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SPrefacio

A la tercera edicién en inglés

Nos sentimos privilegiados de presentar esta tercera edicién
corregida del Venu-gita', que es una traduccién del comentario
en hindi escrito por nuestro querido Gurudeva om visnupada
paramahamsa  parivrdajakacarya  astottara-sata Sri Srimad
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja. La primera
edicién en inglés (1995) [que precedié al comentario en hindi],
consistia en una serie de transcripciones de clases que nuestro
excelso Gurudeva habfa impartido en ese idioma unos afios atrés.
El texto en hindi, inspirado en la versién inglesa, es el resultado
de su profundo estudio de los comentarios de Srila Jiva Gosvami
y Srila Vigvaniatha Chakravarti Thikura. Gurudeva se sintid
tan satisfecho con la edicién en hindi, que pidié que se tradujera
al inglés y se publicara lo antes posible. La segunda versién
inglesa (publicada en septiembre de 1999), mucho més fluida
que la anterior, supo captar convincentemente los encantadores
sentimientos que surgen en los corazones de las pastorcillas de
Vraja cuando escuchan la dulce y seductora melodfia de la flauta de
Sri Syémasundara [Krsna]. Esta tercera edicién inglesa intenta
mejorar el lenguaje y definir los numerosos términos en sdnscrito
que explican la experiencia del bhakti.

El presente libro es un inestimable regalo de nuestro venerable
Gurudeva al devoto practicante que aspira al raganuga-bhajana, el
servicio realizado por amor espontaneo. Este sagrado texto ofrece

1 Siguiendo la tradicién de nuestros preceptores espirituales, utilizamos diacriticos
para indicar la pronunciacién de las palabras sdnscritas - la ¥ como 7, la iy la n
como ng, la sy la's como sh, y la ¢ como ch.



numerosas y sublimes descripciones de los sentimientos de las
pastorcillas que hablan el Venu-gita, y revela la inocencia en los
corazones de las lecheras de Vraja, que no conocen otra cosa aparte
de su amado Vrajendra-nandana Syamasundara. La meditacién
en esa inocencia, pureza y ferviente devocién es tan potente, que
incrementard la fe del lector e inspirard en €l el deseo de cultivar
seriamente el bhakti siguiendo los pasos de las amadas de Krsna.

La introduccién también es importante, pues establece el nivel
de aptitud necesario para escuchar estos temas confidenciales
basdndose en numerosas referencias de las escrituras. La conclusién
de todas estas referencias es que es nuestro deber escuchar dichos
temas de labios de vaisnavas (devotos) genuinos de nuestra sucesién
discipular, incluso si estamos llenos de deseos superfluos. De
hecho, nuestros dacharyas [maestros] han dicho que ofr hablar de
los pasatiempos de Krsna con las hermosas doncellas de Vraja es
el tratamiento adecuado para sanar el corazén enfermo.

La presente traduccién es fruto de una intensa labor de equipo.
Todos los que desde el floreciente jardin de Srila Gurudeva
hemos contribuido a la publicacién de este libro, nos sentimos
agradecidos de haber podido participar en un servicio tan elevado
y estimulante. Rogamos a los lectores que disculpen cualquier
error que haya pasado inadvertido a nuestros ojos.

Por dltimo, oramos humildemente a los pies de loto de
nuestro amado y magnanimo Gurudeva, a quien Sri Chaitanya
Mahaprabhu ha enviado para llenar el mundo entero con sva-bhakti
srivam (servicio intimo a Sri Radha), para que se sienta complacido
con esta traduccién al inglés de sus palabras en hindi y llene muy
pronto nuestros corazones, mds duros y secos que las cafias de
bambd, con sus profundos sentimientos hacia la Pareja Divina,

Sri Sri Radha-Krsna Yugala.

Con la esperanza de recibir la misericordia de
§ri gurupada padma, los devotos asociados de la

Gaudiya Vedanta Publishing Trust

Gaura-purnima, 15 de marzo de 20009.
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Jntroduccion

Por Sri Srimad

Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja

El Srimad-Bhagavatam es una manifestacién directa del Sefior
Supremo y un desbordante océano de amor (prema-rasa) por la
Suprema Personalidad de Dios original —Vrajendra-nandana
Sri Krsna, la personificacién de las dulzuras divinas [rasa]—
Cakravarti, y los devotos rasika y bhavuka expertos en saborear
la belleza de los pasatiempos de Krsna estdn siempre sumergidos
en ese océano. La literatura védica, que comprende la totalidad
del pensamiento hindd, es como un 4rbol que satisface los deseos.
El S’rz'mad—Bhdgavatam es la fruta madura y jugosa de ese arbol, yen
él se concluye que el amor de las pastorcillas de Vraja (gopi-prema)
es el objetivo supremo.

En la seccién Venu-gita del Srimad-Bhagavatam se pueden ver
algunas de las prominentes olas del gopi-prema. Los devotos rasika,
que saborean continuamente los sentimientos amorosos divinos, se
ahogan en esas olas y pierden por completo la nocién de su propio
cuerpo, y en el corazén de los devotos fieles que se encuentran
situados a la orilla de ese océano surge también un intenso anhelo
por sumergirse en él.

Sri Chaitanya Mahaprabhu —la forma combinada del Rey
de las melosidades divinas (rasardja) y la Reina del amor divino
(mahabhava)—, resplandeciente con los sentimientos y la tez
de Sri Radha, saboreé el néctar del Venu-gita con Sri Svartpa
Damodara y Sr1 Raya Ramananda en Sri Gambhira. Més
tarde, Srila Sanatana Gosvami y Srila Jiva Gosvami recogieron
unas gotas de ese néctar y las plasmaron en sus comentarios del
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Srz'mad—Bhdgavatam titulados Brhad-vaisnava-tosant v Laghu-vaisnava-
tosant respectivamente. Srila Viévanatha Chakravarti Thakura
distribuyé ese mismo néctar —los remanentes o mahaprasada de
esos comentarios— al mundo entero por medio de su comentario
Sarartha Darsini.

Algunos piensan que los practicantes espirituales (sadhakas)
que no poseen el nivel adecuado no deben escuchar, cantar o
recordar los temas del Venu-gita, el Rasa-paiicadhyaya, el Yugala-
gita o el Bhrahmara-gita que se encuentran en el Décimo Canto del
Srimad-Bhagavatam. Esa opinién es totalmente legitima. Segtin
ellos, solo tiene derecho a escuchar estos temas el practicante que
ha dominado los seis impulsos (la lujuria, la ira, etc.), y estd libre
de propensiones egoistas (anarthas) y de la enfermedad del corazén
que constituye el deseo de placer sensual. Ahora examinaremos
este punto mas detenidamente.

Srila Riipa Gosvami, que determiné y satisfizo el deseo mds
profundo de Sri Chaitanya Mahaprabhu, escribié el $r7 Bhakti-
rasamrta-sindhu, el Sri Ujjvala-nilamani y otros libros sagrados, y
Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami es autor del $r7 Chaitanya-
charitamrta. Cuando escribfan esos textos, ambos se sintieron
profundamente preocupados de que esa literatura confidencial
sobre los intercambios amorosos trascendentales (rasa) pudiera
caer en manos de personas no capacitadas, lo cual podria ser causa
de graves disturbios para el mundo. Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvami deja entrever esta preocupacién en el Sri Chaitanya-
charitamrta (Adi-lila, 4.231):

e saba siddhanta giidha — kahite nd yuyaya

na kahile, keha ihara anta nahi paya

ataeva kahi kichu karina nigiidha
bujhibe rasika bhakta, na bujhibe miidha

hrdaye dharaye ye caitanya-nityananda

e-saba siddhante sei paibe ananda

iv
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e saba siddhanta haya amrera pallava

bhakta-gana-kokilera sarvadda vallabha

abhakta-ustrera ithe na haya pravesa

tabe citte haya mora ananda-visesa

ye lagi kahite bhaya, se yadi na jane

tha vai kiba sukha dche tribhuvane

ataeva bhakta-gane kari namaskara

nihsanke kahiye, tara hauk camatkara

Las conclusiones esotéricas y confidenciales referentes a los
pasatiempos amorosos de rasargia Sr1 Krsna con las gopis
(las pastorcillas de Vraja que personifican los més elevados
sentimientos de amor divino), no deben ser reveladas al
hombre comin. No obstante, si estos temas no se revelan,
nadie podrd adentrarse en ellos. Los describiré, por tanto, de
forma encubierta de modo que puedan entenderlos iinicamente
los devotos rasika y no los necios que no estan capacitados.
Quienquiera que haya situado a Sri Chaitanya Mahaprabhu
y a Sri Nityananda Prabhu en su corazén, obtendr4 una dicha
trascendental escuchando estas conclusiones. Esta doctrina
en su conjunto es tan dulce como los brotes de mango recién
florecidos y solo puede ser saboreada por los devotos, que
son como los cuclillos. Para los no-devotos que son como los
camellos, no hay posibilidad de admisién en estos asuntos.
Hay, por tanto, una alegria especial en mi corazén. Si aquellos
por quienes siento temor son incapaces de comprender estos
temas, jqué mayor fuente de felicidad puede haber en los
tres mundos? Por lo tanto, tras ofrecer mis reverencias a los

devotos, voy a revelar esta materia sin ninguna vacilacién.

Por medio de la lectura y la audicién de estos temas, todas las
personas pueden alcanzar el beneficio supremo. Srila Krsnadasa
Kaviraja Gosvami aclara esto citando el siguiente verso del
Srimad-Bhagavatam (10.33.36):
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anugrahaya bhaktanam manusam deham asthitah

bhajate tadyrsih krida yah srutva tat-paro bhavet

Para otorgar Su misericordia a los devotos y también a las
almas condicionadas, Bhagavin Sri Krsna manifiesta Su
forma semejante a la humana y lleva a cabo pasatiempos tan
extraordinarios (rdsa-lild), que cualquiera que los escuche se
convertird en Su devoto exclusivo. (citado en el Sri Chaitanya-
charitamrta Adi-lila 4.34)

Krsnadasa Kaviraja sefiala aqui que el verbo bhavet del verso
anterior est4 en forma imperativa. Esto significa que es obligatorio
que el alma escuche estos pasatiempos, como se explica en el
Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 4.35):

‘bhavet’ kriya vidhilin, sei iha kaya

kartavya avasya ei, anyatha pratyavaya

En este verso, el verbo bhavet est4 en el modo imperativo y, por
consiguiente, es algo que debe hacerse sin ninguna duda. No

hacerlo seria un desatino.

Para informacién del lector, nos referimos aqui al comentario
Vaisnava Tosani que escribid Srila Jiva Gosvami sobre el citado
verso del Srimad-Bhagavatam (10.33.36). Las palabras anugrahaya
bhaktanari manusar deham asritah indican que el Supremo Sefior Sri
Krsna aparece en Su forma original semejante ala humanay lleva a
cabo diversos pasatiempos para otorgar Su favor a Sus devotos. Por
lo tanto, aunque Sri Krsna estd satisfecho en Si mismo (aptakama),
la magnanimidad que muestra hacia los devotos es natural, pues
dicha cualidad es una caracteristica distintiva de la bondad pura
(visuddha-sattva). El Sefior estd siempre dispuesto a recompensar a
los devotos en conformidad con su servicio devocional (bhajana).
Ejemplos de ello son el favor que mostraron Sri Jada Bharata

hacia el Rey Rahtigana y el Sefior hacia Sukadeva Gosvami.
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En el verso objeto de nuestro estudio se dice que el Sefior
manifiesta Su forma y Sus pasatiempos para otorgar Su favor
a Sus devotos. La palabra bhakta (devoto) utilizada aqui hace
referencia a las vraja-devis (las pastorcillas o gopis), a los vrajavasts
(los residentes de Vraja) y a todos los vaisnavas [devotos de Visnul]
pasados, presentes y futuros. Con objeto de otorgar Su favor a
las vraja-devis, el Sefior Supremo Sri Krsna ejecuta pasatiempos
como el pirva-raga (la expectacién llena de amor que precede al
encuentro con Krsna); para otorgar Su misericordia a los residentes
de Vraja, El lleva a cabo Su nacimiento y otros pasatiempos, y
mediante todas Sus actividades otorga Su favor a los devotos
pasados, presentes y futuros, los cuales se benefician escuchando
las narraciones de Sus divinos pasatiempos.

