si gurudeva no se siente complacido, ni el
propio Krsna me puede salvar. Dira: “Debes dirigirte a tu gurudeva”. Debemos saber esto. Cuando
Durvasa Rsi intenté matar a Ambarisa Maharaja, Krsna salvé a este tiltimo y comenz6 a perseguir
a Durvasa Rsi con Su Sudar$ana cakra. Durvasa corri6 por todo el universo hasta llegar al planeta
Vaikuntha dentro de este universo, y alli suplic6 a Bhagavan que lo protegiera. Pero Bhagavan le
dijo: “No puedo hacer nada por salvarte. Debes dirigirte a Ambarisa Maharaja”.

—Yo adoro a Narayana para que te sientas dichosa y no mueras a causa de la separacién —
sigue diciendo Krsna—. Por Su misericordiosa potencia, voy a Vraja a encontrarme contigo, te
seco las lagrimas del rostro con Mi pitambara y te abrazo. Entonces Td piensas: “Krsna estd en
Dvaraka. ;Cémo es que ha venido?” Tal vez fue un suefio o una visién momentanea (sphiirti)”.
Cada vez que ves un arbol tamala piensas: “Ha venido Krsna”. Cuando estoy realmente frente a
Ti, piensas: “No es realmente Krsna, sino solo un sphiirti”, pero no es asi. Siempre voy donde
estds, y me encuentro contigo, te abrazo, juego contigo, y luego regreso a Dvaraka. Y cuando
vuelves a tener unos sentimientos de separacién extremos, regreso de nuevo. Lo hago siempre.

mora bhagya mo-visaye, tomara ye prema haye,
sei prema parama prabala
lukaia ama ane, sanga karaya toma-sane,
prakateha anibe satvara

Sri Caitanya-charitamyta (Madhya-1ila 13.155)

Nuestro amor es mas poderoso porque he tenido la buena fortuna de recibir la gracia de
Narayana. Eso Me permite ir alli sin que nadie Me vea. Yo espero que, muy pronto, pueda
ser visible para todos.
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“Pienso que Tu amor y Tu afecto sin precedentes me haran volver de tal forma que todo el
mundo me vea. He eliminado a muchos reyes y demonios poderosos que luchaban con Karsa,
pero ain quedan algunos.”

yadavera vipakfia, yata dufifa kaasa-pakfia,
tédha ami kailul saba kfiaya

ache dui-cari jana, taha mari’ vandavana,
ailama ami, janiha nigcaya

ST Caitanya-charitamrta (Madhya-lila 13.156)

Ya he matado a todos los demonios enemigos de la dinastiaYadu, y también a Karhsa y a
Sus aliados, pero todavia quedan tres o cuatro demonios vivos. Quiero acabar con ellos y,
en cuanto lo haga, regresaré a Vrndavana. Ten por seguro que lo haré.

“Pueden decirme que vuelva inmediatamente —dice Krsna a Radhika y a las gopis—, pero si
estoy en Vraja los demonios pensaran: “Krsna esta ahora en Vrndavana con Sus padres, Nanda y
Yasoda, y con todos Sus amigos. Debemos matarlos a todos. Alli El no tiene una fortaleza, ni un
ejército, ni nada con que luchar”. Ese es el motivo por el que permanezco aqui, en el fuerte de
Dvaraka, rodeado de agua por todas partes y protegido por numerosos ejércitos. Si estuviera en
Vrndavana y el bando contrario lo averiguara, no podria salvarlos. Por eso no regreso enseguida.
Antes debo acabar con los demonios que faltan por matar.

sei catru-gaéa haite, vraja-jana rakhite,
rahi rgjye udaséna hara
yeba stré-putra-dhane, kari rajya avaraée,
yadu-gaéera santofia lagiya

Cré Caitanya-charitaméita (Madhya-Iéla 13.157)

Quiero proteger a los habitantes de Vrndavana de los ataques de Mis enemigos; por eso
sigo en Mi reino. De no ser por eso, Mi posicién como rey Me es indiferente. Si en el reino
mantengo esposas, hijos y riquezas, es s6lo para satisfaccién de los Yadus.

—MIi dnico interés es que los vrajavasis no sufran ni sean molestados —sigue diciendo Krsna—
. Aunque viva en Dvaraka, soy indiferente a Mi reino, a Mis asociados de alli, a Mis numerosas
reinas y a todos Mis hijos e hijas. No siento ningtin apego por ellos. En lugar de ello, sufro por la
profunda separacién de los vrajavasis. Yeba stri-putra-dhane, kari rajya avarane. Si me he casado con
tantas princesas y vivo en Dvaraka como un rey es tinicamente para complacer a los Yadus. Son
amigos de Mi padre. Mi padre es Nanda Baba y todos en la dinastia Yadu, como Vasudeva y los
demas, son amigos de Nanda Baba. Por eso permanezco en Dvaraka; de otro modo ya habria
vuelto a Vrndavana.

tomara ye prema-guéa, kare &ma akarfiaéa,
anibe &ma dina daga bige
punau asi’ vandavane, vraja-vadhl toma-sane,
vilasiba rajané-divase

Cré Caitanya-charitamita (Madhya-Iéla 13.158)
Tus amorosas cualidades me atraen a Vrndavana. Tanto es asi, que dentro de diez o veinte

dias me tendran de nuevo entre ustedes, y, cuando regrese, disfrutaré dia y noche contigo y
con todas las doncellas de Vrajabhtmi.
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“Mataré al resto de los demonios rapidamente, en diez dias, y regresaré
inmediatamente después. De hecho, pueden pensar que ya he vuelto.

eta taire kahi kdfi€éa, vraje yaite sataiéa,
eka ¢loka paoi’ ¢unaila
sei ¢loka cuni’ radha, khaéoila sakala badha,
kafiea-praptye pratéti ha-ila

Cré Caitanya-charitamita (Madhya-Iéla 13.159)

Mientras hablaba con Srimati Radharani, Krspa sintié un vivo deseo de regresar a
Vrndavana. Entonces pronuncié unas palabras que acabaron con todas las dificultades de
Ella y le aseguraron que volveria a tener de nuevo a Krsna.

mayi bhaktir hi bhitanam
amatatvaya kalpate

difitya yad asén mat-sneho

bhavaténda mad-apanau

¢rémad-Bhagavatam (10.82.44)

"El servicio devocional que Me ofrecen las entidades vivientes revive su vida eterna. jOh,
Mis queridas doncellas de Vraja!, el afecto que tienen por Mi es su buena fortuna, porque es
el tinico medio por el cual han alcanzado Mi favor.'

“Mayt bhaktir hi bhiitanam amytatvaya kalpate. E1 sadhana-bhakti o las actividades devocionales
que se ejecutan con la intencién de obtenerme, es dulce como el néctar, pero Tu bhakti es muy
superior al sadhana-bhakti. TG careces de anarthas y posees mds que nistha, ruci, asakti, bhava, prema
y sneha”. Existen dos clases de sneha: ghrta-sneha y madhu-sneha. El sneha es seguido del mana, del
cual hay también dos clases. Asimismo, existen dos clases de pranaya, y tras el pranaya vienen el
raga, el anuraga, el bhava y, finalmente, el mahabhava. Krsna dice a las gopis:

—Ustedes disfrutan de todo esto. El sddhana-bhakti es muy excepcional en este mundo, pero lo
que ustedes tienen no se halla en este mundo. Su sneha, mana, pranaya, raga y anuriga solo se
encuentran en Goloka Vrndavana. Por eso no puedo controlarme y me veo siempre forzado a
seguirlas; no tardaré en volver con ustedes.

Ese amor v como lograrlo

Cuando Srimati Radhika estaba en Kadamba-kyari, record6 profundamente a Krsna con
mucho amor. Llorando, pregunté a un abejorro:

—¢:Vendra Krsna? ;Cuédndo llegara? ;Estd en camino? ;Lo sabes ti? ;Cémo se encuentra? ;Se
acuerda de Sus amigos en Vraja-bhiimi? ;Se acuerda de Su padre y de Su madre? ;Se acuerda de
nosotras? ;Se acuerda de Mi? ;Dice al menos a alguna de Sus reinas: “Radha no es tan inteligente
como td” o “Esa guirnalda no es tan bonita como las que solian hacer las gopis”? Y tras decir esto,
se desmayo.

Asi es el amor de las gopis por Krsna, y para alcanzarlo debemos adoptar el bhakti desde el
nivel mas nedfito; empezando por tener fe, asociarse con devotos puros, aceptar la iniciacion de
un guru genuino y realizar actividades bajo su direccion.

No miren aqui y alla, porque entonces mayi los atraerd. Debemos intentar ser como la flauta de
Krsna, que no tiene nada adentro. Debemos intentar aceptar la “vibracién del soplo” que gurudeva
pone en “esa flauta”, porque él ha tomado los sentimientos del bhakti puro de su guru-parampara,
de Sr1 Radha-Krsna y de Chaitanya Mahaprabhu. Sus especulaciones no sirven. Puede que tengan
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mucho conocimiento material, pero eso no les ayudara en la vida espiritual. Sus inteligencias los
traicionaran. Entiendan esta verdad y lo comprenderan todo. Todo llegara automaticamente.
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Capitulo Siete

HERA-PANCAMI

La diferencia entre Vrndavana v Dvaraka

El significado de Hera-paficami es el siguiente. El quinto dia del Festival de los Carros, Laksmi-
devi empieza a preocuparse seriamente pensando: “;Adénde se habra ido mi esposo? Me dijo
que le convendria un cambio de aires durante unos dias y que regresaria pronto, pero ya han
pasado cinco dias y atin no ha vuelto”. Enfadada e incapaz de tolerar aquella situacién por mas
tiempo, empieza a dar 6rdenes a su gente (“jtomen sus armas!”) como si ellos fueran su ejército y
ella su comandante en jefe, y se dispone a “atacar” a su esposo.

Durante el Festival del Ratha-yatra, Sri Chaitanya Mahaprabhu quiso saborear las
melosidades de Hera-paficami. Por la mafiana temprano, se dirigié6 a Sundaracala con Sus
asociados y tuvo el darsana de Jagannatha, Baladeva y Subhadra en el Mandir de Gundicha. Cada
vez que iba al templo de Jagannatha, veia a Jagannatha como Krsna, Vrajendra-nandana
éyamasundara, con una pluma de pavo real en Su corona, una flauta en Sus manos, Sus
hermosos ojos de loto y todos los demés atributos de Krsna cuando estd con las gopis en
Vrndavana. Mahaprabhu no vefa nunca a Baladeva, a Subhadra o al Sudarsana cakra', porque
Krsna no lleva nunca el Sudar$ana en Vrndavana. Mahaprabhu jamas oraba a Baladeva o a
Subhadra en el templo. Reparaba en ambos durante el Festival de los Carros, pero siempre veia
solo a Jagannatha. Era algo sorprendente.

Jagannatha se habia ido a Sundaracala (que representa Vrndavana) desde Su templo de
Nilacala (que representa a Dvaraka) y, en la tarde del quinto dia, llegé Laksmi a Sundaracala con
sus asociados.”’ Sus ropas eran muy hermosas y opulentas, y todo su cuerpo estaba decorado con
valiosas joyas y adornos de oro. El dia anterior, Kasi Misra, el guru del rey Prataparudra, habia
aconsejado a este:

—Trae las joyas y los valiosos adornos de oro de Laksmi-devi y decérala con ellos. Prepara
para ella un festival tan hermoso, que todo el mundo se quede maravillado; deben pensar que no
han visto nada igual en su vida. Chaitanya Mahaprabhu desea saborear todas las melosidades de
este festival.

Y asi, Laksmi fue decorada con ornamentos de oro y piedras preciosas, un vestido opulento y
demas parafernalia.

Frente al templo de Jagannatha, en Simha-dvara (puerta del ledn), Kast Miéra dispuso unos
bellos asientos para Mahaprabhu y Sus asociados, como Srivasa Pandita, Sri SvarGipa Damodara
y Sri Raya Ramananda. Poco después de sentarse, llegé Laksmi con sus asociados y su opulencia
como si fueran a atacar a Jagannatha. En primer lugar “atacé” a los asociados de Jagannatha, que
eran en realidad los asociados de Mahaprabhu, como Sikhi Mahiti, Vakre$vara Pandita y otros, y
luego los até como si fueran prisioneros. Después, sus asociados los azotaron con “latigos”
hechos de telas suaves, y los acusé diciendo:

—Deben admitir su culpabilidad y pagar por ello. Se han levado a mi esposo. ;Dénde lo
tienen? Traiganlo inmediatamente.

' Bl arma con forma de disco del Sefior Supremo

%0 En el festival de Hera-paficami se representaba una funcién para complacer a St Chaitanya Mahaprabhu
y a Sus asociados. En la obra, unos hombres se vestian con sar?s y adornos, y hacian el papel de Laksmi y de
sus sirvientas.
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Sri Chaitanya Mahaprabhu se sentia muy feliz viendo aquel pasatiempo y, saboreando sus
melosidades, comento:

—Yo habia escuchado que cuando Satyabhama exhibia su mana, se quitaba todos los adornos,
arafiaba la tierra con las ufias y lloraba sin cesar, pero en Laksmi veo otra clase de mana. Es como
un comandante en jefe con muchos soldados listo para atacar. Nunca habia visto nada asi y
tampoco habia oido hablar de ello.

Entonces Svartipa Damodara le explicé que existen muchas clase de mana, y que el mana de
Dvaraka es muy distinto del de las gopis de Vrndavana.

Mahaprabhu dijo a Svartipa Damodara:

yadyapi jagannatha karena dvarakaya vihara
sahaja prakada kare parama udara
tathapi vatsara-madhye haya eka-bara
vandavana dekhite taira utkaéiha apara

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.117-18)

Aunque el Sefior Jagannatha disfruta de Sus pasatiempos en Dvaraka-dhama, y aunque
alli, de modo natural, manifiesta una generosidad sublime, una vez al afio tiene ilimitados
deseos de ver Vrndavana.

¢Por qué se fue Krsna de Vrndavana? En el fondo lo hizo para complacer y apaciguar a las
gopis. Se dice que El deja Vrndavana y se va a Mathura y a Dvaraka porque no puede olvidar a
los devotos de esos lugares —o de ninguna otra parte. Tiene que ayudarlos y mantenerlos. La
segunda interrogante seria: después de irse, ;por qué no regres6 al menos para hacer una visita?
Una respuesta es que en Vrndavana no hay una fortaleza. Si Krsna hubiera regresado alli y
Jarasandha se hubiera enterado de que Sus padres eran Nanda y Yasoda en lugar de Vasudeva y
Devaki, habria atacado Vrndavana y la habria destrozado. Nanda Baba es un pastor de vacas, un
gopa, no un guerrero, y en Vrndavana no hay soldados. Jarasandha habria destruido Vrndavana y
habria hecho prisioneros a Yasoda y a Nanda Baba, al igual que Karhsa habia encarcelado a
Vasudeva y a Devaki.

Este es uno de los motivos, pero es externo. Alguien podria decir: “Krsna podia haber ido al
menos de vez en cuando a Vrndavana y haber vuelto rapidamente”. Pero Krsna tiene muchos
enemigos, y estos habrian acabado enterdndose de que tiene muchos amigos en Vrndavana y
habrian pensado: “Hay que atacarlos y acabar con ellos”. Este es otro motivo por el que Krsna no
regreso, pero también es externo.

Puede que alguien argumente: “Krsna fue capaz de llevar a todos Sus asociados desde
Mathurapuri a Dvaraka en una noche, en un minuto. Habia construido alli abundantes y lujosos
palacios, no solo para cada una de Sus reinas, sino también para Sus asociados, como Akriira y
Uddhava, y para Vasudeva y Devaki. Habia millones de Mathuravasis que se fueron a dormir en
Mathura y por la mafiana vieron que estaban en Dvaraka —una hazafia extraordinaria que
demuestra que Krsna puede hacer cuanto desee. Del mismo modo, en una noche El podria
llevarse a Dvaraka a todos Sus asociados de Vrndavana, como Radhika, Lalita, Visakha y las
demés sakhis, y también a los pastorcillos como Sridama, Stoka-krsna, Lavanga y Arjuna. Podria
llevarse a Su madre y a Su padre, Yasoda-maiya y Nanda Baba, y a todos los demas vrajavasis.
(Qué habria de malo en ello? Si pueden estar alli los mathuravasis, también pueden estar los
vrajavasis.

Pero, ;como va a ir alli Vrnda-devi? ;Iria Govardhana? Este es un asunto muy confidencial.
Habria un conflicto entre el aisvarya-bhava y el madhurya-bhava. ;Qué diria Krsna? ;Dirfa: “Soy el
hijo de Vasudeva y Devaki” o “soy el hijo de Nanda y Yasoda”? Esta contradiccion en las
melosidades crearia una situacién muy dificil para Krsna. ;Tocarfa la flauta? ;Llevaria alli Su
pluma de pavo real? ;Se llevaria en Dvaraka a las vacas a pastar con Sus amigos? Debido a su
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naturaleza constitucional, el aisvarya y el madhurya no pueden coexistir. Si se vuelven madhyama-
adhikaris y escuchan estos temas en una buena asociacion, comprenderan algo del significado del
aisvarya-bhava y el madhurya-bhava de Vrndavana. Entonces se volveran fijos en su devocién a
Vrajendra-nandana. Vrndavana no puede ir a Dvaraka y Dvaraka no puede ir a Vrndavana. Son
opuestos, y el intento de combinarlos se denomina rasa-abhisa, contradicciéon de melosidades.

Deben saber qué es aisvarya y cudl es la naturaleza constitucional del madhurya-rasa. En
Dvaraka siempre hay opulencia y alli todos saben que Krsna es la Suprema Personalidad de Dios.
A veces tiene cuatro brazos y puede hacer cualquier cosa. Puede resucitar a un muerto, y El
mismo no experimenta ni nacimiento ni muerte.

En Vrndavana, sin embargo, esta siempre presente el madhurya-bhava. Krsna nace del vientre
de Madre Yasoda y esta completamente indefenso. Como cualquier bebé, no puede girarse sin la
ayuda de Sus padres. Algunas veces se enfada, siempre tiene hambre y cuando esto ocurre roba
mantequilla de unas casas y de otras. Y ademas dice muchas mentiras. Dice:

—Madre, ;cuando he robado yo mantequilla? Yo no robo jamas. Me mandas a pastorear con
Mis amigos por la mafiana temprano. Me paso el dia yendo de un lado a otro con las vacas, y
cuando regreso cansado por la tarde, tomo Mi cena y me acuesto. ;En qué momento puedo robar
mantequilla? Yo no robo nada.

Y cuando se echa a llorar, Madre Yasoda dice:

—No hay duda de que eres Tt el que roba.

Entonces Fl sigue llorando y responde:

—A lo mejor no soy hijo tuyo y por eso me acusas de robar mantequilla. Quiza deberia irme a
vivir a otra parte.

Al oir esto, Yasoda Maiya rompe a llorar también y su corazén se derrite. Tomando a Krsna
en sus brazos, dice:

—En realidad no has sido Tt. Tt nunca has robado mantequilla.

—S5i la robé, madre; si la robé —responde Krsna. Y ambos lloran.

Asi es el sentimiento del madhurya. Madre Yasoda ata a Krsna a un mortero. ;Como iba a
hacerlo si supiera que es la Suprema Personalidad de Dios?

Con respecto a esto, hay una cuestién importante. Aunque haya una manifestacién de
opulencia en Vrndavana, esta no obstaculiza el madhurya-bhiva. Puede que exista la opulencia,
pero los pasatiempos de Krsna siguen siendo nara-vat, como los de un joven humano. Sus
pasatiempos alli no van mas alla del nivel humano. Piitana, por ejemplo, tom6 a Krsna en sus
brazos y le dijo: “Mi querido nifio”, a pesar de que queria envenenarlo. El cerré los ojos como si
tuviera miedo de ella y no hizo mas que chupar la leche de su pecho. ;Qué podia hacer si ella
muri6? El jamés mostré ninguna forma grande o extraordinaria. Era igual que un nifito de tres
afios —pero ella murié. Aunque matar a Piitana fue un acto de opulencia espiritual suprema,
sigue siendo un pasatiempo semejante al humano.

Antes de que ocurriera este pasatiempo, Karhsa intentaba conquistar al mundo entero y, en un
momento dado, entablé una feroz batalla con Pitana. Cuando Patana estaba a punto de
derrotarlo, Karhsa, que era un politico muy habil, le dijo:

—Ahora te acepto como mi hermana. Tt me ayudas a miy yo te ayudo a ti.

Y sellaron una alianza. Piitana era muy poderosa; era sumamente dificil matar a un demonio
como ella, puesto que el propio Karmsa no habia podido derrotarla. Por eso su muerte es un
ejemplo de la opulencia de Krsna.

Krsna levanté la colina de Govardhana igual que un elefante levanta una flor con su trompa y
la sostuvo durante siete dias con un solo dedo. Un hombre no puede semejante hazafia, pero
Krsna si; y mientras tanto sonreia e incluso a veces tocaba la flauta. Con Su postura curvada en
tres lugares, Su talante era el de un bailarin. Los pastorcillos levantaron sus palos y tocaron a
Govardhana diciendo:

—ilNo te caigas! jQuédate donde estas!
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Pensaban que eran ellos quienes habian levantado la colina. Nanda Maharaja, que era un gran
devoto de Narayana, oré:

—iOh, Narayana! Por favor, no permitas que esa montafia se caiga.

tY qué se puede decir de las gopis? Ellas son la potencia misma de Krsna. Radhika miré
intensamente a Govardhana con una penetrante mirada de soslayo y le dijo:

—Si te caes, serds quemada y reducida a cenizas. Quédate ahi arriba, que yo te vea.

Desde la perspectiva de todos y cada uno de ellos, Krsna no estaba haciendo nada.

Asi, aunque levantar la colina es sintoma de una enorme opulencia, Krsna no adopté una
forma grande o de cuatro brazos. Tanto si hay opulencia como si no, si Sus pasatiempos se
realizan con forma humana se dice que son madhurya. En Vrndavana, Krsna es el amigo de todos
los gopas, el amante de las jévenes gopis y el hijo de las gop7s mayores.

Esta atmosfera no existe en Dvaraka. Alli solo hay opulencia, y a veces Krsna asume una
forma de cuatro brazos o una forma universal. Alli, El estd obligado a decir: “Soy el hijo de
Vasudeva y Devaki” o “soy un ksatriya”. En Vrndavana, sin embargo, El piensa: “Soy un gopa”.
¢Coémo iba a poder conciliar todo esto si las gopis y los gopas fueran a Dvaraka? La situacién se
opondria al principio del rasa.

El humor de Vrndavana no puede estar en Dvaraka. En Vrndavana, Krsna puede llevar una
flauta y una pluma de pavo real, y puede manifestar Su hermosa forma curvada en tres lugares
como manmatha-manmathah, el encantador de Cupido, pero no puede hacer eso en Dvaraka, ni
tampoco llevar a cabo alli el rasa-lila. ;Qué pensarian todas Sus reinas si llevara a cabo el rasa con
las gopis a orillas del océano en Dvaraka? Por eso las gopis no irdn nunca a Dvaraka y Krsna
tampoco va nunca alli en Su forma original y completa. Va alli con otra forma y esa forma es Su
manifestacién. Alli El es Vasudeva, puesto que Krsna no puede dejar de ser Vrajendra-nandana
Syamasundara; no puede dejar Vrndavana ni por un instante. Vyndavanani parityajya padam ekatit
na gacchati: Krsna no pone jamds un pie fuera de Vrndavana.

Srila Jiva Gosvami y Srila Riipa Gosvami han citado los Puranas para demostrar que en Sus
altimos dias, justo después de vencer y matar a Dantavakra, Krsna sali6 de Dvaraka para Gokula
y alli se reunié con todos los vrajavasis. Llorando amargamente, los abrazé a todos. Luego se
puso a jugar con las gopis y los gopas. Unos dias después, se fue a Goloka Vrndavana llevandose
con El a Sus asociados, como Nanda Baba y Yasoda, a todas las madres, a todas las sakhis, a todos
los sakhds y también Su Vrndavana-bhiimi. Vrajendra-nandana Syamasundara entré asi en Su
aprakata-lila (pasatiempos no-manifiestos) y, al mismo tiempo, regresé a Dvaraka en Su forma de
Vasudeva-Krsna. Estas son las verdades secretas.

Del mismo modo, Jagannatha-deva va a Vrndavana una vez al afio. Su reina, Vimala-devi
(Laksmi-devi) representa a Satyabhama, a Rukmini y a las demas reinas de Dvaraka. Jagannatha
vive en Dvaraka, pero una vez al afio desea ir a Vrndavana y para poder hacerlo tiene que
inventar una excusa.

Durante el festival de Hera-paficami, Chaitanya Mahaprabhu dijo:

vindavana-sama ei upavana-gaéa
téha dekhibare utkaéthita haya mana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.119)
Sefalando los jardines de los alrededores, ST Chaitanya Mahaprabhu dijo:
—Esos jardines se parecen a Vrndavana; por eso el Sefior Jagannatha tiene grandes

deseos de verlos de nuevo.

bahira ha-ite kare ratha-yatra-chala
sundaracale yaya prabhu chaoi’ nélacala

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.120)
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Externamente, Jagannatha pone la excusa de que le gustaria participar en el festival del
Ratha-yatra, pero lo que en realidad desea es salir de Jagannatha Puri para ir a Sundaracala,
el templo de Gundicha, que es una réplica de Vrndavana.

nana-pufpodyane tatha khele ratri-dine
lakimédevére saige nahi laya ki kdraée?

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.121)

El Sefior disfruta de noche y de dia de Sus pasatiempos en los diferentes jardines de flores.
Pero, jpor qué no se lleva con El a Laksmi-devi, la diosa de la fortuna?

Chaitanya Mahaprabhu pregunt6 a Svartipa Damodara:

—S5i Krsna va a Sundaracala para jugar, ;por qué no se lleva consigo a Laksmi-devi? Si puede
llevar a Vrndavana a quien El quiera. ;Qué hay de malo en llevar a Laksmi-devi?

Mahaprabhu hizo esa pregunta por un motivo, y es que el hecho de que Krsna llevara a
Laksmi iria en contra de los principios del rasa.

Intenten entender este asunto y muy pronto se situaran en el nivel de madhyama-adhikari. No
pueden comprender estos temas solamente adorando a la deidad, por mucho que estén absortos
en ese servicio dia y noche. Para comprenderlos, deben escuchar regularmente un hari-katha
elevado. Harinama es el proceso mas elevado, sobre todo en Kali-yuga: harer nama, harer nama
harer nama eva kevalam | kalau nasty eva ndsty eva nasty eva gatir anyatha. En la adoracién a la
deidad siempre surgen dificultades. Tal vez no pueden comprar parafernalia para la adoracién
porque no tienen dinero o puede que algtin dia se las roben. El canto de harinama, sin embargo,
no precisa ninguna parafernalia. La adoracién a la deidad es especialmente importante para los
grhastha-bhaktas, pero no deben permanecer siempre en el nivel de kanistha-adhikara. El bhakti es
como una corriente. Deben incrementar gradualmente su devocién, incluso si estan adorando a
deidades, y entonces podran adentrarse en la linea correcta.

Mahaprabhu adoraba a Giriraja, que le llevé un devoto que regresaba de Vrndavana.
Adoraba a una gufija-mald y a una govardhana-$ild, y baiiaba a la $ila con Sus propias lagrimas y se
la colocaba encima de la cabeza, junto al corazén o sobre los ojos. Después de cinco afios, se las
dio a Srila Raghunatha dasa Gosvami y le dijo que las adorara ofreciéndoles cada dfa tan solo
agua en un cuenco de barro lleno de agua y ocho marijaris (brotes de tulasi) con hojas tiernas.
Cuando Srila Raghunatha dasa Gosvami las adoraba, meditaba en que el gu7ija-mala era Radhika,
que Giriraja era Nanda-nandana, Vrajendra-nandana Syamasundara, y que los estaba sirviendo
personalmente.

Debemos intentar avanzar hasta el nivel de madhyama-adhikira y comprender todas estas
verdades. Un kanistha-adhikari no entendera, de modo que intenten entrar en el madhyama-
adhikdra y mantengan una asociaciéon elevada. Este es el tinico proceso. Leer libros no es
suficiente. Ellos solos no pueden ayudaros, porque el candado y la llave para comprenderlos
estdn en manos de los devotos puros autorrealizados. Los devotos puros pueden abrir el
candado, y solo cuando lo hagan comprenderan estos asuntos.

yaha bhagavata paoda vaifiéavera sthane
ekénta acraya kara caitanya-caraée

Cré Caitanya-charitamata (Antya-léla 5.131)
Si deseas entender el Sr7mad-Bhagavatam, debes acercarte a un vaisnava autorrealizado y

escucharlo. Podras hacerlo cuando te hayas refugiado completamente en los pies de loto de
Sr1 Chaitanya Mahaprabhu.
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Mahaprabhu habia preguntado a SrT Svarfipa Damodara por qué Krsna no se habia llevado a
Laksmi-devi a Sundaracala con El; ;qué habia de malo en ello? Svariipa Damodara respondié lo
siguiente:

svarlipa kahe — ¢una, prabhu, kdraéa ihara
vandavana-krédate lakiméra nahi adhikara

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 14.122)

“Mi amado Sefior, escucha por favor el motivo de ello. Laksmi-devi, la diosa de la fortuna,
no posee los atributos necesarios para entrar en los pasatiempos de placer de Vrndavana.”

Laksmi-devi no estd capacitada para entrar en Vrndavana. Hay ocho reinas principales en
Dvaraka, encabezadas por Satyabhama y Rukmini, y 16.100 mas. Esas ocho son especiales, pero
ninguna de ellas posee el nivel adecuado para ir a Vrndavana. Antes deben nacer del vientre de
gopis, casarse con gopas, y luego engafiar a sus esposos y volverse amantes de Krsna, como las
gopis. Tienen que dejar a sus esposos y todo lo demas. Podrén servir a Krsna en Vrndavana si se
encuentran bajo la tutela de las gopis; de otro modo no podran realizar ese servicio. Laksmi-devi
no pudo entrar en Vrndavana a pesar de haber realizado grandes austeridades en Baelvana®'.
Ella deseaba cruzar el rio Yamuna y ver el rasa-lild, pero no pudo.

Yogamaya es superior a Laksmi y puede controlar a todos. Cuando vio las austeridades de
Laksmi, se acercé a ella y le dijo:

—Eres una mujer casta, una brahmani, y estas casada con Narayana. ;Puedes dejar a tu esposo
y casarte con otro —con un gopa?

—No puedo hacer eso. Es imposible — respondié Laksmi.

—¢Puedes recoger estiércol y hacer pequefios montones con él? —pregunté de nuevo
Yogamaya.

—No sé cémo hacerlo —dijo Laksmi.

—Sabes ordefiar vacas?

—Nunca lo he hecho.

—Entonces no puedes ir a Vrndavana —dijo Yogamaya—. No cumples con los requisitos
necesarios. En primer lugar debes nacer del vientre de una gopi, asociarte con las gop7s y aprender
de ellas. Luego tienes que casarte con un gopa, como Durmukha, Durmada, Abhimanyu o
Govardhana Malla. Y cuando lo hayas hecho, deberas abandonar a tu esposo; solo entonces
podras ir con Krsna y convertirlo en tu amante. Ese es el tinico proceso.

En un kalpa fue Yogamaya la que interrogé a Laksmi-devi y en otro fue el propio Krsna, pero
ambos tuvieron que decirle lo mismo: que no estaba preparada para ese rasa.

Svartipa Damodara continué:

vandavana-lélaya kaiiéera sahaya gopé-gaéa
gopé-gaéa vina kaiiéera harite nare mana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.123)

En los pasatiempos de Vrndavana, las tnicas sirvientas que hay son las gopis. Aparte de las
gopis, nadie puede atraer la mente de Krsna.

¢Acaso mentia Svartipa Damodara? Los gopas también estan en Vrndavana, pero él no los
menciond. Dijo que solo las gopis pueden controlar y robar el corazén de Krsna. El propio Krsna
confirma esto en el Srimad-Bhagavatam (10.32.22):

?! Uno de los doce bosques principales de Vraja
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na paraye 'haa niravadya-saayujaa
sva-sadhu-kityaa vibudhayuiapi vau
ya mabhajan durjaya-geha-¢aikhalau
saawvaccya tad vau pratiyatu sadhuna

[Cuando las gopis estaban postradas de dolor debido a la desaparicién del Sefior Krsna del
rasa-lila, Krsna regreso junto a ellas y les dijo:] “Mis queridas gopis, nuestro encuentro esta
totalmente libre de cualquier contaminacién material. Debo admitir que me serd imposible
pagar Mi deuda con ustedes en muchas vidas, porque han roto los lazos de la vida familiar
tan solo por buscarme. Por consiguiente, no puedo recompensarlas. Que sus propias
actividades virtuosas sean su retribucién.”

Krsna ha dicho esto tinicamente a las gopis; a nadie méas. En el 5r1‘mad—Bhﬁguvatum (10.14.32) se
dice:

aho bhagyam aho bhagyaa
nanda-gopa-vrajaukasdm

yan-mitraa paramanandaa

pluréaa brahma sandtanam

jQué afortunados son Nanda Maharaja, los pastorcillos y todos los habitantes de Vraja-
bhiimi! Su buena fortuna no tiene limites, porque la Verdad Absoluta, la fuente de la dicha
trascendental, el Brahman Supremo, se ha vuelto su amigo.

Se puede servir a Krsna con forma masculina en calidad de gopa, como Sudama, Subala,
Madhumangala y, por supuesto, Baladeva Prabhu; Nanda Baba puede servirlo como Su padre, y
Gargacarya, Bhaguri Muni o Sandilya Rsi pueden dirigirse a El como gurus y otorgarle
bendiciones, pero nadie que tenga forma masculina puede servir a Srimati Radhika. Y, sobre
todo, ningtin hombre puede ir al lugar donde Krsna lleva a cabo Sus pasatiempos con Radhika y
las gopis. Algunos amigos, como Subala Sakha, Madhumangala, Kokila, Bhrnga y otros priya-
narma-sakhds que tienen ciertos sentimientos de mahabhava pueden acercarse y servir
—manteniendo una cierta distancia—, pero no pueden entrar en los kufijas. Sin embargo, las
gopis si pueden ir.

Por eso Svartipa Damodara mencioné especialmente a las gopis y dijo que solo ellas podian ir
alli. Madre Yasoda tiene una idea de lo que Krsna hace en esos lugares,” pero no puede ir, y
Madre Rohini también sabe algo, pero tampoco puede ir. Ambas permanecen muy alejadas de
aquellos lugares y fingen no saber nada. Madre Yasoda desconoce el modo en que Krsna se
encuentra con las gopis y juntos realizan pasatiempos amorosos durante toda la noche. Por la
mafiana, cuando ve que Krsna tiene muchas sefiales en Su cuerpo, piensa: “Esos nifios traviesos
han estado jugando con Krsna y le han dejado marcas de arafiazos”.

Si desean servir a Krsna plenamente, deben seguir el proceso dado por Srila Riipa Gosvami y
Srila Raghunatha dasa Gosvami. Deben escuchar y aprender estos temas descritos en el Riipa-
siksa y el Sanatana-$iksa,”> més atn en el Ramananda-saritvada y, muy especialmente, aqui, en el
Ratha-yatra-prasanga, los temas del Ratha-yatra. En este escrito estd todo muy claro. Aqui se

* De hecho, tanto Yasoda-maiya como Rohini-maiya saben que Krsna se retine con las gopis y que juegan
juntos como amigos, pero no piensan que eso sea malo, porque consideran que tanto El como ellas son muy
jovenes. Han estado jugando juntos desde muy pequefios y por eso no hay motivo de preocupacién en las
mentes de Yasoda y Rohini. Lo que no saben es que Krsna va por las noches a encontrarse con las gopis, pero
son conscientes de que Krsna y las gopis se retinen y juegan durante el dia. En la cultura védica no es
aceptable que chicos y chicas se retinan en mitad de la noche.

 Esto se refiere a las instrucciones de Sri Chaitanya Mahaprabhu a Riipa Gosvami y a Sanatana Gosvami
que aparecen en los capitulos 19 al 23 del Madhya-lila del Sri Chaitanya-charitamrta.
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encuentra la esencia de las ensefianzas que Mahaprabhu dio a Riipa Gosvami en Prayaga, la
esencia de lo que Riipa Gosvami escribi6 en el Ujjvala-nilamani —la esencia de todo.

Este tema es como una miel muy dulce guardada en un frasco hermético. Las abejas pueden
volar alrededor del frasco y lamer el cristal, pero no pueden saborear la miel. Si siguen el
proceso, se podré colocar la semilla del bhakti puro en su corazén, y de este modo entraran en la
linea de Riipa y Raghunatha y comprenderan algo. Este es nuestro objetivo. Pero si no siguen el
proceso, ni su canto, ni su recuerdo ni la ejecucién de cada uno de los nueve procesos del bhakti
les llevaran a Vrndavana.

Si sirven a Jagannatha con los sentimientos de los residentes de Dvaraka y no siguiendo a las
gopis, no se preocupen por lo que les digo. Primero vuélvanse madhyama-adhikaris, porque de otro
modo abandonaran la adoracién a Jagannatha, Baladeva, Subhadra y Gaura-Nityananda
prematuramente. No hagan nada de manera precipitada. Intenten primero comprender estas
verdades, sitiense en el nivel de madhyama-adhikar? y entonces podran tener una devocién
exclusiva por Krsna. No pueden ser determinados en su estado actual, pero si escuchan
constantemente en una buena asociacién, muy pronto sabran lo que es ttil y lo que no. Ahora
mismo no son capaces de discernir.

Debemos saber qué es bhavamayi, bhava-sambandhi, bhava-anukiila, bhava-aviruddha y bhava-
pratikilla.”* No podrén entenderlo en un dia, pero ese es nuestro objetivo. Si estan en la linea de
Mahaprabhu, deben estar en la linea de Rupa y Raghunatha. Intenten conocer todas estas
verdades establecidas y sigan en la linea. Pero si no tiene esta inclinacién, pueden unirse a las
sampradayas de Ramanuja o Madhvacarya, y cantar y hacer kirtana con su actitud de opulencia.

Mahaprabhu dice ahora a Svartipa Damodara:

prabhu kahe - yatra-chale kdiéera gamana
subhadré ara baladeva, saige dui jana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.125)
“Krsna va alli con Subhadra y Baladeva utilizando el Festival de los Carros como excusa.”

Krsna vive en Dvaraka con Sus miles de reinas, pero a veces Sus recuerdos de Vrndavana son
tan fuertes que no puede controlarse. En esos momentos se dirige a Sus reinas representadas por
Laksmi-deviy les dice:

—DMe siento enfermo. Quiero ir a otro lugar. Necesito cambiar de clima.

Pero Jagannatha estd fingiendo. En realidad se va a Vrndavana, pero no se lo dice a Su
esposa Laksmi-devi. Ella responde:

—Puedes ir, pero regresa pronto y no vayas solo.

—No iré solo —dice El.

Baladeva es Su hermano y Subhadra siente un gran afecto por las gopis, de modo que
Jagannatha se llev6 a ambos con El en el carro al Gundicha Mandira, que representa Vrndavana.
Fue a encontrarse con los gopas, las gopis, Nanda Baba y los demas asociados de Vraja. En primer
lugar se dirigi6 a Nanda-bhavana y, después de ver a Sus padres, dejé alli a Baladeva y a
Subhadra y se fue solo a Vrndavana para jugar con las gopis.

Mahaprabhu dijo:

gopé-saige yata léla haya upavane
nigtioha kaii€era bhava keha nahi jane

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.125)

24 .
Ver glosario.
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Todos los pasatiempos con las gopis que tienen lugar en estos jardines son éxtasis muy
intimos del Sefior Krsna. Nadie los conoce.

(Por qué se lleva Krsna a Baladeva y a Subhadra con El? Hay un significado profundo en
esto. Baladeva y Subhadra se quedan con Yasoda-maiya. Ellos no entienden los pasatiempos
confidenciales de Krsna con las gopis y no saben adénde va Krsna solo por las noches.
Desconocen que unas veces estd en Varhsivata, otras en Seva-kuiija y otras en Radha-kunda.
Durante el dia también acude a esos lugares para encontrarse con las gopis, y entonces se
columpia con ellas, apuesta con ellas —y muchas veces pierde—, ellas le roban la flauta o juegan
juntos en el Radha-kunda o el éyéma—kunda arrojandose agua unos a otros.

Ni siquiera Yasoda-maiya sabe lo que ocurre realmente en esos lugares de pasatiempos
confidenciales. Solo lo saben Yogamaya Paurnamasi, Vrnda, Dhanistha y Kundalata. A veces lo
saben también Subala y Madhumangala, pero no van alli. De modo que Subhadra y Baladeva no
saben para qué va Krsna a Vrndavana.

Unicamente Krsna lo sabe, y se lleva con El a Baladeva y a Subhadra para no despertar las
sospechas de Laksmi-devi. De ese modo, ella no se preguntara: “;Por qué se ha ido? ;Ha huido a
Vrndavana?”, sino que pensara: “Si Baladeva y Subhadra estan alli, dentro de poco diran a Krsna
que deben regresar a Dvaraka”.

ataeva kaiiéera prakatye nahi kichu dofia
tabe kene lakiimédevé kare eta rofia?

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 14.126)

[Chaitanya Mahaprabhu pregunta ahora lo siguiente:] Puesto que no hay nada incorrecto
en los pasatiempos de Krsna, ;por qué la diosa de la fortuna se enfada con EI?

(Cudl es el significado profundo de esta pregunta? ;Por qué hace esa pregunta Mahaprabhu?
Krsna va con Baladeva y Subhadra-devi, pero ellos no saben para qué va El e ignoran que alli
jugard con las gopis en los kuifijas. Puesto que nadie lo sabe, ;quién le ha dicho a Laksmi que
Krsna se va a jugar con las gopis? Nadie. Por otro lado, Baladeva, el hermano mayor de Krsna, y
Subhadra, Su hermana pequeiia, estan alli, de modo que Krsna no puede hacer nada malo en su
presencia. En su presencia no puede reunirse con las gopis. jPor qué esta entonces Laksmi tan
enfadada?

Svartipa Damodara respondié:

svarlipa kahe, — prema-vatéra ei ta’ svabhava
kéntera audasya-lece haya krodha-bhéava

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.127)

La naturaleza de una joven enamorada es enfadarse al advertir la mas minima desatencion
por parte de su amado.

Como Krsna tarda en regresar, Laksmi considera que la estd ignorando. “No ha regresado
aun”, piensa. “Se ha olvidado de mi. No estd enfermo como me dijo; estaba fingiendo. Seguro
que esta encantado jugando con los gopas y las gopis en Vrndavana”. Este es el motivo de su
enfado.

Si una mujer ama a su marido y este tiene una amante, ;qué ocurre? En la India, la mujer se
rocia keroseno o gasolina por el cuerpo, se prende fuego y no quedan de ella méas que las cenizas.
En Occidente no existe ese problema. Si un marido tiene tres, cuatro, cinco o mas amantes, no
pasa nada; su mujer buscard también otros hombres. Pero en la India eso es algo muy serio; las
mujeres se ponen muy furiosas con el mas minimo descuido.

110



En Vrndavana no hay una sola clase de ira amorosa (mana), sino miles. Algunos son
inmotivados y otros motivados y, dentro de estos tltimos, existen muchos motivos. El mana es
un estado de prema avanzado y aparece cuando hay sthayibhdva. Sobre el sthayibhava se
manifiestan el uddipana y el alambana, luego los sattvika-bhavas y treinta y tres clases de
sentimientos vyabhicari. El vibhava, el anubhava, el sattvika y el vyabhicari® se mezclan sobre la
plataforma del sthayibhava, del cual hay cinco clases y no cambian nunca. Antes del sthayibhava
surge el rati y, después de un tiempo, desciende el sthayibhava desde un ragatmika-bhakta
procedente de Goloka Vrndavana. Ese sthayibhava es la plataforma permanente del prema.

(Cudl es la naturaleza del prema? Aunque existan muchos motivos serios e incontestables para
que el amor se extinga, este incrementa cientos de miles de veces. Eso es prema. En el prema no
hay intereses egoistas. Lo tinico que desean las gopis es complacer a Krsna, y lo que Krsna desea
es complacerlas a ellas. No es como el mal llamado amor de este mundo, que termina en peleas y
divorcios.

Tras el prema viene el sneha, el estado en el que el corazén se derrite y los ojos se llenan de
lagrimas al ver a Krsna. Existen dos clases de sneha: ghrta y madhu. Srimati Radhika posee madhu-
sneha y Candravall y otras como ella ghrta-sneha. En el madhu-sneha la gop? piensa: “Krsna es
mio”, mientras que en el ghrta-sneha de Candravali el sentimiento es de “yo pertenezco a Krsna”.

Después del sneha viene el pranaya, que puede ser entendido mediante el siguiente ejemplo.
Podemos darnos un masaje y bafiarnos frente a nuestra sombra o frente a un espejo sin sentir
vergiienza. Podemos estar desnudos delante de un espejo porque estamos solos con nuestro
reflejo, pero sentiriamos vergiienza si hubiera alguien mas alli. Pranaya es la etapa en la que el
sneha aumenta hasta tal punto, que la amada piensa que ella y Krsna son una sola alma en dos
cuerpos —como una persona y su reflejo en el espejo.

Tras el pranaya viene el mana. A veces el mana surge antes del pranaya, pero por lo general el
pranaya intenso aparece primero y el mana viene después. El mana aparece cuando la persona
piensa: “Krsna vendra sin duda a tranquilizarme. Seguro que viene”. Cuando existe esa fe firme,
€so es mana.

Los sentimientos de Radhika son ilimitados. Los mas destacados son 360 y, por tanto, existen
360 clases de gopis. Todas las gopis poseen sentimientos individuales separados y todos ellos se
encuentran en Srimati Radhika. Las gopis son manifestaciones de Srimati Radhika; tanto ellas
como sus diferentes sentimientos han sido manifestados por Su deseo, y Ella es la suma de
dichos sentimientos. Es decir, todos los sentimientos se encuentran en Radhika y se manifiestan
en diferentes gopis. Lalita es prakhara (franca), algunas gopis son dhira (sobrias), otras son adhira
(inquietas), etc. Cuando Svariipa Damodara explicé todo esto, Mahaprabhu respondié:

—Ma4s, mas, mas. Quiero escuchar mas.

Cuando las que albergan los sentimientos de pertenecer a Krsna se encuentran en mana,
lloran. No protestan ni insultan a Krsna y tampoco le dirigen palabras de reproche; simplemente
lloran. Sin embargo, las que estdn convencidas de que “Krsna es mio” se ponen furiosas y
disparan a Krsna las flechas de sus duras palabras. Cuando Krsna se encuentra con aquellas
cuyos sentimientos se hallan entre estas dos tendencias, ellas apenas hablan. Quiza le digan:

—Puedes venir. Veo que estds muy cansado.

Entonces le ofrecen un asiento y a veces puede que le hablen de forma dura o sarcéstica.

—Estas muy atractivo. Te pareces a Sankara Mahadeva —Nila-rohita Rudra.”

Mientras saboreaba todo ese intercambio, Chaitanya Mahaprabhu comento:

—]Jamas habia escuchado que Laksmi apareciera con toda su gente y con la actitud de un
general dispuesto a atacar.

2 Ver glosario

% La tez de Sankara es una mezcla de azul, negro y rojo. Esta comparacién se realiza cuando Krsna se
presenta ante Radhika con manchas negras y rojizas en Su rostro y en el resto del cuerpo. Ella piensa que
esas manchas son el resultado de Sus andanzas con otras gopis.
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Laksmi se puso a golpear el carro de Krsna y Srivasa Pandita comenzé a aplaudir. Estaba
muy contento de que los asociados de Laksmi dieran su merecido a los asociados de Vrndavana,
los encarcelaran, los “golpearan”, les impusieran una multa, les quitaran las guirnaldas y los
adornos, y los castigaran.

¢révasa hasiya kahe, — ¢guna, damodara
amara lakiiméra dekha sampatti vistara

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.203)

En ese momento, Srivasa Thakura sonrié y dijo a Svartipa Damodara:
—Mi querido sefior, observa la opulencia de mi diosa de la fortuna.

vandavanera sampad dekha, — puiipa-kisalaya
giridhatu-cikhipiccha-guTjaphala-maya

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.204)

“La opulencia de Vrndavana, sin embargo, consiste en unas cuantas flores y ramas, algunos
minerales de las colinas, unas cuantas plumas de pavo real y la planta conocida como guiija.”

Srivasa Pandita sonri6 y dijo:

—En Vrndavana no hay coronas de oro. Solo hay flautas hechas de bambt seco y algunas
plumas de pavo real, y Krsna no lleva mas que una pitambara y guirnaldas de flores. Alli no hay
nada de valor.

eta sampatti chaoi’ kene gela vandavana
taire hasya karite lakiimé karila sdjana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.206)

Laksmi se preguntaba: “;Cémo es que el Sefior Jagannatha deja tanta opulencia y se va a
Vrndavana?” Para dejarlo en ridiculo, la diosa de la fortuna dispuso una enorme cantidad
de decoraciones.

La gente con una mentalidad de opulencia piensa asi. Estan todos de parte de Laksmi-
devi. Pero Svaripa Damodara, por ser Lalita en el krsna-lila, tiene el talante de esta y es por lo
tanto un auténtico vrajavasl.

toméara thakura, dekha eta sampatti chaoi’
patra-phala-phula-lobhe gela pufipa-baoé

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.207)

[Las sirvientas de la diosa de la fortuna dijeron a los sirvientes del Sefor Jagannatha:]
—¢Por qué abandoné su Sefior Jagannatha la opulencia de la diosa de la fortuna y, solo por
unas cuantas hojas, frutas y flores, se fue a ver el jardin de Srimati Radharani?

No soy yo el que dice todo esto; Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja escribi6 estas
traducciones. El tradujo los versos y yo solo los estoy leyendo, de modo que no soy “culpable”. Si
alguien dice: “Narayana Maharaja es un sahajiya y por eso dice todas estas cosas”, entonces mi
$iksa-quru, Srila Swami Maharaja debe ser un sahajiyd més grande que yo. Sera el guru de los
sahajiyas, y Stila Krsnadasa Kaviraja Gosvami, que escribi6 el Sr7 Chaitanya-charitamrta, debe ser el
mahad-guru de los sahajiyas. Y en ese caso no hay nada malo en ser “sahajiya”. Si todos mis gurus son
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“sahajiya”, yo también quiero ser “sahajiya’. Los que critican dirdn que estan en la linea de
Mahaprabhu, pero no estan en la linea de nuestro guru-paramparia, de Riapa-Raghunatha o de
Svartipa Damodara. Los demas pueden decir lo que quieran, pero nosotros nos mantendremos
firmes en la linea de Svarfipa Damodara. Nosotros seguimos a Srila Bhaktivedanta Swami
Maharaja y sus traducciones:

“Su amo es muy experto en todo. ;Por qué hace esas cosas? Lleven a su amo ante la diosa
de la fortuna.” Asi, las sirvientas de la diosa de la fortuna detuvieron a los sirvientes de
Jagannatha, los ataron por la cintura y los llevaron ante la diosa de la fortuna. Cuando
llegaron ante ella, los sirvientes del Sefior fueron obligados a rendirse, y luego las sirvientas
se pusieron a golpear el carruaje con palos y trataron a los sirvientes del Sefior Jagannatha
como si fueran ladrones. (Sr7 Chaitanya-charitamyta, Madhya-1ila 14.208-11)

Aqui, los sirvientes del Sefior Jagannatha eran los asociados de Mahaprabhu, y los que estaban
con Laksmi-devi eran también los sirvientes de Jagannatha.

saba bhatya-gana kahe — yooa kari’ hata
‘kali ani diba toméara age jagannatha’

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.212)

Finalmente, los sirvientes del Sefior Jagannatha se rindieron ante la diosa de la fortuna y le
prometieron que llevarian al Sefior Jagannatha ante ella al dia siguiente.

Después que los sirvientes de Jagannatha hicieran aquella promesa, Laksmi los castigd y
regres6 a su morada. Srivasa Pandita pregunté entonces a Svartipa Damodara:

—Sabias que los gopas y las gopis de Vrndavana son muy pobres? No tienen adornos de oro.
Solo ordefian vacas y hacen mantequilla, gui*’ y cosas parecidas para su uso personal. Vrndavana
no es como Mathura y Dvaraka; alli no hay palacios, y los residentes solo tienen carretas y
cenadores (kufijas). Las guirnaldas de alli estan hechas con flores, mientras que las de Dvaraka
estan hechas con perlas, diamantes y otras joyas. ;Por qué va entonces Krsna a Vrndavana?

Krsna va a Vrndavana porque el amor y el afecto naturales de alli no se encuentran en Dvaraka
ni en ninguna otra parte. Al igual que los Vedas controlan mediante reglas y regulaciones, en
Dvaraka el amor y el afecto estan controlados por reglas y regulaciones. En Vrndavana, sin
embargo, no hay ningtin control, porque las gopis sirven a Krsna por medio de sus sentimientos
parakiya. Esto solo es posible en Vrndavana, no en Mathura ni en Dvaraka.

svaripa kahe, — ¢révasa, ¢una savadhane
véndavana-sampad tomara nahi pade mane?

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 14.218)
Svariipa Damodara replicé entonces:

—Mi querido Srivasa, escucha por favor con atenciéon. Has olvidado la opulencia
trascendental de Vrndavana.

vindavane sahajika ye sampat-sindhu
dvaraka-vaikuétha-sampat — tara eka bindu

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 14.219)

z Mantequilla clarificada
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“La opulencia natural de Vrndavana es como un océano, y, frente a ella, la opulencia de
Dvaraka y de Vaikuntha no puede compararse ni siquiera a una gota.”

Una flor de Vrndavana puede otorgar millones de diamantes y otras opulencias, pero los
asociados de Krsna no desean tales cosas. Ellos solo hacen guirnaldas para decorar. Sus
campanillas tobilleras, por ejemplo, estdn hechas de piedras de toque (cintamani), pero ellas
Unicamente las usan cuando bailan.

Imaginen que tienen millones de ddlares pero carecen de amor y de afecto; y supongan que en
otro lugar no hay riquezas, pero si amor y afecto. ;Dénde preferirian estar? Mientras haya amor y
afecto, la pobreza no es problema. En Vrndavana no hay carencias, porque alli solo hay amor y
afecto. Vrndavana es el lugar del amor y el afecto mas elevados.

Krsna es la Personalidad Suprema y, por lo tanto, quiere saborear un amor y un afecto
supremos. No se siente satisfecho con cualquier amor de segunda clase. Svariipa Damodara
explicaba estas cosas y Mahaprabhu decia:

—iMas, mas! jQuiero escuchar mas!

Los asuntos tratados en el Festival de Hera-paficami son temas muy confidenciales del Ujjvala-
nilamani. Mahaprabhu preguntaba y Svartipa Damodara respondia con numerosos $lokas
relacionados con el madhya, pragalbha, dhira, adhira, mugdha, B otc. Intenten al menos ser madhyama-
adhikaris y luego intenten comprender estos temas. Este es el objetivo de los que se encuentran en
la linea de Chaitanya Mahaprabhu.

Por qué Krsna no llevd a Laksmi

Para los devotos avanzados que conocen a fondo las verdades relacionadas con este [7la, el
Festival de Hera-paficami es incluso superior al de Jagannatha viajando a Sundaracala. Esos
devotos saben por qué Chaitanya Mahaprabhu descendi6 a este mundo. Si no leen y escuchan el
Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam, nunca sabran por qué vino y les engafiaran. Intenten
escuchar el Srimad-Bhagavatam de vaisnavas elevados y no presten oidos a los que dicen: “No
debemos leer el Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam”.

En realidad, esa advertencia puede tener tres motivaciones. El primer motivo es que no se tiene
conocimiento. El segundo es que se esta siguiendo la orden de los buenos devotos que lo saben
todo, pero lo que estos estan diciendo en realidad es: “Deben comenzar por el Primer Canto,
seguir hasta el Noveno Canto y finalmente ir al Décimo Canto”. El tercer motivo es crear un
interés. Es como cuando alguien cierra el pufio y pregunta: “;Qué tengo en la mano?” para
despertar la curiosidad de quien lo escucha. Del mismo modo, si alguien dice: “No lean el Décimo
Canto del Srimad-Bhagavatam”, un devoto aspirante sentira curiosidad y preguntaré: “;Qué habra
en é1? Tengo que saberlo.”

En mi pueblo hay un devoto que se bafiaba todos los dias en el Ganga, y cuando alguien le
decia: “jRama! jRama!”, parecia enfadarse mucho y agarraba un palo como si quisiera golpearlo.
Los chicos de los pueblos vecinos solian ir a buscarlo y decian: “jRama! jRama!” para que él los
persiguiera. ;Por qué lo hacia? Solo para que ellos gritaran: “jRama! jRama!” Era como un juego.
De igual modo, si alguien les dice que no lean el Srimad-Bhagavatam, deben sentir curiosidad y
pensar: “;Qué habra adentro? Tiene que haber alli alguna joya”.

5ino leen y escuchan el Décimo Canto, no podréan saber cuél es el objetivo de sus vidas y de su
devocién. Si oyen hablar sobre Madre Yasoda, por ejemplo, quiza se despierte en ustedes un
anhelo por el amor materno y podran pensar en el modo en que ella ama a Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios, y lo at6 con su amor y su afecto. Un deseo de la amistad puede surgir
cuando escuchan que los pastorcillos juegan con Krsna, que para ellos El es su vida y su alma, y
que no pueden vivir a menos que estén jugando con El Si Krsna se esconde detras de un arbol
durante unos instantes, todos los pastorcillos se inquietan: “;Dénde esta Krsna? ;Dénde esta

28 .
Ver glosario
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Krsna?” Y si escuchan el tema maés elevado del Srz‘mad-Bhdguvatam, el servicio de las gopis a Krsna
—y especialmente lo que se dice en el Gopi-gita, el Venu-gita, el Bhramara-gita y otros capitulos
similares— puede que desarrollen un anhelo por ese servicio. Este es el objetivo de los devotos
més puros y elevados. Ese anhelo no se puede desarrollar si no se lee y se conoce el Srimad-
Bhagavatam.

Los nueve primeros cantos destruyen los deseos negativos, las ofensas, las necesidades y los
apegos materiales, y crean la plataforma para el Décimo Canto. Después de esos nueve primeros
cantos deben leer el Décimo Canto y ver el modo de alcanzar el objetivo supremo de la vida. Por
ultimo, deben leer el Undécimo Canto.

Un proceso mas sencillo atin es seguir la esencia del Sr7mad-Bhagavatam, y esa esencia es el SrT
Chaitanya-charitamyta. Tendran que leer el Chaitanya-charitamrta y los libros de Ripa Gosvami,
Sanatana Gosvami, Jiva Gosvami, Raghunatha dasa Gosvami, Krsnadasa Kaviraja Gosvami,
Narottama dasa Thakura, Visvanatha Cakravarti Thakura y Srila Bhaktivinoda Thakura.
Narottama dasa Thakura y Bhaktivinoda Thakura, en concreto, han explicado la esencia del
Chaitanya-charitamyta con un lenguaje facil de entender. Si quieren ser devotos puros y elevados,
deben conocer todas las verdades presentadas en sus escritos.

La distribucién de libros por si sola no bastara, ni tampoco el nagara-sarkirtana. ;Para qué trajo
Chaitanya Mahaprabhu el nagara-sarnkirtana al mundo? Deben conocer el verdadero motivo: solo
para dar gopi-prema. ;Y por qué los dcaryas traen el proceso de la distribucion de libros? Para que
puedan descubrir el néctar que hay en esos libros. Primero lean los libros ustedes, tengan fe y
comprendan algo; entonces sus vidas tendrdn éxito. Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja ha
escrito sobre todas estas verdades en sus libros, y él mismo ha dicho que la distribucién por si sola
no basta; tienen que profundizar y saborear el néctar que hay dentro de esos libros. El escribi6 el
libro de Krsna, que es un resumen del Décimo Canto del Srimad—Bhﬁgavutam, y alli estd todo. En él
nos insta a que conozcamos el servicio puro de las gopis a Krsna.

Tienen que conocer todo esto, porque de otro modo siempre seran lujuriosos. Deben leer el
Décimo Canto para evitar la lujuria. Srila Swami Maharaja ha hablado enfaticamente de esto en
sus libros, y yo he citado muchas de sus declaraciones. Deben tener una fe absoluta en esto. En
una ocasién, un discipulo suyo le escribi6 una carta en la que le decia: “Tengo mucha lujuria.
¢Qué debo hacer?” El respondid: “Debes leer el Décimo Canto del 5rl‘mud—Bhﬁgavutam, sobre todo
los capitulos que describen el rasa-lila. Entonces tu lujuria desaparecera y nacera en ti la verdadera
lujuria trascendental por Krsna”. En realidad, esa lujuria trascendental no es lujuria, sino prema. A
menos que lean y escuchen, no podran comprender todas estas verdades.

Ahora volvamos al tema que nos ocupa: Hera-paficami. Jagannatha no estaba solo cuando se
marchd en Su carro; estaba con Subhadra y Baladeva. ;Por qué estaba Laksmi furiosa entonces?
Jagannatha se habia vuelto indiferente hacia ella y se estaba reuniendo con otros. Se sentia
rechazada; ese era el motivo del enfado.

Deben conocer el significado de estos tres lugares: Jagannatha Puri, Vrndavana y Kuruksetra.
En primer lugar Jagannatha Purl. Alli Krsna es el hijo de Vasudeva y Devaki, nunca lleva una
flauta en Sus manos ni una pluma de pavo real en la cabeza, y no puede llamar a Nanda Baba
“padre” ni a Yasoda Maiya “madre”. Cuando se encuentra alli, tiene que olvidarse de las gopis;
puede acordase de ellas dentro de Su corazén, pero nunca dird a ninguna de Sus reinas, como
Satyabhama, Rukmini y otras: “Amo mas a las gopis que a ustedes”. Imposible.

Jagannatha Puri es Dvaraka. Alli es donde estan todos los yadavas y donde Krsna juega con
Sus reinas. ;Conocen a Vimala-devi, del templo de Jagannatha? Rukmini es como Vimala-devi.
Alli se encuentra también Laksmi-devl, que representa a todas las reinas, sobre todo a Rukmini y
a Satyabhama. En el templo de Jagannatha o en Jagannatha Purl no hay gopis. No puede haberlas,
y por eso es Dvaraka Purl.

(Qué es Kuruksetra? Krsna ha ido de Dvaraka a Kuruksetra y, por lo tanto, es parte de Su
dvaraka-17la. Pero hay una especialidad alli, y es que Nanda Baba, Yasoda-maiya, todas las gopis —
como Radha, Lalita, Visakha— y casi todos los vrajavasis fueron alli a encontrarse con Krsna. La
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diferencia es que alli hay una enorme opulencia, mientras que en Vrndavana las gopis juegan
libremente con Krsna.

Laksmi-devi piensa: “Con toda la opulencia que hay aqui, ;por qué querra Dvarakadhisa-
Krsna ir a un lugar tan pobre?” Krsna no le dijo: “Me voy a Vrndavana”, sino que se invent6 una
excusa: “Estoy resfriado; necesito ir a algtn lugar a respirar aire puro. Si me voy al bosque unos
dias, volveré como nuevo”. Tuvo que decir aquello para que Laksmi no sospechara que se iba a
Vrndavana. Para engafiarla, se llevé con El a Su hermano Baladeva Prabhu y a Su hermana
Subhadra. Pensé: “Yasoda-maiya y Rohini los conocen, de modo que los dejaré con Yasoda-maiya
y me iré disimuladamente a Radha-kunda, a éyama—kunda y a Giriraja-Govardhana, donde se
encuentran los hermosos kuiijas, y alli jugaré con las gopis”. Y sin decir nada a nadie, salié
corriendo hacia Vrndavana —Sundaracala. Los sentimientos de Mahaprabhu han revelado que el
Mandira de Gundicha en Sundaracala es Vrndavana. Antes de Mahaprabhu nadie conocia estas
profundas verdades, pero ahora todos pueden saberlas.

kéfieo 'nyo yadu-sambhuto
yau pUréau so sty atau parau
vandavanaa parityajya
sa kvacin naiva gacchati

Cré Caitanya-charitamata (Antya-léla 1.67)

Ese Krsna conocido como Yadu-kumara es Vasudeva-Krsna. El es diferente del Krsna que
es hijo de Nanda Maharaja. El Krsna Yadu-kumara manifiesta Sus pasatiempos en las
ciudades de Mathura y Dvaraka, pero Krsna el hijo de Nanda Maharaja no sale jamaés de
Vrndavana.

véndavanaa parityajya padam ekaa na gacchati
Krsna no da un solo paso fuera de Vrndavana.

Krsna no sale nunca de Vrndavana a causa de Radhika. Se queda alli solo por Ella y ninguno
de los dos va a ninguna otra parte. ;Quién fue entonces a Kuruksetra? Radhika nunca irfa alli. Era
Sarhyogini Radhika, la manifestacion de Radhika Vrsabhanu-nandini, la que fue a Kuruksetra; no
directamente Radhika. Radhika Vrsabhanu-nandini siempre esta en Radha-kunda y Syéma—kunda
en Vrndavana. Si Radha y Krsna estan siempre juntos en Vrndavana, ;por qué siente Radhika
tanta separacién de Krsna y por qué llora siempre por EI? A veces se absorbe tanto en el amor en
separaciéon de Krsna, que cuando ve un arbol tamala piensa: “jOh, Krsna! jAqui estas ahora!” Y
entonces discute con El, se enfada con El, y a veces abraza el tamala como si se tratara de EL
¢Coémo puede existir el sentimiento de separacién en Vrndavana?

Aunque en Vrndavana no se da la separacion, si existe en cierta medida. En Vrndavana esta el
rasa-lild y también el Prema-sarovara, y Radha y Krsna sienten un inmenso gozo cuando se
encuentran alli. Entonces, ;quién experimenta el sentimiento de separacion en Nandagaon?
¢Quién se encontré con Uddhava?; A quién ofrecié6 Uddhava sus oraciones?

vande nanda-vraja-strééaa
pada-reéum abhékiiéacau
yasaa hari-kathodgétaa
punéti bhuvana-trayam

Crémad-Bhagavatam (10.47.63)
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[Uddhava dijo:] Oro eternamente al polvo de los pies de loto de las gopis de Nandagaon. El
hari-kathd que emana de sus bocas de loto cuando experimentan sentimientos de separaciéon
purifica al universo entero.

asam aho caraéa-reéu-juiam ahaa syaa

vandavane kim api gulma-lataufiadhénam
ya dustyajaa sva-janam drya-pathaa ca hitva
bhejur mukunda-padavéa ¢rutibhir vimagyam

Crémad-Bhagavatam (10.47.61)

Las gopis de Vrndavana han abandonado la compafia de sus esposos, hijos y demas
familiares, que son muy dificiles de dejar, y han renunciado al sendero de la castidad para
refugiarse en los pies de loto de Mukunda, Krsna, el cual debe ser buscado a través del
conocimiento védico. Que pueda yo tener la inmensa fortuna de ser uno de los arbustos,
enredaderas o hierbas de Vrndavana, porque las gop7s caminan sobre ellos y los bendicen
con el polvo de sus pies de loto.

En Nandagaon, Radhika es Viyogini-Radhika, otra manifestacion de Vrsabhanu-nandini
Radhika. Vrsabhanu-nandint Radhika practicamente no tiene sentimientos de separacién, porque
Ella y Krsna siempre se estdn encontrando. En Nandagaon Ella estd presente como Viyogini-
Radhika y en Kuruksetra como Sarmyogini-Radhika. Estas verdades no se pueden comprender
profundamente a menos que se tenga la asociacién constante de vaisnavas puros.

En el Festival del Ratha-yatra, Mahaprabhu experimenta los sentimientos de Saryogini-
Radhika, no los de Vrsabhanu-nandini. Vrsabhanu-nandini Radhika no deja nunca Vrndavana
para ir a Mathura o a Dvaraka por mucho que Krsna llore y se desespere por ella en esos lugares.
Viyogini-Radhika tampoco deja Vrndavana para ir a Kuruksetra; solo va alli Sarhyogini-Radhika.
Por tanto, en el Festival del Ratha-yatra, Mahaprabhu esta absorto en los sentimientos de
Sarhyogini-Radhika tirando de la carroza de Krsna desde el templo de Jagannatha —es decir,
desde Dvaraka Puri— a Vrndavana. ;Qué mas puedo afiadir? Nadie puede decir mas sobre esto.

Laksmi aparecié con sus asociados en un palanquin de oro profusamente decorado con
ornamentos también de oro. Llegd a Sirnha-dvara con musicos que tocaban tambores y jovenes
danzarinas que eran deva-dasis de Jagannatha. Sentado confortablemente, Chaitanya Mahaprabhu
contemplaba la escena.

(Por qué Krsna no llevaba a Laksmi a Vrndavana? Porque no estaba preparada. Tampoco
Satyabhama y Rukmini estaban capacitadas para ir a Vrndavana, y por eso nunca fueron. Alguien
podria preguntar: “;Y por qué no iban Radhika y las gopis a Dvaraka?” Seria muy perjudicial;
ellas no estarfan contentas alli. Verian a Rukmini, a Satyabhama y a todas las reinas de Krsna con
El, y El no podria dejarlas. A veces los hijos de Krsna se sentarian en Su regazo y Srimati Radhika
no podria hacer nada al respecto. Por eso Ella no ird jamas alli.

Si Radhika no va a Dvaraka, ;como puede Laksmi ir a Vrndavana? No puede. Después de que
hiciera austeridades en Baelvana durante miles y miles de afios, Krsna se present6 alli y le
pregunto:

—¢Por qué haces eso?