Sr1 Krsna manifiesta esos pasatiempos para el bien de los
devotos, peroinclusolos no-devotos que escuchan aunque sea el mas
comtn de los pasatiempos del Sefior, quedan totalmente absortos
en El; por escuchar el rasa-lila, ellos se convierten sin duda alguna
en devotos exclusivos del Sefior. Esto se tratard en profundidad
més adelante cuando hablemos de versos como vikriditam vraja-
vadhiibhir idam ca visnoh (Srimad-Bhagavatam 10.33.39).

Las palabras manusari deham asthitah indican también que las
entidades vivientes (jivas) que han obtenido la forma humana de
vida estdn capacitadas para escuchar todos los pasatiempos y
pueden, por tanto, volverse devotas exclusivas del Sefior Supremo.
Esto es asi porque el Sefior solo hace Su aparicién en los planetas
terrenales, y solo aquf la adoracién al Sefior adquiere un caracter
predominante. Por lo tanto, los seres humanos que residen en los
planetas terrenales pueden escuchar facilmente estas narraciones
de los pasatiempos del Sefior.

En este verso encontramos la palabra bhaktanam (para los
devotos), pero en otras ediciones aparece la palabra bhatanan
(para todas las entidades vivientes) en su lugar. En el primer caso,
el significado es que el Sefior se manifiesta inicamente por el
bien de los devotos, que son, por tanto, la causa de Su aparicién.

Pero el Sefior también aparece en Su forma original semejante a
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la humana para otorgar Su favor a las almas liberadas, a los que
buscan la liberacién, a los disfrutadores de los sentidos y a todas
las entidades vivientes, dependiendo de la relacién que cada uno
de ellos tenga con Sus devotos. La compasién del Sefior es la causa
de Su aparicién, pero es preciso entender que el favor que el Sefior
muestra hacia otras entidades vivientes se debe tnicamente a la
relacién que estas tienen con Sus devotos.

En su comentario del Bhagavatam conocido como Bhavartha-
dipika, Srila Sridhara Svami escribe que, aparte de los devotos,
cuando las personas materialistas escuchan los pasatiempos del
Sefior también quedan liberadas de su absorcién en lo material y,
de ese modo, su atencién se dirige exclusivamente hacia El.

Srila Vigvanatha Chakravartt Thakura explica este verso en
su comentario Sarartha Darsini: “El Sefior lleva a cabo diferentes
pasatiempos para mostrar Su favor a Sus devotos. Cuando
escuchan esos pasatiempos, las entidades vivientes que han
adoptado la forma humana de vida obtienen una devocién
exclusiva por el Sefior; es decir, desarrollan una fe inquebrantable
en las narraciones de Sus actividades. ;Qué mds se puede decir
sobre la importancia de ofr hablar de los pasatiempos de Krsna?
Y el rasa-iia, que esta totalmente impregnado de madhurya-rasa
(el sentimiento de amante), se destaca incluso de los demés
pasatiempos del Sefior. Igual que una joya, un mantra o una
poderosa medicina, la indiscutible y extraordinaria potencia del
rasa-lila es tal, que al escucharlo todas las personas que poseen
forma humana se vuelven devotas del Sefior Supremo. Por lo
tanto, cualquier devoto que escuche las descripciones de estos
pasatiempos alcanzari el éxito y obtendra el placer més elevado.
;Puede haber alguna duda al respecto?”

El Srimad-Bhagavatam (10.33.30) declara:

naitat samdcarej jatu manasapi hy anisvarah

vinasyaty dcaran maudhyad yatharudro ‘bdhijam visam

En otras palabras, aquellos que no son el Sefior Supremo, que

no tienen poder y que estan sujetos al karma, no deben nunca
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imitar los pasatiempos del Sefior ni siquiera en la mente. Si
algtn necio imita al Sefior Siva y bebe el veneno generado por

el océano, serd sin duda destruido.

La esencia de los comentarios de Srila Jiva Gosvami y Srila
Vigvanatha Chakravarti Thakura sobre este verso es que las
entidades vivientes que estdn supeditadas al cuerpo material
carecen de la capacidad de controlar que tiene el Sefior Supremo
(anisvara) y no deben nunca imitar al Sefior. M4s atn, no deben
pensar siquiera en transgredir los cédigos religiosos como
aparentemente hace el Sefior en Sus pasatiempos.

Las partes constituyentes de samdcarana o conducta (samyak y
acarana) indican conducta completa, y se ha utilizado esta palabra
aqui para sefialar la total prohibicién de dichas actividades.
El significado, por tanto, es que no se debe adoptar ni el mas
minimo aspecto de esa conducta. No solo no se deben llevar a cabo
esas actividades mediante los sentidos o hablando de ellas, sino
que ni siquiera se debe pensar en realizarlas.

El significado de la palabra #i es que no se deben realizar esas
actividades de ninguna manera, y la palabra maudhyad (necedad)
indica que si una persona que desconoce la omnipotencia del Sefior
y su propia incompetencia adopta por necedad esa conducta, serd
completamente aniquilada. Si otro hombre aparte del Sefior Siva
bebiera veneno, seria destruido. El Sefior Siva no solo no muere a
pesar de tomar veneno, sino que incrementa su fama y hace que se
le conozca como Nﬂa-kan‘gha, aquel cuya garganta se torné azul
por beber veneno.

En este verso se prohibe imitar esa conducta y, sin embargo,
el verso yah srutva tat-paro bhavet citado anteriormente deja claro
que no solo los devotos, sino cualquiera que escuche con fe estos
pasatiempos se volverd devoto exclusivo del Sefior Supremo.
Esto se explica con mds detalle en el siguiente verso del Srimad-

Bhagavatam (10.33.39):

vikriditam vraja-vadhiibhir idam ca visnoh

sraddhanvito ‘nusrnuyad atha varnayed yah

ix



Venu-gita

bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam

hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah

Una persona sobria que primero escucha con fe los relatos de
su maestro espiritual sobre la incomparable danza rasa del
Sefior Krsna con las jévenes de Vraja (gopis) y luego describe
esos pasatiempos, muy pronto alcanza prema-bhakti (devocién
amorosa suprema) por el Sefior y, de ese modo, se capacita para

eliminar répidamente del corazén la enfermedad de la lujuria.

En relacién con esto, Srila Jiva Gosvami comenta en su
Vaisnava Tosani: una vez concluida su narracién del rasa-lila,
Sukadeva Gosvimi quedé profundamente inmerso en éxtasis
espiritual. En este verso él bendice a todos los futuros oyentes y
recitadores describiendo los frutos de escuchar y cantar el rasa-lila.
Los que oyen 1incesantemente y con mucha fe el rasa-/ila de Krsna
con las jévenes de Vraja y luego recitan esos pasatiempos, muy
pronto obtienen prema-bhakti, el servicio devocional trascendental
por Bhagavin Sri Krsna, y destruyen la enfermedad de la lujuria.

Sraddhanvita significa escuchar con una fe firme. Se ha
utilizado esa palabra para evitar la ofensa de desconfiar de
las afirmaciones de las escrituras védicas o menospreciarlas
—una actitud negativa y completamente opuesta al principio de
escuchar con fe—, y también para enfatizar la importancia de la
audicién constante. Las palabras atha varnayed revelan que después
de ofr constantemente el rasa-lila y otros pasatiempos especiales
se llegard a describir esos pasatiempos, e indican también que
después de ofr y recitar esos pasatiempos uno podrd ademds
meditar y deleitarse en ellos. Es decir, las acciones de escuchar,
cantar, recordar o deleitarse est4n todas implicitas en las palabras
sraddhanvitah anusrnuyat atha varnayed (escuchar repetidamente con
fe y posteriormente describir).

La devocién suprema (parda-bhakti) es el tipo de devocién (bhakti)
que sigue los pasos de las pastorcillas de Vraja (gopis). El bhakti que
se menciona aquf es, por tanto, la devocién amorosa (prema-bhakti)
del més alto nivel. La palabra pratilabhya (“que se obtiene”) junto
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a para-bhakti (que posee las caracteristicas distintivas del prema)
indica que primero se obtiene devocién suprema (para-bhakti)
en el corazén en sus ilimitadas variedades, y luego se abandona
répidamente la enfermedad de la lujuria.

Aqui se aclara que el kama (luyjuria material) como una
enfermedad del corazén es completamente diferente del kama
(amor espiritual) en relacién con el Sefior Supremo. La palabra
kama en este contexto quiere decir indirectamente que mediante el
amor espiritual todas las enfermedades del corazén desaparecen
rdpidamente.

En el Bhagavad-gita (18.54) se dice: “Aquel que est4 situado
en la trascendencia —m4s alld de la contaminacién de las tres
cualidades de la naturaleza—, que encuentra plena satisfaccién en
el ser, que ni se lamenta ni desea y que tiene la misma disposicién
hacia todos los seres vivientes, obtiene devocién suprema (para-
bhakti) por Mi”.

Este verso del Gita declara que se alcanza pard-bhakti inicamente
tras la desaparicién de las enfermedades del corazén y, sin embargo,
en la cita anterior del Srimad-Bhagavatam se dice que se obtiene el
para-bhakti incluso antes de que esas enfermedades hayan sido
erradicadas. Se entiende, por tanto, que la audicién y el canto del
rasa-1ila son dos de las mé&s poderosas practicas espirituales.

En su comentario Sdrdrtha Darsini de este mismo verso
(10.33.39), Srila Visvanatha Chakravarti Thakura explica:
“Cuando el prefijo anu (repetida o metédicamente) se aplica a
la palabra Srnuyat (escuchar), indica escuchar constantemente.
Por escuchar constantemente de labios del maestro espiritual
($ravana-guru) y de los vaisnavas, y luego recitar, narrar o describir
esos pasatiempos mediante composiciones poéticas, la persona
alcanza para-bhakti: el bhakti que posee la naturaleza del prema”.

La utilizacién del sufijo ktva para formar el verbo pratilabhya
(obtener) se ha hecho de la siguiente manera: prati + labh + ktva.
Segin las reglas de la gramética sénscrita, cuando el sufijjo ktva
se aplica a la raiz verbal con un prefijo, este se reemplaza por

la particula yap. Luego se suprime la letra p’ y de este modo se
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obtiene la forma final de la palabra ‘pratilabhya’. El sufijo ktva se
aplica al primero de dos verbos con el mismo agente para indicar
una accién sucesiva (por ejemplo, cuando se logra el prema, se
erradican todos los deseos lujuriosos del corazén). En este caso, la
primera accién es la obtencién de prema (pratilabhya) y la segunda
la renuncia a los deseos lujuriosos del corazén (apahinoti).

El sufijo ktva del verbo pratilabhya indica, por tanto, que aunque
siga habiendo lujuria y otros males en el corazén, primero entra el
prema-bhakti en el corazén y, mediante su extraordinaria influencia,
destruye todos los vicios de raiz. Es decir, escuchar y recitar el
rasa-lila posee un poder tan asombroso, que destruye la lujuria
del corazén del practicante que posee fe y hace que este alcance
el prema. Aunque estos dos hechos tienen lugar simultdneamente,
primero se manifiesta la influencia del prema y, por medio de su
efecto, todos los deseos lujuriosos del corazén desaparecen.