—Deseo que me otorgues una bendicién —respondié ella—. Quiero unirme al rasa-lila.

—Eso es absurdo —protesté Krsna—. No puedes hacerlo.

—Por qué?

—Te diré por qué. Después de este nacimiento tendras que nacer del vientre de una gopi en
Vrndavana, luego tendrds que casarte con un gopa y tras eso deberds asociarte con nitya-siddha-
gopis. Solo entonces estaras lo bastante purificada como para unirte al rasa-lila.
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Incluso una gopi que ha nacido del vientre de una gopi no estd capacitada si tiene hijos con su
esposo. Ninguna de las gopis del rasa-lila tienen hijos y tampoco tienen nada que ver con sus
esposos. Krsna continu6:

—Tendras que dejar tu cuerpo de brahmani y tu fidelidad a Narayana. Tendras que engafiar a
tu esposo gopa y absorberte en el parakiya-bhava. Entonces, con la forma de una gopi, podras unirte
al rasa-lila.

—:Cémo voy a abandonar a mi esposo Narayana? —objeté Laksmi—. No puedo dejarlo a él y
tampoco mi castidad. Y no puedo casarme con un gopa.

—Entonces espera —dijo Krsna—. Obtendras esa bendicién de Mi cuando puedas hacer todas
esas cosas.

Laksmi todavia sigue haciendo austeridades, pero atiin no posee el nivel adecuado.

Ustedes desean tener gopi-prema, pero eso es algo muy elevado. Chaitanya Mahaprabhu era
muy misericordioso y descendié al mundo material para entregarlo. Es sumamente valioso —mas
que ninguna otra cosa. Es dificil de obtener hasta para grandes personalidades como Narada,
Laksmi, Sanikara y otros mas, qué decir de personas menos destacadas. Pero si alguien tiene un
profundo anhelo de servir a Radha-Krsna Yugala y de servir en el rasa-lili, es muy afortunado.

Cuando alguien estd muy ansioso por tomar una rasagulla®’ y no tiene dinero, se las ingeniara
para obtenerla, ya sea toméandola, robdndola o de cualquier otra forma. Si tienen esa clase de
anhelo profundo por el gopi-prema, se les presentara la oportunidad de obtenerlo.

El propio Krsna indicé el modo de lograrlo en Su forma de Chaitanya Mahaprabhu, y también
enviando a Sus devotos como Svariipa Damodara, Raya Ramananda, Riipa Gosvami, Raghunatha
dasa Gosvami, Krsnadasa Kaviraja Gosvami, Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila Prabhupada,
nuestro gurudeva y Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja. Yo también he venido y deseo darles un
pequefio anhelo por ese gopi-prema, que es el objetivo de nuestras vidas. No he venido a darles
vaidhi-bhakti, porque eso ya lo estain dando muchas personas que vienen de la India. Les dirdn que
sirvan a Jagannatha, a Baladeva y a Subhadra, y que no lean el Décimo Canto del Srimad-
Bhagavatam. Yo no he venido a eso. Yo he venido en la linea de Srila Riipa Gosvami y de Srila
Prabhupada, de mi gurudeva y de mi siksa-guru, Srila Swami Maharaja.

Los que no tienen un anhelo por el objetivo supremo de la vida no escuchardn esto. Se
dormiran ahora y seguirdn durmiendo después. Si no tienen codicia o interés, se dormirdn como
los camellos, los perros, los cerdos y, sobre todo, como los asnos. Yo he venido tinicamente para
los que tienen un gusto y un vivo anhelo por esto, y he venido a dar ese anhelo a los que lo deseen
para que puedan avanzar en la linea de Mahaprabhu.

Cuando Srivasa Pandita escuché estos temas de Sri Svartipa Damodara, empez6 a reir a
carcajadas. “jJa, ja, ja!” Chaitanya Mahaprabhu, que estaba totalmente absorto en los sentimientos
del festival, observé en silencio a Srivasa Pandita mientras este se refa y decia a Svartipa
Damodara:

—T1 no sabes nada. ;Acaso no ves la opulencia de mi deidad venerable (arddhya-devi) Laksmi-
dev1? Lleva adornos de oro y se sienta en un palanquin de oro como un comandante con sus
asociados. Pero en Vrndavana no hay nada. Alli las gop7s hacen guirnaldas, pero solo de flores; alli
no hay diamantes ni oro en abundancia ni nada que se le parezca. Y tampoco hay palanquines de
oro; solo carretas hechas de madera y cafia. Alli no hay nada mdés que flores, algunas vacas
lecheras y bosques. Alli Krsna solo puede llevar las vacas a pastar. No tiene un trono donde
sentarse y tampoco zapatos ni sombrilla. Va siempre descalzo y, si no lo hace, puede que su padre
le regafie.

Srivasa Pandita continué:

vandavana dekhibare geld jagannatha
cuni’ lakiimé-devéra mane haila asoyatha

% Dulce de leche
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Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14.205)

Cuando la diosa de la fortuna escuché que Jagannatha se habfa ido finalmente a
Vrndavana, se sinti6 inquieta y celosa.

Laksmi, que representa a Satyabhama y a las demas reinas, pensé con ira: “Aqui en Dvaraka
mi esposo esta siempre sentado en un trono de oro y tiene muchos generales y muchas y
hermosas reinas, cada una de las cuales es madre de diez hijos y una hija. ;Por qué se fue Krsna a
Vrndavana?” En mi infancia vivi algo parecido. Cuando mi madre me daba un dulce y yo decia
que preferia otra cosa, ella me regafiaba. Sintiéndose infeliz y al mismo tiempo enfadada, Laksmi
intenté atacar a su esposo para obligarlo a quedar bajo su control. Queria vencerlo mediante
argumentos y ataques y llevarlo de vuelta a Dvaraka.

Mahaprabhu esbozé una sonrisa y dijo:

—Srivasa Pandita tiene la naturaleza de Narada. El siempre glorifica a Laksmi y a Narayana, y
también a Dvarakadhisa. Svaripa Damodara es un vrajavasi puro, y por eso glorifica a las gopis.
Srivasa no puede hacerlo.

Practicamente todas las personas de este mundo y de este universo glorifican a Laksmi. Es
muy raro que alguien glorifique a las gopis y a Krsna. Ocurre asi incluso en la India. Algunos
grupos sostienen que el Srimad-Bhagavatam no es una evidencia auténtica, que no fue compilado
por Vyasadeva y que es por tanto falso, como lo es también el amor de las gopis. Muchas personas
rechazan estos temas; solo los devotos elevados los saborean.

Svariipa Damodara dijo entonces:

—Srivasa, ¢no recuerdas que los 4rboles de Vrndavana son arboles de los deseos (kalpa-vrksa)?
Pueden dar millones de toneladas de oro y cualquiera cosa que se desee, pero las gopis no tienen
ningtin deseo personal. Ellas solo decoran sus cabellos con las flores de esos arboles.

“Las campanillas tobilleras de las gopis estan hechas de cintamani, pero las gopis no las usan
para satisfacer sus deseos, sino para producir dulces sonidos mientras danzan con Krsna. Las
vacas son kama-dhenu. ;Qué quiere decir? Que no solo dan leche, sino que también satisfacen
todos los deseos. Pueden conceder todo lo que una persona desee, pero los gopas y las gopis no
quieren nada de ellas; solo leche y mantequilla. Tt desconoces estas verdades porque no has ido a
Vrndavana. No sabes ni el abecé de Vrndavana. Allf las flores son mas valiosas que las flores
parijata de los planetas celestiales, son siempre fragantes y nunca se marchitan. Ellas pueden darlo
todo, pero td no te acuerdas.”

Entonces Svartipa Damodara cit6 el Brahma-sarithita (5.56): “sriyah kanta-kantah parama-purusah
—en el mundo espiritual, todas las amantes son diosas de la fortuna y el amante es la
Personalidad Suprema”. Cuando Srivasa Thakura escuché aquello, su actitud cambié. Adopté los
sentimientos de Madhumangala,® el amigo intimo de Krsna en Vraja y, recordando las glorias de
Vraja, se puso a danzar.

Después de escuchar el kathia de Svartipa Damodara, Mahaprabhu fue a descansar a un jardin
cercano en compaifiia de los demés devotos. Cuando se hubo despertado, tomé un bafio y luego se
puso a cantar y a bailar junto con los demaés, absorto en el krsna-prema. Tras haber hecho kirtana
durante todo el dia, Svartipa Damodara engafié a Mahaprabhu diciéndole:

—Ahora estamos todos cansados, de modo que detén tu danza. Jagannatha-deva ha enviado
un prasada delicioso con arroz, dahl, pur?, kacaurl, cheni (cuajada), paida (coco), pana (zumo de
frutas), sara-puri (puri hecho con crema) y muchas otras preparaciones.

Mahaprabhu se puso a distribuir el prasada, pero Svartipa Damodara dijo:

—Todos estan esperando por Ti. Nadie tomard prasida si no tomas Tt antes.

Entonces Mahaprabhu se sent6 y se puso a tomar el prasida y todos gritaron: “jHari bol!”

% Srivasa Pandita es Narada Muni, y Narada Muni es una manifestacién parcial de Madhumangala en
Vraja.
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Pueden leer esta conversacién entre Srivasa Pandita y Svaripa Damodara en su totalidad en el
Sri Chaitanya-charitamyta [Madhya-lila, capitulo 14].
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Capitulo ocho

TERCERA HISTORIA

Hemos tratado muchos temas relacionados con el Festival de las Carrozas y las deidades de
Jagannatha, Baladeva y Subhadra, pero en realidad no hemos tocado ni una pequefia fraccién de
su gloria. Aunque viniera Anantadeva con sus miles y miles de cabezas para glorificar al Sefior
Jagannatha y el propio Jagannatha se manifestara ante él, Anantadeva no podria glorificarlo
debidamente.

Ya hemos narrado dos historias explicando la aparicién de Jagannatha, pero hay una tercera
que surgid del corazén de un devoto muy avanzado. Esta historia tiene un aroma trascendental
(rasa) sumamente extraordinario y secreto. La conté en Mathura, en Vrndavana y también en
Jagannatha Purl, y en cada una de las ocasiones todos los presentes escuchaban conmovidos y en
silencio; nunca antes habian oido tales secretos. Se preguntaban: “;Dénde ha descubierto eso?”

Unos afios mas tarde vi en una revista un articulo de Srila Goura Govinda Maharaja, un
discipulo prominente de Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja. Cuando empecé a leerlo, pensé:
“Ha escrito lo mismo aqui con unos ligeros cambios. ;Cémo ha sacado esto de mi corazén?” Me
senti muy feliz y pensé: “Ese devoto, Goura Govinda Maharaja, es una de las pocas personas de
este mundo que estd verdaderamente en la linea de Chaitanya Mahaprabhu y de los Gosvamis.
Solo un devoto auténtico puede conocer estas verdades”.

Hace unos afios, mientras traducia unos libros en Jagannatha Puri, Goura Govinda Maharaja
vino a verme con un discipulo suyo. Escuché mi hari-kathid pacientemente y se quedé encantado.
Nos hicimos amigos y él me dijo:

—Le vi en Vrndavana con ocasién de la desaparicién de Srila Prabhupada, cuando le puso en
samadhi. Yo estaba alli, pero entonces era muy insignificante. Usted me conmovié mucho y quise
conocerlo y escuchar sus clases, pero entonces no pude hacerlo. Ahora es cuando vengo.

“Existen ciertas dificultades. No puedo hablar de las glorias de Chaitanya Mahaprabhu y de
Radha-Krsna. Estoy siendo controlado por algunas personas que no desean escucharlas. Me
crean problemas e incluso me prohiben que viaje a Australia, Alemania y otros paises. No puedo
abrir mi corazén y contar esas glorias.”

Y se eché a llorar. Yo lo abracé y le dije:

—No te preocupes; sé fuerte como yo. Si surgen problemas, salta por encima de ellos como un
le6n. Sé como Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja y como mi gurudeva”.

Cuando se fue de alli se sentia muy consolado. Al afio siguiente fue a Mayapura y alli dej6
este mundo mientras relataba precisamente esta tercera historia. Muchos de sus discipulos
vinieron a mi llorando y yo les dije:

—Yo les ayudaré. No se preocupen.

Sus ideas eran muy similares a las mias. Esta historia estd, por tanto, relacionada con él.

Lo que expliqué en Jagannatha Purl y durante nuestro gran Festival de las Carrozas de
Navadvipa se ha publicado también en nuestra revista mensual, Bhigavata Patriki. También
busqué el texto donde se escribié originalmente esta historia, pero nadie ha sabido decirme
donde estaba. Pregunté a muchos pandds eruditos en Jagannatha Puri, y ellos solo pudieron
decirme:

—La hemos leido; tendriamos que buscar el libro original —pero no la encontraron.

Krsna regresa a Vrndavana

Todos los vrajavasis sienten una gran separacion, sobre todo Madre Yasoda, Nanda Baba
y, muy especialmente, las gopis, cuando Krsna se va a Mathura y a Dvaraka. A veces ellas se
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desmayan, pierden el conocimiento y parece incluso que pudieran haber muerto. Krsna también
siente separacion de las gopfs, y sobre todo de Radhika. En algunas ocasiones, El también pierde
la conciencia externa y permanece asi durante muchos dias.

Cuando escuchamos estos temas tan elevados, nos sentimos orgullosos y pensamos: “Mi
gurudeva y yo estamos en la linea de Srila Riipa Gosvami como vaisnavas ripanuga”. Los devotos
antiguos son especialmente conscientes de que nuestro guru-varga, los gurus de nuestra sucesién
discipular, son todos vaisnavas riipanuga. Por eso es importante que entendamos los sentimientos
de Srila Riipa Gosvami en el Festival de las Carrozas.

Como ya dijimos, Sri Chaitanya Mahaprabhu recitaba una y otra vez un verso del
Sahitya-darpana a pesar de estar basado en los sentimientos de dos amantes mundanos e ir por
tanto en contra de la etiqueta moral:

yau kaumara-harau sa eva hi varas ta eva caitra-kfiapas
te conmélita-malaté-surabhayat praudhau kadambanilau
sa caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-léla-vidhau
reva-rodhasi vetasé-taru-tale cetau samutkaéhate

Cré Caitanya-caritamata (Antya-léla 1.78)

Esa misma persona que en mi juventud me robé el corazén, es ahora de nuevo mi amo. Son
las mismas noches de luna del mes de caitra, la misma fragancia de las flores malati, y la
misma dulce brisa del bosque de kadambas. Y, aunque en nuestra intimidad yo sigo siendo
la misma amante, mi mente no es feliz aqui. Ardo en deseos de regresar a aquel lugar, a la
orilla del Reva, bajo el arbol Vetasi. Eso es lo que deseo.

Una persona, Svariipa Damodara, comprendié el significado interno de Chaitanya
Mahaprabhu, pero hubo alguien méds que también lo comprendié —un joven que luego se
convertirfa en Srila Ripa Gosvami. Nadie més aparte de ellos dos entendié el significado
profundo de Mahaprabhu. Mahaprabhu habia empoderado a Ripa Gosvami en Prayaga y le
habia otorgado toda Su misericordia, y por eso él pudo escribir el significado del verso en su
propio sloka:

priyad so 'yaa kafiéau sahacari kuru-kietra-militas
tathédhaa sa radha tad idam ubhayou saigama-sukham
tathapy antau-khelan-madhura-muralé-pai'cama-jufe
mano me kalindé-pulina-vipinaya spahayati

Cré Caitanya-caritamata (Antya-1éla 1.79)

Mi querida amiga, hoy he vuelto a encontrarme con Mi viejo amigo, Mi muy querido
Krsna, en este campo de Kuruksetra. Yo soy la misma Radharani, y de nuevo volvemos a
estar juntos. Todo es muy agradable, pero Yo preferiria ir a la orilla del Yamuna y estar bajo
los arboles de aquel bosque. Deseo escuchar el sonido de Su dulce flauta entonando la
quinta nota en aquel bosque de Vrndavana.

Los versos del Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya-lila 13.126-31) que siguen a este explican
atin mas su significado:

avagcefie radha kéafiée kare nivedana
sei tumi, sei ami, sei nava saigama
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[Absorto en los sentimientos de Srimati Radhika, $r1 Chaitanya Mahaprabhu dijo al Sefior
Jagannatha:] Tt eres el mismo Krsna y Yo soy la misma Radharani. Volvemos a vernos del
mismo modo que al comienzo de nuestras vidas.

tathapi amara mana hare vindavana
vandavane udaya karéo dpana-caraéa

Aunque somos los mismos, Mi mente sigue atraida a Vrndavana-dhama. Te ruego que
pongas de nuevo Tus pies de loto en Vrndavana.

ihaT lokaraéya, haté, ghooa, ratha-dhvani
tahal pufparaéya, bhaiga-pika-nada cuni

En Kuruksetra hay multitud de personas, elefantes y caballos, y un constante ruido de
carros, pero en Vrndavana hay jardines de flores y se escucha el zumbido de las abejas y el
gorjeo de los péajaros.

ihai raja-veca, saige saba kfiatriya-gaéa
tahai gopa-veca, saige muralé-vadana

Aqui, en Kuruksetra, Tt vas vestido como un principe y estds acompafiado de grandes
guerreros, pero en Vrndavana te presentas como un simple pastor acompafiado solamente
de Tu hermosa flauta.

vraje toméra saige yei sukha-asvadana
sei sukha-samudrera ihai nahi eka kaéa

Aqui no hay ni una gota del océano de la felicidad trascendental que disfruté contigo en
Vrndavana.

ama laTa punau Iéla karaha vindavane
tabe &mara mano-vaicha haya ta’ plraée

Por eso te pido que vengas a Vrndavana y disfrutes alli de pasatiempos conmigo. Si lo
haces, Mi anhelo se vera colmado.

Srimati Radhika esta diciendo: “Yo soy la misma, Mi amado Krsna es el mismo y nos
estamos encontrando después de mucho tiempo; pero aqui no soy feliz. Deseo estar en
Vrndavana bajo la sombra de los fragantes arboles kadamba, donde fluye el Yamuna. Entonces no
estdbamos casados y nos encontrdbamos libremente sin necesidad de mensajeros. Nuestro amor,
que incrementaba tan solo por mirarnos el uno al otro, alcanzaba alli las cotas mas elevadas.
Ahora nos estamos viendo de nuevo aqui, en Kuruksetra, pero no estoy satisfecha. Deseo que
vengas a Mi corazon, es decir, a Vrndavana. Quiero encontrarme de nuevo alli contigo”.

Srila Rapa Gosvami ha aclarado el significado en su §loka. Si alguien recuerda y sigue estas
ideas, es un vaisnava rijpanuga; de otro modo se encuentra fuera de la linea discipular. Aquellos
que prohiben a otros pensar sobre estas cosas no son vaisnavas riijpanuga en la linea de Ripa
Gosvami. Intenten comprender esto. Es egoista pensar: “Mi gurudeva, Srila Bhaktivedanta Swami
Prabhupada no nos decia que debiamos entender estas cosas”. Su gurudeva ha explicado esto
miles de veces, pero ustedes no tienen ojos para ver ni oidos para escuchar. El era un riipanuga al
igual que lo fueron todos nuestros acaryas predecesores hasta llegar a Srila Bhaktisiddhanta y mi
gurudeva.

Cuando mi gurudeva recordaba estos temas, el color de su piel cambiaba. Se ponia rojo,
amarillo, blanco y luego generalmente perdia el conocimiento. Y cuando yo le contaba estos
pasatiempos, lloraba sin cesar. Todos los gurus genuinos se encuentran en la misma linea, y si
ustedes no se hallan en esa linea, estan desviados. Es cierto que no se deben explicar estos
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asuntos a personas que no estan preparadas, pero si no hablamos de ellos en absoluto, todas estas
ideas desapareceran de este mundo para siempre. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami ha
respondido a cualquier duda que pudiera surgir respecto a esto.’’ Intenten comprender esta
respuesta.

El Srimad-Bhagavatam afirma:

cravaéaa kértanaa viiiéou
smaraéaa pada-sevanam
arcanaa vandanaa dasyaa
sakhyam atma-nivedanam

Hay nueve procesos que se consideran servicio devocional puro: escuchar y glorificar el
santo nombre, la forma, las cualidades, los utensilios y los pasatiempos trascendentales del
Sefior Visnu, recordarlos, servir los pies de loto del Sefior, ofrecerle adoracién respetuosa con
dieciséis tipos de articulos, ofrecerle oraciones, ser Su sirviente, considerarle el mejor amigo,
y entregéarselo todo (o, en otras palabras, servirle con el cuerpo, la mente y las palabras).

Los que nos hablan solo de los significados generales o externos de este $loka deben acudir a
las sampradayas Ramanuja o Madhvacarya, ya que ellos solo conocen principios generales.
Nosotros debemos afiadir a estos principios los sentimientos de St Chaitanya Mahaprabhu. En la
primera linea de este $loka, por ejemplo, Visnu se refiere a Krsna con Radhika y las gopis. Esta es
la comprensién de los que se encuentran en la linea de Srila Ripa Gosvami. Intenten entender
esto. Si nunca recuerdan, comprenden y explican esto a los que estin preparados, estin
desviados de nuestro guru-parampara. Deben seguir la linea correcta.

El Srimad-Bhagavatam (10.33.39,36) declara asimismo:

vikréoitaa vraja-vadhibhir ida&a ca vifiéou
¢raddhanvito 'nucdéuyad atha varéayed yal
bhaktia parda bhagavati pratilabhya kamaa
had-rogam &acv apahinoty acireéa dhérad

La persona que, con una actitud reverente, escuche los pasatiempos trascendentales de Sri
Krsna con las jovenes gopis de Vrndavana, alcanzara el servicio devocional puro al Sefior y,
de ese modo, se despojara de los deseos lujuriosos mundanos de complacencia de los
sentidos que hay en su corazoén.

anugrahaya bhaktanaa
manufiaa deham asthitau
bhajate tadagtt kréoa

yau ¢rutva tat-paro bhavet

Cuando el Sefior adopta un cuerpo semejante al humano para mostrar Su misericordia a
Sus devotos, realiza esos pasatiempos para atraer a aquellos que los escuchen a Su servicio
trascendental.

Tat-paro bhavet significa: “Deben hacer esto; de otro modo estan desviados”. No deben hacer
anukarana, es decir, no deben imitar los pasatiempos de Krsna. Sin embargo, aquellos de ustedes
que estan avanzando gradualmente hacia la etapa del madhyama-adhikara deben intentar escuchar

31 “Estas conclusiones no deben ser desveladas en publico, pero si no se revelan, nadie las entendera. Por lo
tanto, las mencionaré desvelando solo su esencia, de tal modo que las entiendan los devotos amorosos y no
los necios. Quien haya capturado al Sefior Chaitanya Mahaprabhu y al Sefior Nityananda Prabhu en su

corazon, se llenard de dicha al escuchar estas conclusiones trascendentales”. (Sr7 Chaitanya-charitamrta (Adi-
lila 4.231-3))
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estos pasatiempos; de otro modo se desviaran. Es esencial seguir las declaraciones de Srila Ripa
Gosvami en el Festival de las Carrozas.

No se confundan. No tengan ninguna duda. Pueden pensar lo siguiente: “El mundo entero
puede criticarme y ponerse en contra de mi —no me importa. Solo me importa mi gurudeva, Srila
Rtipa Gosvami y nuestro dcarya-varga”. Krsna les ha dado una buena inteligencia. Utilicenla y no
corran tras la inteligencia de otros. Lean las sastras autorizadas e intenten juzgar y ver por ustedes
mismos.. Si dicen que son riipanuga-varga, entonces deben seguir a Riipa Gosvami, no ocultarlo.
Utilicen su inteligencia y entonces sabran lo que es correcto e incorrecto. Si oculto el nombre de
mi padre, jes eso correcto? ;Es correcto ocultar el nombre de mi padre?

Pueden leer la traduccién de este gloka y luego la explicacién de Srila Bhaktivedanta Swami
Maharaja® y, especialmente, la de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura.?

Ahora volvamos a la tercera historia. Cuando las gopis se desmayaron por estar absortas en
sentimientos de separacién de Krsna, El también perdié el conocimiento en Dvaraka pensando:
“iRadhika! jRadhika!” Esto se habia convertido en un tremendo problema, asi que Narada,
Uddhava, Baladeva Prabhu y otros se pusieron a pensar en el modo de hacerle volver en 5i. Al
comienzo sugirieron que Narada tocara su vind y glorificara a Vraja, a Madre Yasoda, a las gopis y
a todos los vrajavasis, pero Narada objeto:

—Saben lo que ocurrird cuando Krsna se despierte? Se ira a Vrndavana de inmediato y nadie
podra detenerlo. Se quedaré alli con las gopis y no regresara jamas. Deben considerar estas cosas
cuando decidan qué hacer.

Estaban en un dilema. Después de pensarlo de nuevo, decidieron:

—Uddhava deberia ir a Vraja y decir a Madre Yasoda, a Nanda Maharaja y a los gopas y las
gopis que Krsna esta llegando y que pueden incluso ir a darle la bienvenida. Nadie sabe en qué
condicién se encuentran los vrajavasis ahora. Puede que algunos estén incluso inconscientes.
Cuando oigan que Krsna estd llegando, volverdn en si y haradn los preparativos para darle la
bienvenida. Mas adelante, Uddhava encontrard alguna excusa para traer de nuevo a Krsna a
Dvaraka. No habra ningtin problema. Krsna ya envié antes a Uddhava, de modo que puede ir
otra vez y decirles que Krsna esta llegando.

Cuando Uddhava escuché la propuesta se puso muy triste.

—Esctichenme —les dijo—. Si voy a Vrndavana y digo que Krsna estd llegando, no me
creeran, porque ya los he engafiado antes. Les dije: “Ahora me voy, pero traeré a Krsna muy
pronto”. Después de eso pedi muchas veces a Krsna que fuera, pero El ponia toda clase de
excusas, de modo que no pude hacer nada. Es inttil que vaya, porque no me creerdn. Diran:
“;Ahi est4 ese mentiroso! jAhi viene ese engafiador!” Y lo dird, sobre todo, Madre Yasoda.

Narada Muni dijo:

—Que vaya entonces Baladeva Prabhu. El puede apaciguar a las gop7s y a los gopus.

Pero Baladeva Prabhu dio la misma respuesta:

—He pedido a Krsna muchas veces que fuera y El siempre respondia: “Si, iré”, pero no ha ido
nunca. Finalmente fui solo y los tranquilicé diciendo: “Os prometo que iré a Dvaraka y traeré a
Krsna”. No sé por qué este cruel Krsna no quiere ir alli. Antes era muy dulce y suave, pero ahora
Su corazén se ha vuelto duro como el acero. ;Qué puedo decir? Si voy, los vrajavasis también
diran: “jAhi estd ese enganador y mentiroso!” No tiene sentido que vaya, porque a mi tampoco
me creerdn. No se consolaran sin la presencia directa de Krsna. Debe ir El personalmente.

Subhadra, la hermana de Krsna, se habfa unido al grupo poco antes y habia podido
escucharlo todo.

—No se preocupen —dijo—. Iré yo a Vrndavana y tendré el darsana de Madre Yasoda. Me
sentaré en su regazo, la acariciaré y le diré: “Madre, Krsna esté llegando. Viajabamos juntos, pero
en el camino muchos reyes lo rodearon y comenzaron a hacerle arcana, a orarle y a ofrecerle

32 T
Ver apéndice
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numerosos presentes. Por eso he venido yo antes. El tardara un poco, pero esta de camino. Puede
que tarde algunas horas o uno o dos dias, pero vendra”. Iré a buscar a las gopis de puerta en
puerta y las consolaré diciendo: “Ya pueden alegrarse. No sientan mas separacién. jKrsna esta
llegando!” Ellas se pondran muy contentas y yo les diré: “Deben estar listas para dar la
bienvenida a Krsna”. Luego me inventaré una excusa y diré a Mi hermano: “;Estds aqui sentado
mientras Tu madre Devaki, Tu padre Vasudeva y todas Tus reinas viven en Dvaraka?” Lo traeré
de vuelta de alguna manera, no se preocupen. Déjenme que consiga primero un buen carro.
Luego Narada debe cantar las glorias de Vraja con su vini, entonces Krsna recobrara el
conocimiento y luego iremos a Vrndavana, donde todo estara listo.

Cuando lleg6 el carro y Subhadra se dispuso a partir, Baladeva la detuvo:

—Si mi hermano y mi hermana van, yo también debo ir. Deseo ver a mis padres, Yasoda-
maiya y Nanda Baba, y también quiero encontrarme con mis amigos y con las gop7s. No puedo
quedarme aqui. Tengo que ir con ellos.

—Iremos juntos —anuncié Subhadra —. Baladeva Prabhu viajara primero y yo iré detras de
él.

Poco después llegaba el otro carro para Baladeva que fue colocado delante del de Subhadra.
Cuando estaban a punto de salir, Baladeva Prabhu dijo a Daruka, el auriga de Krsna:

—Trae tu carro y preparate. Cuando Krsna vuelva en Si, partirdin rapidamente para
Vrndavana.

Entonces pidieron a Narada Muni que glorificara a Vraja y él comenzé a cantar de un modo
maravilloso acompafiado de su vind. Al oir la dulce melodia de Narada, Krsna volvié en Si y
penso: “Es por la mafiana y estoy en Vraja”.

—;Dénde esta Mi dulce varii$i? —pregunté—. ;Dénde, déonde? Ah, ya sé. Me la robaron
las gopis, que son muy astutas. Les daré una buena leccién.

Entonces se levantd y se colocd en Su hermosa postura curvada en tres lugares tal como
lo habia hecho anteriormente en Vraja, mostrandose de un modo que nadie en Dvaraka habia
visto antes.

—iLa ha robado Lalita! —dijo buscandola—. Si no ha sido Lalita, habra sido la propia
Radha con ayuda de Visakha —. Actuaba como si las estuviera buscando para ver dénde habian
guardado Su flauta. En ese momento vio a Uddhava—. Uddhava, ;por qué estas en Vrndavana?
—. Entonces vio a Narada—. ; Tl también estas en Vrndavana? ;De donde vienes?

—iOh, mi Sefior! No estds en Vrndavana, sino en Dvaraka. Y esto no es el Yamuna, sino
el océano de Dvaraka Puri. Por favor, recuerda quién eres.

Krsna estaba tan absorto, que se olvidé de Uddhava, de Narada y de todos los demaés, y
quiso correr hacia Vrndavana para encontrarse rapidamente con los gopas y las gopis. Uddhava le
dijo:

—Prabhu, sabiamos que harias algo asi, de modo que te hemos preparado el carro. Puedes
subirte en él y partir de inmediato para Vrndavana.

Krsna quiso montar en Su carro, pero estaba tan enloquecido de radhid--prema que no podia
caminar solo. Enseguida se acercaron a ayudarle muchas personas que lo sostuvieron por
delante, por detras y por ambos costados. Perdido en el amor y el afecto de Radha, parecia un
demente. Cuando por fin consiguieron hacerle subir al carro, Daruka se lo llevé a toda velocidad
sin mas demora. Balarama y Subhadra iban por delante y Krsna los seguia a cierta distancia.

En Vrndavana, entretanto, Radhika se encontraba en los tltimos momentos de Su vida debido
al insoportable dolor de la separacion. Estaba a punto de morir; ya no inhalaba ni exhalaba aire, y
todos los vrajavasis estaban muy angustiados pensando: “jVa a dejar el cuerpo!” Habian perdido
la esperanza de que fuera a recuperarse. Pensaban: “jNo podemos salvarla! jVa a morir sin
remedio!”. Lalita y Visakha intentaban reavivarla por todos los medios, pero no habia sintomas
de reanimacién.

Mientras esto ocurria, las demds sakhis se reunieron alli abrumadas también por el dolor —
incluso la propia Candravali fue a consolarla. Radhika dijo con voz apenas audible:
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—Si muero, que coloquen Mi cuerpo alrededor de un arbol tamala; que el aire de Mi cuerpo se
entremezcle con el aire de Nandagaon donde Krsna respira; que el fuego de Mi cuerpo se mezcle
con los rayos de sol que entran en la casa de Nanda Baba y pueda de ese modo estar en contacto
con Krsna; que la tierra de Mi cuerpo se mezcle con la tierra del patio de Nanda-bhavana para
que Krsna pueda caminar sobre Mi y pueda Yo asi tocarlo —.Y diciendo esto, cayé de nuevo
inconsciente.

En ese momento llegaron a Vraja tres carros: primero los de Subhadra y Baladeva y, acto
seguido, el de Krsna. Nada mas detenerse, Krsna oy6: “Radhika va a morir; no durara ni un
instante més”. Entonces Krsna corrié rapidamente al lugar donde se encontraba Su amada vy, al
verla, rompi6 a llorar amargamente. Absorto en radha-prema, Sus manos comenzaron a derretirse.
Luego empez6 a ocurrirle lo mismo con la parte inferior de Su cuerpo y también con Su rostro, de
tal modo que solo quedaron dos grandes ojos redondos. Baladeva Prabhu y Subhadra llegaron al
poco tiempo y, cuando contemplaron la escena, no pudieron controlarse y se volvieron también
como Krsna.

Entretanto, Lalita repetia una y otra vez en el oido de Radhika: “jRadha, Radha! Ha venido
Krsna. iKrsna ha venido para estar contigo! No te mueras”. Visakha le decia también en el otro
oido: “iHa venido Krsna a verte!” Poco a poco, Radhika fue recobrando el conocimiento, abri6 los
0jos y pensoé: “jOh, ha venido el hermoso Krsna!” Y se absorbié atin més en el éxtasis del amor y
el afecto. Al verla, el amor de Krsna también incremento y perdi6 el conocimiento.

Radhika dijo a Visakha:

—Por favor, ayuda a Krsna: de otro modo puede que muera. Tt conoces el mantra para
reanimarlo. Di en Su oido: “jRadha, Radha!”

Cuando Krsna recibi6 la dulce inyeccién del poderoso mantra de labios de Visakha, “jRadha,
Radha, Radha, Radha!”, abrié los ojos y se sinti6 feliz. Gradualmente se reanimé, ambos se
encontraron y todo el mundo se puso muy contento.

Narada se presento alli también y pidi6é a Krsna:

—Prabhu, manifiesta por favor esas tres formas que revelaste cuando estabas absorto y te
derretias. De ese modo todos podran ver y comprender estas verdades sobre Ti. Manifiesta por
favor estas formas en algtin lugar de este mundo.

—iTatha ‘stu, tatha ‘stu evam bhavatii! Asi sea. Siempre tendré esta forma en Nilacala, que serd
como Dvaraka, y todo el mundo podra ir a verme alli.

He contado en pocas palabras este pasatiempo que es sumamente hermoso. Este [7li est4 en el
corazén de los devotos puros, y Srila Gour Govinda Maharaja también lo tocé. Ademas, he
conciliado algunos puntos para aclarar cualquier duda o malentendido sobre este [ila.