Asi, como resultado de escuchar y cantar las narraciones de los
pasatiempos del Sefior, primero se alcanza prema por los pies de loto
del Sefior, y después el corazén se libera de los deseos lujuriosos
y de todas las dem&s contaminaciones. De este modo, la persona
se vuelve totalmente pura, porque el prema Nno es débil como los
procesos del jiana (el conocimiento que conduce a la liberacién
impersonal) y el 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 dltimo posee la misma naturaleza que el néctar del prema,
mientras que los deseos lujuriosos del corazén son exactamente lo
opuesto. Se trata de dos actuaciones distintas, y esto lo corrobora
el uso de las palabras hrd-roga-kama.

La palabra dhira hace referencia a un pandita, alguien versado
en las escrituras. Quien rehtdsa aceptar las afirmaciones de este
verso y dice que mientras la enfermedad de la lujuria permanezca
en el corazén no se puede obtener prema, posee una mentalidad
atea. La persona que est4 libre de una mentalidad tan necia y
nihilista se dice que es un pandita, una persona sobria (dhira). Solo

los que poseen una fe firme en las escrituras son dhira; los que no
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tienen fe en las afirmaciones de las escrituras son ateos y ofensores
del santo nombre. Esas personas no pueden nunca obtener prema.

Asf, cuando el practicante (sadhaka) que conffa plenamente
en las afirmaciones de las escrituras escucha el rasa-lila y otras
narraciones, se despierta en él la fe. El prema manifiesta su
influencia como resultado de escuchar las narraciones de los
pasatiempos tnicamente en el corazén de los devotos que poseen
fe. Y cuando eso ocurre, la lujuria y todos los males presentes en el
corazén de los devotos son destruidos de rafz.

En uno de sus comentarios del Srimad-Bhagavatam (10.47.59),
Srila Viévanatha Chakravartt Thakura declara que las
austeridades, el aprendizaje, el conocimiento, etc. no son el origen
de las cualidades superiores que se observan en un individuo. La
Unica causa de la aparicién de esas cualidades superiores es el
bhakti. Y aunque el bhakti es en si mismo de una excelencia suprema,
no aparece Unicamente en personas que poseen todas las buenas
cualidades, sino que puede manifestarse o permanecer hasta en
las personas mas condenables e infames. Mds atn, el bhakti hace
posible que las personas mas miserables y caidas desarrollen todas
las buenas cualidades, se vuelvan dignas del respeto de todos y
alcancen la m4s elevada y extraordinaria asociacién.

Por este motivo, la idea de que Bhakti-dev1 entra en el corazén
Unicamente cuando todos los deseos y propensiones desfavorables
(anarthas), las ofensas, la lujuria y otras enfermedades del corazén
han sido erradicados, es incorrecta. Por la misericordia del Sefior
Supremo o de los devotos, o por hacer sadhana y bhajana (practicas
diarias de adoracién y meditacién en el Sefior para obtener
amor por Krsna) con fe, entra primero el extraordinario bhakti
en el corazén y, acto seguido, desaparecen todas las tendencias
indeseables. Esta condicién es sumamente agradable.

Porlotanto, los practicantes que poseen fe ycreen profundamente
en las afirmaciones de las escrituras, el maestro espiritual y los
vaispavas estdn capacitados para escuchar las narraciones de los
pasatiempos saturados de néctar del Srimad-Bhagavatam. Por otro
lado, los que creen que Unicamente los practicantes (sadhakas) que

estdn completamente libres de anarthas pueden escuchar dichos
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pasatiempos, ni se librardn de los anarthas ni estardn capacitados
para escuchar dentro de millones de nacimientos.

Otro punto a tener en cuenta es que s1 se acepta este argumento,
los practicantes que estamos adn siendo afectados por anarthas
no podriamos, a pesar de tener fe, leer ni escuchar nunca los
libros sagrados de acharyas Gaudiya vaisnava rasika como Srila
Sanatana Gosvami, Srila Ripa Gosvami, Srila Vi§vanitha
Chakravarti Thakura o Srila Bhaktivinoda Thakura. Sieso fuera
cierto, no tendriamos nunca acceso a las verdades sumamente
confidenciales y elevadas sobre el bhakti expresadas por esos
grandes maestros o dchdaryas, y no habria ninguna posibilidad
de que la semilla del intenso anhelo por el raganuga-bhakti se
despertara un dfa en nuestro corazén. De ese modo, nos verfamos
privados para siempre de aquello que nunca antes fue entregado:
el prema-rasa del supremamente magndnimo distribuidor de
krsna-prema, Sri Sachi-nandana. ;Qué distinguiria entonces a los
vaisnavas Sri Gaudiya de los vaisnavas de otras lineas discipulares
(sampradayas)?

Un tercer punto a considerar es el siguiente. En el Sri Chaitanya-
charitamrta (Madhya-1ila 8.70) se cita el siguiente verso del Padyaval.

krsna-bhakti-rasa-bhavita matih
kriyatam yadi kuto 'pi labhyate
tatra laulyam api miilyam ekalam

Jjanma-koti-sukrtair na labhyate

Aqui las palabras laulyam api milyam ekalam (el tinico precio es
el deseo intenso) indican que ese anhelo extraordinario no puede
surgir por las actividades piadosas acumuladas durante millones
y millones de nacimientos. ;Cémo se puede obtener entonces ese
vivo deseo? Las palabras krsna-bhakti-rasa-bhavita matih se refieren
a alguien cuya inteligencia o percepcién ha sido dirigida hacia el
krsna-bhakti-rasa. Esto significa que ese intenso anhelo se puede
obtener escuchando con fe las narraciones de los pasatiempos
saturados de rasa de Sri Krsna de labios de vaisnavas rasika en
los cuales se ha despertado el krsna-bhakti-rasa, o bien estudiando
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con fe y atencién los textos relacionados con los pasatiempos de
Sr1 Krsna escritos por ellos. Esas son las tinicas maneras.

Algunos sostienen que en la actualidad no existe ningin
sadhaka que esté completamente libre de anarthas y, por lo tanto,
no hay nadie capacitado ni lo habrd en el futuro. Pero ese
argumento es completamente ilégico. Estar libre de la luyjuria y
otros anarthas no es en si un requisito para entrar en el raganuga-
bhakti. El dnico requisito para entrar en el raganuga-bhakti es el
anhelo que se despierta por el madhurya (dulzura) del Sefior.
Tampoco hay certeza ni evidencia en ninguna parte de que
solo por observar rutinariamente los principios del vaidhi-bhakti
(las reglas y regulaciones) vaya a surgir automdticamente el anhelo
por el raganuga-bhakti. Es por lo tanto nuestra médxima obligacién
aceptar y seguir las ensefianzas contenidas en los comentarios
sobre los versos anteriormente citados del Srimad-Bhagavatam que
escribieron los dcharyas que nos precedieron.

Gracias a la inspiracién de Su Divina Gracia srila guru-pada-
padma nitya-lila-pravista om visnupdda astottara-sata Sri Srimad
Bhakti Prajfiana Kedava Gosvami Maharaja y las reiteradas
peticiones de muchos devotos que son como los abejorros, presento
ahora el Sri Venu-gita a los lectores junto con una explicacién de los
comentarios de Srila Chakravarti Thakura y Srila Jiva Gosvami
titulados Sarartha Darsini y Sri Vaisnava Tosani respectivamente.
Por leer sobre estos temas con una gran fe, surgira sin duda en los
corazones de los devotos el intenso deseo de entrar en el raganuga-
bhakti. Este es el verdadero propésito de la vida humana.

Suplicando una gota de misericordia de Sr1 Guru y los vaisnavas,

Tridandi-bhiksu
Srila Bhaktivedanta Narayana
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namah om visnupadaya gaura-presthaya bhiitale
sri-srimad-bhakti-prajiiana-kesava iti namine

atimartya-caritrdya sva-sritanan ca pdline
Jjiva-duhkhe sadarttaya sri-nama-prema-dayine

gaurasraya-vigrahdaya krsna-kamaika-carine

riupanuga-pravaraya vinodeti-svarupine

Ofrezco reverencias (pranama) a mi venerable y santo maestro
jagad-guru or visnupada astottara-sata Sri Srimad Bhakti Prajfiana
Kedava Gosvami Maharaja, que Le es muy querido a Sri
Chaitanya Mahaprabhu, y que, como un padre guardidn, nutre
con gran afecto divino a los que se refugian en él. Su corazén
siempre se derrite de compasién al ver el sufrimiento de las
entidades vivientes que se han alejado de Krsna, y otorga a las
almas el santo nombre junto con prema. El es la manifestacién del
receptdculo del prema de Mahaprabhu, es el mayor predicador del
prema-bhakti en la linea de Srila Riapa Gosvami, y es muy experto
dando placer (vinoda) a Vinodini Radhika y a Mahaprabhu. Por

€SO Su nombre €S Vinoda.

visvasya natha ripo ‘sau bhakti-vartma-pradarsanat

bhakta-cakre varttitatvit cakravartty akhyaya bhavat

Por iluminar el sendero del bhakti para el mundo entero (igual
que Visvanatha Mahadeva —el Sefior Siva—, el mejor de los

devotos) se le conoce como “Vi§vanatha', y por haber alcanzado la
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posicién més elevada entre la comunidad de devotos se le conoce
como ‘Chakravarti. (La palabra chakra quiere decir circulo o
rueda, y varti significa residir. Asi, chakravarti indica a alguien que
reside en un circulo o en una comunidad. En este caso la palabra
varti sugiere también el sentido de un eje alrededor del cual gira
una rueda. Chakravarti se refiere, por tanto, a esa persona que es el
eje alrededor del cual gira la comunidad de los vaisnavas.)

Sri caitanya mano 'bhistam sthapitam yena bhiitale

svayam riupah kada mahyam dadati sva-padantikam

/Cudndo me otorgard Ripa Gosvami, el querido asociado
de Sri Chaitanya Mahaprabhu, el refugio de sus pies de loto?
El establecié el amor por Krsna (krsna-prema) y el método para
obtenerlo en este mundo, y con ello satisfizo el deseo més profundo

de Sri Chaitanya Mahaprabhu.

vancha-kalpatarubyas ca krpa-sindhubhya eva ca

patitanam pavanebhyo vaisnavebhyo namo namah

Ofrezco reverencias una y otra vez a los vaispavas, que son
como 4rboles de los deseos, que son un océano de misericordia y
que liberan a las almas condicionadas y caidas.

venu-nada-sudha-vrstya niskramayyokti madhurim

yasam nah payayamasa krsnas ta eva no gatih

Derramando néctar con la melodfa de Su flauta, Sr1 Krsna,
que disfruta recredndose en Vraja, ha hecho que Sus queridas
gopis viertan una corriente de dulces palabras, las cuales surgen
instigadas por el arrebato del prema. De ese modo, El nos ha
dado la oportunidad tnica de paladear los testimonios de esas
pastorcillas que son nuestro tnico refugio.

namo mahd-vadanyadya krsna-prema-pradaya te

krsnaya krsna-caitanya-namne gaura-tvise namah
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El supremamente misericordioso Sr1 Krsna Chaitanya otorga el
excepcional regalo del krsna-prema, que es dificil de obtener incluso
para los semidioses. El es Gopijana-vallabha, el propio Sri Krsna,
el amado de las gopis, que, por haber adoptado el sentimiento y el
brillo corporal de Srimati Radhika, resplandece ahora con una
tez dorada. Yo me postro reverencialmente ante Sri Gauranga

Mahaprabhu.
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Al ver el baile de los pavos reales enloquecidos y escuchar el canto de los pgjaros a orillas
del rio Yamuna, Krsna se apoya sobre la rama de un embelesado drbol kadamba en Su

encantadora pose tri-bharga-lalita. Entonces acerca la flauta a Sus suaves labios, coloca
sobre sus agujeros Sus dedos azules como capullos de loto y toca una dulce melodia. (Pg. 7)
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Tras escuchar el sonido de la flauta de Sri Syamasundara, la desesperacién de las
pastorcillas por encontrarse con su amado llega a adquirir proporciones tan gigantescas,
que abandonan el autocontrol, la timidez, los deberes familiares, la castidad, la conducta

moral y otras formas de etiqueta para reunirse con El (Pg. 14)
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“iOh, amigas! ;Cémo podriamos encontrar palabras para expresar la inefable fortuna
de aquel cuyos ojos pueden contemplar la belleza imperecedera de Sri Krsna v Baladeva
q Ly )OS P p p rsna y
cuando entran en Vrndavana junto con los pastorcillos y las vacas? Ellos acercan Sus
flautas a los labios y sonrien ligeramente mientras nos lanzan carifiosas miradas de soslayo,
Y/ g Ly
y en ese momento nosotras bebemos la dulzura de Sus rostros.” (Pg. 38)
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Cuando ven a Govinda vertiendo todo Su corazén a través de la flauta, los pavos reales
experimentan un inmenso placer y danzan desinhibidos. Al verlos, Krsna toca una melodia
atin mds embelesadora, y entonces los pavos reales se sienten atin m4s inspirados y Le
entregan sus plumas. El las acepta con mucho amor, las coloca sobre Su corona y dice:
“Llevaré su regalo de amor en Mi cabeza toda la vida”. (Pg. 65)
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En cuanto ven a Sri Krsna, Su dulce y hermosa forma se manifiesta en los corazones de las
vacas y los terneros y sus ojos se llenan de ldgrimas de dicha. Y cuando el melodioso néctar
de la flauta entra en sus ofdos, un sentimiento indescriptible inunda y derrite sus corazones
y hace que de sus ubres brote con fuerza un manantial de leche. (Pg. 99)



Vams§ivata — Vrndavana. Al escuchar la maravillosa melodfa de la flauta de Krsna, las

pastorcillas rebosantes de amor acudieron a este lugar. Aqui fue donde Sr1 Radha-Krsna

junto con ilimitadas gopis llevaron a cabo Sus pasatiempos de rdsa otofial (saradiya-rasa).
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Acompafiado de Sus amigos pastorcillos, Krsna entré en el bosque de Vrndavana. Su cabeza
estaba decorada con una pluma de pavo real, llevaba flores karnikara amarillas sobre las
orejas, deslumbrantes ropas de un amarillo dorado cubrian su cuerpo, y alrededor de Su
cuello colgaba una fragante guirnalda que Le llegaba hasta las rodillas. Espléndidamente
vestido como un hermoso y experto bailarin (na‘_[avara), parecia un consumado actor en

un escenario. (Pg. 21)
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sri-$uka uvaca

ittham sarat-svaccha-jalam
padmakara-sugandbina

nyavisad vayuna vatam

sa-go-gopalako ‘cyutab

$ri-$ukah uvaca - Sri Sukadeva Gosvami (o sriya Suka, el querido loro
de Srimati Radhika), dijo; ittham - de esta manera; sarat - la estacién
del otono; svaccha - cristalina; jalam - agua; padmakara - lotos
florecen en lagos, estanques y rios como el Yamuna, el Kusuma-
sarovara, el Manasi Ganga, el Govinda-kunda, etc.; sugandhina -
llenos de dulce fragancia; nyavisat - El entré; vayuna - por la frescay
fragante brisa; vatam - llevando; sa - con; go - las vacas; gopalakah -y

los pastorcillos; acyutah - el infalible Nanda-nandana éyﬁmasundara.

Traduccién

Sri Sukadeva Gosvami (el querido loro de Srimati Radhika)
dyjo:

—1Oh, Maharaja Pariksit! Sri Vrndavana se vefa més
espléndida atin con la exquisitamente decorada estacién del
otofio. Los lagos, estanques y rios estaban llenos a rebosar
de agua dulce y cristalina, y brisas arométicas que soplaban
dulcemente transportaban desde sus aguas la delicada y dulce
fragancia de los lotos en flor. En esa agradable atmdésfera, el

infalible Nanda-nandana Sri Krsna entré en el supremamente
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encantador bosque de Vrndavana acompafiado de Sus vacas

y Sus amigos los pastorcillos.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

En el capitulo anterior' del S’rl'mad-Bhdgavatam, Sri Sukadeva
Gosvami, la joya cimera de los devotos, que son como cisnes, hizo
una encantadora descripcién del esplendor otofial de Vrndavana.
Ahora nos habla de las andanzas de Krsna por el bosque durante
esa estacién. Por lo general, las seis estaciones —el verano,
la estacién lluviosa, el otofio, el invierno, la estacién neblinosa y la
primavera— se suceden una tras otra. En el verano, los seres vivos
se ven oprimidos por los implacables rayos del sol, y la hierba, los
drboles y las plantas normalmente se secan. Los estanques, lagos,
pantanos y demds reservas de agua empiezan también a secarse,
y las corrientes de los rios reducen dramdticamente su curso.
En la estacién de las lluvias, los lagos y los rios crecen hasta
adquirir un aspecto peligroso. El agua se cubre de barro, los
arboles se llenan de retofios de hojas verdes, y las nubes que flotan
por el cielo unas veces dejan caer una suave llovizna y otras lanzan
lluvias torrenciales.

Con la llegada del otofio, los rios y los lagos se vuelven
cristalinos, y las flores se abren con los nectéreos rayos de la luna.
La luna llena, rodeada de incontables estrellas, surge en un cielo
sin nubes y hace que el corazén se desborde con olas de nuevos
y gozosos sentimientos. Por eso Krsna danzé en la arena del
rasa-mandala y disfruté de muchas otras actividades con las vraja-
ramanis’ en V}"ndévana durante el otofio.

Hay otros pasajes en los que Sukadeva Gosvami describe

también la belleza de Vrndévana en las estaciones de frfo

1 Décimo Canto, capitulo 20.
2 Ramanis — Jévenes timidas y expertas en diferentes artes que despiertan las emo-
ciones amorosas. La visién de sus rostros alegra el corazén.
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pre-invernal y de invierno. En la primavera, los 4rboles, las plantas,
los animales y los seres humanos son infundidos con nueva vida y
manifiestan renovados sentimientos de jibilo. De los 4rboles y las
plantas brotan nuevas hojas y retonos Yy, llena de dicha, la gente
canta ‘Holi" y otras canciones. En esa época, la tierra de Vraja
aparece decorada como una novia.

Vrndavana-dhama es un lugar trascendental y milagroso donde
el esplendor tnico de la primavera, la dulce y encantadora reina de
todas las estaciones, 1mpera en todo momento, y donde se extiende
siempre una alfombra aterciopelada de exuberante y verde hierba.
Toda la atmésfera estd saturada de dicha trascendental y encanto
juvenil, que se combinan para crear un reino de alegria creciente
que hechiza con su magia tanto al cuerpo como a la mente.

La auspiciosa llegada del otofio destruye el orgullo de las
obstinadas nubes de la estacién lluviosa. En esa época, toda la
atmésfera se llena de gozo, un verde resplandor se refleja por
doquier, y nuevas hojas y flores aparecen en los 4rboles, en cuyas
ramas multitud de pdjaros cantan dulcemente. Los rios, estanques,
arroyos, lagos y cascadas rebosan de agua dulce y pura, y sus olas
parecen jugar unas con otras y perseguirse como sl quisieran ser
besadas. Numerosos lotos de colores florecen en todos los estanques
y rios, y las ramas de los 4rboles se ven también cargadas de flores
campad, camelt, beli y jihi de deliciosa fragancia. Abejas extasiadas
saborean el néctar de esas flores, y los estanques, rios y colinas
del bosque resuenan con su melodioso zumbido. La suave brisa,
que transporta el peso de esa fragancia dulcemente embriagadora,
choca contra las ramas de los drboles y pierde el equilibrio.

Srila Sukadeva Gosvami se llena de gozo al describir el
galanteo de Krsna en otofio y dice: ittham sarat-svaccha-jalam
padmakara-sugandhina. “Maharaja Pariksit, te he descrito solo
una fraccién de la belleza sin paralelo de Vrndavana, que se
torna singularmente espléndida al comienzo del otofio. Cuando
Sr1 Krsna, el protagonista de ilimitados pasatiempos, contempla
el encanto recién descrito de Vrndavana en esta época, se siente

muy dichoso, y para pasear por el bosque y deleitarse atin més con
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su belleza, se adentra en él con Sus incontables vacas y amigos
pastorcillos”.

Con la llegada del otofio, las aguas del rio Yamuna, el Kusuma
Sarovara, el Pavana Sarovara, el Manasi Ganga, y otros estanques
del bosque se tornan cristalinas por si solas. La corriente de los
rios se hace més lenta, su actitud se torna grave y sus olas también
se calman. Los lagos y rios se ven cuidadosamente embellecidos
con el florecimiento de incontables variedades de lotos, lirios y
otras flores, cuya maravillosa fragancia es transportada por una
sueva brisa que difunde su aroma por todo Vrndavana. El infalible
Acyuta® Sri Krsna, que nunca se desvia de Su naturaleza, se llena
de una dicha suprema cuando entra en Vrndavana.

3 Acyuta. Aquel que nunca se desvia de Sus cualidades constitucionales, especial-
mente de Su misericordia, Su belleza y Sus dulces pasatiempos; aquel que siempre
mantiene Su palabra y complace a Sus devotos.
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kusumita-vanaraji-susmi-bbrnga-
dvija-kula-ghusta-sarab-sarin-mabidbram

madbupatir avagabya carayan gab
saba-pasu-pala-balas cukija venum

kusumita - completamente llenos de hermosas flores; vana-raji -
entre las hileras de arboles del bosque; susmi - enloquecidas; bhrrnga
- abejas; dvija - de pajaros; kula - y bandadas; ghusta - resonando;
sarah sarit - sus lagos, estanques y rios; mahidram - Govardhana,
Nandisvara y otras colinas; madhu-patih - akhila-rasamrta-sindhu
Sri Krsna (aqui madhu quiere decir rasa; por tanto, madhu-patih se
refiere a Krsna rasika-sekhara, el océano de néctar de todos los rasas;
madhu significa también vasanta, la primavera que es disfrutada por
Krsna); avagahya - entrando; carayan - pastoreando; gah - las vacas;
saha-pasu-pala-balah - junto con las vacas, los pastorcillos y Su
hermano mayor Balarama; cukiija - hizo sonar; vepum - Su flauta.

Traduccién

Las embriagadas abejas emitfan su zumbido entre las
hileras de exuberantes drboles llenos de arom4ticas flores de
colores. Los lagos, rios y colinas del bosque resonaban con el
melodioso canto de bandadas de numerosas clases de aves que
volaban de un lado a otro. Madhu-pati Sri Krsna, acompafiado
por Baladeva y los pastorcillos (gopas), entré en Vrndavanay,
mientras pastoreaba las vacas, hizo sonar una dulce melodia

con Su seductora ﬂauta.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

La indescriptible belleza natural de la regién de Vrndavana se
vuelve atin més exquisita y encantadora con la auspiciosa entrada
de Vrajaraja-nandana, Sus vacas y Sus amigos pastorcillos.
Kusumita-vanardji —los numerosos y variados drboles y enredaderas
se llenan de nuevas hojas, flores y frutas. ;Cémo podria ser de otra
manera? Igual que la abeja es la tinica que disfruta de la miel de
la flor, madhu-pati Sr1 Krsna es el supremo guardian y el dnico que
disfruta de la miel de todos los rasas.