Deben saber que en Vraja existen cuatro grupos de gopis: svapaksi (pertenecientes al grupo de
Radhika), vipaksa (pertenecientes al grupo de Sus rivales), tatastha-paksa (pertenecientes al grupo
que es neutral hacia Ella) y suhrt-paksa (pertenecientes al grupo que es amistoso con Ella). Los
pasatiempos de Krsna no pueden transcurrir sin ellas. Sin embargo, esos grupos dejan de existir
cuando Krsna desaparece o cuando se va a Mathura o a Dvaraka y en los corazones de las gopis
surge el sentimiento de separacién. En esos momentos, todos los grupos se vuelven uno en la
causa de Krsna y se ayudan entre si. Candravali, Bhadra o cualquier otra gopi puede ir a
apaciguar a Srimati Radhika. Sienten mucha compasién, porque sus sentimientos de separacién
no son tan fuertes como los de Ella. Le dicen:

—No debes llorar, Radhika. Krsna vendra.

Candravali, que tiene ella misma un profundo sentimiento de separacién, también va a
consolarla. Las interacciones que hay aqui son muy misteriorsas, y yo quiero que experimenten y
se adentren en estos pasatiempos tan extraordinarios. Pero primero deben capacitarse. Intenten
seguir el bhakti regulado —$ravanam kirtanam visnoh smaranam—, porque de otro modo no seran
capaces de mantener su vida espiritual. Se volveran lujuriosos y, después de un tiempo, pensaran
que los pasatiempos de Krsna son iguales a sus propios pasatiempos de divorcios. Yo no he leido
escrituras como el Govinda-lilamrta, pero sé que la mayoria de ustedes tiene copias de todos esos
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libros. Muchos de los que los leen se han caido, de modo que no deben leerlos en esta etapa ni
deben dar clases sobre estos temas. Sean muy reservados con ellos. Nuestro objetivo es
comprender los pasatiempos de Krsna, pero no se precipiten. Si quieren subir a la copa de un
arbol, deben empezar a trepar desde abajo; solo entonces podran llegar a los sitios mas elevados.
Si intentan saltar, se caeran.

Les sugiero que lean libros como el Upadesamrta, el Manah-Siksa y otros similares. Intenten
cantar mas. Dieciséis rondas no es suficiente. Su gurudeva ha dicho dieciséis y una, dieciséis y
una, dieciséis y una; hay cuatro grupos de dieciséis.” ;Ha dado esto sin un propésito? Puede
que alguien sea muy experto hablando el hari-katha y haciendo servicios parecidos, pero si no
canta porque no experimenta un gusto es porque se trata de un devoto débil, y es muy posible
que caiga después de un tiempo.

smaétyol krameé&a rasana-manas¢ niyojya
tifthan vraje tad-anuragi-jandnugamé
kalaa nayed akhilam ity upadeca-sdram

La esencia de todos los consejos es que se debe utilizar todo el tiempo —las veinticuatro
horas del dia—, y de ese modo dedicar gradualmente la lengua y la mente, en el canto y el
recuerdo del divino nombre del Sefior, Su forma trascendental, Sus cualidades y Sus
pasatiempos eternos. Se debe vivir en Vraja y servir a Krsna siguiendo las instrucciones de
Sus devotos, y se debe seguir a los devotos del Sefior, los cuales estin profundamente
apegados a Su servicio devocional.

Vivan en Vrndavana siguiendo la guia de un guru vaisnava y rasika-tattvajiia, cantando
siempre los nombres con sus significados y recordando los pasatiempos de Sr1 Radha-Krsna, y de
ese modo se capacitardn para el objetivo mas elevado de la vida.

% En la bolsa del japa hay veinte bolitas para contar las rondas que estan divididas en dos grupos: dieciséis y
cuatro. Cuando el devoto completa dieciséis rondas, mueve una de las cuatro, y eso le permitird hacer
sesenta y cuatro rondas.
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Capitulo Nueve

TRAS EL FESTIVAL

;Quién es vaisnava?

El Festival de los Carros ha terminado y estos han regresado a Nilacala. En el camino de vuelta,
Mahaprabhu y Sus asociados siguieron pensando que iban a Vraja desde Kuruksetra y realizaron
los mismos pasatiempos que en el viaje a Gundicha. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami explica
que no pensaron que Krsna volvia a Dvaraka, sino que seguian convencidos de que lo estaban
llevando a Vrndavana.

Un dia, ya finalizado el Festival, Nityananda Prabhu se sent6 a hablar confidencialmente con
Mahaprabhu. Después de eso, Mahaprabhu llamé a Sus bhaktas gaudiya y los glorificé uno a uno
ante los demas.

—:Conocen a este devoto? —dijo—. Es Raghava Pandita. Durante todo el afio, él y su
hermana Damayanti cocinan para Mi y ademés me traen muchas y deliciosas preparaciones secas
que voy tomando poco a poco a lo largo del afio siguiente. ;Conocen a Vasudeva Datta? Es un
devoto muy elevado. No puedo recompensarlo. Cada dia se gasta todo el dinero que recibe en
Hari, el guru y los vaisnavas; no se queda ni un solo centavo. Sivananda Sena, serfa bueno que
fueras su tesorero e intentaras llevar sus cuentas. Un hombre casado debe mantener un equilibrio
para poder sostener a su familia; no debe estar en la miseria. Guarda t parte de su dinero para
que mantenga a su familia; de otro modo se lo gastara integro en Mi.

Luego llamé6 a Satyaraja Khan, un devoto de Kulina-grama, y dijo:

—Gunaraja Khan, el padre de Satyaraja Khan, escribi6 en su libro La Gloria de Krsna (ST Krsna-
vijaya): “Krsna es mi prananatha, mi amado. El es el tnico Sefior del aliento de mi vida”. Por eso
Yo me vendi a su familia y a su dinastia para siempre. Del mismo modo, respeto a cualquier
perro de su pueblo —a todos los perros— porque solo toman prasiada y observan el Ekadasi. Me
veo obligado a respetarlos. Si vienen a Mi, los apaciguo y acaricio; son devotos”.

Mahaprabhu bendijo a Satyaraja Khan y le dijo:

—Deberias traer cada afio de tu pueblo una cuerda gruesa y fuerte. Tienes tantas riquezas,
que pareces un rey; de modo que puedes hacerlo.

Cada afio, Satyaraja Khan trae una cuerda nueva, porque la cuerda que se usa para tirar de los
carros se rompe durante cada festival.

Chaitanya Mahaprabhu glorificé a numerosos devotos en aquel encuentro y pidié también a
Nityananda Prabhu:

—Nityananda, regresa a Bengala y predica alli. Advaita Acarya, tG también debes ir alli y
predicar. Dirigete a los marginados por la sociedad. Predicales e inspiralos para que canten el
santo nombre. Me sentiré muy feliz si lo haces y también me sentiré muy dichoso si Nityananda
Prabhu no viene aqui cada afio; debe pasar la mayor parte del tiempo predicando alli.

Ahora les estoy dando la misma misién a ustedes. Todos deben intentar predicar, distribuir
libros y ayudar a otros devotos; y cuando regrese el afio préximo, cada uno de ustedes debe traer
al menos diez dulces flores (personas) y ayudarlos a volverse devotos. Nityananda Prabhu lo
intent6 hacer asi, y abrazé especialmente a los desamparados, como los $iidras, los kiyasthas y los
suvarna-vaniks (literalmente “joyeros del oro”). Estos tltimos son rechazados en la India porque
cobran dinero incluso cuando hacen adornos para sus madres, y debido a esa codicia suya se han
granjeado el odio de la sociedad. Los brahmanas y los ksatriyas no aceptan ni siquiera agua de sus
casas, pero Nityananda Prabhu, lleno de misericordia, fue a su encuentro, los abrazé y les dijo:

—¢Pueden decir “Hare Krsna”? Por favor, diganlo aunque sea una sola vez.
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Y asi fue como predicé por todo Bengala. Yo estoy viajando por todas partes con esa misma
inspiracién, y ustedes deben seguir también estos principios.

Satyaraja Khan y los residentes de Kulina-grama se acercaron entonces a Mahaprabhu y le
hicieron algunas preguntas. En el $17 Chaitanya-charitamyta (Madhya-lila 15-102-3) se dice:

tabe ramananda, ara satyaraja khaina
prabhura caraée kichu kaila nivedana

Después de esto, Ramananda Vasu y Satyaraja Khan presentaron algunas preguntas ante
los pies de loto de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

gahastha vifiayé ami, ki mora sadhane
¢ré-mukhe aj7Ta kara prabhu — nivedi caraée

[Satyaraja Khan dijo:] Mi querido Sefior, soy un hombre casado y materialista, y
desconozco el proceso para avanzar en la vida espiritual. Por tanto, me entrego a Tus pies
de loto y te suplico que me instruyas.

Esta pregunta no era para Satyaraja Khan, sino para todos los casados. Intentad escuchar esta
instruccion de Mahaprabhu y obedézcanla. Nosotros también hemos finalizado nuestro propio
Festival de los Carros, de modo que Chaitanya Mahaprabhu les est4 hablando a todos.

prabhu kahena, - ‘kéfiéa-seva’, ‘vaifieava-sevana’
‘nirantara kara kaieéa-nama-saikértana’

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 15.104)

Sr1 Chaitanya Mahaprabhu respondié: “Sigue cantando el santo nombre del Sefior Krsna
sin cesar y, siempre que te sea posible, sirvele a El y a Sus devotos, los vaisnavas”.

Esto es lo principal —servir siempre a los vaisnavas y dedicarse en todo momento al servicio
de Krsna. Sr1 Satyaraja Khan hizo entonces otra pregunta para esclarecer el asunto.

—Sé como cantar el nombre de Krsna —dijo—. Lo has explicado de forma muy clara. Un par
de karatalas y dos, tres, cuatro, cinco o mds devotos cantando juntos: Hare Krsna, Hare Krsna,
Krsna Krsna, Hare Hare, Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.

Esto es sarnkirtana. El kirtana se ejecuta cuando la persona canta sola, y el sankirtana es
cuando se unen muchos bajo la guia de un devoto autorrealizado. Si no existe ese guia, serd igual
que el ladrido de unos perros. Es importante que sepan estas verdades.

Satyaraja y Ramananda Vasu dijeron a Mahaprabhu:

—Eso esta claro, y también sabemos que para servir a Krsna hay que hacer arcana desde la
maflana hasta la noche, ofrecer arati, bafiar a las deidades, ofrecerles rdja-bhoga al mediodia,
ofrecerles mas bhoga a las tres de la tarde y, de nuevo, rdja-bhoga, kirtana y arati por la noche. Esto
es krsna-seva. Ademads, los que estdn capacitados deben recordar los pasatiempos de Krsna
durante las ocho partes del dia y de la noche. Esto es krsna-seva. Pero, ;qué es vaisnava-seva?
¢Coémo podemos reconocer a un vaisnava? Dinos por favor quién es un vaisnava y cudales son sus
sintomas.

Sri Chaitanya Mahaprabhu respondié citando los siguientes versos (Sri Chaitanya-charitamyta
(Madhya-1ila 15.106-8)):

prabhu kahe, yaira mukhe ¢uni eka-bara
kaiea-nama, sei pujya, ¢refitha sabakara
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Quien canta el santo nombre de Krsna una sola vez es digno de adoracién y, entre los seres
humanos, es el mas avanzado.

eka kdfiéa-name kare sarva-papa kiaya
nava-vidha bhakti piréa nama haite haya

Solo por cantar el santo nombre de Krsna, la persona se libera de todas las reacciones de una
vida pecaminosa. Se pueden realizar los nueve procesos del servicio devocional
simplemente cantando el santo nombre.

dékiia-puragcarya-vidhi apekfia na kare
jihvéa-sparce a-caéddle sabare uddhare

No es preciso iniciarse o ejecutar las actividades estipuladas previas a la iniciacién. Tan solo
hay que hacer vibrar el santo nombre con los labios. Asi, incluso un hombre de la clase mas
baja (candala) puede ser liberado.

Para apoyar esto, Chaitanya Mahaprabhu cité un sloka de los Puranas:

akafiu kita-cetasaa sumanasam uccatanad caahasam

acaéoalam amuka-loka-sulabho vagya¢ ca mukti-¢griyau
no dékfida na ca sat-kriyd& na ca puragcaryda manag ékfiate
mantro 'yaa rasana-spag eva phalati ¢ré-kdiiéa-namatmakau

Padyavalé (29); Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢éla 15.110)

El santo nombre del Sefior Krsna resulta atractivo para muchas personas santas y generosas.
Es el destructor de todas las reacciones pecaminosas, y es tan poderoso que, excepto para el
mudo que no puede cantarlo, es facilmente asequible para todos, incluso para el hombre de
mas baja clase, el candala. El santo nombre de Krsna es quien controla la opulencia de la
liberacion, y es idéntico a Krsna. Por el simple hecho de tocar el santo nombre con la lengua,
se obtienen efectos inmediatos. Cantar el santo nombre no depende de la iniciacién, de las
actividades piadosas ni de los principios regulativos purascaryi que suelen observarse antes
de la iniciacién. El santo nombre no tiene que esperar ninguna de esas actividades. Es
autosuficiente.

ataeva yaira mukhe eka kaiiéa-nama
sei ta’ vaifiéava, kariha taihara sammana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-l¢la 15.111)

[Sr1 Chaitanya Mahaprabhu aconsejé por dltimo:] Se entiende que quien canta el
Hare Krsna mantra es un vaisnava y, por lo tanto, debe ser respetado.

Esta es la respuesta que dio el primer afo. Al afio siguiente, Sr1 Satyaraja Khan volvié a hacer
la misma pregunta y Chaitanya Mahaprabhu respondié con un significado profundo:

—Se debe respetar a la persona que canta el harinama con algin respeto, tanto si esta iniciada
como si no, siempre y cuando no cometa ninguna ofensa y siga los principios bésicos
relacionados con los juegos de azar, las drogas, la carne y otros pecados. Debe ser respetada
porque puede ser redimida de las ofensas pasadas y liberarse.

La misma pregunta fue formulada de nuevo al tercer afio. Esa vez Mahaprabhu precis6 algo
mas, y de ese modo Su explicaciéon quedé completa. Por medio de los residentes de Kulina-grama
Fl ensefi6 al publico en general, y vino a decir que si alguien quiere avanzar tiene que ser
iniciado. El propio St Chaitanya Mahaprabhu tomé iniciacién. Estas descripciones de los efectos
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positivos del canto no tendréan lugar si no siguen las ensenanzas de Srila Ripa Gosvami, Srila
Sanatana Gosvamiy Mahaprabhu, y no se inician.

Las respuestas que dio Sr1 Chaitanya Mahaprabhu los dos primeros afios sirven para ensefar
a los que no saben que se debe aceptar la iniciacion. Los que quieren ser devotos puros y han
escuchado hari-kathd de esa clase de devotos puros deben aceptar la iniciacién, abandonar las
ofensas, avanzar y experimentar su relacién con Krsna.

Narahari Sarakara, Mukunda dasa y Raghu-nandana eran asociados intimos de SrT Chaitanya
Mahaprabhu del pueblo de Srikhanda, cerca de Navadvipa-dhama. Ellos se encontraban
presentes el primer afio y Mahaprabhu también los glorificé a ellos. Llamé a Mukunda dasa y le
pregunté en presencia de todos los devotos:

—Mukunda dasa, ;eres td el padre de Raghu-nandana o es Raghu-nandana tu padre?

Mukunda y Vasu Ghosa eran ambos muy buenos kirtaniyas y asociados muy intimos de
Chaitanya Mahaprabhu, y Raghu-nandana era el hijo de Mukunda. Aun asi, Mahaprabhu
pregunté a Mukunda:

—Eres t1 el padre de Raghu-nandana o es Raghu-nandana tu padre? Tengo cierta duda.

El sabia que Raghu-nandana era el hijo de Mukunda, pero aun asi pregunto:

—:Quién es el hijo y quién el padre? Dime cudl es tu decision.

Mukunda sonrié y respondié:

—Raghu-nandana es mi padre y yo soy su hijo. Un padre es aquel que da krsna-bhakti.
Toda nuestra familia ha recibido krsna-bhakti de Raghu-nandana, de modo que €l no es mi hijo; yo
soy su hijo.

Por mucha consideraciéon que se tenga a un padre en el sentido mundano, el verdadero
padre es aquel que puede dar krsna-bhakti.

Mahaprabhu se puso muy contento y dijo:

—Mi duda ha desaparecido. El verdadero maestro espiritual es aquel que despierta el
krsna-bhakti. Eres un devoto realmente avanzado.

Puede que un devoto haya recibido diksa®* de alguien que no estd capacitado para
otorgar krsna-bhakti, tal vez siguiendo a otros que le inspiraron a hacerlo, y puede que cuando
recibié la iniciacién no conociera el significado de diksa y solo después, cuando obtuvo la
asociaciéon de un devoto puro, comprendiera: “Estoy recibiendo bhakti de este devoto puro”.
(Quién es entonces su guru? Yanha haite kysna-bhakti sei guru haya. Aquel de quien se recibe el
bhakti puro es el verdadero guru y debe ser respetado como tal. Esto es lo que se denomina
bhagavata-parampara.>

El krsna-bhakti del que habla Chaitanya Mahaprabhu es el objetivo de la vida (prayojana) de
quienes se encuentran en la linea de Srila Riipa Gosvami, el objetivo que El mismo explicé a Riapa
Gosvami. Madana-mohana establece nuestra relacion (sambandha) con El, Govinda otorga el
proceso para experimentar la relacién (abhideya) y Gopinatha es la deidad regente del prayojana.
No obstante, Gopinatha no es nuestro prayojana, sino que nuestro prayojana es el amor y el afecto
que Radhika siente por Gopinatha.

Nuestro prayojana no es el prema que Krsna siente por Radhika y por otros. Krsna es sin duda
el océano del rasa, pero El no es nuestro prayojana. El prayojana més elevado es el amor de las gopis
por Krsna y, de entre esas gopis, el amor y el afecto de Srimati Radhika, Su adhiriidha-mahabhava
por Krsna —no por Krsna, sino por Gopinatha. Esta comprension no es para todos los devotos,
sino solo para devotos muy especiales.

** Bl Hari-bhakti-vilasa (2.9) declara: “Las autoridades conocedoras de la verdad absoluta dicen que se
denomina diksa aquella actividad religiosa que otorga divya-jfidna, conocimiento trascendental, y destruye de
raiz el pecado (papa), la semilla del pecado (papa-bija) y la ignorancia (avidya). D7 significa comprension
trascendental de la relaciéon de cada uno con Krsna, y ksi quiere decir destrucciéon de los obsticulos
mencionados. Por lo tanto, a menos que una persona se inicie con un devoto maha-bhagavata, no ha recibido
diksa en el verdadero sentido.

* Ver glosario
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El proceso para alcanzar este prayojana se menciona en el Sr7 Chaitanya-charitamyta (Madhya-lila
8.229): “gopi-anugatya vind aisvarya-jiiane bhajileha nahi paya vrajendra-nandane —Nadie puede
comprender el amor de Radhika por Gopinatha a menos que siga los pasos de las gopis”. Pero
esto no se alcanza siguiendo a todas las gopis. Nunca lo alcanzaremos siguiendo a Yasoda o a
otras gopis. Candravall tiene mahabhava, pero le falta algo. Ese amor supremo solo es posible
cuando se adoptan los sentimientos especiales de Radhika, y eso se obtiene cuando practicamos
siguiendo los pasos de un guia (anugatya). Pero no podemos practicar siguiendo los pasos de
Radhika ni tampoco los de Sus queridas sakhis Lalita y Visakha. Solo podemos hacer anugatya de
Sri Ripa Gosvami, Rati Majari y sakhfs como ellas.

Debemos seguir especialmente a Riipa Maiijari, que estd siempre sirviendo a Srimati Radhika.
Rtpa Maijar1 es feliz cuando Radhika es feliz y siente separaciéon cuando Radhika siente
separacion. A veces esta tan absorta en los sentimientos de Radhika, que no puede tranquilizarla,
mientras que Lalita y Visakha si pueden. Esto es asi porque Lalita y Visakha no estan tan absortas
como Riipa Mafijar1 y Rati Mafijarl. El amor mas elevado que una jiva puede alcanzar es el krsna-
prema, es decir, el amor de Radhika por Gopinatha, y se obtiene siguiendo las directrices de las
marfijaris. No existe ningtn otro proceso y nunca lo habra; asi lo ha declarado el propio Chaitanya
Mahaprabhu.

Aqui, Mahaprabhu esta hablando de la persona que puede otorgar krsna-bhakti, y el krsna-
bhakti al que se refiere es este prayojana. Quien otorga esto es un verdadero guru. Si esto lo da el
Siksa-guru y no el diksa-guru, significa que el siksa-guru se encuentra dentro del bhagavata-
parampard y debe ocupar un lugar preferente. El es més avanzado y digno de un mayor respeto.
Ustedes estan haciendo ahora un bhakti regulativo y por eso no pueden comprender o seguir esto
plenamente; solo lo entenderan quienes se dedican a la devocién espontanea, el raganuga-bhakti.
Srila Bhaktivinoda Thakura lo comprendié, y por eso consideraba que Srila Jagannatha dasa
Babajl Maharaja era mas relevante que su diksi-guru Vipina-bihari Gosvami. Syamananda
Prabhu, Narottama dasa Thakura y Srinivasa Acarya tenian una mayor consideracién hacia Srila
Jiva Gosvami que hacia sus diksa-gurus. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami consideraba maés
destacados a Srila Riipa Gosvami y a Srila Raghunatha dasa Gosvami que a su diksa-guru, y al
final de cada capitulo de su Sri Chaitanya-charitamrta escribe: “$ri rupa-raghunatha-pade yara asa
Chaitanya-charitamrta kahe krspadasa —orando a los pies de Sri Rapa y Sri Raghunatha, y
anhelando siempre su misericordia, yo, Krsnadasa, narro el Sri Chaitanya-charitamyta siguiendo
sus pasos”. Este es el bhagavata-parampard y es muy importante que el diksa-guru forme parte de
él. Intenten conocer estas verdades tan confidenciales.

Totalmente absorto en la glorificacién de cada uno de Sus devotos, Sri Chaitanya Mahaprabhu
dijo entonces:

—Ahora escuchen las glorias de Mukunda. Trabaja como médico de medicina ayurveda, un
raja-vaidya (médico real), y solo trata a reyes y a miembros de la realeza. Externamente parece un
médico real dedicado al servicio del gobierno, pero internamente tiene un profundo amor por
Krsna. ;Quién puede entender ese amor?

En una ocasidn, se hallaba Mukunda dasa sentado en una plataforma elevada hablando
con el rey musulman sobre un tratamiento médico, cuando se presentd en el lugar un sirviente
con un abanico de plumas de pavo real, se aproximo al rey y sostuvo el abanico sobre la cabeza
de este para protegerlo del sol. Al ver aquel abanico, Mukunda dasa se absorbié en amor extatico
por Dios y se cay6 de la plataforma. Temiendo que hubiera muerto, el rey bajo del estrado y le
hizo volver en si personalmente. Cuando pregunté a Mukunda si le dolia algo, este respondio:

—No, no me duele nada.

—Mukunda ;qué te ocurrié? —pregunto el rey entonces.

—Mi querido rey —respondi6 Mukunda—, tengo una enfermedad parecida a la
epilepsia.

Pero el rey era muy inteligente y lo comprendi6 todo. Para él, Mukunda era una persona
muy santa y especial.
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Mahaprabhu alabé luego la devocién de Su asociado Raghu-nandana:

raghu-nandana seva kare kafiéera mandire
dvare pufikariéé, tara ghatera upare
kadambera eka vakiie phuie bara-mase
nitya dui phula haya kiii¢a-avataase

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 15.128-9)

Raghu-nandana esta siempre entregado al servicio del Sefior Krsna en el templo. En las
orillas del lago situado junto a la entrada del templo hay un arbol kadamba que da
diariamente dos flores para ser utilizadas en el servicio de Krsna.

Debido al amor y al bhakti tan elevado de Raghu-nandana, aquel arbol kadamba daba dos flores
cada dia, incluso en invierno, tanto si era la época de su floracién como si no. Mahaprabhu dijo
que su bhakti era tal, que aquel arbol estaba controlado por su amor y daba dos flores solo a
Raghu-nandana porque él deseaba que el arbol lo hiciera.

Mahaprabhu dio entonces tres instrucciones distintas a tres devotos diferentes. A Mukunda le
dijo una vez mas con dulces palabras:

—Tu deber es adquirir riquezas tanto materiales como espirituales y el deber de Raghu-
nandana es estar siempre dedicado al servicio del Sefior Krsna. El no tiene otro interés aparte del
servicio devocional —.Y a Narahari le ordené: —Deseo que permanezcas aqui con Mis devotos.
Los tres deben realizar siempre estos deberes para el servicio del Sefior.

Raghava Pandita es otro asociado intimo de Mahaprabhu que solia recolectar cocos muy
dulces de diversos lugares para ofrecérselos a Krsna. Un dia trajo unos cocos de muy lejos e hizo
que los abrieran y los prepararan. Antes de ofrecerlos, su sirviente, que transportaba los cocos en
una cesta sobre su cabeza, levant6 las manos y tocé primero el techo y luego los cocos. Raghava
Pandita le dijo:

—Tira esos cocos al rio o a cualquier otra parte; no pueden ser ofrecidos a la deidad. EI polvo
de los pies de la gente ha subido hasta el techo y ti1 has tocado primero el techo y luego la cesta
de los cocos, de modo que tanto la cesta como los cocos estan impuros.”

Asi de estrictos eran esos vaisnavas.

Al afio siguiente

Como ya mencioné, el segundo afilo Mahaprabhu también ensalzd a los devotos tras el
Festival del Ratha-yatra. Ustedes también deben glorificar a los devotos y no criticarlos. Si desean
tener bhakti, nunca cometan ofensas. Respeten a todos aunque no estén iniciados, siempre que no
sean ofensivos y no critiquen a nadie. Si no es asi, ofrézcanle reverencias desde muy lejos —es
decir, eviten su asociacién.

Uno de los habitantes de Kulina-grama volvié a preguntar:

—Ahora regresamos a nuestras casas. ;Cual es nuestro deber? ;Qué debemos hacer?

Escuchen atentamente e intenten comprender esto. El Sefior respondio:

—Deben dedicarse a servir a los sirvientes de Krsna y a cantar constantemente el santo
nombre de Krsna. Si hacen estas dos cosas, muy pronto obtendran el refugio de los pies de loto
de Krsna.

—Dime, por favor, jquién es un vaisnava auténtico y cudles son sus sintomas? —pregunto el
hombre.

Comprendiendo su mente, Sri Chaitanya Mahaprabhu sonrié y explicé dos principios:
vaisnava-sevia y nama-sankirtana.

kdiéa-nama nirantara yaihara vadane

134



sei vaifiéava-¢refitha, bhaja tathéara caraée
Cré Caitanya-caritamata (Madhya-Iéla 16.72)

Aquel que canta siempre el santo nombre del Sefior debe ser considerado el mejor de los
vaisnavas, y tu deber es servir sus pies de loto.

El primer afio Mahaprabhu habia dado una respuesta general, pero esta vez habl6é de manera
mas especifica. En realidad, cantar significa cantar el nombre de forma pura. Los que no estan
iniciados no pueden cantar de una forma pura, sino que cantan siempre con ofensas. En este
verso, la palabra $restha, que quiere decir “mejor”, no se refiere al devoto uttama-adhikari. Aqui
estd hablando en concreto a los que estan iniciados y son madhyama-adhikaris en los niveles
intermedio y superior. Ellos han dejado atrds todas las ofensas y estdn siempre cantando y
recordando los santos nombres de Krsna con la relacién especifica que tienen con EL

El primer afio, Chaitanya Mahaprabhu dijo a los habitantes de Kulina-grama que debian
respetar a todos los vaisnavas y el segundo afio dijo que debian servirlos. Bhaja significa “servir”.
Existen algunas diferencias entre los vaisnavas que solo deben ser respetados y aquellos que
deben ser servidos, pero quienes no tienen una asociacién elevada no pueden comprenderlas.
Aunque parecen sutiles, son como las diferencias que hay entre la tierra y el cielo.

Un devoto nirantara puede cantar y recordar a Krsna las veinticuatro horas del dia. La palabra
nirantara significa “sin interrupcién”, y se aplica a quienes son como Srila Haridasa Thakura, que
fue un discipulo de Chaitanya Mahaprabhu. Haridasa Thakura cantaba sin ofensas, hasta el
punto de convertir a una prostituta en una devota pura solo por haberle dado su asociacion.

(Qué piensan del bhajana de Srila Raghunatha dasa Gosvami y de Srila Rapa Gosvami?
(Cantaban ellos los nombres de Krsna veinticuatro horas al dia? Si pasaban el dia y la noche
escribiendo libros como el Ujjvala-nilamani, ;cémo podian cantar todo el tiempo? En realidad, a
veces no cantaban durante dos, tres, cuatro o cinco dias porque no se hallaban en su conciencia
externa. A veces derramaban lagrimas sin cesar y cuando intentaban cantar se desmayaban. ;Es
este verso aplicable a Srila Ripa Gosvami y Srila Raghunatha dasa Gosvami? Sin duda. Las
lagrimas eran verdadero canto de los nombres de Krsna. Todo lo que hacfan, tanto cocinar como
cualquier otra actividad, era canto; estaban siempre absortos en el canto.

Asi también, Srila Sukadeva Gosvami es el mejor kirtaniya a pesar de no tocar el armonio ni
los karatalas. Su kirtana consistia en glorificar y recordar constantemente a Krsna y Su santo
nombre, y estar siempre absorto en El. Esa clase de devotos son mas que nirantara. Haridasa
Thakura y muchos otros pueden ser aceptados en la categoria de nirantara, pero Rapa Gosvami,
Raghunatha dasa Gosvami y Sukadeva Gosvami son més que eso.

Puesto que los habitantes de Kulina-grama ya habian preguntado quién era un vaisnava el
afo anterior, ;qué sentido tenia que hicieran la misma pregunta de nuevo? Aquellas personas no
eran necias, sino elevados vaisnavas uttama-adhikaris, y preguntaron aquello pensando en el bien
de los devotos comunes.

Primero Mahaprabhu habl6 de los vaisnavas en general, luego de los vaisnavas “mejores” (de
segunda clase) y, por ultimo, de los vaisnavas de primera clase. El primer afio hizo referencia a
los vaisnavas de tercera clase (kanistha), el segundo afio a los devotos de segunda clase y el
tercero a los uttama-maha-bhagavatas, que se encuentran mas alla de la liberacion.

yatihara darcane mukhe aise kdiéa-nama
tathére janiha tumi ‘vaifiéava-pradhéna’

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 16.74)

[Sri Chaitanya Mahaprabhu dijo:] Un vaisnava de primera clase es aquel cuya sola presencia
hace que otros canten el santo nombre de Krsna.
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krama kari’ kahe prabhu ‘vaiiéava’-lakiaéa
‘vaifi@ava’, ‘vaifi@éavatara’, ara ‘vaiiéavatama’

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-léla 16.75)

De este modo, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu ensefi6 las diferencias entre las distintas clases de
vaisnavas: el vaisnava, el vaisnavatara y el vaisnavatama. Y asi fue como explico
sucesivamente a los habitantes de Kulina-grama todos los sintomas de un vaisnava.

Todos los devotos son vaisnavas, pero unos son de tercera clase, otros de segunda y otros de
primera. Todos nosotros somos vaisnavas, pero el grado de aptitud o idoneidad como vaisnava
(vaisnavatd) no es el mismo en todos. De hecho, puede haber miles de variedades. Un kanistha-
adhikdr? no puede discernir entre un grado y otro; no posee la inteligencia para pensar en las
diferencias. El madhyama de nivel inferior (kanistha-madhyama) tampoco esta muy capacitado, el
madhyama intermedio (madhyama-madhyama) esta mas capacitado, y el madhyama superior (uttama-
madhyama) puede comportarse con todos los vaisnavas segtin su nivel.

Sri Chaitanya Mahaprabhu dijo que existen tres divisiones —vaisnava, vaisnavatara y
vaisnavatama—, pero no es que solo haya tres. Sri Riipa Gosvami explicé que hay muchos miles
de niveles de vaisnavas, pero ;quién puede reconocer esos distintos niveles? Srila Bhaktivinoda
Thakura ha dicho: “ye yena vaisnava ciniya laiya adara koribe yabe — si conoces la aptitud o
categoria de un vaisnava avanzado y le muestras respeto segiin esa categoria o habilidad, puedes
obtener su misericordia y alcanzar el objetivo supremo de la vida muy rapidamente. No se puede
lograr el objetivo supremo de la vida espiritual de ninguna otra manera”.

Si no puedes reconocer qué vaisnava se encuentra en qué categoria, juzgaras de forma errénea
y pensaras: “El es como yo” o bien “Aquel es un maha-bhagavata y todos los demas son inferiores
a él. Srila Ripa Gosvami también es inferior a mi mahd-maha-bhagavata”. Puesto que no estés
capacitado, ;como puedes decidir? Si eres merecedor de la misericordia inmotivada de Ripa
Gosvami y de sus asociados, se te facultard para reconocer a los vaisnavas y respetarlos como se
merecen; de otro modo es imposible. Puede ocurrir, por ejemplo, que cuando piensas en las
cualidades de Rapa Gosvami y Haridasa Thakura respetas a Haridasa Thakura y no a Ripa
Gosvami. Pueden pensar que Riipa Gosvami no es mas que un muchacho, un nedfito que no sabe
nada, pero Svartipa Damodara lo abrazaba y Mahaprabhu le daba carifiosos golpecitos en la
espalda y le decia: “jBuen chico! ;Cémo supiste dénde estd Mi corazén?” Intenten entender y
absorber estas ensefianzas elevadas de Mahaprabhu y no critiquen a ningtin vaisnava.

Con respecto al devoto de primera clase que esta siempre situado en su relacién con Krsna,
(por qué desea él a veces otra relaciéon? Narada, por ejemplo, es un uttama-maha-bhagavata con los
sentimientos de servidumbre (ddsya-rasa), pero también desea ser una gopi. Esos devotos son muy
“astutos”. Desean saborearlo todo, desde lo mas elevado hasta lo inferior. Son como Krsna. Krsna
también es muy astuto, porque juega con Radhika pero también con Kubja. ;Por qué fue donde
Kubja? El esta plenamente satisfecho con Radhika, pero quiere probarlo todo, desde lo més alto
hasta lo inferior.

Un devoto kanistha-adhikari no puede saber cual es su propio nivel de desarrollo ni cémo
respetar debidamente a los devotos segtin el grado de su bhakti. Por eso debe asociarse con un
devoto madhyama-adhikari. Se puede saber quién es madhyama-adhikari mediante la asociacion y
escuchando hari-katha. El madhyama-adhikar? conoce cierto hari-kathi y, sobre todo, sirve a los
vaisnavas mas que a las deidades. El tiene un gran respeto por los vaisnavas, lo cual no es posible
para el kanistha-adhikari. El kanistha-adhikari es incapaz de dejar el servicio a la deidad para
respetar a ningiin devoto, mientras que el madhyama-adhikari si puede hacerlo.