Vasanta, la estacién de la primavera, es también madhu (miel)
para su esposo Sri Krsna, que es el reconocido objeto de su servicio.
Puesto que El es su venerado Amo y Sefior, no es de extrafiar
que Vrndavana incremente su belleza para darle la bienvenida.
En cuanto Vrajendra-nandana Sri Krsna entra en Vrndavana,
los 4rboles, las enredaderas y los animales se llenan de dicha.
Al contemplar esa escena, resulta dificil saber si el bosque florece
debido a la apertura de las flores o si los 4rboles est4dn en éxtasis
debido al exuberante bosque. Sr1 Sukadeva Gosvam1 dijo citando
a las pastorcillas (gopis): jayati te ‘dhikam janmanda vrajah Srayata
indira $asvad atra hi. Antes de que Krsna entrara en Vraja, Laksmi-
devi, la diosa de la fortuna, fue personalmente a Vrndavana y la
decoré de diversas maneras para facilitar los juegos de Krsna.
Parecia como si todo el bosque estuviera engalanado para darle la
bienvenida.

Al describir la belleza del otofio en Vrndavana, Sri Sukadeva
Gosvami dijo: Susmi-dvija kula-ghusta-sarah sarin-mahidhram. Por
todas partes se ven diferentes clases de jazmines (bela y jihi) y
muchas otras clases de flores. Su fragancia llega muy lejos e invita
a las abejas a saborear su miel. Muchos enjambres de abejas
zumbonas se sienten atraidas a sentarse en las hermosas flores
y, tras beber el néctar de unas, se van a probar el de otras. Asi,
bebiendo néctar hasta saciarse, se embriagan y cantan. Parece

como si Vana-devi, la diosa del bosque, diera la bienvenida
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a madhu-pati Sri Krsna con el zumbido de las abejas. Al oirlas,
;cémo pueden los loros, las numerosas clases de cuclillos y otros
pdjaros guardar silencio? Ellos también se unen con su gorjeo y se
llenan de éxtasis. Absortos en esa dicha, vuelan de un arbol a otro
y de una rama a otra haciendo que todo Vrndavana resuene con
el sonido de su canto. La combinacién del zumbido de las abejas
con el canto de los pdjaros crea una suave y dulce sinfonia sin
paralelo que reverbera en todos los estanques, lagos y colinas de
Vrndavana.

Krsna, el hijo del rey de los pastores, junto con Sus amigos y
Su hermano mayor Dauji, entra en Vrndavana con la excusa de
pastorear a las vacas, pero en realidad Su tinico propésito es beber
la encantadora belleza del bosque. Al ofr el zumbido de las abejas
y el armonioso canto de los loros, los cuclillos y otras aves, Krsna
se pone a danzar de jibilo. Con el objeto de poder contemplar la
belleza de los distintos bosques, El pasea de uno a otro acompaﬁado
de Sus innumerables amigos y vacas. Las incontables flores que
decoran la tierra de los frondosos bosques aumentan en nimero
con lallegada de Krsna, y su fragancia se vuelve atin m4s atractiva.
Al ver el baile de los pavos reales enloquecidos y escuchar el canto
de los pdjaros a orillas del rio Yamuna, Krsna se apoya sobre la
rama de un embelesado 4rbol kadamba en Su encantadora pose
curvada en tres lugares (tri-bhanga-lalita). Entonces acerca la flauta
a Sus suaves labios, coloca sobre sus agujeros Sus dedos azules
como capullos de loto y hace sonar una dulce melodfa.

Saha-pasu-pala-balas cukiija venum —IDama, Sridéma, Vasudama,
Subala y el resto de Sus amigos junto con Dauji tocan también sus
ﬂautas, cuernos y otros instrumentos en armonia con la flauta de
Krsna, y el bosque entero comienza a vibrar con sonidos musicales.
Todos los seres, tanto méviles como inméviles, quedan hechizados
al oir tan dulce y encantadora musica, y una indescriptible corriente
de dicha nunca antes experimentada ﬂuye por todo Vrndévana.
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tad vraja-striya dasrutya
venu-gitam smarodayam

kascit paroksam krsnasya
sva-sakbibbyo ‘nvavarnayan

tad - esa; vraja-striyah - las jovenes (kisoris) de Vraja; asrutya - habiendo
escuchado; venu-gitam - la melodia de la flauta (venu-nada); smara-
udayam - bhava de kama, surgiendo un intenso deseo de reunirse
con Krsna; kascit - algunas de ellas; paroksam - en privado (miles
de gopis se reunieron en un lugar privado donde nadie mas estaba
presente, ni siquiera Krsna, sus suegras u otros parientes); krsnasya
- (las amadas gopis) de Krsna; sva-sakhibhyo - a sus compaferas
intimas; anu-avarnayam - describieron continuamente (las gopis tad-

atmika describieron a Sri Krsna como corresponde).

Traduccién

Cuando las jévenes de Vraja oyeron el sonido de la flauta de
Sri Syémasundara, en sus corazones surgieron sentimientos
de amor y un intenso deseo de encontrarse con El. En un
lugar apartado, las pastorcillas describieron a sus amigas
intimas la belleza y las cualidades de Sri Krsna y la poderosa

influencia de Su flauta.
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Verso Cuatro

tad varnayitum arabdbab
smarantyab krsna-cestitam
nasakan smara-vegena

viksipta-manaso nrpa

tad - esa (la dulzura de la flauta de Krsna); varnayitum - a describir;
arabdhah - comenzando; smarantyah - recordando (las cualidades
de gyﬁmasundara removiéndose en sus mentes); krsna-cestitam - los
pasatiempos de Krsna (que atraen los corazones de todos); na asakan
- eran incapaces; smara-vegena - por la fuerza del kama surgié en
ellas un ardiente deseo de encontrarse con Krsna; viksipta - agitadas;

manasah - cuyas mentes; nrpa - oh, rey Pariksit.

Traduccién

{Oh, rey Pariksit! Las jé6venes y hermosas damiselas de Vraja
(vraja-ramanis) deseaban hablar entre ellas de la dulzura del
sonido de la flauta de Krsna, pero en cuanto recordaron la
flauta (venu), en sus corazones se manifesté la visién de Sus
encantadores pasatiempos, Su irresistible mirada llena de
amor, Sus seductoras cejas, Su dulce sonrisa y otras atractivas
cualidades. Vrajendra-nandana Syamasundara, que atrae
incluso a Cupido, agité sus mentes con Sus cualidades, y en
sus corazones surglé un intenso deseo de encontrarse con
El. Completamente descontroladas, sus mentes corrieron
a reunirse con su amado Sri Krsna. ;Cémo podian las
pastorcillas hablar ahora? Por lo tanto, fueron incapaces de

describirle.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Situado a orillas del Yamuna embellecido por encantadores
drboles y enredaderas, y colocado en Su graciosa postura curvada
en tres lugares (tri-bhanga-lalita), Krsna se apoy6 sobre una de
las ramas de un &rbol kadamba en flor e hizo sonar una deliciosa
nota con Su flauta. Todos los seres, méviles e inméviles, quedaron
sumergidos en una dicha suprema y olvidaron sus cuerpos y todas
las conexiones corporales. Incapaz de confinar su dulzura en el
bosque, la encantadora venu-nada’, la delicada melodia de la ﬂauta,
fue meciéndose en la brisa hasta llegar a cada una de las casas
de Vraja y entrar en los oidos de todos los habitantes de Vraja
(vrajavasts), en cuyos corazones hizo surgir olas de emociones.

Vrndévana es la fuente natural de todas las clases de
sentimientos amorosos trascendentales (bhavas). Los hombres,
las mujeres, los animales e incluso los 4rboles, las enredaderas
y entidades inconscientes como las colinas, los lagos o los rios,
estdn todos saturados de emociones amorosas. Segun el nivel
de sus sentimientos (bhavas), todos ellos saborean el néctar de
la dulzura condensada y sin precedentes de Vrajendra-nandana
Syzimasundara, el hyjo del rey de Vraja, que es la personificacién
del placer supremo. Al igual que las nubes de tormenta hacen que
el agua del ilimitado e insondable océano inunde las orillas, la
dulce melodfa de la flauta del eternamente joven y experto bailarin
(nava-kisora natavara) Sri Krsna, que se asemeja a una nube de
lluvia, remueve el océano de los sentimientos trascendentales en
los corazones de los vrajavasis.

La tierra de Vraja (Vraja-bhiimi) estd saturada con cuatro
clases de sentimientos —servicio (dasya), amistad (sakhya), atecto
paternal o maternal (vatsalya) y amor de amante (madhurya)—, de

los cuales sakhya, vatsalya vy madhurya predominan entre la mayoria

1 Un sonido tan inconcebible y asombrosamente dulce que deja la cabeza dan-
do vueltas y cambia la naturaleza intrinseca de todos los seres, tanto vivos como
Inertes.
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de sus residentes. Sridama, Subala y los demds pastorcillos con
sakhya-bhava ven a Krsna como su amigo y saborean Su dulzura
por medio de ese bhava. Nanda Baba y madre Yasoda cuidan
amorosamente a Krsna con varsalya-bhava. Otros pastores y
pastoras mayores con ese mismo sentimiento piensan también en
Sr1 Krsna como si fuera su hijo, y de ese modo saborean el encanto
de Su nifez. Sr1 Radha, Chandravali y las dem4s esposas de los
gopas consideran que Krsna es el amor de sus vidas, y saborean la
belleza del joven Krsna con madhurya-bhava.

Cuando las gentes de Vraja entran de algl’ln modo en contacto
con Sri Krsna, bien porque ven Su belleza y pasatiempos o porque
Le tocan, oyen el sonido de Su flauta o escuchan Su dulce voz,
sentimientos amorosos como las olas del mar agitan sus corazones.

Las vacas de Vraja poseen vatsalya-bhava (afecto maternal)
hacia Krsna. Por eso, cuando tocan a Krsna, Le ven o escuchan el
sonido de Su flauta (venu-ndada), sus corazones, que son un océano
de vatsalya-rasa, se dilatan con olas que crecen méds y mds, y rios
de leche fluyen de sus ubres e inundan los campos. Aparte de
ellas, los 4rboles, los demés animales, los rios y las colinas poseen
también profundos sentimientos hacia Krsna aunque no tengan
una relacién especial como vatsalya o sakhya-bhava. Al ofr Su venu-
nada o por tener la m4s minima conexién con El, se estremecen
de alegria y sus vellos se erizan.

En el otofio, Nanda-nandana (Krsna, el hijjo de Nanda
Mahar3aja), deseando pasear por el incomparablemente hermoso
y exuberante bosque de Vg‘nde‘wana, toca la flauta de un modo tan
encantador, que hace que los corazones de los vrajavasis se llenen
de un gozo nunca antes experimentado. Sobrepasando incluso
ese gozo, dentro de los corazones de las jévenes esposas de Vraja
(vraja-vadhiis) surgen nuevas olas de una dicha indescriptible.
Pero también en el corazén del propio Nanda-nandana, por ser
la joya cimera entre quienes disfrutan del rasa (intercambios
amorosos trascendentales), aparecen nuevos bhavas cuando
escucha la melodia de la flauta. Y eso ocurre especialmente ahora
que Vrndavana se muestra tan atractiva en el otofio radiante y

hermoso, y que Krsna empieza a manifestar el dulce periodo entre

12
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dos edades: la pauganda (nifiez), que estd dejando paso a la nava-
kisora (adolescencia temprana).