El kanistha-adhikari se pregunta si algo ha sido ofrecido o no a Krsna y luego se lo da al devoto
puro como prasida de Thakuraji, pero el madhyama-adhikari no lo ve de esa forma. Cuando
observa que un uttama-adhikari esta tomando prasida, comprende que su ofrenda es millones de
veces superior a la ofrenda formal del kanistha-adhikari aunque el uttama-adhikari no haya ofrecido
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el bhoga a Krsna externamente. El uttama-adhikar? ha ofrecido el bhoga con los ojos y el corazén, y
esa ofrenda es mucho mas valiosa que cualquier ofrenda formal de un devoto menos avanzado.
De hecho, se ha ofrecido él mismo, y por tanto no queda nada por ofrecer. Un kanistha-adhikari —
o incluso un madhyama-adhikari en un nivel inicial— encuentra esto dificil de entender, porque se
trata de un nivel muy elevado.
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Capitulo Diez

La relacion entre Jagannatha Puri y Navadvipa

Krsna es la Suprema Personalidad de Dios. El es todopoderoso (sarva-saktiman) y
extremadamente misericordioso. Y también es muy rasika.*® El es el océano del rasa y, por lo
tanto, es nuestra deidad venerable. Si profundizan en su bhajana, comprenderan muchas
verdades respecto a esto. Puesto que es el supremo disfrutador de las melosidades (rasika-sekhara)
y Su misericordia es inmotivada, Krsna piensa: “;Cémo puedo mostrar Mi misericordia a todas
las almas que se han desviado de Mi y sufren tanto debido a ello? ;Cémo puedo atraerlas?” Asi,
quiso descender personalmente a este mundo para otorgar Su misericordia.

Krsna es el océano del rasa, pero este océano se divide en dos. El primero es Krsna, la Persona
que saborea y disfruta el rasa, y el segundo es el recipiente del océano del rasa. Krsna es el objeto
del amor y el océano del rasa, pero no es el recipiente. Ese rasa esta situado en el corazén de
Radhika. Si Radhika no estuviera presente, no habria rasa y Krsna seria nirvisesa-brahma.

Krsna desea dar al mundo el océano de rasa denominado mahabhiva que esta presente en el
corazén de Radhika, pero no puede. El es el objeto del amor y, por lo tanto, solo puede dar al
mundo una ligera idea de lo que supone ser el objeto; no puede entregar el amor de quienes lo
sirven. No puede dar amor por El mismo porque no lo tiene. Por lo tanto, para obtener ese amor,
El “robd” la belleza y los sentimientos intrinsecos de Radhika.

En realidad, Krsna no puede robar los sentimientos de Radhika porque Ella esta siempre muy
alerta. Es mas lista e inteligente que Krsna porque Ella es el poder de El. La inteligencia de Krsna
es también Radhika. Todo lo suyo es Radhika. Lo tinico que El puede hacer es desear, de modo
que ide6 otro modo de obtener los sentimientos de Ella: la stiplica. No podia engafiarla y robarle
Su amor porque tanto Ella como Sus sakhis estaban siempre en guardia. Viendo que no era capaz
de entrar en ese reino del amor de forma independiente, oré a Radhika:

—Sé misericordiosa y dame por favor Tu belleza y tu mahabhava; ese amor que nadie mas
posee.

Lalita y Visakha no tienen ese amor, y Krsna tampoco. Su amor llega hasta mahabhava, pero
no posee la caracteristica mas elevada del mahabhava: el madana. Krsna deseaba tomar el
madanakhya-mahabhava de Srimati Radhika para saborear plenamente la belleza y la dulzura que
El posee, y también para experimentar la felicidad de ese sabor.

Radhika respondié:

—De acuerdo, te lo daré durante un tiempo tal como deseas, pero tendras que ser admitido en
la escuela de Mis sakhis y deberas asistir a sus clases. Ellas pueden otorgarte esos sentimientos, y
Yo también te ayudaré.

Tal fue la stplica de Krsna y asi fue como se convirti6 en Sacinandana Gaurahari.

anarpita-caréa cirat karuéayavatéréau kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasaa sva-bhakti-¢riyam
hariu purafa-sundara-dyuti-kadamba-sandépitau
sada hddaya-kandare sphuratu vau cacé-nandanad

Cré Caitanya-charitamata (Adi-léla 1.4)

% alguien que saborea las melosidades del bhakti.
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Que el Sefior Supremo conocido como el hijo de Srimati Saci-devi se sitte
trascendentalmente en lo mas recéndito de sus corazones. Resplandeciente con el brillo del
oro fundido, El ha aparecido en la era de Kali debido a Su misericordia inmotivada para
otorgar lo que ninguna otra encarnacion habia ofrecido antes: la dulzura mas sublime y
radiante del servicio devocional, la melosidad del amor de amante.

¢Quién es Sacinandana, el hijo de Madre Saci? El es gopi-bhartuh, Krsna mismo —avatirnah
kalau. ;Por qué descendié a este mundo? Karumaya —por Su misericordia inmotivada.
Nrsihhadeva, Vamanadeva, Kiirma, Varaha y Ramacandra también vinieron y todos ellos dieron
algo al mundo. Ramacandra ensefi6 muchas cosas, sobre todo la maryada o la etiqueta y la
adoracién con majestuosidad y temor reverencial. Muchos aciryas han venido también al mundo,
como Sri Madhvacarya, Sri Ramanujacarya, Sri Visnusvami y Sri Nimbaditya, pero solo
entregaron el bhakti regulativo. Ensefiaron que “Krsna es venerable”; ninguna otra cosa. Sri
Prahlada Maharaja explicé asimismo en el Srimad-Bhagavatam (7.5.23-4):

¢ravaéaa kértanaa viiiéou
smaraéaa pada-sevanam
arcanaa vandanam dasyaa
sakhyam &tma-nivedanam
iti puasarpita viiéau
bhakti¢ cen nava-lakiaéa
kriyeta bhagavaty addha
tan manye 'dhétam uttamam

Los siguientes nueve procesos son aceptados como servicio devocional puro: escuchar y
cantar las glorias del santo nombre, la forma, las cualidades, la parafernalia y los
pasatiempos del Sefior Visnu; recordarlos; servir los pies de loto del Sefior; ofrecer al Sefior
adoracién respetuosa con dieciséis clases de parafernalia; ofrecer oraciones al Sefior;
volverse Su sirviente; considerar al Sefior como el amigo mas intimo y entregarle todo (es
decir, servirle con el cuerpo, la mente y las palabras).

Tienen que rendirse a los pies de loto del Sefior, pero antes deben rendirse al dasa-bhagavan, el
guru; entonces podran practicar la atma-nivedanam o rendicién total a Krsna. Pero esto es vaidhi-
bhakti 'y solo puede conducirnos hasta Vaikuntha —no a Vrndavana. No es tan poderoso.

Sr1 Chaitanya Mahaprabhu descendi6 a este mundo principalmente para dar raganuga-bhakti
y, por lo tanto, El es karunaya, la encarnacién mas misericordiosa. Samarpayitum quiere decir
“dar”. ;Dar qué? Unnata-ujjvala-rasa. Unnata-ujjvala no es vaidhi-bhakti. Unnata-ujjvala-rasa es el
amor de las gopis de Vrndavana. Ese amor no se encuentra ni siquiera en Madre Yasoda, Rohini u
otras como ellas. Ellas conocen algo de ese rasa, pero no lo tienen.

Mahaprabhu descendié especialmente para otorgar sva-bhakti-Sriyam. Sva significa “propio”.
¢Quién es “lo propio” de Krsna? Unicamente Srimati Radhika. Solo Ella es la posesion de Krsna;
Su amor, Su bhakti, Su prema, sneha, mana, raga, anuraga, bhava, mahabhava, e incluso mas que esto
—imodana y madana. Todo estd incluido dentro del madana. La separacién y el encuentro estan
incluidos en €l hasta el nivel méas elevado.

Mahaprabhu vino a derramar la misericordia del sva-bhakti-sriyam a las jivas. Sriyam quiere
decir belleza. La belleza del unnata-ujjvala-rasa, pero no el propio unnata-ujjvala-rasa. Srimati
Radhika es la personificacion del unnata-ujjvala-rasa, y Lalita, Visakha y todas las demas sakhis
participan también de ese rasa. Sriyam son los sentimientos de Riipa Mafijari, Rati Majari y otras,
incluidas Kamala Mafijar y sus seguidoras. Este es el sentimiento del servicio a Srimati Radhika.

Mahaprabhu vino a entregar la misericordia del raga-marga, el sendero mediante el cual se
puede obtener el servicio de Radha-Krsna Yugala. Este sendero se conoce como raganuga-bhakti, y
os llevara hasta el nivel de riga, el deseo de las gopis de complacer a Krsna. Mahaprabhu vino a
entregar ese sentimiento, pero El mismo no estaba preparado. Es como el caso de alguien que
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desea ser abogado. Primero tiene que ir a la Facultad de Derecho y aprobar los exdimenes. Y una
vez finalizada la carrera, no podrd entrar en los tribunales inmediatamente, sino que debera
empezar como aprendiz y practicar siguiendo la guia de un abogado experto. Después de dos o
tres afios, cuando haya completado su entrenamiento, podra litigar en un tribunal; de otro modo
es imposible.

Mahaprabhu descendi6 a este mundo en Navadvipa y alli nacié del vientre de Srimati Saci-
devi. Navadvipa es Vrndavana. Navadvipa y Vrndavana son lo mismo, pero en Navadvipa todo
estd oculto, al igual que Krsna se halla oculto en la forma de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

Y asi como Sacinandana no parece Krsna, Vrndavana, la morada de Krsna, estd cubierta en
Navadvipa. Y, sin embargo, es Vrndavana. Los doce bosques de Vrndavana existen también en
Navadvipa, pero de forma encubierta.

En Jagannatha Purl no estan los bosques de Vrndavana y, por lo tanto, Jagannatha Purl nunca
puede ser igual a Navadvipa. En el Gambhira, en Puri, Mahaprabhu sabore6 una clase de
separacion muy elevada, pero Navadvipa es Vrndavana y Purl no lo es. Purl es como Dvaraka.
En Dvaraka, Krsna se lamenta por las gopis. Alli no puede llevar Su pluma de pavo real ni Su
dulce flauta, y tampoco puede decir: “Mi padre y mi madre son Nanda y Yasoda. Estas no son
Mis verdaderas reinas; las amadas de Mi corazén son las gopis”.

¢Conocen el significado de la palabra Navadvipa? Nava se refiere a nitya-nava-navayamana,
que quiere decir “eternamente nuevo”. Y nava significa también nueve. Navadvipa esta integrado
por nueve islas que representan los nueve procesos del bhakti, encabezados por Sravanam y
kirtanam. Los Vedas, los Upanisads y muchos otros textos de la literatura vaisnava hablan de
Navadvipa en los siguientes términos:

¢riyau kantau kantau parama-purufiau kalpa-taravo
druma bhumig cintamagi-gaéa-mayi toyam amétam
kath& ganaa nalyaa gamanam api vaagt priya-sakhé
cid-anandaa& jyotiu param api tad asvadyam api ca
sa yatra kiitrabdhiu sravati surabhébhyag ca su-mahan

nimefiarddhakhyo va vrajati na hi yatrapi samayau

bhaje ¢vetadvépaa tam aham iha golokam iti yaa
vidantas te santau kfiti-virala-carau katipaye

Yo adoro la morada suprema de Svetadvipa, donde las amadas herofnas son una multitud
de diosas de la fortuna y Sri Krsna, la Persona Suprema, es el inico amante; donde todos los
arboles son arboles de los deseos espirituales y la tierra estd hecha de joyas cintamani que
satisfacen los deseos trascendentales; donde el agua es néctar, cada palabra es un canto
melodioso y cada paso una danza artistica; donde la flauta es la amiga mas intima; donde la
luz esta llena de conocimiento y la sustancia espiritual suprema que todo lo abarca es
deleitable; donde un vasto océano trascendental de leche estd siempre fluyendo proveniente
de millones y millones de vacas surabhi; y donde el tiempo no estd sujeto a transcurrir ni
siquiera durante un abrir y cerrar de ojos, puesto que no esta dividido en pasado, presente y
futuro sino que se mantiene como un presente eterno e indiviso. Esa morada divina, que es
practicamente desconocida en este mundo, es conocida escasamente por unos cuantos sadhus
con el nombre de Goloka.

Srila Rtipa Gosvami ha citado este verso en sus escritos, como también lo ha hecho Srila
Bhaktivinoda Thakura, junto con otros versos similares. Navadvipa es Svetadvipa. En el Goloka
Vrndavana trascendental hay dos sectores: Vrndavana y Svetadvipa. Vrndavana y Navadvipa
son complementarios —sin Navadvipa, Vrndavana es incompleto y sin Vrndavana, Navadvipa
es incompleto. Juntos son completos, al igual que es completa la situacién resultante de mezclar
la separacién y la unién. Sin los sentimientos de separacion, la unién (sarityoga) es incompleta.

Los doce vanas (bosques) y upavanas (bosquecillos) de Vrndavana se encuentran dentro de las
nueve islas de Navadvipa. Madhuvana, Talavana, Kumudvana, Bahulavana, Kamyavana,
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Khadiravana, Bhadravana, Bhandiravana, Bilvavana, Mahavana, Vrndavana y Lauhavana; estos
bosques se hallan presentes de un modo u otro en Navadvipa.

No piensen que Jagannatha Puri o el rio Godavari, donde Mahaprabhu revel6 Su condicién de
mahabhava-rasardja a Raya Ramananda, son superiores a Navadvipa. Navadvipa es muy superior
a esos lugares. Sr1 Chaitanya Mahaprabhu revelé Su forma trascendental de rasardja-mahabhava en
Godavari, y fue alli donde tuvo lugar el Ramananda-sariivada, ese hari-katha sumamente elevado.
En el Gambhira, Mahaprabhu mostré Sus sentimientos extremos de separacién, cerca de alli se
lanz6 al océano, y fue también en aquella zona donde sabore¢ los sentimientos de separacion que
experimenta Srimati Radhika con Svartipa Damodara y Raya Ramananda. Se podria decir, por
tanto, que estos son los hari-kathds mas profundos y elevados, pero hay muchas razones por las
que no lo son.

Jagannatha Puri es un lugar de pasatiempos muy excelso, sobre todo el gambhira-lila de Sri
Chaitanya Mahaprabhu, pero aun asi es similar a Dvaraka. Alli no estan presentes los bosques de
Vrndavana ni Gokula, Bhandiravana, Nandagaon o Varsana. Estos tampoco se encuentran en la
ribera del Godavarl y tampoco en Kuruksetra. Por lo tanto, Navadvipa es necesariamente
superior a esos lugares.

Existen tantos lugares encubiertos en Navadvipa, que se dice que es gupta-vrndavana. Una de
las nueve islas de Navadvipa es Godrumadvipa, de la cual Srila Bhaktivinoda Thakura hace una
descripcién en su Jaiva-dharma. Godrumadvipa es Nandagaon, cerca de Varsana. El lugar de
nacimiento de Chaitanya Mahaprabhu en Mayapura es Mathura y Gokula combinados.
Chaitanya Mahaprabhu es Krsna con los sentimientos y la tez de Srimati Radhika. Krsna nacié en
Vrndavana; parte en Mathura y plenamente en Gokula, y ambos lugares estan unidos en el
Yogapitha de Mayapura.

Cruzando el Ganga desde alli hasta Koladvipa, encontramos a Giriraja-Govardhana. Alli estan
situados todos los kuiijas y las cuevas donde Krsna jugaba con los sakhis y las sakhis. Cerca de alli
esta Rasauli o rasa-sthali, con Candra-sarovara al pie de Giriraja-Govardhana. Un poco mas all4,
en Rtudvipa, se encuentran el Radha-kunda y el Syama-kunda. Los rios Ganga y Yamuna se
unen en Prayaga y siguen su curso uno al lado del otro hasta Navadvipa circundando sus nueve
islas. El templo conocido como Devananda Gaudiya Matha fue construido por nuestro gurudeva
en la orilla oeste del Ganga, la orilla donde fluye el Yamuna; y Mayapura esta situado en la orilla
este del Ganga, la orilla donde fluye el Ganga. El Sefior Brahma ejecut6é millares de austeridades
en esa orilla este.

En Navadvipa se halla el Paficaveni, el lugar donde se encuentran el Ganga, el Yamuna, el
Sarasvati, el Alakananda y el Mandakini. En ese lugar maravilloso estdn también el Manasi-
ganga, el Radha-kunda y el Syama-kunda. En Mamagachi (Modadrumadvipa) estd presente
Bahulavana y en el norte de Mayapura se encuentra Bhadravana. Jahnudvipa es Bhandiravana y
Simantadvipa es Mathura. Estas verdades han sido explicadas por Srila Bhaktivinoda Thakura en
su Sr7 Navadvipa-dhama-mahatmya. Vrndavana esta en Navadvipa, no en Jagannatha Puri o en
Godavari.

Hay algo muy importante que deben saber y comprender profundamente. En relaciéon con el
hecho de que Navadvipa es Vrndavana, existen dos asta-kiliya-lilds, los pasatiempos eternos
realizados durante los ocho periodos del dia: el de St Chaitanya Mahaprabhu y el de Radha y
Krsna. El asta-kaliya-lila de Mahaprabhu transcurrié en Navadvipa y es el asta-kaliya-lila en el que
meditan los devotos. En Jagannatha Pur no hay ningtin asta-kaliya-lila en el que meditar.

En su gaura-gayatri-mantra, los brahmanas cantan: “visvambharaya dhimahi” y “gauraya”. ;Por
qué dicen “gauraya”? ;Quién es Gaura? Gaura o Gauranga es Krsna con los sentimientos
intrinsecos, la belleza y la tez de Radhika. El es en realidad Krsna, pero ahora estd completamente
absorto en los sentimientos de Radhika. El siente como si se hubiera convertido en Radhika, pero
existen tres Radhikas: Vrsabhanu-nandini Radhika, Viyogini-Radhika y Sarhyogini-Radhika.

Al igual que Krsna, Vrsabhanu-nandini Radhika no sale nunca de Vrndavana. Krsna y
Rohini-nandana Balarama tampoco pueden salir de Vrndavana, porque Balarama siempre
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permanece junto a Krsna. Solo Sus manifestaciones, Vasudeva-nandana Krsna y Vasudeva-
nandana Baladeva van a Mathura y a Dvaraka. Los pasatiempos de Krsna en Mathura y Dvaraka
son trascendentales e imperecederos, como lo son también los pasatiempos de Vrajendra-
nandana Krsna en Vrndavana. Vasudeva-Krsna juega eternamente en Mathura y Vrajendra-
nandana Krsna juega eternamente en Vrndavana.

Y, del mismo modo, existen tres Radhikas. En realidad solo hay una Radhika, pero posee tres
sentimientos o caracteristicas. Krsna no cambia cuando va a Mathura, pero alli no utiliza Su
flauta ni Su pluma de pavo real. Cambia a Su padre y a Su madre, pero no Su forma. Solo
cambian Sus sentimientos, y los sentimientos son los factores determinantes principales. Si toma
Su flauta y Su pluma de pavo real y dice a todos: “Soy el hijo de Nanda y Yasoda”, se trata de
Vrajendra-nandana Krsna. Pero si no tiene ni pluma de pavo real ni flauta y dice a todo el
mundo: “Soy el hijo de Vasudeva y Devaki”, es Su manifestacion (prakdsa) la que esta presente.
Esta manifestacion no es plenamente Krsna, el Supremo.

Asi, Vrsabhanu-nandini Radhika estd siempre con Krsna en Vrndavana. En Nandagaon,
donde Radhika experiment6 sentimientos de intensa separacién y habl6 el Bhramara-gita, Ella es
Viyogini-Radhika. En realidad, Ella nunca esta en separacion (viyoga) en el sentido de que nunca
estd separada de Krsna. Srila Riipa Gosvami ha explicado esta verdad en el Lalita-madhava y el
Ujjvala-nilamani. Por eso Kavi Karnapiira no habla del /ili de Mathura y de Dvaraka, sino que
finaliza su Ananda-vrndavana-campii justo después del rasa-lila. Nuestros dcaryas no pueden tolerar
la idea de que Radhika esté separada de Krsna. En Su caracteristica original y completa, Ella es
Vrsabhanu-nandini y estd siempre con Nanda-nandana Krsna, y la Radhika que experimenta
separacién en Nandagaon es Su manifestacion, Viyogini-Radhika. Se trata de la misma Radhika,
pero con sentimientos de separaciéon. En Kuruksetra, Ella es Sammyogini-Radhika. Ella va alli
durante uno o dos dias y, montando a Krsna al carro de Su mente, lo lleva de vuelta a
Vrndavana. Sarityoga significa “encuentro constante”.

En el mantra “gauraya svaha” o “tan no gaurah pracodayat”’, se pronuncia el nombre
Vi$vambhara. ViSvambhara nunca vivié en una cueva (el Gambhira) en Jagannatha Puri, porque
El es Sacinandana Gaurahari en Navadvipa. Desde ahi El otorga a las jfvas una gran cantidad de
conocimiento, amor y afecto, y una clase de prema muy elevado. Incluso dio prema a Jagai y
Madhai. Visvambharaya dhimahi —nosotros meditamos en El en Navadvipa.

En la cueva del Gambhira, Mahaprabhu exhibié6 mucha opulencia. Por las noches, excepto
Raya Ramananda y Svartipa Damodara —es decir, Lalita y Vis$akha— nadie podia presenciar Sus
pasatiempos. El propio Riipa Gosvami, que estaba intimamente familiarizado con todos los
pasatiempos de Mahaprabhu, no podjia ir alli. En Godavari, Mahaprabhu manifesté Su forma de
rasardja-mahabhava —esto es opulencia. En aquel momento, incluso Raya Ramananda comenzé a
orar como Devaki o como Arjuna, “jT1d eres la Suprema Personalidad de Dios!”

En Navadvipa no hay opulencia. Alli, Sacinandana juega igual que lo hace Krsna con las
jovenes en Vrndavana. Mientras se bafiaba en el Ganga decia a las niflas: “;Quieren casarse
conmigo? Yo quiero casarme con ustedes; si no se casan conmigo no seran felices. Denme a Mi
sus ofrendas de platanos y sandesa en lugar de a Siva”. Esto entra en la categoria del asta-kaliya-lila
de Chaitanya Mahaprabhu y, por lo tanto, es muy superior a cualquier /ila de Jagannatha-Purl.
En Navadvipa existe la svdrasiki-upisani, adoracién meditativa de la corriente ininterrumpida de
ilimitados [ilds que transcurren durante los distintos periodos de cada dia, mientras que en Purl
existe el mantramayi-upasand, la adoracion meditativa de un /7l especifico, en este caso el de los
sentimientos de separacion de Srimati Radhika hacia Krsna. En Navadvipa, Mahaprabhu realizé
Su madhurya-lila (pasatiempos llenos de dulzura), mientras que el /7l de Jagannatha Purl esta
lleno de aisvarya (opulencia). En Navadvipa, los amigos de la escuela de Sacinandana podian
pelearse con El. Gadadhara Pandita y Jagadananda Pandita discutian con El cuando eran nifios, y
Saci Mata solia castigar a su hijo. En Jagannatha Puri, sin embargo, el propio rey no podia
acercarse a El a pesar de que queria poner su cabeza a los pies de Mahaprabhu. Raya Ramananda
y los demés oraban siempre a Mahaprabhu. No se le consideraba como un amigo, sino como
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alguien muy superior a ellos. Asi, el navadvipa-lili es mas dulce que el /il de Jagannatha Puri, y
hay muchas verdades profundas ocultas en éI.

Si se bafian en Barakona-ghata, Navadvipa, apareceran en Keéi-ghata, Vrndavana, donde se
estd llevando a cabo el rasa-lila. Pero si se bafian en el océano de Jagannatha Purl en Svarga-dvara
no apareceran en Vrndavana. Solo si estan en el Gambhira pueden conocer algo de la gloria de
Vrndavana, y tnicamente si tienen un intenso deseo de ir alli. Navadvipa es, por tanto, mas
glorioso que Jagannatha Purl e incluso mas glorioso que las orillas del Godavart.

Aunque Chaitanya Mahaprabhu llevé a cabo incontables pasatiempos en Navadvipa, sinti6 la
necesidad de aceptar sannydsa. No solo queria saborear el rasa, sino también derramar
misericordia. En Navadvipa hizo ambas cosas, sabore6 y también distribuyé algo de Su
misericordia, pero para dar mas atin acept6 la vida renunciada de sannyast. Enseguida dejé a Saci
Mata y a Visnupriya, y aquellas fueron escenas llenas de dolor. Krsna abandoné a las gopis en
Vrndavana, se fue a Mathura y después a Dvaraka. Del mismo modo, Mahaprabhu dejé a
Visnupriya-devi igual que Ramacandra dej6 a Sita para siempre, lo cual fue particularmente
dramaético.

Tras aceptar sannydsa, Mahaprabhu se marché a Purl. Después de eso fue aceptado en la
escuela de Raya Ramananda y luego en la de Svartipa Damodara, y més tarde predicé Su misién
del raga-marga; es decir, el raganuga-bhakti.

Sri Chaitanya Mahaprabhu y
Tota-gopinatha en Puri

Cuando Mahaprabhu veia a Subhadra y a Baladeva, no experimentaba un gran placer, sino que
mas bien se sentfa timido y pensaba: “He venido a Kuruksetra”. Tenia los sentimientos de
Srimati Radhika en Kuruksetra cuando, movida por una intensa separacién, intenté llevar a
Krsna (Jagannatha) a Vrndavana. A Mahaprabhu —con los sentimientos de Srimati Radhika— no
le gustaba ver a Krsna en Kuruksetra, porque alli estaban todos Sus asociados y Sus reinas de
Dvaraka, y habia multitud de caballos y elefantes.

En Kuruksetra no habia ninguna posibilidad de que Radhika estuviera a solas con Krsna, y
por eso Mahaprabhu experimentaba una insoportable separacién durante el Festival del Ratha-
yatra, la misma que sentia en el Gambhira. Alli, sus sentimientos eran los de Radhika en
Vrndavana cuando Krsna estaba en Dvaraka. Los sentimientos de separacién estaban siempre
presentes en Mahaprabhu cuando se encontraba en Purl. Cuando Radhika fue a Kuruksetra, no
pudo descansar con Krsna. En lugar de ello, se le dio un alojamiento en una tienda separada
mientras Krsna se alojaba con los Yadavas y con Sus reinas. Cuando El se fue a Sus aposentos,
Ella sinti6 una gran separacién.

En Puri, Sri Chaitanya Mahaprabhu veia a veces el mar como si fuera el Yamuna y se
zambullia en él, pero una vez dentro lloraba mas atin porque Krsna desaparecia. A veces Sus
extremidades se introducian dentro de Su cuerpo como una tortuga, y otras veces las
articulaciones de Sus manos y piernas se separaban hasta unos veinte centimetros y quedaban
conectadas al cuerpo tnicamente por la piel. En aquellos momentos parecia un fantasma, y
cuando los devotos lo veian en aquella condicién sentian temor y lloraban por EL Y todo era
debido a Su separacién de Krsna. Para lograr algtin alivio, solia ir a tener dardana de la deidad de
Tota-gopinatha. Al ver a Tota-gopinatha, Mahaprabhu pensaba: “Estoy en Vrndavana. Aqui esta
Mi prananatha”. Y, de ese modo, las lagrimas de separacién disminuian un tanto.

A la izquierda de Tota-gopinatha se encuentra Radhika y a la derecha Lalita, y ambas son
negras como Krsna. La tez de Radha se vuelve negra cuando contempla a Su prananitha y se
absorbe profundamente en El, o cuando hace cosas como tomar la flauta de Krsna y tocarla. Y lo
mismo ocurre con Lalita. Pensando en el negro de Krsna, ella también se vuelve negra. Tal es el
sentir de Tota-gopinatha acompafiado de Radhika y Lalita. Asi también, cuando adopta los
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sentimientos de Srimati Radhika, Krsna se convierte en Mahaprabhu y entonces Lalita se
convierte en Svartipa Damodara.

No veran a ninguna otra deidad sentada aparte de Tota-gopinatha. Algunos dicen que cuando
Srila Gadadhara Pandita era ya mayor, no podia ofrecer guirnaldas a Tota-gopinatha y por eso
Tota-gopinatha se sentd, pero no es asi. Chaitanya Mahaprabhu desaparecié a la edad de
cuarenta y ocho afios y Gadadhara Pandita tenia solo un afio menos. El dejé este mundo un afio
después de la desaparicién de Mahaprabhu, luego no tuvo tiempo de llegar a viejo. La verdadera
historia es que cuando Mahaprabhu desapareci6é, Gadadhara Pandita, siguiendo las instrucciones
de Mahaprabhu, no abandoné la adoracién de Tota-gopinatha. Como sentia siempre la
separacion de Mahaprabhu, muy pronto se quedé muy delgado y por este motivo no podia
levantarse para poner una guirnalda a Tota-gopinatha. Al ver a Gadadhara Pandita en aquel
estado, Tota-gopinatha se sent6 para él y Gadadhara Pandita sigui6 ofreciéndole guirnaldas junto
con sus lagrimas.

Mamu Thakura era un devoto de Sri Chaitanya Mahaprabhu que solia realizar distintos
servicios para El. Poco después de la partida de Mahaprabhu, Gadadhara Pandita también
desaparecio, y entonces su discipulo Mamu Thakura fue designado por el Gobierno de Puri para
servir a Tota-gopinatha. Era muy mayor —tenia alrededor de ochenta y cuatro afios— y no podia
ofrecer guirnaldas a Tota-gopinatha debidamente, por lo que algunos dicen que tal vez la deidad
se sent6 para él. Pero lo cierto es que Tota-gopinatha se sent6 tinicamente por Srimati Radhika
(que apareci6 como Gadadhara Pandita). Para Krsna es algo muy normal levantarse y sentarse
para Srimati Radhika.

Desde Su nifiez hasta el kisora-Iila, Mahaprabhu vivié en Navadvipa leyendo y escribiendo. A
la edad de veinticuatro afios dejé Su hogar y se fue a Jagannatha Puri, donde dio Su misericordia
a Sarvabhauma Bhattacarya. Después viajo al sur de la India y alli, en Godavari, se encontré con
Raya Ramananda. En un principio, Raya Ramananda vio a Mahaprabhu como rasika-sekhara
(Krsna), pero cuando més adelante vio a rasaraja-mahabhava, Srimati Radhika y Krsna juntos, se
desmay6. Después de esto, Mahaprabhu regresé a Puri y alli sabore6 plenamente el vipralambha-
bhava de Srimati Radhika.

Chaitanya Mahaprabhu llevé a cabo Su kiora-lila en Navadvipa y, por lo tanto, ese lugar no es
otro que Vrndavana. Srila Narottama dasa Thakura y otros han explicado que no es diferente de
Vrndavana, pero nunca han dicho que Jagannatha-ksetra sea Vrndavana. Jagannatha-ksetra
representa Dvaraka o Kuruksetra.

Quienes siguen a St Chaitanya Mahaprabhu y hacen bhajana en Navadvipa apareceran en
Varhéivata, Vrndavana, a orillas del Yamuna. Nuestros dcaryas han revelado esto en sus escritos,
pero nunca han dicho que Jagannatha Puri sea igual que Vrndavana. Sri Ksetra significa Laksmi-
ksetra, donde residen Satyabhama y Rukmini o Maha-Laksmi. Cuando alguien deja el cuerpo en
Jagannatha Purl, adopta una forma de cuatro brazos (en Vaikuntha), lo cual no ocurre en
Vrndavana y en Navadvipa. Alli se adquiere una forma de dos brazos como los asociados de
Radha y Krsna. Por lo tanto, Navadvipa es superior a Jagannatha Puri.

Los cuatro lugares de Mahaprabhu son: Navadvipa, Purl, Godavari y Vrndavana. Vrndavana
y Navadvipa son lo mismo, pero aparecen diferentes. En el momento del sadhana, Navadvipa se
manifiesta como Navadvipa, y cuando el devoto ha alcanzado la perfeccion, aparece como
Vrndavana. En la etapa del sidhana vemos a Sr1 Chaitanya Mahaprabhu en Su forma como tal,
pero en el estado perfeccionado diremos: “jOh, Radha y Krsna juntos se han vuelto Sri Chaitanya
Mahaprabhu!” Asi que ambos son uno.

En la separacién intensa denominada divyonmada, Sri Chaitanya Mahaprabhu solia ver a la
ciudad de Purl como Kuruksetra y Dvaraka. En cuanto a Godavari, es la “escuela” de
Mahaprabhu; el lugar donde aprendié de Su siksa-guru, Visakha-devi, en la escuela de Raya
Ramananda. Después de aquello regres6 a Puri, donde estuvo ya siempre absorto en
pensamientos de Vrndavana.
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Algunos dicen que la zona de Puri donde reside Tota-gopinatha es gupta-vrndavana. Es cierto
que Mahaprabhu veia que Tota-gopinatha vivia en Vrndavana, pero no es Vrndavana, sino una
parte de Dvaraka y Kuruksetra. En Puri, Sri Chaitanya Mahaprabhu sentia separacién dia y
noche. No hacia otra cosa que lamentarse con sentimientos de separacién.

Los aciryas de nuestra linea discipular son palyadasis, asociados de Srimati Radhika. Quieren
que Srimati Radhika esté siempre alegre, lo cual ocurre cuando esta con Krsna. Nosotros nos
sentimos complacidos cuando Radhika se encuentra en un kufija apartado y Krsna la busca
diciendo:

—:Dénde estd Radha? ;Dénde estan Lalita, Visakha y las demas?

En esos momentos, las gopis se sienten muy complacidas y piensan: “Hoy esta buscando”.
Nosotros también debemos alcanzar la plataforma en la cual podamos sentirnos satisfechos de
esa manera.

En Puri, Radhika (Chaitanya Mahaprabhu) esta siempre llamando:

—iOh, Krsna! jOh, Krsna!

Nosotros no deseamos esto. Elegimos el mejor lugar, el lugar donde Krsna es quien busca —
como el Radha-kunda. Alli, Krsna se acerca a Radhika y sirve Sus pies de loto, y Radhika se
siente orgullosa y feliz. En Purl no hay rasa-lila y, sin embargo, Jagannatha Purl es sumamente
importante. Para nosotros, en nuestro nivel, los sentimientos de separacién son mas beneficiosos
que los de encuentro, pero lo que deseamos finalmente es que Srimati Radhika esté siempre
satisfecha. En Purl estd siempre llorando y nosotros no queremos ver eso. Consideramos que
Vrndavana es el mejor lugar, porque es donde Radhika colocard Sus pies sobre las rodillas de
Krsna y El pintara en ellos Su nombre. Entonces Krsna pondra los pies de Radhika sobre Su
cabeza y Su corazén, y la pintura que hay en ellos dejara sefiales como sellos en Su cuerpo. En
Vrndavana, Krsna siempre sirve a Radhika y alli Ella siente que “Krsna me ama mas que a
nadie”. Ese es nuestro deseo. Pero para la practica del sidhana, la separacién es ttil. Si no
desarrollamos el sentimiento de separacién, no podremos avanzar ni un milimetro.

;Es el Ratha-vatra de Sridhama Navadvipa
contrario a la idea del ripanuga-bhakti?

[En el siguiente articulo, publicado por primera vez en la revista SrT Bhagavata Patrika (diciembre de
1969), Srila Narayana Mahardja aclara algunas dudas sobre la actual celebracion del SiT Ratha-yatra en
Navadvipa por parte de la Gaudiya Vedanta Samiti, tal como establecid Srila Bhakti Prajfiana Kesava
Gosvami Mahardja.)

Duda 1: Si en Vrndavana no celebran el Ratha-yatra, jpor qué sf lo hacen en Sri Navadvipa-
dhama que es abhinna-vraja-mandala (no diferente de Vraja)?

Respuesta 1: Las tres deidades venerables de los vaisnavas gaudiya, es decir, Sr1 Madana-
mohana, Sri Govinda y Sri Gopinatha, tienen Sus respectivos templos en Vrndavana. El festival
del ratha-yatra-lila se ha estado celebrando en estos templos con gran pompa y esplendor durante
cientos de afios. Cuando se celebra la procesion del Sri Ratha-yatra en Puri, el mismo festival se
celebra también en los templos establecidos por los Gosvamis, como el Mandira de Sr1 Radha-
Damodara, el de Sri Rédhé-éyémasundara, el de Sr1 Radha-Gokulananda, y en casi todos los
templos més importantes de las otras sampradayas, como el de Sri Ranganatha y el Mandir de Sri
Saha-bihari. El ratha-yatra-lila anual es también un acontecimiento frecuente en los hogares de
miles de vrajavasis. Esta procesiéon no solo se da en Vrndavana, sino también en Mathura,
Nandagaon, Varsana e incluso en Radha-kunda. Tanto en Vrndavana como en Radha-kunda hay
también templos antiguos de SrT Jagannatha-deva. Por lo tanto, la idea de que el ratha-yatra-lili no
se celebra en Vrndavana o en Vraja-mandala es completamente falsa.
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Hay vaisnavas riipanuga por todo el mundo, y ellos han festejado la procesién del sri-ratha-
yatra-lila en el pasado y lo siguen haciendo todavia hoy para reforzar su bhajana. Un asociado de
Sr1 Gaurasundara, Sri Kamalakara Pippalai, que es un amigo de Krsna llamado Mahabala Sakha
por los doce pastorcillos prominentes (dviadasa-gopalas) en el krsna-lild, manifesté el servicio y los
pasatiempos del ratha-yatra-lila de Sri Jagannatha-deva en Bengala, en el distrito conocido como
Mahes$a. Este Ratha-yatra se sigue celebrando hoy en dia y es observado cada afio con gran
esplendor. En el distrito vecino de ST Rama-pura se lleva a cabo el servicio de SrT Jagannatha-
deva tanto en Vallabhapura como en Catra, donde se ha venido observando el Ratha-yatra
durante cientos de afios. En el pueblo de Dhama-rai (distrito de Dhaka), el Ratha-yatra es
también muy famoso.

El Vyasadeva del §r7-gaura-lila, St Vrndavana dasa Thakura, establecié también la deidad de
Sri Jagannatha-deva en su pueblo de Sripata, Sri Mamagachi en Sri Modadrumadvipa, Sri
Navadvipa-dhama. El sevicio a la deidad de Sri Jagannatha-deva sigue realizdndose alli en la
actualidad. El Ratha-yatra de Mahisadala, en el distrito de Medinipura, es también muy famoso.
Hoy en dia, incluso en ciudades grandes de América como San Francisco se celebra el SrT Ratha-
yatra por todo lo alto siguiendo los sentimientos de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

Sriman Mahaprabhu manifesté unos sentimientos particulares en relacién con el Ratha-yatra.
El siempre veia que Sri Krsna regresaba a Vrndavana subido en Su carro para encontrarse con las
gopis, sobre todo con Srimati Radhika, que habian estado sufriendo durante mucho tiempo los
dolores de la separacién. No debemos olvidar que los riipanuga-acaryas que disponen de las
facilidades necesarias, manifiestan desde antiguo el pasatiempo del Festival del Ratha-yatra en el
plano terrenal para estimular en sus corazones los sentimientos de Sri Chaitanya Mahaprabhu
mencionados y fortalecer asi su bhajana. Algunos vaisnavas niskificana-riipanuga que carecen de
las facilidades para observar el festival llevan esos sentimientos a sus corazones mediante el
manasi-sevd, el servicio realizado en la mente. También alimentan su bhava con el darsana del $ri-
ratha-yatra-lila en diferentes lugares como Puri-dhama. El objetivo es fundamentalmente el
mismo en ambos casos; no hay diferencia entre ellos.

Duda 2: Ver el ratha suscita un tremendo e indeseable temor en el corazén de las vraja-gopis.
¢Coémo es posible entonces que los vaisnavas riipanuga que siguen los sentimientos de las gopis se
unan a la procesion del Ratha-yatra?

Respuesta 2: Esta idea es también errénea en todos los aspectos. Sri Gaurasundara es Krsna
mismo adornado con los sentimientos y la tez de Sri Radha. Sri Gadadhara Gosvami (Srimati
Radhika), Sri Svartipa Damodara (Sri Lalita), S1T Raya Ramananda (Sri Visakha), Srila Rapa
Gosvami (511 Ripa Mafijari), Srila Sanatana Gosvami (Lavanga Mafijari), St Raghunatha dasa
Gosvami (511 Rati Mafijari) y todos los asociados de Gaurasundara, que eran en su mayoria sakhis
y sakhds en Vraja, se reunieron para el Ratha-yatra y danzaron y cantaron delante del carro
profundamente inmersos en el sentimiento: “krsua lafia vraje yai e-bhava antara —tomemos a Krsna
y regresemos a Vrndavana”. ;Sintieron los asociados de Mahaprabhu tristeza o angustia al ver el
carro? En absoluto. ;Por qué entonces habrian de sentir angustia o cualquier clase de temor sus
seguidores, los vaisnavas rijpanuga?

Los sentimientos internos del Ratha-yatra promovidos por Sri Gaurasundara son los
siguientes: tras un largo periodo de separacién, y con ocasién del eclipse solar en Kuruksetra,
Srimati Radhika y las gopis se encuentran con Sri Krsna. Pero Srimati Radhika no se sentia
satisfecha porque Sri Krsna iba vestido como un rey y estaba rodeado de una inmensa opulencia
y de elefantes, caballos, generales y Sus asociados de Dvaraka. Ella queria ver a Krsna vestido de
pastorcillo en Vrndavana, el lugar de Sus dulces pasatiempos con forma semejante a la humana.
Por eso queria llevar a Krsna de vuelta a Vraja. Por el Padma Purana sabemos que el sri-ratha-
yatra-lila, el pasatiempo del regreso de Krsna a Vrndavana en un carro, se celebra en Jagannatha
Puri y en otros lugares. Por lo tanto, ;qué hay que impida la manifestacién del Ratha-yatra en Sri
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Vrndavana o en Sri Navadvipa-dhama? Para estimular este profundo sentimiento establecido
por Sriman Mahaprabhu, Sus fieles seguidores pueden celebrar el Ratha-yatra en cualquier parte,
y asi lo han hecho. Los sentimientos de Sriman Mahaprabhu se revelan en este verso:

yau kaumara-harau sa eva hi varas ta eva caitra-kfiapas
te conmélita-malaté-surabhayau prauohau kadambanilau
sa caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-léla-vidhau
reva-rodhasi vetasé-taru-tale cetau samutkaéshate

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 13.121)

Esa misma persona que en mi juventud me robé el corazén, es ahora de nuevo mi amo. Son
las mismas noches de Luna del mes de caitra, la misma fragancia de las flores malati, y la
misma dulce brisa del bosque de kadambas. Y, aunque en nuestra intimidad yo sigo siendo la
misma amante, mi mente no es feliz aqui. Ardo en deseos de regresar a aquel lugar, a la
orilla del Reva, bajo el arbol Vetasi. Eso es lo que deseo.

Y también:

ei dhuya-gane nécena dvitéya prahara
kéiea lara vraje yai e-bhava antara

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 1.56)

Sri Chaitanya Mahaprabhu solia cantar esta cancion [sei ta parana-nathal, sobre todo durante
la dltima parte del dia, mientras pensaba: “Voy a traer a Krsna de vuelta a Vrndavana”. Ese
éxtasis llenaba siempre Su corazoén.

Es cierto que cuando las gopis o los vaisnavas que se han refugiado en el gopi-bhava ven el
carro que se lleva a Krsna de Vraja y lejos de ellos, sienten angustia y el temor de que Krsna no
vaya a regresar, pero el ver el carro donde se senté Krsna para regresar a Vrndavana fue para
ellas motivo de gran alegria, no de tristeza.

Tras obtener el permiso de los gopas y las gopis de Vrndavana, Uddhava se sent6 en su carro y
se dispuso a regresar a Mathura para encontrarse con Krsna. Entonces los gopas y las gopis,
rebosantes de prema, adornaron el carro con diversos regalos para Krsna y despidieron a
Uddhava con un gran respeto.

atha gopér anujrapya
yacodda nandam eva ca
gopan amantrya déacarho
yasyann aruruhe ratham

¢rémad-Bhagavatam (10.47.64)

[Sukadeva Gosvami dijo:] Uddhava, el descendiente de Dagarha, pidié permiso a las gops, a
Madre Yasoda y a Nanda Maharaja y, despidiéndose de todos los pastores, se subié al carro
dispuesto para partir.

Algtin tiempo después, Sri Baladeva lleg6 a Nanda-Gokula en un carro, y los gopas y las gopis
le dieron la bienvenida llenos de afecto.

balabhadrau kuru-grefitha
bhagavan ratham &sthitau
suhéd-didakiiur utkagéshau
prayayau nanda-gokulam
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Crémad-Bhagavatam (10.65.1)

[Sukadeva Gosvami dijo:] jOh, tt, el mejor de los kurus! Deseando encontrarse con sus
queridos amigos, el Sefior Balarama se subié en una ocasién a su carro y viajé hasta Nanda-
Gokula.

parifivaktag cirotkaéihair
gopair gopébhir eva ca
ramo 'bhivadya pitarav
acérbhir abhinanditau

Crémad-Bhé&gavatam (10.65.2)

Tras haber sufrido durante mucho tiempo la angustia de la separacién, los pastores y sus
esposas abrazaron al Sefior Balarama. El Sefior ofreci6 entonces sus respetos a sus parientes
y ellos lo recibieron con bendiciones.

Srila Jiva Gosvami se basé en uno de los versos del Padma Purana para describir que, tras
matar a Dantavakra, Krsna volvié en efecto a Vraja en un carro. Cuando escucharon el sonido de
la caracola de Krsna y el ruido de Su carro, los gopas y las gopis de Vraja comprendieron que
Krsna regresaba. Movidas por el intenso anhelo de verlo, hasta las ancianas mas débiles corrieron
a toda prisa en la direccién del sonido de la caracola y el carro de Krsna. Cuando se acercaron
mas y vieron la imagen de Garuda en la bandera del carro, comprendieron que Krsna estaba
volviendo definitivamente a Vraja. Rebosantes de alegria, se quedaron inmdviles como estatuas y
fueron incapaces de seguir. Solo sus miradas avanzaron en la direcciéon del carro que se acercaba.
Esto se describe en el siguiente verso del $17 Gopala-campii (30.34):

stré-bala-vaddha-valita vraja-vasinas te
kéieagatia yadu-purad anumaya-caikhat
evaa dravanti capalaa sma yatha vidur na
svatméanam apy ahaha kia punar agra-pagcat

Por tanto, la idea de que las vraja-gopis se sentian tristes y temerosas al ver un carro en
cualquier circunstancia es incorrecta.

En el pasatiempo del SrT Ratha-yatra, y también en el sendero del §ri-riipanuga-bhajana, la
importancia de los sentimientos internos es predominante. Las sustancias o los lugares percibidos
externamente no son mas importantes que los sentimientos internos. En el Ratha-yatra, lo que se
estimula e inspira es el sentimiento interno de que Krsna esta regresando a Vraja, no los
pasatiempos de Dvaraka o Mathura. Krsna regresé a Vraja tras haber estado ausente durante
mucho tiempo, y Sri Jagannatha-deva viaja desde el mandira de Jagannatha de PurT hasta el de Sr1
Gundicha con esos sentimientos. Durante ese viaje, Sri Gaurasundara y Sus asociados
confidenciales, profundamente absortos en los sentimientos de Sri Radha y las vraja-gopis,
experimentaron una dicha sin limites. Es mas, todos ellos se unieron frente al carro cantando y
bailando llenos de felicidad y completamente absortos en ese mismo bhava durante el ulta-ratha-
yatra (el festival del regreso de Jagannatha-deva a Sri Mandira desde Sri Gundicha). ;Pensaban
acaso al ver el Ratha-yatra viajando en la direccion contraria que Sri Krsna se iba de Vrndavana a
Mathura o Dvaraka? Jamas. Esa idea es errénea. En el Sr7 Chaitanya-charitamrta se explica que
durante el ulta-ratha-yatra Sri Chaitanya Mahaprabhu y Sus asociados se reunieron y danzaron e
hicieron kirtana.

ara dine jagannathera bhitara-vijaya
rathe caoi’ jagannétha cale nijalaya
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Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14. 244)

Al dia siguiente, el Sefior Jagannatha sali6é del templo y, montado en el carro, regresé a Su
morada.

purvavat kaila prabhu laTa bhakta-gaéa
parama &nande karena nartana-kértana

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-Iéla 14. 245)

Al igual que la vez anterior, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu y Sus devotos cantaron y danzaron
llenos de gozo.

Las vraja-gopTs, especialmente Srimati Radhika, estaban sumamente ansiosas por ver a Krsna,
pero aunque hubiera muy poca distancia hasta donde Krsna se encontraba en Mathura, ellas no
salian de Vrndavana. ;Cémo pueden entonces Gaurasundara, que estd adornado con los
sentimientos de Srimati Radhika, y Sus asociados quedarse en el mandira de Puri o en Sri
Gambhira? Esos lugares son la personificacién de Dvaraka porque el Ratha-yatra parte de alli. Por
otro lado, Sri Gaurasundara solia ver los jardines de Purl como Vrndavana, el océano como el
Yamuna y Cataka-parvata como Govardhana. En ese Vrndavana, ;qué aspecto del Festival del
Ratha-yatra seria contrario a los principios del raganuga o riipanuga-bhakti?

(Qué sentido tendria que los Gosvamis vrajavasis, Srila Bhaktivinoda Thakura, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura Prabhupada, Srila Sridhara Maharaja y los riipanuga-acaryas
prominentes viajaran a Sri Puri-dhama para tener un dardana del Ratha-yatra si ese daréana
suscitara la inquietud o el temor de que iba a ocurrir algo indeseable? El darsana del Ratha-yatra
no hace otra cosa que estimular el vraja-gopi-prema.

Duda 3: Desde la antigiiedad hasta hoy, ninguna persona relevante experta en el bhajana ha
celebrado nunca la procesion del ratha-yatra-lila en Sr1 Navadvipa-dhama, que es abhinna-vraja, no-
diferente de Vraja-mandala.

Respuesta 3: Esa afirmacion carece de sentido y es incoherente en todos los aspectos por el
siguiente motivo. Desde los tiempos de Sriman Mahaprabhu hasta la actualidad, practicamente
todos los dcaryas y los bhaktas gaudiya han peregrinado a Puri-dhama durante el Ratha-yatra para
tener un darsana del festival. Con ello se estimula en sus corazones la vision inspirada por lo
divino de los sentimientos exhibidos por Sri Gaurasundara, y de ese modo su bhajana se ve
enriquecido. Hasta ahora no habfa habido ningtin impetu por manifestar el Ratha-yatra en Sri
Navadvipa-dhama y nuestros aciryas predecesores tampoco lo consideraron necesario, pero
cuando lleg6 la inspiracion a los corazones de grandes personalidades, ellos manifestaron este /ila
en distintos lugares de Gauda-mandala, como en el distrito de Mahe$a. Por tanto, si una gran
personalidad se siente también inspirada a manifestar este [7ld en Sr1 Navadvipa-dhama, no es en
modo alguno contrario al sendero del sr7-rijpanuga-bhajana.

En la sampradaya vaisnava gaudiya, por ejemplo, desde la época de Sriman Mahaprabhu se
habia considerado que el Srimad-Bhagavatam era el comentario natural del Sr7 Brahma-siitra. Sin
embargo, cuando surgio la necesidad, SrT Gaudiya Vedantacarya Baladeva Vidyabhiisana Prabhu
manifesté un comentario aparte, el Sr7 Govinda-bhasya. ;Es esa actividad contraria al siddhanta o es
la encarnacion del prestigio de nuestra sampradaya gaudiya?

Duda 4: Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura no celebré el ratha-yatra-1ila en Sri Gaura-dhama.
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Respuesta 4: Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thiakura manifesté el Sri Radha-kunda y el Sri
Syama-kunda en Vrajapattana (en el Sri Chaitanya Matha) dentro de Sridama Mayapura. El
predicé el daiva-varnasrama-dharma, restableci6 el uso de la ropa color azafran y el tridandi-sannydsa
en la sampradaya vaisnava gaudiya, y onde6 la bandera de la victoria del dharma gaudiya vaisnava
por todo el mundo. Antes de la aparicién de esta joya cumbre de la dinastia de los dcaryas, ningtn
otro dcarya habia inaugurado jamas las actividades mencionadas, pero ;puede alguno de estos
proyectos de Srila Bhaktisiddhanta Prabhupada ser considerado contrario a los principios del
riipanuga-bhakti? No. Y el que diga lo contrario desconoce por completo el bhakti-tattva. [El punto
aqui es que, igual que Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura senté precedentes en algunas
éreas, su discipulo Srila Bhakti Prajiana Keéava Gosvami Maharaja puede también sentar
precedentes cuando es necesario.]

Duda 5: ;C6mo es posible o apropiado el daréana de Dvaraka en Sri Navadvipa-dhama?

Respuesta 5: Ya hemos explicado que el bhava predominante en $ri-ratha-yatra-lila es “krsna lafia
vraje yai —llevemos a Krsna a Vraja”. En este bhava no existe el mas ligero atisbo de un sphiirti
(visién momentanea) o darsana de Dvaraka. Por lo tanto, la mera posibilidad de cualquier dvaraka-
daréana proveniente de la ejecucion del ratha-yatra-lila en St Navadvipa-dhama es irrelevante. Por
otro lado, Sr1 Navadvipa-mandala, que no es diferente de Vrndavana, es arisi-dhama, es decir, la
raiz del dhama, y en él existen todos los deméas dhamas. Mathura, Dvaraka, Ayodhya y Paravyoma
existen eternamente en Sri Navadvipa-dhama al igual que las porciones plenarias de ari$7 Krsna,
tales como Narayana y Visnu, existen eternamente dentro de EL

En Candrasekhara-bhavana (Vrajapattana), en Mayapura-dhama, Sri Gaurasundara solia
danzar con los sentimientos de Sri Rukmini, a pesar de que es bien sabido que Sri Rukmini-devi
es una asociada del dvaraka-lila. Por lo tanto, si este il es posible en Vrajapattana, que no es
diferente de Vraja o de Sri Radha-kunda, jcémo puede ser imposible el dvaraki-darsana en
Sridhama Navadvipa? Asi, jen base a qué puede decirse que la manifestacion del ratha-yatra-lil
no es posible?

La conclusién, por tanto, es que existe una relacién inseparable entre el ratha-yatra-lila y el
rilpanuga-anugatya, la observancia del sendero puro establecido por Srila Ripa Gosvami. Los
vaisnavas $ri-rilpanuga manifiestan este il por todo Navadvipa-dhama y, de ese modo, segtin el
sendero fundado por Sriman Mahaprabhu, inspiran los sentimientos internos expresados en el
siguiente verso escrito por Srila Riipa Gosvamt:

priyall so 'yaa kaieéal sahacari kuru-kietra-militas
tathahaa séa radha tad idam ubhayou saigama-sukham
tathépy antau-khelan-madhura-muralé-patcama-jufie
mano me kalindé-pulina-vipinaya spahayati

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 1.76)

[Srimati Radharani dijo:] Mi querida amiga, hoy he vuelto a encontrarme con Mi
viejo amigo, Mi muy querido Krsna, en este campo de Kuruksetra. Yo soy la
misma Radharani, y de nuevo volvemos a estar juntos. Todo es muy agradable,
pero Yo preferiria ir a la orilla del Yamuna y estar bajo los arboles de aquellos
bosques. Deseo escuchar el sonido de Su dulce flauta entonando la quinta nota en
el bosque de Vrndavana

Estos sentimientos nutren de manera perfecta el bhajana de los vaisnavas sri-riipanuga
genuinos.
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Capitulo Once
Palabras finales

El regreso de la deidad

Hacia el final de Su [ila, SrT Chaitanya Mahaprabhu leyé un soneto compuesto por St Advaita
Acarya:

baulake kahiha, loka ha-ila baula
baulake kahiha, haje né vikaya caula

Cré Caitanya-charitamata (Antya-léla 19.20)

Informa por favor a St Chaitanya Mahaprabhu, que estd actuando como un loco, que aqui
todo el mundo se ha vuelto loco igual que El. Dile también que ya no se precisa mas arroz en
el mercado. Se puede conseguir facilmente en el mercado, pero nadie lo estd comprando.

¢Cudl es el significado? Advaita Acarya habia llamado a Chaitanya Mahaprabhu cuando no
habia “arroz” en ninguna parte, cuando solo habia vacio por doquier. Mahaprabhu y Sus
asociados trajeron el “arroz”, que es el amor y el afecto por Krsna que se obtiene mediante el
canto de Su nombre, pero ahora todos y en todas partes estaban satisfechos y sobrados. Nadie
necesitaba ya comprar arroz, por lo que ya no habia necesidad de tiendas ni de vendedores.
Advaita Acarya habia llamado a la deidad y ahora lo enviaba de vuelta a Su morada.

Practicamente nadie entendi6 la carta. Solo una persona, Sri Svariipa Damodara, comprendi6
su significado y por ello pregunt6 a Chaitanya Mahaprabhu:

janiya svartipa gosaTi prabhure puchila
‘ei tarajéra artha bujhite narila’

Cré Caitanya-charitamata (Antya-léla 19.25)

A pesar de que conocia el secreto, Svartipa Damodara Gosvami pregunt6 al Sefior:
—:Qué significa ese soneto? No lo he entendido.

Chaitanya Mahaprabhu respondio:

upasana lagi’ devera karena avéhana
puja lagi’ kata kala karena nirodhana

Cré Caitanya-charitamata (Antya-léla 19.26)

Advaita Acérya invita al Sefior a que venga y sea adorado, y conserva a la deidad durante
un tiempo para llevar a cabo la adoracion.

Svariipa Damodara querfa ofrlo de labios del propio Sri Chaitanya Mahaprabhu, y
Mahaprabhu lo explicé todo:
—DMe llamé y ahora me esta diciendo: “Regresa por favor a Goloka Vrndavana”.
Srila Haridasa Thakura era una de las pocas personas que sabfa que el Sefior partirfa pornto, y
por eso dejé el mundo antes que Mahaprabhu. Era muy inteligente.
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Un dia, Mahaprabhu se dirigi6 al templo de Tota-gopinatha para escuchar la recitacién que
hacia Sr1 Gadhadara Pandita del Bhagavatam. Gadhadara Pandita lloraba mientras explicaba los
versos, especialmente este:

barhapédaa naba-vara-vapuu karéayou karéikaraa
bibhrad vasau kanaka-kapicaa vaijayantéa ca malam
randhran veéor adhara-sudhayaptrayan gopa-vandair
vandaraéyaa sva-pada-ramaéaa pravicad géta-kértit

¢rémad-Bhagavatam (10.21.5)

Syamasundara entr6 en el bosque de Vrnda-devi acompaiiado de Sus amigos pastorcillos. Su
cabeza estaba decorada con una pluma de pavo real, llevaba flores karnikara amarillas en Sus
orejas y vestia ropas de un deslumbrante color amarillo dorado. Alrededor de Su cuello se
balanceaba una fragante guirnalda vaijayanti hecha con cinco clases de flores que le llegaba
hasta las rodillas. Estaba espléndidamente ataviado como un hermoso natavara, un danzarin
sumamente experto, y parecia un actor en el escenario. Verti6 el néctar de Sus labios a través
de los orificios de la flauta mientras los pastorcillos iban tras El cantando Sus glorias. Sri
Krsna hizo que la tierra de Vrndavana se volviera mas encantadora que Vaikuntha, porque
la embelleci6 con las huellas de Sus pies de loto que estan marcados con la concha, el disco y
otros simbolos.

Completamente absorto, Mahaprabhu lloré de separacion:

—;Dénde estd Mi amado Vrajendra-nandana Syamasundara?

Entonces entré en el altar de Tota-gopinatha a pesar de que las cortinas estaban cerradas, y no
sali6 nunca de alli. Casi nadie supo lo que le ocurrié. Habia concluido Sus pasatiempos terrenales
y se habia fundido en Tota-gopinatha para siempre.

La ultima ensefianza de Mahaprabhu

Chaitanya Mahaprabhu pensaba: “Soy Radha y estoy llevando a Krsna a Vrndavana”. Esta es
la esencia del Festival de las carrozas. Su prayojana (objetivo) es ese prema.

Nosotros también vamos a Jagannatha Purl con ese objetivo. Puesto que Jagannatha Purl es
Dvaraka o Kuruksetra, yo no irfa alli de no ser por Chaitanya Mahaprabhu. Voy por la danza de
Chaitanya Mahaprabhu y también por el modo en que El veia a esa insdlita figura de ojos
redondos. Chaitanya Mahaprabhu no pensé nunca: “Aqui estdn Jagannatha, Baladeva y
Subhadra”; El solo veia a Vrajendra-nandana Syamasundara. Hoy en dia, nosotros no podemos
ver a Jagannatha de ese modo. Tan solo vamos alli para obtener los sentimientos de Chaitanya
Mahaprabhu. Por eso solfa ir alli Srila Répa Gosvami y por eso Srila Sanatana Gosvami y los
demés Gosvamis estaban alli ademéas de Sri Svar@ipa Damodara, Sri Raya Ramananda y todos sus
asociados. Solo por eso.

Deben intentar recordar todas estas historias adecuadamente; entonces desarrollaran un gusto
por ellas y olvidaran todos los apegos mundanos. Olvidaran dénde se encuentran, y eso es el
sintoma de que su bhakti estd avanzando. Este es el motivo por el que vinieron Krsna,
Mahaprabhu, Nityananda Prabhu, Riipa Gosvami y todos los demés gurus: solo para entregar
estas melosidades. Si reciben aunque sea una gota de ellas o incluso una diminuta particula de
una gota, sus vidas habran tenido éxito.

En primer lugar deben decidir cudl es su objetivo, y ese objetivo es krsna-prema-prayojana.
¢ Qué es krsna-prema? El amor de Hanuman por Rama es prema, y Rukmini y Satyabhama sirven
también a Krsna con prema. Subala Sakha y Madhumangala también tienen prema al igual que
Pradhymna y Anirudha. Uddhava es un prematura-bhakta (un devoto imbuido de un
extraordinario amor); Madre Yasoda y Nanda Baba aman a Krsna mas que Uddhava y las gopis
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sienten por Krsna un afecto atin mayor. Entre estas diferentes clases de prema, ;qué krsna-prema es
superior y mas elevado?

Chaitanya Mahaprabhu no vino a este mundo a entregar todas las clases de prema y tampoco
vino a dar el bhakti regulativo:

anarpita-caréa cirat karuéayavatéréau kalau
samarpayitum unnatojjvala-rasaa sva-bhakti-¢riyam
hariu purata-sundara-dyuti-kadamba-sandépital
sada hadaya-kandare sphuratu vau ¢acé-nandanau

Cré Caitanya-charitaméata (Adi-l¢1a 1.4)
Que ese Sefior conocido como el hijo de Srimati Sacdevi se sitte trascendentalmente en lo
mas recéndito de sus corazones. Resplandeciente con el brillo del oro bruido, El ha
aparecido en la era de Kali por Su misericordia inmotivada para otorgar lo que ninguna otra
encarnacién habia ofrecido antes: la dulzura mas sublime y radiante del servicio devocional,
la melosidad del amor de amante.

¢ Qué es unnatojjvala-prema? ;Los sentimientos de Subala? ;Podemos llamar a esos sentimientos
unnatojjavala-prema? No podemos alcanzar esa clase de prema si no conocemos este siddhanta. Solo
podemos conocer estas verdades si tenemos una asociacién muy elevada, porque quienes no
poseen gopi-prema no pueden explicarlas. Debemos por tanto dirigirnos a vaisnavas rasika, y ellos
explicardn el significado del unnatojjvala-bhakti-rasa y el krsna-prema. E1 unnatojjvala o upapati-bhiava
se refiere inicamente a los sentimientos de las gopis. El upapati-bhava es el amor de amante. Subala
no posee esa clase de amor. Su amor es muy elevado, al igual que lo es el de Nanda y Yasoda.
Ellos pueden controlar y atar a Krsna, pero no completamente. El amor de las reinas de Dvaraka
es también muy elevado, pero no se puede llamar unnatojjvala-prema, porque ellas no piensan:
“Krsna es mi amado” y, por lo tanto, no lo pueden controlar.

Solo el krsna-prema de las gopis puede ser llamado unnatojjvala-rasa, y no se le puede dar a
nadie més. Sin embargo, si se puede derramar la belleza (sr7) de este prema sobre la jiva, y ese es el
motivo por el que vino Sri Chaitanya Mahaprabhu. La belleza de este prema es el amor y el afecto
de Sri Riipa Matjari por Krsna y Radhika; es el servicio de Ripa Maiijari a Radha-Krsna Yugala,
con una inclinacion mayor hacia Radhika. Si Radhika esta feliz, ella es feliz y si Radhika es
desgraciada debido a sus sentimientos de separacién, ella también experimentard esos
sentimientos. Si Krsna va a encontrarse con Radhika y Radhika dice a Riipa Maifjart: “Debes
detener a Krsna en la entrada”, ella ird inmediatamente y dira a Krsna:

—No puedes entrar en el kufija de Radhika. Tienes que quedarte aqui. Eres un engafiador
y Radhika no esta contenta contigo.

Krsna caera entonces a los pies de Riipa Mafijar1 y le suplicara:

—Por favor, déjame entrar.

yat kitkaréfiu bahucau khalu kéku-vané
nitya& parasya purufiasya cikhaé&oa-mauleu
tasyal kada rasa-nidher vaiabhanu-jayas
tat-keli-kuTja-bhavanaigana-marjané syam

Cré Radha-rasa-sudha-nidhi (8)

iOh, hija de Vrsabhanu Maharaja! jOh, océano de rasa! El Supremo Bhagavan, que lleva una
pluma de pavo real en Su cabello, cae a los pies de Tus sirvientas y las aplaca utilizando
muchas palabras humildes y apesadumbradas para poder entrar en Tu kusija, donde realizas
Iddicos pasatiempos amorosos. Si al menos pudiera ser uno de los palos de la escoba que
utlizan Tus sakhis para limpiar Tu maravilloso cenador, consideraria que mi vida ha tenido
éxito.
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Sri Prabodhananda Sarasvati ora a Srimati Radhika:

—XKTrsna une Sus manos y ora a los pies de loto de Riipa Maiijar1 y de Rati Mafjart: “Por favor,
dejadme entrar. Deseo tener un darsana de Radhika”, y ellas responden: “No. No puedes”. Por eso
desearia ser uno de los palos de la escoba que se utiliza para barrer Tus kusijas. De ese modo me
consideraria afortunado.

Este es el prema-prayojana mas elevado —los sentimientos de las marijaris que estan
siempre sirviendo a Srimati Radhika.

aca-bharair amata-sindhu-mayaiu kathawcit
kalo mayati-gamitau kila samprataa hi
tvaa cet kdpaa mayi vidhasyasi naiva kia me
praéair vrajena ca varoru bakariéapi

Vilapa-kusuméTrijali (102)

Srila Raghunatha dasa Gosvami ora:

—iOh, Radhika! jOh, Radhika! ;Dénde estds? Si no me muestras Tu misericordia,
abandonaré mi cuerpo. Moriré, moriré, moriré. No deseo vivir en Vrndavana ni en Radha-kunda.
No deseo vivir en Govardhana, no deseo adorar a Krsna y no quiero verlo siquiera si no eres
misericordiosa conmigo. Solo te estoy esperando. Si no me muestras Tu misericordia, moriré.

Esta es la clase mas elevada de prema-prayojana. Debemos saber que este extraordinario
prema es la meta de la vida y entonces debemos adentrarnos en el proceso y alcanzarlo. Esta es la
ctuspide del vraja-prema, y no podran conocer esta verdad si no se asocian con vaisnavas rasika
puros. No podrén diferenciar entre los distintos grados del prema y les engafiaran. Pensaran: “El
amor de Hanuman es el méas elevado”. No podran diferenciar entre el prema de Dvaraka y el de
Vraja.

Chaitanya Mahaprabhu vino especialmente a entregar estos excepcionales sentimientos y
nosotros debemos intentar endenderlos. Pero no podran alcanzar esto si no tienen una buena
asociacion y si tan solo escuchan el verso “sravanari kirtanari visnoh smaranarii pada sevanam —que
estd relacionado con el bhakti regulado. No fue ese el motivo de la venida de Chaitanya
Mahaprabhu; eso ya lo habfan dado $17 Ramanujacarya y Madhvacarya. Y no podran obtener esos
sentimientos si no leen libros escritos por Srila Riipa Gosvami y Srila Raghunatha dasa Gosvami,
y si no tienen un vivo deseo de alcanzar ese elevado unnatojjvala. Deben seguir los principios
regulativos de esta clase de bhakti —vida tras vida, tras vida, tras vida.

Yo solo he venido a recordarles esto y a darles un poco de entendimiento y de gusto. No
sean débiles. No piensen en novias y en novios. Conserven su posicién actual. Si son brahmacaris,
quédense asi. Si estan en la orden de nenuncia, quédense en ella. No se desvien de su posicion. Si
son brahmacarts o brahmacarinis, su amor y afecto por Krsna debe desarrollarse. ;Cémo pueden
pensar en casaros si tienen un gusto por el canto, el recuerdo y la audicion de estos dulces
pasatiempos? ;Cémo pueden pensar en apegarse a cualquier chica o chico? El apego material no
puede tocar a los que tienen un gusto superior. Esos devotos no pueden desviarse.

Mahaprabhu explicé el proceso para cantar y recordar el harinama, y en el Sri Chaitanya-
charitamrta esta escrito que “no deseo riquezas, fama, posicién, una mujer hermosa o educacién
avanzada. No deseo nada material. Lo tinico que quiero es servir a Krsna en todas mis vidas —
nacimiento tras nacimiento”. Mahaprabhu ensefi¢:

taéad api sunécena
taror api sahiiéuna
amanina manadena
kértanéyau sada hariu
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Cikiantaka (3)

Una persona debe cantar continuamente el santo nombre de Sri Hari sintiéndose més vil e
inttil que la insignificante hierba que ha sido pisada por todos, siendo mas tolerante que un
arbol, estando libre de orgullo y ofreciendo respeto a los demas de acuerdo con sus
posiciones respectivas.