Cuando Krsna sale del palacio de Su padre, Nanda Bhavan,
para pasear por el bosque, las jévenes de Vraja (vraja-vadhiis)
intentan verle con sus sedientos 0jos desde las ventanas de sus
casas o detrds de los 4drboles y las enredaderas. ;Cémo es posible
que la convergencia de todos esos elementos y dulces recuerdos
no haga surgir en el corazén de Sri Nanda-nandana un intenso
anhelo por encontrarse con ellas? Por eso, cuando Krsna toca la
flauta todos experimentan una dicha suprema, pero el océano de
sentimientos trascendentales de los corazones de las jévenes de
Vraja se agita de un modo especial. En ese momento, comienzan
a cantar y a gloriﬁcar entre ellas la dulzura de la vepu-nada.
Tad vraja-striyah asrutya venu-gitam smarodayam — Cuando esas vraja-
kisoris escuchan el sonido de la flauta de Sri Sye‘tmasundara, de
sus corazones brotan sentimientos de amor y un intenso deseo de
encontrarse con El.

Srimati Radhika, Chandravali y las demé&s vraja-ramants
son de la misma edad de Sri Krsna. Durante toda su vida han
jugado con El sin reparos ni discriminaciones de ninguna clase,
por lo que existe un profundo afecto entre ellos. De hecho, las
pastorcillas (gopis) no pueden vivir sin Krsna. Cuando eran nifias
no hacfan distinciones entre masculino y femenino, pero a medida
que pasaban los afios fueron desarrollando poco a poco timidez,
prudencia y otras cualidades en sus encuentros con El. Luego se
casaron y se convirtieron en esposas de otros hombres, y Krsna
pasé a ser su amante. Ahora, en su juventud, a pesar del intenso
amor que se profesan, verse con total libertad es infrecuente.
Aunque son las esposas de otros hombres, las j6venes de Vraja
estdn siempre deseosas de encontrarse con Krsna y dejar a un lado
sus obligaciones familiares, su decoro y sus temores.

Cuando Sri Krsna salfa a pastorear acompafiado de Su hermano
Dau Bhaiya y de los pastorcillos, algunas gopis se escondian
detrds de los drboles y otras se asomaban ansiosas a las ventanas
para poder ver, aunque fuera fugazmente, Su dulce rostro de loto.
El sonido de Su flauta hacfa que se volvieran sumamente inquietas.

13
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Su desesperacién por encontrarse con su amado llegaba a adquirir
proporciones tan gigantescas, que finalmente abandonaban el
autocontrol, la timidez, los deberes familiares, la castidad, la
conducta moral y otras formas de etiqueta para reunirse con El.

Las gopis —tanto casadas como solteras— con madhurya-bhava
pertenecen a uno de los siguientes grupos: las que se encuentran
en el bando o grupo de Srimati Radhika (svapaksa); las del grupo
rival de Chandravali (vipaksa); las neutrales (tatastha) como Bhadra,
que se inclinan més hacia Chandravali; y las que estén a favor de
Srimati Radhika como Syémélé (suhrd). Cada grupo tiene a su
vez multitud de subdivisiones denominadas yithas, y cada yiitha
tiene una lider de grupo o yithesvari. Srimati Radhika es la lider
de grupo de las gopis svapaksa, Chandravali de las vipaksa, Syémalé
de las suhrd y Bhadra de las tatastha. Aunque otras amigas como
Lalita o Visakha también estdn capacitadas para ser lideres de
grupo por su belleza, cualidades y otros atributos, se sienten tan
fascinadas por la belleza, las cualidades y las emociones de Srimati
Radhika, que no desean que se las considere nunca yiithesvaris
independientes.

Los yithas se subdividen en grupos pequefios llamados
ganas, los cuales se subdividen a su vez en grupos mds pequefios
denominados samaja. Cada samaja est4 integrado por diez o doce
afectuosas gopis que poseen bhavas similares y que revelan sus
corazones entre ellas sin reservas.

Estas gopis son de tres clases: kaya-vyiha, nitya-siddha y
sadhana-siddha. Srimati Radhika se expande en muchas formas
para enriquecer los pasatiempos de Krsna. Las expansiones que
se manifiestan directamente de Ella se denominan kaya-vyiha.
Las gopis nitya-siddha (eternamente perfectas) son jiva-tattva’. Ellas
surgen de Baladeva Prabhu y nunca se ven afectadas por maya.

Las gopis sadhana-siddha son de dos clases: vauthiki y ayauthiki.
Los devotos practicantes que se sienten cautivados por los

sentimientos amorosos de las gopis ejecutan sadhana-bhajana

2 Esto incluye a las almas que aparecen en la regién tatastha (la frontera entre los
mundos espiritual y material) de Karanodakasayi Visnu, una manifestacién de
Baladeva Prabhu, y van directamente a Vraja desde esa regién tatashta.
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siguiendo el sendero de la devocién espontdnea (raganuga).
Las gopis que practican en grupos y finalmente nacen en Vraja,
donde vuelven a reunirse, se denominan yauthaki, y las que nacen
en Vrajay han realizado su raganuga sadhana-bhajana en solitario o
con una o dos gopis mas son ayauthaki.

Las gopis yauthaki son también de dos clases: 1) sruticaris
(los Vedas personificados) y 2) municaris o rsicaris (los sabios de
Dandakaranya). Maravillados al ver la fortuna de las gopis que
llevan a cabo el rasa-lila y otros pasatiempos con Krsna, los
Sruticaris ejecutaron severas austeridades con gran fe y obtuvieron
nacimiento en casas de gopis de Vraja. Mds adelante, por la
influencia de la asociacién con gopis nitya-siddha y kaya-vyiiha,
entraron ficilmente en la danza rasa y en otros pasatiempos.

En el Brhad-vamana Purana se menciona a las gopis municaris o
rsicaris y se dice que existia en ellas el deseo de encontrarse con
Sr1 Krsna y hacifan bhajana bajo la guia de las gopis. Antes de
esto, en Treta-yuga, cuando con forma de sabios contemplaron
la extraordinaria y encantadora belleza de Sri Ramacandra
en el bosque de Dandakaranya, el deseo de unirse a Krsna que
alimentaban en sus corazones se volvié atin mds intenso. Consciente
de ese profundo deseo, el muy misericordioso Sri Ramacandra
les concedié la bendicién de nacer como pastorcillas en Vraja,
bendicién que recibieron en el siguiente Dvapara-yuga. Algunas
de ellas obtuvieron la asociacién de gopis nitya-siddha y entraron
facilmente en la danza rdsa. Las que no lograron asociarse con
esa clase de gopis fueron retenidas en sus casas por sus esposos
mediante el poder de Yogamaya, la potencia para los pasatiempos
(lilas) del Sefior que hace que los seres purificados entren en dichos
pasatiempos.

Cuando Sri Nanda-nandana tenfa siete afios, Srimati Radhika
y las otras vraja-gopis tenian seis, y aunque para el estdndar
mundano parecian nifios y actuaban como tales, ya entonces
el Sefior Supremo Sr1 Krsna y Sus amantes eternas mostraban
emociones de adolescentes (kisora) y sentfan un gran anhelo por
encontrarse. A pesar de ser el Sefior de todo el cosmos material,
el espiritu omnipresente, el controlador omnisciente supremo
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y el origen de todas las potencias, Sri K;‘sr_la es controlado por el
amor de padres (vatsalya-prema) de Yasoda, Nanda y los demds
gopas 'y gopis mayores, y por el amor de Sus amigos como Sridama
y Subala (sakhya-prema). Bajo la influencia de ese sakhya-prema,
Krsna disfruta llevando las vacas a pastar, jugando, bromeando,
bailando y realizando otras actividades juveniles. Del mismo
modo, dominado por el amor de amante de Srimatt Radhika y las
demds pastorcillas de Vraja, Krsna adopta Su forma de atractivo
héroe para saborear el néctar de la danza rasa y muchos otros
pasatiempos de adolescencia. En este madhurya-rasa, el Sefior de
sefiores, el supremo controlador Svayarm Bhagavan Sr1 Krsna, es
nayaka, el héroe, y Su propia potencia interna, las gopis, que son la
personificacién de Su potencia hladini (de placer) y saborean las
expresiones del amor mds elevadas, son las nayikas o herofnas.
Antes de encontrarse, el héroe y la heroina sienten un profundo
apego el uno por el otro y experimentan un irresistible deseo de

estar juntos. Las escrituras llaman a esa condicién piirva-raga:

ratir ya sangamat pirva-darsana-sravanadi-ja
tayor unmilati-prajiaih pirva-ragah sa ucyate

Ujjvala-nilamani (15.5)

Cuando cada 4tomo de sus cuerpos se llena de emociones de
amor mutuo, el héroe y las heroinas se sienten invadidos por un
intenso anhelo por encontrarse. Antes incluso del encuentro,
al escuchar la glorificacién de la belleza y las cualidades del
otro, experimentan diferentes clases de bhavas que dan lugar a
maravillosos e indescriptibles sentimientos de desesperacién.
Sabios versados en las rasa-sastras (las escrituras que describen el
néctar de losintercambios amorosos) denominan a esos sentimientos
pirva-raga. En el estado de purva-raga surgen diferentes clases de
saficari-bhavas (exhibicién de éxtasis transitorios), como el deseo
ardiente (lalasa), la ansiedad (udvega) y el insomnio (jagarana).

En el plano mundano, el héroe es quien primero experimenta
el deseo de encontrarse, pero en el caso de Sri Krsna y las gopis
—el héroe y las heroinas trascendentales— son las gopis quienes

experimentan antes esos sentimientos. El Srimad-Bhagavatam
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describe los sentimientos de piirva-raga de Srimati Radhika y
las demds gopis. Es importante sefialar sobre este punto que
el encuentro de las vraja-gopis con Gopinatha® no es vulgar ni
degradante como ocurre con la lujuria ordinaria. Externamente
los encuentros amorosos parecen similares en los dos 4mbitos,
pero el amor y los encuentros de los héroes y herofnas mundanos
son innobles, despreciables y denigrantes, mientras que el
pirva-raga de las damiselas de Vraja y sus juegos y actividades
amorosas son trascendentalmente puros e intachables y otorgan
afecto por Krsna. El practicante que escuche estos pasatiempos
experimentar4 el despertar del prema por Krsna en el corazén y la
erradicacién de la fiebre de la lujuria material.

Por lo tanto, Sr1 Sukadeva Gosvami, la joya cimera de los
devotos que son como cisnes, describié en primer lugar el modo
en que surgid el profundo deseo de encontrarse con Krsna en los
corazones de las krsnanuragint*-vraja-vadhiis cuando escucharon el
exquisito sonido de Su flauta. En cuanto entré en Vrndavana,
Vrajendra-nandana Sri Krsna, la personificacién del néctar de
todos los rasas (akhila-rasamrta-miirti), transmitié inmediatamente
a través de la flauta Su deseo de encontrarse con las gopis. Al oir
aquel sonido desde sus hogares, las gopis quedaron indefensas y
en las durmientes cdmaras de sus corazones se desperté su amor
y su deseo por Krsna (smara). Cada parte de sus cuerpos comenzé
a mostrar distintas clases de sintomas temporales de éxtasis
(vyabhicari-bhavas) y fueron incapaces de controlar sus intensas
emociones. Para apaciguar la perturbacién en sus corazones, las
amadas gopis de Sr1 Krsna se reunieron en un lugar apartado y se
pusieron a hablar con sus amigas intimas de la poderosa influencia
de Su flauta — kascit paroksam krsnasya sva-sakhibhyo ‘nvavarnayan.