No busquen el elogio de la gente; en lugar de ello, procuren respetar a todos segin sus
cualidades. Si no tienen un gusto —si cantan pero no hay lagrimas y el corazén no se derrite—,
deben pensar: “Esto es debido a mis actividades pasadas, sobre todo a mis ofensas a los
vaisnavas”. Arrapiéntanse de ello y canten y recuerden siempre los pasatiempos de Krsna.
Canten veinticuatro horas al dia, como hacia Haridasa Thakura.

Canten Su nombre pensando: “Estoy en Vrndavana siguiendo los pasos de un vaisnava rasika
elevado”. Este es el proceso. Deben pensar: “Soy como una particula de polvo a los pies de Krsna.
Esa es mi posicién constitucional; soy parte de Krsna. No deseo estar separado de El, pero por mi
culpa estoy separado. jOh, vaisnavas! jOh, Gurudeva! Derramen por favor su misericordia sobre
mi de manera que pueda ser por siempre una particula de polvo a sus pies de loto. Deseo tener
los mismos sentimientos que las gopis”.

yugayitaa nimefieéa

cakiiufia pravéiayitam
clnyayitaa jagat sarvaa

govinda-viraheéa me

Cikiaftaka (7)

iOh sakhi! Separada de Govinda, incluso un momento me parece un milenio. Mis ojos
comienzan a derramar un diluvio de lagrimas y el mundo entero me parece vacio.

La aspiracién maés elevada que existe es servir a Srimati Radhika, cuyo amor es supremo:
“Krsna es Mi tinico amado aunque me rompa el corazén alejandose de Mi lado o me proporcione
una gran dicha estando junto a Mi. Deseo servirlo con amor. Aunque provoque una intensa
separacién y me destroce, seguira siendo Mi amado. No puedo vivir sin El de ninguna manera”.
Esta es la ensefianza final de Sriman Mahaprabhu.

Jagannatha-deva es Patita-pavana,
el salvador de los caidos

Ahora les contaré una historia reciente sobre Jagannatha. Un brahmana de Orissa que era
muy mayor y apenas podia caminar, hizo la siguiente promesa: “Iré a Jagannatha Purl y veré a
Jagannatha”. Aunque vivia a cuatrocientas millas de Puri, un buen dia se eché a andar vy,
alrededor de la medianoche lleg6é a Bhuvanesvara. Sus piernas y pies estaban tan hinchados, que
no podia dar un paso mas y tuvo que sentarse bajo un arbol junto a la carretera. Como no habia
comido o bebido en mucho tiempo, sintié6 que estaba a punto de morir. Aunque habia prometido
no comer hasta tener el darsana de Jagannatha, era incapaz de moverse. “Si no tengo el darsana
por la mafiana, abandonaré el cuerpo”, se dijo. Entonces comenz6 a orar: “;Oh, Jagannatha! Estoy
desesperado. No puedo seguir. Voy a morir aqui mismo.”

En ese momento, un automovil que pasaba por alli se detuvo frente al anciano baba. Algo no
iba bien. El conductor intenté ponerlo de nuevo en marcha una y otra vez, pero todos sus
esfuerzos resultaron indtiles. Los ocupantes del automévil intentaron sin éxtio ponerlo en
marcha. Pensando que era probable que hubiera caido algo dentro del tanque de la gasolina, los
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ocupantes del coche se pusieron a idear el modo de sacarlo de alli. Entonces vieron al hombre
sentado cerca, se acercaron a él y le pidieron el palo que llevaba.
—:De dénde viene, baba? —le preguntaron—. ;Qué hace ahi sentado?

—Iba a tener el darsana de Jagannatha, pero no puedo caminar mas —respondié él—. No
puedo seguir, de modo que me moriré aqui.

El baba les dej6 que usaran su bastén y, gracias a él, pudieron hacer que el vehiculo
arrancara de nuevo.

—Stbase con nosotros en el coche —le dijeron.

Entonces ayudaron al anciano a instalarse en el interior del automévil y partieron.

Llegaron al templo de Jagannatha sobre las cuatro de la madrugada. Tras tener el darsana
de Jagannatha, el babi se sinti6 totalmente restablecido. “Mis piernas y pies ya no estan
hinchados y mis problemas han desaparecido”, pensé. “Ahora todo estd bien”. Y dijo
dirigiéndose a Jagannatha:

—Eres muy bondadoso. Como no podia seguir caminando, me enviaste un coche. Aquel
automovil se detuvo alli solo por mi. Aquellos hombres me trajeron y ahora estoy aqui.

En ese momento, alguien se acercé a él y le dijo:

—¢Quiere tomar prasiada? Por favor, venga a tomar prasida de Jagannatha.

Esto no es ningtin cuento, sino una historia veridica que escuché de una persona muy
santa. Pueden creer en Jagannatha. Debemos orar a Jagannatha: “No deseamos ir a Vaikuntha
para tener cuatro brazos. Si te sientes complacido con nosotros, muéstranos por favor Tu
misericordia y danos el servicio de Tu amadisima Srimati Radhika en Vrndavana y Radha-
kunda.

cgyamasundara ¢ikhaéoa-¢ekhara
smera-h&sa muralé-manohara

radhika-rasika maa kapa-nidhe

sva-priya-caraéa-kiikaréa kuru

Cré Radha-prarthana (2)

jOh, Syamasundara! jOh, Tt que llevas una corona de plumas de pavo real! Tu rostro esta
siempre agraciado con una juguetona sonrisa, el sonido de Tu flauta es encantador y eres
muy experto saboreando el rasa con Srimati Radhika. Puesto que eres un océano de
misericordia, te ruego que me conviertas en una kirikar (sirvienta) a los pies de Tu amada.

Sri Vitthalacarya esta orando aqui: “jOh, Syamasundara, si estds contento conmigo, si deseas
otorgarme Tu misericordia, ten la bodad de anotar mi nombre en la lista de las ddsis de Srimati
Radhika. Te solicito que mi nombre esté escrito alli. Solo deseo ser Su das?; no quiero ninguna otra
cosa”. Si oramos sinceramente asi, Krsna respondera:

—S5i, estoy satisfecho. De acuerdo.

Recordamos esto mientras cantamos: “Hare Krsna, Hare Krsna”, los nombres que son la
personificacién directa de Krsna y Srimati Radhika. Les oramos para que se sientan complacidos
con nosotros y nos den esa bendicién.

Misericordia al musulmén

Krsna es muy misericordioso, sobre todo en Su manifestacion de Jagannatha, también llamado
Patita-pavana, el salvador de los caidos. Los sacerdotes y adoradores de Jagannatha solo
permiten que tengan Su daréana los hinddes. Los hindtes viajan a PurT desde cualquier parte del
mundo para tener ese daréana. Un indio hindu no tiene problemas para acceder al templo ya sea
que beba grandes cantidades de vino, tenga un pésimo caracter y muchos hébitos impuros, pero
a los devotos occidentales de corazén puro no les estd permitida la entrada aunque hayan dejado
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la bebida, sus riquezas, su reputacién y todos los enredos materiales. Nosotros estamos en contra
de esa norma.

Ni siquiera a Indira Gandhi, la difunta Primera Ministra de la India, se le permitié entrar en
el templo de Jagannatha. Pensaron que no era una hindi pura sino que seguia otra religion.
También dudaron de que yo fuera indio y me preguntaron:

—¢De dénde es usted?

—Naci en Belgala —les dije.

—Sus ojos no son como los de los indios.

—Traigan a mi panda de Jagannatha. Es un devoto elevado y uno de los hombres mas
importantes de Jagannatha Purl.

Cuando lleg6 mi panda, dijo:

—Es mi cliente —y entonces se quedaron tranquilos.

En una ocasién, una devota de la China fue a Purl y quiso ver a Jagannatha. Yo le dije:

—Diles que eres de Manipura.

Ella lo hizo asi, y los guardias la dejaron entrar, pero luego sospecharon y se pusieron a
seguirla. Entonces le adverti:

—Vete enseguida. Ten el darsana y sal de aqui corriendo.

Ellos me siguieron y también a la devota, pero no pudieron encontrarla y ella pudo tener el
darsana.

Ocurri6 también que a un devoto muy sincero que era musulman de nacimiento no le estaba
permitida la entrada en el templo a pesar de que estaba siempre cantando Hare Krsna.
Finalmente decidié dejar de comer y de beber y se puso en huelga de hambre fuera del templo
frente al portén que llaman Sirhha-dvara, la puerta del leén situada en la parte este. E1 hombre
danzaba y recordaba a Jagannatha, y después de dos o tres dias se qued6 muy débil. Entonces se
sentd y sigui6 llamando:

—iPatita-pavana Prabhu Jagannatha! jAy de mi, Jagannatha! He oido decir que eres muy
misericordioso, pero no me das Tu daréana. No me permiten entrar en el templo.

En Su infinita compasién, Jagannatha abri6 la puerta principal del templo, sali6 solo, sin
Baladeva y Subhadra, y lleg6 al Sirmha-dvara donde estaba sentado el devoto. Cuando este vio a
Jagannatha, se puso loco de contento y comenzé a danzar y a cantar. Mdas tarde, cuando los
sacerdotes abrieron la puerta del altar a las cuatro de la mafiana para celebrar el arati, vieron que
Jagannatha habia desaparecido. Se pusieron a buscarlo por todas partes y al llegar a Sirhha-dvara
lo vieron sentado alli solo.

—iJagannatha esta sentado ahi! —exclamaron —;Qué estara haciendo?

Entonces vieron que el devoto musulman estaba cantando, bailando y llorando, y que
Jagannatha también lloraba. Finalmente el devoto se alejé y Jagannatha fue llevado dentro del
templo. Jagannatha es sin duda Patita-pavana.

Epilogo

Quienes no cantan los nombres de la Suprema Personalidad de Dios ni lo recuerdan, no
pueden ser felices. Todos somos sirvientes eternos de Krsna, y esto incluye tanto a los que cantan
y recuerdan como a los que no; tanto a los que aceptan a Krsna como a los que lo rechazan. Los
humanos, asi como también las plantas, los arboles, los gusanos, los insectos, las aves y deméds
animales son sirvientes eternos de Krsna. Son sus partes integrantes.

Aunque tengan salud, riquezas y toda la parafernalia necesaria para ser felices, un dia se
hardn viejos. Su belleza se convertira en fealdad y nadie podra ayudarlos. Se les caeran los
dientes, se les hundiran las mejillas, el pelo se les llenara de canas y se volveran tan débiles que
no podran caminar sin la ayuda de un bastén. Y sea lo que sea que hayan acumulado a lo largo
de la vida, en el momento de la muerte no podran llevarse ni un solo pelo de su cabeza. Entonces
defecaran, orinaran, llorardn amargamente, entrardn en coma y tendran que dejar el cuerpo. En
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ese momento vendran los peligrosos y poderosos mensajeros de la muerte y les golpearén, les
arrojaran al fuego y les obligaran a abrazar una columna de hierro candente. Les diran:

—Por qué abrazabas a las mujeres? ;Por qué eras lujurioso? Ahora tendras que serlo con esta
columna ardiente.

Recuerden esto. En esos momentos no podran ayudarlos ni su padre, ni su madre, ni su tio, ni
sus riquezas, ni su reputacion, ni su trabajo.

Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja fue enviado a este mundo por la misericordia de su
maestro espiritual, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, y por la misericordia del propio
Krsna, Sr1 Chaitanya Mahaprabhu. El fue un acarya muy poderoso que viajé a todas partes, abrié
centros e inspir6 al mundo entero.

En los dltimos dias de Srila Bhaktivedanta Swami, cuando estaba regresando a Krsna, me
pidio:

—Debes ayudar a mis devotos. He traido a muchos monos —a muchos discipulos.

Yo antes pensaba: “Son tan buenos, ;por qué me diria eso?” Entonces los discipulos le
servian con todas sus posesiones, distribuian libros, predicaban por todas partes, abrian centros
como el de Nueva Mayapura, entrenaban a cientos de estudiantes en varios gurukulas y cuidaban
de muchas vacas. Pero ahora comprendo por qué me dio aquella orden. Me dijo:

—Debes ayudarlos —afiadi6—, porque cuando me haya ido sus superiores los
abandonaran y se volveran débiles, dejaran de llevar las cuentas de tulas7 alrededor del cuello e
incluso dejardn de cantar. No conocen el verdadero bhakti. No saben lo que es el servicio
devocional trascendental.

Me pidi6é que viajara a Occidente, y ahora que vengo veo que muchos de esos devotos
antiguos son muy débiles. He venido aqui para mendigar algo de ustedes que pueda poner en mi
jholi (la tela de mendigar de los sannydsis), al igual que Haridasa Thakura y Nityananda
suplicaban: “Por favor, dame un donativo”. Yo no deseo riquezas ni ningtin bien material. Lo
Unico que quiero es que se vuelvan valientes y fuertes otra vez. Tomen sus cuentas de tulas? y
vuelvan a cantar de nuevo. Si no pueden cantar mucho, al menos dos rondas, cuatro rondas o
dieciséis rondas. Harinama es tan poderoso, que muy pronto les atraerd y empezaran a cantar mas
de dieciséis —incluso sesenta y cuatro. Algunos de los devotos que estdn conmigo cantan sesenta
y cuantro rondas cada dia.

Debemos volver a predicar con inspiracion. Muchos devotos carecen ahora de energia
espiritual, de modo que he venido a inspirarlos de nuevo. Les ruego que me den este donativo:
que canten otra vez y que se vuelvan devotos fuertes. Intenten también ayudar a otros. Deben
distribuir libros otra vez. Hagan algin servicio, canten siempre los nombres de Krsna y
recuérdenlo.

También pueden ganarse la vida; no hay nada de malo en ello. Los sannyasis tienen que ser
sannyasts y los brahmacaris deben ser tan fuertes como lo eran en tiempos de Srila Bhaktivedanta
Swami Maharaja. No deben tener novias, y si las devotas son fuertes, deben ser como los
brahmacaris y predicar por todas partes. El canto y la remembranza es la tinica manera de ser
feliz; no hay otra manera.

El guru-nistha, el respeto por el maestro espiritual poderoso y genuino, es la espina dorsal
del bhajana. Si no tienen un guru puro, ja quién adorardn antes de adorar a Krsna y a
Mahaprabhu? Krsna no aceptara su adoracion si no tienen un guru o si su guru ha caido. Tienen
que comprender estas cosas.

El principal objetivo del Festival del las carrozas de Jagannatha es el siguiente: Jagannatha es
Krsna mismo. Krsna es tan misericordioso, que se manifesté como como las formas “derretidas”
de Jagannatha, Baladeva y Subhadra a partir de Nilamadhava. ;Por qué “derretidas”? Por el
amor y el afecto de Krsna hacia las gopis. Todas las escrituras cldsicas dicen que estamos
buscando a Krsna, pero no es cierto. El grz‘mad—Bha‘gavatam nos dice otra cosa: “Krsna nos esta
buscando a nosotros”. Toca la flauta para atraernos a El: “;Ven! ;Ven!” El esta siempre buscando
a Sus amigos y pensando: “;Dénde estdn Mis amigos? ;Dénde estan Mis vacas? ;Dénde estan
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Mis terneros?” El esta preocupado por nosotros, buscando y pensando: “Son Mis sirvientes
eternos y son infelices en este mundo”.

Cada dia se nos presentan mas y mas problemas. Nos encontramos en un pozo lleno de
serpientes venenosas y silbantes, y no podemos saber cudndo nos morderan. Arriba del pozo hay
tigres que representan la muerte; no podemos saber cudndo nos llegard la muerte. Pariksit
Maharaja tenia siete dias de vida, pero puede que a nosotros no nos quede ni un momento.

Krsna ha venido y ha enviado a Srila Bhaktivedanta Swami Maharaja para todos ustedes.
Todos los devotos occidentales eran hippies que bebian vino, fumaban, comian carne y huevos, y
hacian muchas otras cosas abominables. Nadie habfa llamado a Srila Swami Maharaja, sino que
fue Krsna en Su misericordia quien lo envié: “Ve donde esta toda esa gente desdichada e intenta
que sigan un proceso, que canten y que sean felices”.

Krsna esta enviando ayuda a todos. Y también me ha enviado a mi. Yo jamas pensé que
dejaria Vrndavana para venir a los paises occidentales. El me tomé por la fuerza de la $ikha, me
arrastré hasta aqui y me dijo: “Tienes que ayudarlos. Tu guru te ayudé a ti, de modo que ta
también debes ayudar a otros”.

Tal es la misericordia inmotivada de Krsna. Os estd diciendo: “Canta aunque sea una vez en
tu vida “Krsna, Radha, Radha, Krsna, Rama”. Si cantas “Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare, Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare” de todo corazén aunque sea una
vez en la vida, irds a Goloka Vrndavana.

No cometan nama-aparadha, ofensas a los pies de loto del santo nombre. El santo nombres es
Krsna mismo, la Suprema Personalidad de Dios. El es muy poderoso y muy misericordioso. No
ofendan a otros devotos, tanto si estan iniciados como si no. Si lo estan, muy bien, respétenlos
haciendo dandavat pranama; si no lo estan, piensen sinceramente: “Son parte de la familia de
Chaitanya Mahaprabhu. Nuestra familia es muy grande”. Intenten seguir estos principios. Si
cantan de este modo aunque sea una vez en toda su vida, Krsna los liberard muy pronto.

No depositen su fe en el dinero o en el trabajo. Un trabajo no puede darles la felicidad. Su
trabajo ni les va a salvar ni va a hacer que sean felices. Pueden acumular riquezas, pero eso
tampoco les salvara. Si alguna vez estan tan absortos en Krsna que olvidan el trabajo o algtin otro
deber importante del que son responsables, Krsna los salvara. Si estan tan absortos en el canto del
nombre de Krsna que olvidan su trabajo como sirvientes del gobierno, Krsna adoptara su forma y
les guardara el puesto. Tengan una fe absoluta en esto.

En este mundo hay algo summente valioso; algo muy dificil de encontrar. ; Qué es?

sadhu-saiga, sadhu-saiga sarva-¢astre kaya
lava-matra sadhu-saige sarva-siddhi haya

Cré Caitanya-charitamata (Madhya-I¢la 22.54)

El veredicto de todas las escrituras reveladas es que se puede obtener el éxito completo por un
solo momento de asociaciéon con un devoto puro.
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APENDICE

Informacién adicional relacionada con el capitulo 7 en forma de preguntas y respuestas.

[Pregunta:] Durante el Festival de Hera-paiicami, Sri Svaripa Damodara y el Sefior Chaitanya
citaron versos del Ujjvala-nilamani para demostrar la superioridad de Vrndavana. ;Cémo es
posible que dieran citas de un libro que Srila Riipa Gosvami solo escribié afios mas tarde?

[Srila Narayana Maharaja:] Krsnadasa Kaviraja Gosvami ha explicado que esto provino en
realidad de SvarGipa Damodara. Srila Riipa Gosvami era discipulo y seguidor de Svaripa
Damodara y este habia derramado su misericordia sobre él. Estos slokas del Ujjvala-nilamani se
encontraban en realidad en el corazén de Svariipa Damodara y luego se manifestaron en el
corazén de Riipa Gosvami. Asi es como se puede conciliar esto.

[Pregunta:] Normalmente pensamos en Laksmi en Vaikuntha, pero Jagannatha Purl es Dvaraka;
(por qué entonces se llama Laksmi a la consorte de Jagannatha?

[Srila N arayana Maharaja:] Todas las reinas de Krsna —Rukmini, Satyabhama y las deméas—, son
mas que Laksmi. Aqui, Krsnadasa Kaviraja Gosvami toma solo una Laksmi de Dvaraka. Laksmi
o Vimala-devi representa a todas las reinas de Dvaraka.

[Pregunta:] Esa Laksmi que se enfad6é atin mas que Satyabhama, que tenfa mdas miana que
Satyabhama, ;es Vimala-devi?

[Srila Narayana Maharaja:] Si. Satyabhama era asi a veces, pero no tanto. Satyabhama no tiene
mucho respeto por la opulencia, porque estd muy préxima a Krsna y es muy querida por EL Ella
es una manifestacion de Radhika al igual que Rukmini lo es de Candravali.

[Pregunta:] Usted ha dicho que cuando Jagannatha se dirige al templo de Gundicha lleva a
Baladeva y a Subhadra porque de ese modo Laksmi-devi no sospechara que se estd divirtiendo
con las gopis. Pero Balarama también hace el rasa-lila en Vrndavana.

[Srila Narayana Maharaja:] Pero Krsna nunca lo lleva a los kuiijas donde retoza con Radhika y las
gopis. Balarama puede ir alli como Ananga Mafjari, pero no de una forma directa. Nityananda
Prabhu no puede tocar a Mahaprabhu cuando Mahaprabhu tiene los sentimientos de Radhika.
Incluso si se cae, Nityananda Prabhu lo observa desde lejos. Baladeva Prabhu nunca va los
kufijas. Puede ir a pastorear con Krsna y Krsna se llevara sigilosamente a Madhumangala o a
Subala a Radha-kunda. Nunca lleva alli a Baladeva Prabhu ni a Sridama, el hermano de Radhika.
No se lleva a ningan sakha, priya-sakhd o incluso prana-sakha, sino solo a un priya-narma-sakha y
unicamente en calidad de mensajero.

[Pregunta:] Puesto que todas las expansiones femeninas de Krsna se manifiestan de Radhika,
(qué clase de expansién es Subhadra?

[Srila Narayana Maharaja:] Ella es Laksmi, una expansién de Srimati Radhika. Ella juega el papel

de hermana, pero en realidad es Maha-Maha-Laksmi y sirve a Krsna con gran opulencia. Ella
nacié del vientre de Devaki después de Krsna.
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[Pregunta:] Cuando Krsna, Baladeva y Subhadra escuchaban los pasatiempos de Vrndavana y
sus corazones empezaron a derretirse, el cakra Sudar§ana no estaba presente en ese momento y,
sin embargo, se lo adora de la misma forma que a ellos.

[Srila Narayana Maharaja:] Sudar$ana es la visién de Krsna y, por lo tanto, estd siempre con

Krsna. 5i Sudar$ana es misericordioso y les da la visiéon de Krsna, podran ver a Krsna tal como es;
de otro modo lo veran como un joven cualquiera.
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Explicaciones del Srimad-Bhagavatam (10.33.39) a la pagina 233

En el Segundo Canto del Srimad-Bhagavatam, Maharaja Prariksit explica también que los
pasatiempos y las actividades del Sefior Krsna son la medicina para las almas condicionadas.
Solo por oir hablar de Krsna se aliviard su enfermedad material. Estdn apegados al disfrute
material y acostumbrados a leer libros sobre el sexo, pero si escuchan esos pasatiempos
trascendentales de Krsna con las gopis, se veran aliviados de la contaminacién material. El alma
condicionada debe oir hablar sobre la danza del rasa-lili a un maestro espiritual autorizado y
debe ser entrenada por él para que pueda comprender toda la situacion; de ese modo podra
elevarse hasta el nivel espiritual mas alto. Si no lo hace, estara siempre enredada. La sed de
disfrute material es como una enfermedad del corazén del alma condicionada. Se recomienda
que se escuche, pero no a los granujas impersonalistas. Si alguien escucha a las fuentes correctas
con la comprensién adecuada, su situacién cambiard. (Libro de Krsna, capitulo 32)

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma en su comentario Sarirtha-darsin a este verso:

El prefijo anu (repetida o metddicamente) aplicado a srnuyat (escuchar) indica audicién
constante. Por escuchar constantemente al sravana-guru y a los vaisnavas, y por recitar, narrar o
describir luego (esos pasatiempos) componiéndolos en forma poética, se alcanza el para-bhakti, es
decir, el bhakti que tiene la naturaleza del prema (prema-laksna-bhakti).

El sufijo krva ha sido utilizado en la formacién del verbo pratilabhya (obtenido) de la siguiente
manera: prati + labh + krvd. Segtn las reglas de la gramatica sanscrita, cuando se aplica el sufijo
krva a una raiz verbal con un prefijo, se remplaza por yap. La letra p se pierde y de ese modo se
obtiene la forma final de la palabra pratilabhya. El sufijo krva se aplica al primero de dos verbos
ejecutados por el mismo agente para mostrar sucesiéon en una accién (por ejemplo, tras obtener
prema, él renuncia a todos los deseos lujuriosos del corazén). En este caso, la primera accién es
pratilabhya (la obtencién del prema) y la segunda apahinoti (la renuncia a los deseos de complacer
los sentidos).

Por lo tanto, el sufijo ktva del verbo pratilabhya indica que aunque los deseos sensuales y otros
males siguen estando en el corazoén, el prema bhakti entra primero en él y, por su poderosisima
influencia, destruye todos los vicios de raiz. En otras palabras, la audicién y la recitacién del
rasa-lild tienen un poder tan extraordinario que se destruye el ansia de satisfacer los sentidos del
corazén del siadhaka fiel y hacen que este obtenga el prema. A pesar de que estos dos hechos
ocurren simultdneamente, los deseos de disfrute material del corazon se desvanecen.

Asi, como resultado de escuchar y recitar las narraciones de los pasatiempos del Sefior,
primero se obtiene prema por los pies de loto del Sefior y, como consecuencia de ello, el corazén
se libera de los deseos lujuriosos y de cualquier otra contaminaciéon. La persona se vuelve asi
completamente pura, porque el prema no es débil como lo son los procesos del jiiana y del yoga. El
bhakti es omnipotente y supremamente independiente.

Las palabras hrd-roga kama indican la diferencia entre los deseos lujuriosos del corazén y el
kama en relacién con el Sefior Supremo. Este ltimo posee la naturaleza del néctar del prema
(premamyta-svariipa), mientras que los deseos lujuriosos del corazén son exactamente lo opuesto.
Por lo tanto, estos dos elementos son diferentes uno del otro. Esto se corrobora con el uso de las
palabras hrd-roga kama.

La palabra dhira quiere decir pandita o alguien versado en las sastras. Quien rehusa aceptar la
aseveracion de este verso y piensa que no se puede obtener prema mientras persista en el corazén
la enfermedad de la lujuria, se dice que posee un temperamento ateo. Quien, por el contrario, no
tiene esa conducta absurda y atea se dice que es un pandita o una persona sobria (dhira). Por lo
tanto, solo los que tienen una fe firme en las $astras son dhira. Los que no tienen fe en las
afirmaciones de las sastras son ateos y ofensores del santo nombre. Esas personas no pueden
nunca obtener prema.
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Asi, mediante la audicién del rasa-lild y otras narraciones, surge la fe en las declaraciones de
las $astras en el corazén de los sadhakas. Solo en los corazones de esos devotos fieles manifiesta el
prema su influencia como resultado de escuchar el [ila-katha. Y como consecuencia de ello, la
lujuria y toda la maldad presente en el corazon de los devotos es destruida de raiz.

El comentario de Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura al Srimad-Bhagavatam (10.47.59) tiene
también que ver con este tema. Alli se afirma que el bhakti es la tinica causa de las cualidades
superiores que aparecen en un individuo. Las austeridades, la cultura, el conocimiento y demaés
no son la causa de cualidades superiores. Aunque el bhakti es en si mismo supremamente
excelente, no aparece solo en individuos especiales llenos de buenas cualidades, sino que puede
manifestarse o permanecer incluso en las personas mas condenables y espantosas. Més atin, hace
que personas totalmente caidas e indignas obtengan todas las buenas cualidades, se vuelvan
dignas del respeto de todos y alcancen la asociacién mas extraordinaria y elevada.

Por este motivo, la idea de que Bhakti-dev1 solo entra en el corazén una vez que han sido
erradicados los anarthas, los aparadhas, la lujuria y otras enfermedades del corazoén, es totalmente
errénea. Muy al contrario, por la misericordia del Sefior Supremo y de los devotos o por ejecutar
fielmente el sadhana y el bhajana, este excepcional bhakti entra en el corazén y entonces todos los
anarthas desaparecen de forma automatica —esta conclusién es sumamente agradable.

Por lo tanto, solo los sadhakas fieles con una firme creencia en las afirmaciones de las $astras, el
guru y los vaisnavas estan capacitados para escuchar el lila-katha del Srimad-Bhagavatam que esta
saturado de rasa. Y por el contrario, quienes piensan que solo los sddhakas que estan
completamente libres de todos los anarthas poseen el nivel adecuado para escuchar los
pasatiempos mencionados, nunca se liberaran de los anarthas ni se capacitardn para escuchar
incluso después de millones de nacimientos.
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Extractos de la conferencia de Srila Prabhupada sobre el Ratha-yatra pronunciada en
Londres el 13 de julio de 1972.

Sefioras y sefiores, les agradezco mucho su amable participacion en este Festival del Ratha-yatra.
El Festival se remonta a cinco mil afios atrds, cuando el Sefior Krsna, junto con Su hermano
mayor Balarama y Su hermana pequefia Subhadra, viajaron juntos en carro desde Dvaraka a
Kuruksetra. Kuruksetra existe atin al igual que Dvaraka también existe.

En la cultura védica, cuando se produce un eclipse de luna, la gente se bafia en algtin rio
sagrado y, sobre todo, van al lugar de peregrinacién conocido como Kuruksetra. En aquel
entonces, viajaron a Kuruksetra Krsna junto con Sus hermanos y otros miembros de Su familia.
Cuando las gopis y los habitantes de Vrndavana escucharon la noticia, fueron alli a encontrarse
con El. Entre las gopis, la principal era Srimati Radharani. Cuando Ella vi6 alli a Krsna lleno de
opulencias, dijo:

—Mi querido Krsna, Tt estas aqui y yo estoy aqui, pero afioramos Vrndavana. Quiero que
vengas conmigo a Vrndavana y disfrutemos en los bosques de alli.

Este sentimiento de separacién fue predicado por el Sefior Chaitanya, y este Festival del
Ratha-yatra se observa atin en Jagannatha Purl, en la India. El Sefior Chaitanya particip6 en el
festival hace quinientos afios, y entonces manifest6 los sentimientos de separacién de Radharani
cuando se llevaba a Krsna de vuelta a Vrndavana. Por lo tanto, este Festival del Ratha-yatra es un
festival de sentimientos para los vaisnavas. El Sefior Chaitanya nos ensefid a sentir separacién del
Dios. El nunca dijo que hubiera visto a Dios, pero Sus sentimientos de separacién de El eran
sumamente intensos. Sus discipulos directos, los seis Gosvamis, también practicaban su servicio
devocional mediante sentimientos de separacion.

he radhe! vraja-devike! ca lalite! he nanda-siino! kutah

$ri-govardhana-kalpa-padapa-tale kalindi-vanye kutah

ghosantav iti sarvato vraja-pure khedair maha-vihvalau
vande riipa-sanatanau raghu-yugau sri-jrva-gopalakau (8)

Yo ofrezco mis respetuosas reverencias a los seis Gosvamis —Sri Ripa Gosvami, Sri
Sanatana Gosvami, Sri Raghunatha Bhatta Gosvami, Sri Raghunatha dasa Gosvami, Sri Jiva
Gosvami y Sri Gopala Bhatta Gosvami— que iban por todo Vrndavana cantando en voz alta:
“jOh, Radharani, reina de Vrndavana! jOh, Lalita! jOh, hijo de Nanda Maharaja! ;Dénde se
encuentran ahora? ;Estan en la colina de Govardhana o bajo los arboles en las riberas del
Yamuna? ;Dénde estan?” Tales eran sus sentimientos cuando practicaban la conciencia de
Krsna.

De modo que el Festival del Ratha-yatra es muy agradable —un “festival de sentimientos”—y
todo el que participe en él desarrollard gradualmente su amor latente por Krsna. No importa en
qué condicién se encuentren. Nuestro tinico ruego es que, si pueden, intenten por favor recitar
estas dieciséis palabras cuando tengan tiempo. Disponen de tiempo suficiente. Pueden cantar el
mantra Hare Krsna mientras caminan por la calle, cuando estan viajando en autobtis o cuando
estan sentados solos. No hay ninguna pérdida y la ganancia es inmensa. Por tanto, lo tinico que
les pido es que tomen este maha-mantra:

hare krsna hare krsna krsna krsna hare hare
hare rama hare rama rama rama hare hare

Y les recordaremos periddicamente estas cosas mediante actos como el que celebramos hoy —
el Festival del Ratha-yatra. Este Festival es muy antiguo; tiene al menos 5000 afios. El Sefior Krsna,
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con Su hermano Balabhadra o Balarama y su hermana Subhadra, fueron en un carro desde
Dvaraka hasta Kuruksetra. Estamos conmemorando esta llegada del Sefior Krsna con Su familia
€N Ssus carros.

Este Festival se celebra en la India, concretamente en Jagannatha Puri, donde es un
acontecimiento muy importante. Nosotros lo estamos introduciendo ahora en los paises
occidentales junto con el movimiento Hare Krsna siguiendo los pasos del Sefior Chaitanya, el
precursor de este movimiento Hare Krsna, que jugd un papel muy importante en el festival. Se
estd celebrando en Londres y también al mismo tiempo en San Francisco, Buffalo, Melbourne,
Tokyo y Calcuta. Tomar parte en estos festivales supone un paso hacia delante en el camino de la
autorrealizacion. Rathe ca vamanatin dystvd punar janma na vidyate —Solo por ver al Sefior en el carro
se obtiene un avance en la detencién del ciclo repetido del nacimiento y la muerte.
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GLOSARIO

A

Abhiseka — bafiar a la deidad con leche, yogur, agua y otros ingredientes.

Acarya — preceptor espiritual; alguien que ensefia con el ejemplo.

Adhira - gopi intranquila con ira celosa.

Adhiradha-mahabhava - el estado mas elevado de mahabhiva que se encuentra tinicamente en
las gop?s de Vraja. Los sentimientos en los que los anubhivas que se manifiestan en el mahabhiava
adquieren caracteristicas especiales que son incluso mas sorprendentes que los anubhavas en las
formas normales. Existen dos clases de adhiriidha-bhava: (1) modana y (2) madana. (1) Modana es el
sentimiento adhiriidha en el cual se manifiestan en el nayaka y la nayika todos los sattvika-bhavas a
un nivel mucho mayor que en la condicién muy ardiente (uddipta). El modana no se da mas que en
el grupo de Sri Radha. En algunas condiciones especiales de separacién, el modana se vuelve
mohana, y uno de los efectos de esta condicion desvalida es que se manifiestan todos los sattvika-
bhavas en la condicién de ardientes. (2) Cuando el mahabhava crece atin mads, alcanza una
condicién extremadamente avanzada; la emocién suprema se vuelve triunfante debido a la
manifestacién simultanea de todas las clases de emociones trascendentales, se denomina madana.
El madana-bhava se manifiesta eterna y espléndidamente solo en Sri Radha, y tnicamente se da
durante el encuentro. También se conoce como madanakhya-mahabhava.

Aisvarya — opulencia, esplendor, magnificencia, majestuosidad, supremacia; en relacién con el
bhakti, se refiere a la devocién inspirada por la opulencia de la majestuosidad del Sefior, sobre
todo en Su forma de Narayana. Esta clase de devocién limita la intimidad del intercambio entre
Sri Bhagavan y Sus devotos.

Alambana - aspecto del vibhiva; “el apoyo”. Se divide en visayalambana, el objeto del rati —es
decir, la persona para la cual surge el rati— y asrayalambana, el receptaculo del rati; es decir, aquel
en quien surge el rati.

Anartha — (an-artha significa “sin-valor”) deseos no queridos, actividades o habitos que impiden
el avance en el bhakti; en otras palabras, todo aquello que esta en contra del bhakti.

Anubhavas - uno de los cinco ingredientes esenciales del rasa. Acciones que muestran o revelan
las emociones espirituales situadas dentro del corazén. Son trece: danzar (nrtya), rodar por el
suelo (viluthita), cantar (gita), llorar abiertamente (krosana), estremecimiento del cuerpo (tanu-
motana), rugir (hunkara), bostezar (jrmbhana), respirar fuertemente ($vdsa-bhiima), ignorar a los
demas (lokanapeksita), babear (lalasrava), reir a carcajadas (aftahasa), tambalearse (ghiirna) e hipar
(hikka).

Anuraga - (1) apego, afecto o amor; (2) etapa intensificada del prema que aparece justo antes del
mahabhava. En el Ujjvala-nilamani (14.146) se define el anurdga como sigue: “Aunque la persona
tiene ecuentros regulares con la persona amada y la conoce bien, un sentimiento siempre nuevo
de intenso apego hace que se experimente a la persona amada como nueva a cada momento,
como si nunca antes se hubiera experimentado. El apego que inspira ese sentimiento se
denomina anuraga”.

Aparadha — (apa = en contra de, que quita; radha = corriente de afecto) ofensa cometida contra el
santo nombre, el maestro espiritual, los vaisnavas, las escrituras, los lugares sagrados o la deidad.
Aprakrta — trascendental, mas alla de la influencia de la naturaleza material, mas alla de la
percepcion de la mente y de los sentidos, no creado por ningtin humano, mas alla del mundo
material, situado en la morada trascendental de Krsna, extraordinario, divino, puro o constituido
por conciencia espiritual y felicidad.

Arati — ceremonia en la que se ofrece a la deidad articulos de adoracién tales como incienso,
lampara, flores y abanico, y que va acompafada de cantos y repicar de campanas.

Arcana- adoracion de la deidad; uno de los nueve procesos principales del servicio devocional.
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Asakti — apego; se refiere especialmente al apego al Sefior y a Sus asociados eternos. Asakti tiene
lugar cuando el gusto por el bhajana lleva a un apego directo y profundo por la personalidad
objeto del bhajana. Es la sexta etapa en el desarrollo de la enredadera de la devocién y se
despierta cuando madura el gusto por el bhajana.

Asta-sakhis — Las ocho gopfs principales de Srimati Radhika: Lalita, Visakha, Citra, Indulekha,
Campakalata, Rangadevi, Sudevi y Tungavidya.

Asta-sattvika-bhavas — ver Sattvika-bhavas.

Atma-nivedanam - ofrecerse por entero a Krsna. Cuando uno se ofrece a Krsna, ya no acttia para
su placer independiente, sino que dedica el cuerpo, la mente y la vida entera a servir a Bhagavan.
Es uno de los nueve procesos principales del bhakti.

B

Bhagavata-parampara - existen dos lineas discipulares: la paficaratrika-quru-parampara y la
bhagavata-guru-parampard. Esta dltima es la sucesién discipular de almas autorrealizadas que
actdan como $iksa-gurus o diksa-gurus. La paficaratrika-guru-parampard es la sucesién discipular
integrada por diksa-gurus que pueden ser o no almas autorrealizadas y que ejecutan los procesos
formales de iniciacién descritos en las sastras. El paricaratrika-guru-parampard se incluira dentro del
bhagavata-parampara si el diksa-guru es un alma autorrealizada que puede conducir al discipulo
hasta el objetivo supremo de la vida. Srila Prabhupada Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, Srila
Bhaktivinoda Thakura y Srila Ripa Gosvami han aceptado este bhagavata-guru-parampara.

Algunas veces, cuando el diksa-guru es un alma condicionada, el paficaratrika-guru parampara
puede ser ilegal y contrario al bhakti. En este caso se erige por si solo y no esta incluido dentro del
bhagavata-parampara. Este, sin embargo, siguiendo la guia de $iksd-qurus como Srila Rapa
Gosvami, Srila Sanatana Gosvami, Sri Svariipa Damodara y Sri Raya Ramananda, es siempre
auténtico.

Si un parsicaratrika-diksa-guru esta situado en un rasa inferior al de su discipulo en su forma
espiritual constitucional, este debe buscar el refugio de un vaisnava que esté capacitado para dar
la guia superior apropiada. Puede ocurrir que el guru y el discipulo del paficaratrika-guru-
parampard tengan el mismo rasa pero que el guru no posea el nivel adecuado. En ese caso, el
discipulo debe refugiarse en un vaisnava uttama para obtener un bhajana-siksia superior, y este
vaisnava sera su guru en el bhagavata-parampari. De estas dos consideraciones se deduce que el
proceso paricardtrika tiene algunos defectos inherentes, mientras que el bhagavata-parampard esta
completamente libre de estos defectos y es impecable en todos los aspectos.

Bhajana — (1) actividades llevadas a cabo con la conciencia de ser un sirviente de Sri Krsna. El
Garuda Purana (Pitrva-khanda 231-3) explica que la raiz verbal bhaj se usa especificamente en el
sentido de sevd, servicio; (2) en un sentido general, bhajana se refiere a la ejecucién de practicas
espirituales, especialmente oir hablar del nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos de
Sri Krsna, meditar en ellos y cantar sus glorias.

Bhajana-kutira — pequefia choza o cabafia donde un vaisnava o persona santa realiza su bhajana,
meditacion personal.

Bhakta — devoto.

Bhakti — servicio devocional amoroso a St Krsna. La palabra bhakti se deriva de la raiz bhaj, que
significa servir; por lo tanto, el significado principal de la palabra bhakti es rendir servicio.
Bhakti-rasa — la dulzura que se deriva del servicio devocional.

Bhava - (1) emociones, amor o sentimientos espirituales; (2) etapa inicial de perfeccién en la
devocién (bhava-bhakti). Etapa del bhakti en la que el suddha-sattva, la esencia de la potencia
interna del Sefior, consistente en conocimiento espiritual y felicidad, se transmite desde el
corazén de los asociados eternos del Sefior al corazén del devoto practicante y suaviza este
mediante diferentes clases de sabores. Es el brote del prema y se conoce también como rati.
Séptima etapa de la enredadera de la devocién.
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Bhava-sabalya — superacion; el choque y los empujones entre muchos vyabhicari-bhiavas en el que
un bhava oprime a otro y se vuelve predominante.

Bhava-sandhi - unién; cuando dos vyabhicari-bhavas, ya sean de la misma clase o de clases
diferentes, se encuentran.

Bhava-$anti — apaciguamiento; cuando un wvyabhicari-bhava extremadamente poderoso se
apacigua.

Bhava-udaya — el despertar o la generacién de un vyabhicari-bhava.

Bhava-anukiila — (favorable a los sentimientos deseados); es bhava-anukiila llevar cuentas de tulast
en el cuello, ponerse tilaka, adoptar los signos externos de un vaisnava, hacer tulasi-seva, hacer
parikrama, ofrecer pranama, etc. Una de las cinco clases de sadhana del raganuga-bhakti.
Bhava-aviruddha — (ni opuesto ni incompatible con los sentimientos deseados); actividades
favorables, como respetar a las vacas, al arbol baniano, al &rbol mirobalano y a los brahmanas. Una
de las cinco clases de sadhana del raganuga-bhakti.

Bhavamayi — (compuesto de los sentimientos deseados); cuando el sravana, el kirtana y otros
procesos similares del bhakti estan saturados con uno de los bhavas principales (dasya, sakhya,
vatsalya o madhurya), alimentan el arbol del futuro prema del sidhaka. En ese momento se
denominan bhavamaya-sidhana. Cuando se manifiesta el prema, se denominan bhavamaya-sadhya.
Una de las cinco clases de sadhana del raganuga-bhakti.

Bhava-pratikiika — (aquello que es opuesto a los sentimientos deseados) una de las cinco clases
de sadhana del raganuga-bhakti.

Bhava-sambandht - (relacionado con los sentimientos deseados); los procesos del bhakti, tales
como sri-guru-padasraya, mantra-japa, smarana, dhyana y demas, se conocen como bhiva-sambandhi-
sadhana. Seguir los votos de los dias sagrados como Ekadasi y Janmastami ayuda al proceso de
smarana y, por lo tanto, se considera bhava-sambandhi parcial. Una de las cinco clases de sadhana
del raganuga-bhakti.

Bhoga — los alimentos antes de ser ofrecidos a la deidad.

Brahmacari - miembro del primer asrama (etapa de la vida) dentro del sistema varnasrama;
estudiante célibe.

Brahmana - la mas elevada de las cuatro castas (varnas) dentro del sistema varnasrama; sacerdote
o maestro. Una brahmani es la mujer de un brahmana.

C

Cakra — disco.

Candana - pasta de sdndalo utilizada en la adoracién de la deidad.

Cintamani - piedra preciosa espiritual muy potente que se encuentra en el plano trascendental.
Satisface todos los deseos de quien la posee.

Citra-jalpa — habla confusa; sintoma extatico que aparece en el mohana-mahabhava. El1 Ujjvala-
nilamani (14.174, 178-80) lo explica como sigue: “El éxtasis del desconcierto se da tinicamente en
Srimati Radharani. Ella ha llegado a una etapa especial de este desconcierto, un estado
asombroso que se parece al delirio y se conoce como divyonmada. Tiene muchos aspectos que van
y vienen de un modo inestable, y una de estas manifestaciones es la de citra-jalpa. Este discurso,
que surge cuando ve al amigo de Su amado, est4 lleno de ira contenida e incluye muchos y muy
diversos éxtasis. Culmina en un anhelo intenso y ansioso. El citra-jalpa tiene diez divisiones:
prajalpa, parijalpa, vijalpa, ujjalpa, saiijalpa, avajalpa, abhijalpa, ajalpa, pratijalpa y sujalpa”.

D

Dandavat-pranama - danda = vara; pranama = reverencias; asi, dandavat-pranama quiere decir
hacer reverencias cayendo al suelo como una vara; reverencias postradas.

Darsana — ver, encontrarse con, visitar o contemplar (sobre todo en relacién con la deidad, un
lugar sagrado o un vaisnava elevado.)
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Dharma - (de la raiz verbal dhy = mantener; asi, dharma quiere decir aquello que mantiene. (1)
religiéon en general; (2) los deberes socio-religiosos prescritos en las escrituras para las distintas
clases de personas dentro del sistema varnasrama encaminados a liberar a la persona hasta la
plataforma del bhakti.

Dhira - una gop? que ante la ira celosa se muestra amable, sobria o comedida.

Diksa-guru — el maestro espiritual iniciador.

Divyonmada — estado divino maravilloso que se asemeja al estado de confusién total. Tiene lugar
en la etapa de mohana-mahabhdva y tiene muchas caracteristicas, como udghiirna y citra-jalpa.
Précticamente solo se encuentra en Srimati Radhika.

Dvarakavasis — residentes de Dvaraka.

G

Gada - mazo.

Ghrta-sneha — una manifestacion del sneha (la etapa que sigue al prema). Ghrta quiere decir gui,
que no tiene una dulzura independiente como la miel, y que solo es delicioso cuando se mezcla
con azucar y otros ingredientes. Asi también, el ghrta-sneha no es de por si dulce como el madhu-
sneha (ver Madhu-sneha); solo se vuelve deleitable cuando se combina con otros bhavas. Se
encuentra en Candravali y su grupo.

Gokula-Vrndavana — lugar mas elevado dentro del mundo espiritual. Es la morada de Krsna,
donde esta manifiesto en Su forma original y suprema como un pastorcillo y rodeado de Sus
intimos y amorosos amigos, los gopas y las gopis de Vrndavana.

Gopa - (1) pastorcillo que sirve a Krsna con los sentimientos de un amigo intimo; (2) asociado
mayor de Nanda Maharaja que sirve a Krsna con sentimientos paternales.

Gopi - (1) una de las jévenes sirvientas de Vraja liderada por Srimati Radhika que sirve a Krsna
con los sentimientos de amor de amante; (2) asociada mayor de Madre Yasoda que sirve a Krsna
con los sentimientos de amor maternal.

Gosala - establo para las vacas.

Grhastha — miembro del segundo asrama (etapa de la vida) dentro del sistema varnasrama;
hombre casado.

Guiija - pequefia semilla roja con un punto negro en la parte superior. Se dice que representa a
Srimati Radhika.

Gurukula — escuela de conocimiento védico. Los chicos comienzan a la edad de cinco afios y
viven como estudiantes célibes guiados por su maestro espiritual.

Guru-parampara - sucesion discipular a través de la cual los maestros espirituales genuinos
transmiten el conocimiento espiritual.

H

Hari-katha - comentarios acerca del santo nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos del
Sefior.

Harinama - el canto de los santos nombres de Krsna. A menos que vaya acompafiado de la
palabra sankirtana, generalmente se refiere a la practica del canto del maha-mantra Hare Krsna en
voz baja para uno mismo con cuentas de fulasi.

Hladini - se refiere a la svariipa-sakti predominada por la hladini. HladinT es la potencia
relacionada con el aspecto de felicidad (@nanda) del Sefior Supremo. Aunque el Sefior Supremo es
la personificacién de todo el placer, la hladint es la potencia mediante la cual El saborea la
felicidad trascendental y hace que otros la saboreen.

I
Istadeva — deidad adorable; forma particular de Krsna hacia la cual uno se siente atraido y que es
objeto de su amor y su servicio.
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J

Jiva — entidad viviente eterna que, en el estado condicionado de la existencia material, adopta un
cuerpo material en una de las innumerables especies de vida.

Jiiana — (1) conocimiento; (2) conocimiento conducente a la liberacién impersonal.

Jiiani - alguien que persigue el camino del jiiana.

Jiiani-bhakta — devoto que adora a Bhagavan con sentimientos de opulencia y,
debido a ese sentido de omnipresencia y omnipotencia del Sefior, no le tributa un

servicio personal.

K

Kajjala — ungiiento que se utiliza para oscurecer las puntas de las pestafias.

Kali-yuga — la era actual de rifias e hipocresia que comenzé hace cinco mil afios.

Kalpa - los cuatro yugas se calculan en base a los calendarios celestiales y, segtn ellos, hay doce
mil afios en relacién con los planetas celestiales. Esto se denomina divya-yuga, y mil divya-yugas
constituyen un dia de Brahma. La creacién durante el dia de Brahma se denomina kalpa y la
creacion de Brahma vikalpa. Cuando la respiracién de Maha-Visnu produce los vikalpas, eso se
conoce como maha-kalpa. Estos maha-kalpas, vikalpas y kalpas tienen ciclos regulares y sistematicos.
Kanistha-adhikara — etapa neéfita del bhakti. Un kanistha-adhikari o kanistha-bhakta es un devoto
en esta etapa nedfita.

Karatalas — pequefios cimbalos de bronce utilizados en los cantos devocionales.

Karma - (1) cualquier actividad realizada en el transcurso de la existencia material; (2)
actividades que buscan recompensa; actividades piadosas que buscan una ganancia material en
este mundo o en los planetas celestiales después de la muerte; (3) destino; acciones previas que
producen reacciones inevitables.

Kavi - poeta.

Kirtana — uno de los nueve procesos del bhakti consistente en: (1) canto devocional de los santos
nombres de Sri Krsna, a veces acompafiados con mdsica; (2) canto individual en voz alta del
santo nombre; (3) descripciones orales de las glorias de los nombres, las formas, las cualidades,
los asociados y los pasatiempos de Sri Krsna.

Kirtaniya - alguien que hace kirtana.

Kisori, Kisora — muchacha o muchacho, respectivamente, en la flor de la vida.

Ksatriya — segundo de los cuatro varnas (castas) dentro del sistema varnasrama; administrador o
guerrero.

Kuiija — cenador o enramado; retiro sombreado natural con techo y paredes hechos de arboles,
parras, enredaderas y otras plantas trepadoras.

Kutinati - duplicidad o critica.

L

Lila - divinos y sorprendentes pasatiempos de Sr1 Bhagavan y Sus asociados eternos que otorgan
grandes beneficios a las entidades vivientes, que no tienen conexion con este plano mundano y
que se encuentran mas alla del alcance de los sentidos materiales y de la mente.

M

Madana — el éxtasis mas elevado es de dos clases: madana y mohana. El encuentro se denomina
madana y la separacion mohana. En la plataforma del mddana hay besos e ilimitados sintomas mas.
En la etapa del mohana hay dos divisiones: inseguridad (udghiirna) y forma de hablar incoherente
(citra-jalpa). El citra-jalpa tiene diez divisiones llamadas prajalpa, etc. Un ejemplo de ello son los
diez versos del Srimad-Bhagavatam hablados por Srimati Radharani titulados: “El canto del
abejorro”.
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Madhurya — dulzura o belleza. En relacién con el bhakti se refiere a la devocién inspirada por la
atracciéon al aspecto dulce e intimo de Krsna como un joven y hermoso pastorcillo. Esta clase de
devocion permite el més grande intercambio amoroso entre el Sefior y Sus devotos.
Madhu-sneha — manifestacién del sneha (la etapa que sigue al prema). Es aquel afecto que esta
imbuido con un sentimiento de posesion excesivo (“Krsna es mio”). Madhu quiere decir miel y es
en si mismo dulce;por lo tanto, este afecto manifiesta su propia dulzura sin depender de ningtin
otro bhava. Se encuentra en Srimati Radhika y Su grupo.

Madhya - gopi cuyas cualidades la sitian a medio camino entre una gopt inflexible (prakhara) y
una gop? con una disposicién dulce y amable (myrdvi).

Madhyama-adhikara — etapa intermedia del bhakti. El madhyama-adhikari o madhyama-bhakta es un
devoto en esta etapa.

Maha-bhagavata — devoto puro de Bhagavan en la etapa devocional més elevada, que es versado
en la literatura védica, tiene una fe inquebrantable en St7 Krsna y puede liberar al mundo entero.
Mahabhava - nivel més elevado del prema, amor divino. En el Ujjvala-nilamani (14.154) se define
el mahabhava como sigue: “Cuando el anuriga alcanza un estado de especial intensidad, se conoce
como bhava o mahabhava. Esta etapa de intensidad tiene tres caracteristicas: (1) el anuraga alcanza
el estado de sva-samvedya, que significa que se vuelve el objeto de su propia experiencia; (2) se
vuelve prakasita, brillantemente manifiesto, que significa que los ocho sattvika-bhavas se
manifiestan de forma prominente; y (3) alcanza el estado de yavad-asraya-vrtti, lo que significa
que el ingrediente activo del estado intensificado de anuriga transmite la experiencia del bhiva de
Radha y Krsna a quienquiera que esté presente y preparado para recibirlo”.

Mahajana - gran personalidad que ensefa el ideal mas elevado y que, mediante su conducta,
establece ejemplos para que otros los sigan.

Mahamaya - energia generadora de la ilusién responsable de la manifestacién del mundo
material, el tiempo y las actividades materiales (ver también Maya).

Maharsi — gran sabio.

Mana - (1) ira celosa; (2) estado intensificado del prema; etapa en el desarrollo del prema hasta
mahabhava. En el Ujjvala-nilamani (14.96) se describe como sigue: “Se conoce como mana el sneha
que llega hasta el jibilo haciendo que se experimente la dulzura del amado de formas siempre
nuevas, pero externamente adopta un aspecto solapado y engafioso”.

Mandira - templo.

Maiijari - sirvienta de Srimati Radhika en la categoria de nitya-sakht o prana-sakhi.

Mantra — (man = mente; tra = liberacién) vibracion sonora espiritual que libera la mente de su
condicionamiento e ilusién materiales cuando es repetida una y otra vez; himno védico, oracién o
canto.

Mathuravasis — residentes de Mathura.

Maya - ilusién; aquello que no es; energia externa de Bhagavan que arrastra a las entidades
vivientes a aceptar el falso ego de ser disfrutadores independientes de este mundo material. (Ver
también Mahamaya.)

Mayavada — doctrina del impersonalismo.

Mayavadi - seguidor de la doctrina del impersonalismo.

Mrdanga — tambor de dos lados hecho de arcilla que se utiliza en los kirtanas y cantos
congregacionales.

Mugdha - heroina joven, encantadora e inocente.

Muralidhara — nombre de Krsna que significa “el que lleva la flauta”.

N

Nagara-sankirtana — cantos religiosos en procesién dentro de una ciudad o pueblo.
Nama-abhasa — semblanza del santo nombre. Etapa del canto en la que la persona se estd
liberando de los pecados y las ofensas pero no ha alcanzado atn el canto puro.

Nama-aparadha — canto ofensivo del santo nombre.
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Natavara — titulo para Krsna que significa “danzarin experto”.

Navakisora — titulo para Krsna que significa “joven eternamente lozano”.

Nikuija — (también kuiija) emparrado, cenador; lugar solitario para el encuentro y el disfrute de
Radha y Krsna.

Nisanta-lila - Pasatiempo eterno y diario de Krsna que se da al final de la noche, justo antes del
amanecer.

Niskificana — libre de toda posesiéon material, completamente desposeido; renunciante.

Nistha - fe inquebrantable; practica devocional establecida que no fluctia en ningtin momento.
Cuarta etapa en el desarrollo de la enredadera de la devocién.

P

Padma — flor de loto.

Panda - brahman guia de templos y lugares sagrados.

Parakiya — la relacién entre una mujer casada y su amante; concretamente, la relacién entre las
gopis de Vrndavana y Krsna.

Paramatma - Superalma situada en los corazones de todas las entidades vivientes como testigo y
fuente del recuerdo, el conocimiento y el olvido.

Parampara - ver Guru-parampara.

Patita-pavana — titulo del Sefior que indica “el libertador de las almas caidas”.

Pragalbha - nayika (heroina) madura, lista, franca y experta controlando a su amado.

Pranama — reverencias postradas.

Pranami - donacién que se entrega a la deidad.

Prananatha — literalmente, “el sefior de la vida”, pero incluye la acepcién de alguien que es
infinitamente mas querido que la propia vida.

Pranaya — etapa intensificada del prema; etapa en el desarrollo desde el prema hasta el mahabhava.
En el Ujjvala-nilamani (14.108) se describe como sigue: “Las autoridades competentes definen el
pranaya como aquel mana que adopta la caracteristica de intimidad desenfrenada conocida como
visrambha”. La palabra visrambha en este verso significa total confianza exenta de cualquier
restricciéon o formalidad. Tal confianza hace que uno sienta que la vida, la mente, la inteligencia,
el cuerpo y las posesiones propias son iguales a la vida, la mente, la inteligencia y el cuerpo del
amado.

Prasadam - (literalmente “misericordia”) se refiere especialmente a los remanentes de los
alimentos ofrecidos a la deidad; también puede referirse a otros articulos ofrecidos a la deidad,
como incienso, flores, guirnaldas y ropas.

Pratistha - deseo de renombre, fama o una posicion elevada.

Prema — (1) amor por Krsna sumamente concentrado que derrite el corazén por completo y causa
un profundo sentimiento de mamatd, posesién, en relacién con Krsna. (2) Cuando el bhava esta
firmemente enraizado y no es detenido por ningtin obstaculo se conoce como prema. Cuando
surge alguna causa que podria poner fin a la relacién entre el amante y la amada y aun asi el lazo
que los une permanece incélume , esa intima relaciéon amorosa se conoce como prema. Cuando el
prema aumenta, se transforma gradualmente en sneha, pranaya, raga, anuraga 'y mahabhava.
Prema-bhakti — etapa del bhakti caracterizada por la aparicién del prema; estado perfeccionado de
la devocién; octava etapa plenamente florecida de la enredadera de la devocion.
Priya-narma-sakhas — los amigos mas intimos de Krsna.

Pija - ofrecimiento de adoracién.

Paijari - sacerdote; alguien que ofrece piija o que adora a la deidad en el templo.

Purana - los dieciocho suplementos histéricos de los Vedas.

R

Raga - profundo apego saturado de una absorcion espontdnea e intensa en el objeto del afecto.
La principal caracteristica del r4ga es una profunda e irresistible sed por el objeto del afecto. El
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deseo de agua se conoce como sed. Cuando el cuerpo es privado de agua, surge la sed, y cuanto
mayor es la sed, mayor es el deseo de agua. Cuando esa sed alcanza el punto de que sin agua no
se puede mantener el cuerpo por mas tiempo, se dice que es una sed irresistible. Riga es esa sed
amorosa por complacer al objeto del afecto de uno que se vuelve tan intensa, que en la ausencia
de ese servicio se estd a punto de abandonar la vida.

Raga-marga — sendero del riga, apego espontaneo (ver Raganuga-bhakti).

Raganuga-bhakti - devocion que sigue los pasos de los asociados eternos de Krsna en Vraja, los
ragatmikd-janas, cuyos corazones estan saturados de rdga, la irresistible sed amorosa por Krsna
que produce una absorcién espontdnea e intensa.

Ragatmika-bhakta — persona en cuyo corazén existe de forma natural y eterna un deseo
profundo y espontaneo de amar y servir a Sri Krsna. Se refiere concretamente a los residentes
eternos de Vraja.

Rasa — (1) transformacion espiritual del corazén que ocurre cuando el estado perfeccionado de
amor por Sri Krsna, conocido como rati, se transforma en emociones “liquidas” al combinarse con
distintas clases de éxtasis trascendentales; (2) gusto, sabor.

Rasa-lila - Danza de SrT Krsna con Su sirvientas mas confidenciales, las vraja-gopfs, en un
intercambio puro de amor espiritual entre ellos.

Rasika — experto en saborear el rasa; conocedor del rasa.

Ratha - carro.

Rsi — gran sabio conocedor de los Vedas.

Ruci - gusto; el ruci se desarrolla cuando la persona ha adquirido constancia en el bhajana. Con el
despertar del gusto, la atraccion hacia los asuntos espirituales, tales como la audicién, el canto y
otras practicas devocionales, excede a la atraccién que pueda ejercer cualquier clase de actividad
material; quinta etapa en el desarrollo de la enredadera de la devocién.

Ripanuga — devoto que sigue a Sri Riipa Gosvami en el sendero de la devocién esponténea.

S

Sac-cid-ananda — (sat = existencia eterna; cit = conciencia espiritual; ananda = dicha espiritual)
aquello que es eterno y esta formado por conciencia espiritual y lleno de dicha trascendental; a
menudo se refiere a la forma trascendental de Sri Krsna.

Sadhana — método que se adopta para alcanzar el objetivo especifico o sadhya.

Sadhu - (1) (en un sentido general) persona santa o devoto; (2) alma autorrealizada que conoce el
objetivo (sadhya) de la vida, que practica el sidhana y que puede hacer que otros también lo
practiquen.

Sahajiyas — supuestos devotos que, considerando que el Sefior es barato, ignoran las
instrucciones de las escrituras e intentan imitar Sus pasatiempos.

Sakha - amigo, compaiiero o asistente.

Sakhi - amiga, compafiera o asistente.

Samadhi - (1) meditacién o trance profundo en la Superalma o en los dulces pasatiempos de
Krsna; (2) tumba en la que se coloca el cuerpo de un vaisnava puro tras su partida de este mundo
material.

Samartha-rati - el amor de las vraja-gopis que puede controlar a Krsna.

Sampradaya - linea de sucesién discipular.

Sarhvit — aspecto del conocimiento de la potencia espiritual del Sefior. Aunque Bhagavan es la
personificacién del conocimiento, la sariwit es la potencia mediante la cual El se conoce a si
mismo y hace que otros le conozcan.

Sanga — asociacion.

Sankha - concha.

Sankirtana — canto congregacional de los nombres de Krsna.

Sannyasa — cuarto asrama (etapa de la vida) dentro del sistema varnasrama; vida de renunciante o
asceta.
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Sastra — escrituras védicas.

Sattvika-bhavas — uno de los cinco ingredientes esenciales del rasa (ver Rasa); ocho sintomas de
éxtasis espiritual que surgen exclusivamente de la visuddha-sattva, o, dicho de otro modo, cuando
el corazén estd rebosante de emociones en relacion con los cinco sentimientos principales de
afecto por Krsna o las siete emociones secundarias. Los ocho (asta) sattvika-bhavas son: (1)
quedarse aturdido, stambha; (2) transpiracién, sveda; (3) erizamiento del vello, romaiica; (4) voz
entrecortada, svarabheda; (5) estremecimiento, kampa; (6) pérdida de color, vaivarnya; (7) llanto,
asru 'y (8) pérdida de conciencia o desmayo, pralaya.

Satya-yuga — primero de los cuatro ciclos del tiempo de un mahi-yuga en la progresion del
tiempo universal. Satya-yuga se caracteriza por la virtud, la sabiduria y la religiosidad. Se conoce
como la era dorada, cuando la gente llegaba a vivir hasta cien mil afios. Dura 1.728.000 afios
solares.

Seva - servicio, ayuda, reverencia, devocion.

Siddha — (1) experimentado o perfeccionado; (2) almas liberadas que residen en el mundo
espiritual; (3) alma liberada que acompafia a Bhagavan al mundo material para asistirlo en Sus
pasatiempos, o alguien que ha alcanzado el estado de bhakti perfeccionado (prema), y cuyos
sintomas se describen en el Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.180): “Un siddha-bhakta es alguien que esta
siempre inmerso en actividades relacionadas con Sri Krsna, que desconoce por completo las
dificultades o las desgracias materiales y que saborea incesantemente la dicha del prema”.
Siddhanta — verdad o precepto filosofico, conclusién demostrada, fin establecido; verdad
admitida.

Sikha - mechén de pelo sin cortar en la parte de arriba y por detrés de la cabeza.

Siksa-guru — persona de la que se reciben instrucciones sobre el modo de avanzar en el sendero
del bhajana; maestro espiritual instructor.

Sirmhasana — trono.

Sloka — verso sanscrito.

Sneha - etapa intensificada del prema; etapa en el desarrollo del prema hasta mahabhava. En el
Ujjvala-nilamani (14.79) se describe de la siguiente manera: “Cuando el prema incrementa hasta su
limite maximo, intensifica la percepcion del objeto del amor y derrite el corazén, se dice que es
sneha.

Sraddha - fe en las afirmaciones de las §astras que se despierta después de acumular actividades
piadosas devocionales durante muchos nacimientos. Dicha fe surge con la asociacién de devotos.
Sthayibhava — sentimiento permanente de amor por Sri Krsna en una de las cinco relaciones
principales de neutralidad (santa), servidumbre (dasya ), amistad (sakhya), afecto paternal o
maternal (vatsalya) o amor de amante (madhurya). También se refiere al sentimiento predominante
en las siete melosidades secundarias de risa, asombro, heroismo, compasién, ira, temor y
aversion.

Sudarsana cakra — arma del disco del Sefior Supremo.

Suddha-bhakta — devoto puro; alguien que practica el §uddha-bhakti.

Suddha-bhakti — devocién pura; en el Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11) se define como la corriente
ininterrumpida de servicio a Sr1 Krsna realizado mediante todos los esfuerzos del cuerpo, la
mente, la palabra y la expresién de distintos sentimientos espirituales, que no esté cubierta por el
el conocimiento que aspira a la liberacién impersonal (jiiana) y la actividad que busca
recompensa (karma) y que carece de cualquier deseo aparte de la aspiracién de dar felicidad a Sri
Krsna.

Svariipa — naturaleza constitucional, identidad inherente; naturaleza constitucional e identidad
eterna del ser que se experimenta en la etapa del bhiva.

Svayam Bhagavan — aspecto original de la Suprema Personalidad de Dios.

T
Tattva — verdad.
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Thakura — término referido a Sri Bhagavan, la deidad o un devoto elevado.

Tilaka — sefiales de barro que los vaisnavas colocan en la frente y en otras partes del cuerpo que
simbolizan su devocién por Sri Krsna o Visnu y la consagracion de sus cuerpos como templos del
Sefior.

Tirtha - lugar sagrado, lugar de peregrinaje.

Tulasi - planta sagrada cuyas hojas y flores son utilizadas por los vaisnavas en la adoracién a Sri
Krsna; la madera es utilizada también para hacer cuentas para cantar y para llevar en el cuello.

U

Uddipana - aspecto del vibhava; se refiere a todo aquello que estimula el recuerdo de Sri Krsna,
como Su atuendo y Sus ornamentos, la primavera, la ribera del Yamuna, los pavos reales, etc.
Upanisads — los 108 tratados filoséficos principales que aparecen en los Vedas.

Uttama-adhikari - devoto superior que ha alcanzado la perfeccién en su devocién a Sri Krsna o
es naturalmente perfecto.

\'%

Vaidhi-bhakti - devocién motivada por las regulaciones de las escrituras. El sidhana-bhakti que
no estd inspirado por un intenso anhelo sino por la disciplina de las escrituras.

Vaisnava - literalmente, alguien cuya naturaleza es “de Visnu” o, en otras palabras, alguien en
cuya mente y en cuyo corazén solo reside Visnu o Krsna. Devoto de Sri Krsna o Visnu.

Veda - cuatro libros principales de conocimiento compilados por Srila Vyasadeva; a saber, el Rg
Veda, el Sama Veda, el Atharva Veda y el Yajur Veda.

Vibhava — en el Bhakti-rasamyta-sindhu (2.1.15) se define como sigue: “Vibhiva es aquello en lo que
se saborea el bhakti (alambana) y la causa por la cual se saborea el rati (uddipana)”.

Vigraha — (1) forma, representacién o personificacién individual; (2) forma de la deidad de
Krsna.

Vraja-prema - el amor de los residentes de Vrndavana, concretamente el amor de las gopis.
Vrajavasis — los residentes de Vrndavana.

Vyabhicari-bhavas — lo mismo que saficari-bhivas; treinta y tres emociones internas que surgen
del océano nectareo del sthayibhava, hacen que este crezca y se funden de nuevo en él. Incluyen
emociones como el desaliento, el jibilo, el temor, la ansiedad y el ocultamiento de las emociones.

Y

Yoga — (1) unién, encuentro, conexién o combinacién; (2) disciplina espiritual para la unién con el
Supremo; tranquilizar la mente para que no se perturbe por los objetos de los sentidos. Existen
diferentes ramas del yoga, como karma-yoga, jiiana-yoga y bhakti-yoga. A menos que se especifique,
el yoga se refiere generalmente al sistema astarnga-yoga de Patafijali.

Yogamaya - Energia interna de Bhagavan que dispone y sustenta todos Sus pasatiempos. La
personificacién de esa energia es Paurnamasi.

Yogi - alguien que practica el sistema de yoga con el objetivo de experimentar a la Superalma o de
fundirse en el cuerpo personal del Sefior.
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