Las vraja-gopis son extremadamente reservadas y castas, y su
nivel de autocontrol es también ejemplar. Ellas alimentan un fuerte
apego hacia su amante, para-purusa Nanda-nandana (el divino
Varén Supremo), pero no quieren revelar ese asunto confidencial

3 Krsna, el Sefior de las gopis.
4 Dotadas de anurdga, intensos sentimientos de amor que, aunque se estdn experi-
mentando continuamente, son siempre renovados y crecientes.
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a nadie. Sus corazones se estremecen con el mero pensamiento de
ese secreto. Pero, indiferente a todo, dia tras dia y cada vez mds,
el krsnanurdaga® comienza a manifestarse en sus corazones mediante
su propio y vigoroso poder, hasta que el autodominio de las gopis,
su timidez, su respeto, su temor, sus obligaciones familiares, su
castidad y otras poderosas restricciones empiezan a flaquear.

La flauta de Krsna es un eterno asociado del anurdga, unos
sentimientos de amor sorprendentemente nuevos y avasalladores.
La hermosa musica de la flauta entra por medio de los ofdos en
el corazén de cualquiera que posea incluso una gota de afecto
por Krsna. En ese momento, el anuraga latente y escondido se
despierta y se revela en el corazén. Por eso las gopis sienten ese
gran desasosiego cuando escuchan la dulce y encantadora melodia
de la flauta. Su intenso amor por Krsna, natural y perfecto, reside
eternamente en el templo de sus corazones. En la infancia, como
compaiieras de juego de Krsna, su anuraga se manifiesta en menor
grado, pero en cuanto entran en el umbral de la juventud, se casan
y se van a sus nuevos hogares con sus esposos, su prema queda
bien oculto en sus corazones de forma que nadie pueda detectar ni
el mds minimo rastro de él. M4s artin, se sospecha que las propias
gopis son incapaces de abrir el cofre de tesoros de sus corazones y
ver los sintomas de su krsnanuraga profundamente enterrados bajo
capas de autocontrol, timidez, deberes familiares y otras barreras.

Sin embargo, en el preciso instante en que la dulce melodia
de la flauta de Krsna (venu-nada) entra en sus oidos, los sintomas
de su amor salen a la superficie (smarodayam). Por su peculiar
naturaleza, la venu-nada despierta inmediatamente en la persona
el smara, el amor por Krsna escondido en el corazén. Los
sentimientos de las gopls son Como una chispa de fuego latente
dentro de la madera y otros combustibles. Al entrar en contacto
con el viento, esa chispa adopta la forma de un temible incendio
que reduce el combustible a cenizas e ilumina todo a su alrededor.

Del mismo modo, las pastorcillas mantienen su krsnanurdaga oculto

5 N.del T. al espafiol: Etapa en la cual Krsna se halla siempre presente ante los ojos
de Su amada, incluso en la separacién.

18



Versos 3y 4

en su interior y lo cubren por medio de su autodominio, su timidez
y otras restricciones. Para aliviar el fuego de sus corazones, las
gopis se ven forzadas a revelar algunos de sus sentimientos més
profundos a sus amigas intimas: kascit paroksam krsnasya sva-
sakhibyo ‘nvavarpayan. La palabra paroksa tiene el significado
oculto de avahittha; es decir, ellas no comunican abiertamente
esos sentimientos, sino que los expresan de modo indirecto
mediante insinuaciones y gestos. Debido al extraordinario poder
del cautivador sonido de la ﬂauta, el krsnanuraga manifiesta el
krsna-prema escondido en sus corazones, pero las jévenes gopis
de Vraja, cuyo autocontrol es como un profundo y vasto océano,
intentan ocultar su amor expresando sus sentimientos de tal
forma que ni sus amigas mds cercanas puedan captar en lo més
minimo sus emociones. Asf, con objeto de encubrir su krsna-prema,
ellas elogian la melodia de la flauta con palabras ambiguas: tar
varnayitum arabdhah smarantyah krsna-cestitam.

Llenas de un profundo amor hacia Krsna, las gopis comienzan
a describir con suma cautela la belleza de la venu-nada a sus amigas
intimas (priva-narma sakhis) a fin de que no llegue a oidos de estas
ni un atisbo de su krsnanuraga. El esfuerzo de las vraja-ramanis por
mantener sus sentimientos ocultos en sus corazones es en si mismo
una corriente especial de krsna-prema que las escrituras que tratan
sobre el rasa llaman avahittha.

Existen treinta y tres clases de safichari-bhavas o emociones
internas, como el menosprecio de uno mismo (nirveda), el desaliento
(visada) y el encubrimiento de las emociones (avahittha). Al igual
que las olas se elevan en el océano y vuelven a sumergirse en €I,
olas de nirveda, visada, avahittha o dainya (humildad) suben y bajan
en el océano de los corazones de las aturdidas damiselas de Vraja.
El saficari-bhava del encubrimiento de las emociones surge cuando
hay decepcién, timidez, temor y respeto. En su timidez, las gopis
expresan su preocupacién de que “ni los mayores de nuestras
familias ni los demds deben saber nada de nuestro amor ilicito”.
Esos esfuerzos de las vraja-ramanis por mantener su apego por
Krsna en secreto debido a ese temor son también sumamente

maravillosos y encantadores.
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Cada gopi tiene un depésito ilimitado de krsna-prema. Al igual
que Agastya Rsi bebid el vasto océano contenido en sus dos manos,
las vraja-ramanis contuvieron también el inmenso océano del krsna-
prema en sus corazones. Incesantes olas mds y més nuevas danzan
a cada momento en ese océano de su amor, yes dificil saber cuando
y qué ola ser4 la siguiente en emerger.

Ocultando sus sentimientos incluso de si mismas, las
pastorcillas intentan describir la dulzura de la atractiva venu-
nada, pero las emociones que brotan las vuelven incapaces de
encubrir su abrumador apego por Krsna. Entonces aparece en la
pantalla de sus corazones la encantadora forma saturada de amor
de Madana-mohana tocando Su flauta, y su autocontrol, timidez,
presién social, honor, temor y otros obstdculos se alejan flotando
en las olas de sus emociones. Nasakan smara-vegena viksipta-manaso.
Su amor las deja tan indefensas, que el krspa-prema que esconden
comienza a manifestarse por su propia voluntad.
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g & - - - * - )

barbapidam nata-vara-vapub karnayob karnikaram
bibbrad vasab kanaka-kapisam vaijayantim ca malam

randbran venor adbara-sudbayapurayan gopa-vrndair
vrnddaranyam sva-pada ramanam pravisad gita-kirtib

barha - una pluma de pavo real; apidam - como ornamento en Su
cabeza; nata-vara - el mejor de los bailarines (experto en asuntos
amorosos); vapuh - el cuerpo trascendental; karnayoh - sobre las
orejas; karnikaram - una flor kanera amarilla bibhrat - ataviado; vasah
- vestiduras; kanaka - como el oro; kapisam - amarillas; vaijayantim
- llamada vaijayanti (una guirnalda elaborada con flores de cinco
colores diferentes que llega hasta las rodillas); ca - y, malam - la
guirnalda; randhran venoh - los agujeros de la flauta; adhara - de Sus
labios; sudhaya - con el néctar; apurayan - llenando; gopa-vrndaih -
con los pastorcillos; vrnda-aranyam - el bosque regido por Vrnda-devi
(Vrndavana); sva-pada - con las huellas de Sus pies de loto; ramanam

- encantando; pravisat - El entro; gita - cantando; kirtih - Sus glorias.

Traduccién

(Las gopis vefan a Sr1 Krsna a través de sus 0JOs tefildos por sus

sentimientos amorosos.)

Acompafiado de Sus amigos pastorcillos, Syamasundara
entrd en el bosque de Vrnda-devi. Su cabeza estaba decorada
con una pluma de pavo real, llevaba flores karnikara amarillas

sobre las orejas, deslumbrantes ropas de un amarillo dorado
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cubrian Su cuerpo, y alrededor de Su cuello colgaba una
fragante guirnalda vaijayantt hecha con cinco clases de flores
que Le llegaba hasta las rodillas. Seguido de los pastorcillos
—que iban cantando Sus glorias— y espléndidamente vestido
como un hermoso y experto bailarin (natavara), parecia
un consumado actor en un escenario. Entonces Sr1 Krsna
derramd el néctar de Sus labios a través de los agujeros de Su
flauta. Embellecida con los pies de loto de Krsna marcados
con la concha, el disco y otros simbolos, la tierra de Vrndavana

se volvié més encantadora atin que Vaikuntha'.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Saturadas de un profundo apego por Krsna, las doncellas de
Vraja se vieron transportadas por la dulce y seductora melodia
de Su flauta, que hizo que su amor oculto por El comenzara a
bailar en sus corazones. Inmediatamente se pusieron a describir
entre ellas la maravillosa dulzura de la venu-nada. Pero en cuanto
empezaron a hablar ocurrié algo extrafio: la imagen de Krsna
en Su encantadora postura tri-bhanga-lalita con Su caminar
despreocupado, Sus miradas de soslayo y Su ligera sonrisa se
manifestd en sus corazones y perdieron el dominio de sf mismas.
Aligual que el sonido del trueno y el fulgor del rayo hacen que las
olas del mar crezcan e inunden las costas, la venu-nada de Krsna
agita las olas del océano de bhava de las gopis y sumerge también
a sus {ntimas amigas que estdn sentadas junto a ellas. En este
verso, barhapidam nata-vara-vapuh, Sri Sukadeva Gosvami, la joya
cumbre entre los devotos perfectos, hace una extraordinaria y
maravillosa descripcién de la forma en que Sri Krsna aparecié en
el corazén de las gopis después que estas escucharan el melifluo
sonido de Su flauta.

1 Ambito del reino espiritual en el que el Sefior Supremo en Sus ilimitadas formas
Narayana de cuatro brazos es adorado con gran reverencia y majestuosidad.
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Barhapidam — Krsna entra en Vrndavana tocando la flauta
con Su andar sinuoso y unos movimientos que derrotan al arte
de la danza. Se ve sumamente hermoso con Sus rizos de cabello
negro anudados sobre la cabeza. Coronan Su peinado —que est4
decorado todo alrededor con joyas y perlas— unas plumas de
pavo real dispuestas en forma de media luna que recuerdan a un
arco iris sobre una nube de lluvia. Esas plumas, con los mismos
siete colores del arco iris, incrementan el esplendor de Krsna con
su belleza. A veces se puede ver un arco iris frente al sol cuando
llueve, y cuando el cielo est4 lleno de oscuras nubes ese arco iris
resulta especialmente hermoso. La tez de Krsna es como una nube
de lluvia, y la pluma de pavo real en forma de media luna que
decora Su cabeza es como un bello arco iris.

Na_tavara—vapuh — K;‘sr}a parece un bailarin eXperto (na_tavara)
cuando hace Su entrada en el bosque con delicados movimientos,
y al ver Su encantadora e inigualable belleza con los ojos de sus
emociones, las vraja-ramanis quedan inmersas en un estado de
dicha suprema. No sabrian decir con certeza si el cuerpo de Krsna
es como el de un natavara o si El mismo es la personificacién del
natavara. Se dice que una persona es natavara cuando no tiene
parangén en el arte de la danza. Las gopis pensaron: “;Habr4 en los
tres mundos un natavara tan espectacular que pueda compararse
con Krsna?” En otras palabras, ;qué puede ser comparado con
Krsna? Comparaciones como ‘un rostro como la luna’ o ‘profundo
como el océano’ son conocidas en este mundo. Aqui el océano y la
luna son los objetos de la comparacién y el rostro es el sujeto que
se compara.

En cualquier comparacién, generalmente el objeto es superior
al sujeto, y, sin embargo, en los tres mundos no se puede imaginar
nada mds espléndido que la perfecta forma de belleza y dulzura
sin paralelo de Krsna. Por eso no es correcto decir que el cuerpo
de Krsna es como un natavara. Si alguien dice que Su cuerpo es
como un hermoso natavara, la idea predominante de que el objeto
es superior al sujeto tendria que cambiarse, porque aqui el sujeto
(la forma de Krsna) es superior al objeto (natavara). Cuando los

objetos que se comparan son la belleza, la dulzura, el atuendo, la
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forma, el baile, el canto y las expresiones sin paralelo de Krsna, el
sujeto es superior al objeto, ya que El es cientos de miles de veces
superior a todos los dem4s.

A Mahadeva, el dios de los semidioses, se le llama nataraja, el
rey de los bailarines, y es famoso como tal en los tres mundos. Pero
en el arte de la danza, natavara Krsna es el guru supremamente
adorable de nataraja Siva:

gah palayan saha-balah kvanayams ca venum
vikridayarcati giritra-ramarcitanghrih
Srimad-Bhagavatam (10.44.13)

Cuando Krsna lleva a las vacas a pastar a Vraja con Sus amigos
pastorcillos y Su hermano mayor Dau Baiya, pasea por el
bosque y se sumerge en el baile y en otras actividades. Aunque
ese mismo Krsna es la suprema causa de todas las causas y la
Personalidad de Dios original adorada por Sankara (Siva) y
Rama (Laksmi), aqui El adopta la forma de un nifio y disfruta

secretamente con Sus pasatiempos.

No se puede comparar a natardja Siva con natavara Krsna, por
lo que en este caso no se puede aceptar a Siva como el objeto de
comparacion.

Las vraja-ramanis pensaban para sus adentros: “Nuestro
querido natavara Sye‘tmasundara es la personificacién de la
dulzura suprema y no hay nadie que puede comparirsele. Sobre
todo cuando uno ve Su forma completamente milagrosa, resulta
evidente que cada parte de Su cuerpo, de la cabeza a los pies,
asf como también Sus atavios y adornos, son todos natavara.
Por eso no puede ser comparado con ningin otro bailarin. Cuando
Krsna entra en Vrndavana detrds de las vacas acompafiado por
Sus amigos, Sus pies de loto hacen espontdneamente cabriolas en
un estilo propio que supera al arte mismo de la danza. Y al tiempo
que camina, las campanillas de Sus tobilleras emiten un sonido
—run-jhun, run-jhun— y Su atuendo amarillo (pitambara), que es
m4s brillante que el oro, ondea graciosamente. Las campanillas de

24



Verso 5

Su cintura se balancean también con un dulce sonido, la guirnalda
vaijayantimala de siete clases de flores se mueve ritmicamente en
Su pecho y Sus diez dedos bailan de un modo tdnico sobre los
agujeros de la flauta.

“Moviéndose 4gilmente y con una gran variedad de expresiones
y gestos, los ojos de Krsna derrotan la belleza de los p4jaros
kaiijana (aguzanieves) y de los cervatillos. Delicados pendientes
con forma de delfin se mecen en los 16bulos de Sus orejas, unos
rizos de color negro oscuro que caen sobre Su frente se mueven
al unfsono con El, e incluso la pluma de pavo real de Su cabeza
empieza también a balancearse. Y no solo eso. Al ver cada parte
de Su cuerpo vibrando de un modo tan encantador, las vacas,
los amigos pastorcillos, las enredaderas, las ramas de los drboles
e incluso el rfo Yamuna se ponen a imitar Su danza. Querida
sakhi [amiga], ;qué mds te puedo contar? El corazén de todo el
que contemple, recuerde u oiga hablar de esa delicada forma de
moverse, empezard también a bailar en el feliz éxtasis del amor.
Por eso no hay nadie como Krsna. El es el natavara incomparable
y cada parte de Su cuerpo es natavara”.

Karnayoh karnikaram — Cuando entra en el bosque, natavara
Syémasundara lleva sobre Su oreja (karnayoh) una flor karnikara
amarilla que incrementa la belleza de Su juventud. La flor karnikara
es amarilla y posee una dulce y delicada fragancia. Cuando se
abre, esa flor mira hacia el levante, por donde sale el sol. La flor
sigue lentamente el mismo rumbo que el sol mientras este se va
moviendo de este a oeste, y cuando el sol se pone, la flor también
se clerra. En este verso, karnayoh es plural y karnikara singular.
Esto tiene un significado profundo. Rasika-sekhara Sri Krsna lleva
una sola flor, unas veces sobre la oreja derecha y otras sobre la
izquierda. Esto indica la disposicién juvenil y despreocupada de
Krsna. Adem4s, el hecho de que se coloque la flor en la oreja que
estd en la misma direccién de las gopis revela Su intenso amor por
ellas. Igual que la flor karnikara de la Tierra gira mirando hacia
el sol y muestra de ese modo su amistosa disposicién hacia este,

cuando Krsna lleva las vacas a pastar coloca la flor karpikara sobre
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la oreja que se encuentra en la misma direccién de las gopis —que
se hallan en los tejados de sus casas— para indicar el profundo
afecto que Su corazén siente por ellas.

Bibhrad vasah kanaka-kapisam — Natavara Syémasundara,
cuya tez derrota al color de las nubes recién formadas, esta
graciosamente adornado con un hermosisimo pitambara que reluce
como el oro fundido sobre Su cuerpo azulado. El hecho de llevar
una prenda del mismo color que la tez de las gopis revela Sus
profundos sentimientos amorosos hacia ellas. Viendo todo eso,
las pastorcillas experimentan olas de emociones siempre nuevas
dentro de sus corazones.

Randhran venor adhara-sudhayapiirayan — Vestido con atractivas
ropas adecuadas para pasear por el bosque, el supremo bailarin
Syamasundara entra en Vrndavana en la estacién del otofio
tocando la flauta. Las expreslones de Su rostro en ese momento
parecen indicar que est4 intentando llenar los agujeros de Su flauta
con el néctar de Sus labios. La flauta es Su compafiera eterna y,
por lo tanto, no es propio de ella el tener agujeros. Que alguien,
incluso después de obtener la asociacién de Krsna, tenga agujeros
o defectos es causa de gran afliccién. Pero para la flauta (venu), esa
eterna asociada de Krsna, es imposible no tener agujeros, de modo
que el propio Krsna intenta taparlos con el néctar de Sus labios.

Cuando Sri Krsna reposa Sus dedos sobre los agujeros de la
flauta, coloca sobre ella Sus labios como capullos que eclipsan
la belleza de la fruta bimba roja y madura, y sopla ligeramente,
de los agujeros de la venu fluyen sonidos dulcemente seductores
que atraen a los seres méviles e inméviles. Pero, por desgracia,
la flauta no puede carecer de agujeros. En realidad, el néctar de
los labios de Krsna (adharamrta) sale a través de los agujeros de la
flauta como el néctar del dulce sonido (n@damrta). La cautivadora
musica hace que los drboles secos se tornen verdes y frondosos,
las flores se abran y las piedras se derritan. La flauta, sin
embargo, no sufre cambio alguno; su sequedad no cesa nunca.
Aunque la musica derrite a todos los demds seres tanto méviles
como inméviles, el cuerpo duro y rigido de la flauta no se ablanda

en lo mds minimo.
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En este mundo hay multitud de objetos con muchos agujeros,
pero Krsna no intenta llenarlos. Es imposible que todos reciban
la asociacién de Krsna, pero la flauta ha nacido en una dinastia
virtuosa (sad-vamsa, que también quiere decir “buen bambu”), de
modo que es sencilla (o recta y, por lo tanto, apta para ser usada
como flauta). Por este motivo es facil para ella estar con Krsna y
El intenta llenar sus agujeros. Pero como la flauta no posee una
esencia porque no tiene corazén y estd hueca, a pesar de gozar
de la asociacién y la misericordia de Krsna no puede carecer de
agujeros. Esto nos ensefia que quienes logran una buena asociacién
por su naturaleza sencilla o por su nacimiento en una familia de
clase alta pero no tienen amor en su corazén, se ven privados de
todos los beneficios de su buena fortuna.

Vrndaranyam sva-pada-ramanam — “;Querida amiga!l La regién
de Vraja es sin duda la més bendecida de esta tierra, y dentro de
Vraja, Vrndavana es atin mds auspiciosa, porque, con la excusa de
pastorear las vacas, Sri Krsna pasea felizmente por sus bosques
con Sus amigos tocando la flauta. Por eso Vrndavana Le es tan
querida. Externamente esta regién parece &4rida, con muchas
pledras pequefias y afiladas y muchas espinas, pero a pesar de
todo resulta muy placentera para los ples de loto de Krsna. De otro
modo, ;jpor qué iba Krsna a bendecir a Vrndavana como escenario
de Sus pasatiempos mds dulces por encima de Goloka, Vaikuntha
y todos los demds lugares sagrados? En esas otras moradas
Bhagavan viaja montado sobre Garuda y otros transportadores
o se slenta en un trono de joyas, y nunca anda descalzo, sino que
siempre lleva sandalias de piedras preciosas. Pero en Vrndavana,
con la excusa de pastorear las vacas, El camina libremente por
doquier adornando la tierra con las huellas de Sus hermosos pies
de loto ornamentados con la bandera, el rayo, la vara de elefante,
el cdntaro y dem4s simbolos.”

Gopa-vrndair pravisad gita-kirtih — Asi, Vrajendra-nandana
Syémasundara entra en el supremamente atractivo Vrndévana
tocando la flauta. Todos Sus amigos Le rodean formando un circulo

y, al tiempo que caminan junto a El, glorifican el movimiento de
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Sus andares que derrotan al arte de la danza, Su maestria con la
flauta, Su valor, Su generosidad y otras cualidades exclamando:
“1Sadhu, sadhu! {Excelente, excelente!”

En su obra de teatro Vidagdha Madhava, el vaisnavacarya gaudiva
(gran maestro de la escuela Gaudiya) Srila Ripa Gosvami hace
una vivida descripcién del extraordinario impacto del sonido de
la flauta.

ruddhann ambu-bhiitas camat-krti-param
kurvan muhus tumburum

dhyanad antarayan sanandana-mukhdn
vismapayan vedhasam

utsukyavalibhir balim catulayan
bhogindram aghiirnayan

bhindann anda-kataha-bhittam abhito

babhrama vamsit-dhvanih

Cuando Vrajendra-nandana Sri Krsna hace sonar una nota
en Su flauta al entrar en Vrndavana, las nubes detienen su
movimiento; Tumburu, el maestro superior de los Gandharvas,
se estremece de asombro; Sanat, Sanandana y los otros hijos
nacidos de la mente de Brahma interrumpen su profunda
meditacién; Brahma, el propio creador, se queda hechizado;
Bali Maharaja, que habita en Sutala-loka, se siente agitado
por varias clases de deseos que surgen de su corazén, y la
cabeza de SeéanégaQ, que sostiene a Tierra, comienza a girar.
La melodia de la flauta (venu-nada) impregna asf los tres mundos

y trastorna al universo entero.

La venu-nada de Krsna atrapa las mentes de todos los seres,
estimulando en sus corazones aquellas emociones que estdn en
consonancia con su particular relacién con El e intensificdndolas

hasta el [imite. Quienes no tienen una de las tres relaciones (rasas)

2 La encarnacién serpiente que sostiene todos los universos en Sus cabezas, y que
con Sus mil bocas describe sin cesar las cualidades del Sefior sin alcanzar nunca el
final de Sus glorias.
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principales de amistad, maternal o paternal y de amante (sakhya,
vatsalya o madhurya) con Sr1 Krsna en Vraja, tan solo experimentan
la dulzura de la venu-nada; embelesados y aturdidos, ellos se hunden
en el océano de Su encanto. Pero en cuanto la venu-nada entra en
los ofdos de quienes poseen alguna de esas relaciones con El, en
el océano de sus corazones empiezan inmediatamente a subir y
a bajar tales olas de sentimientos (bhavas), que resulta imposible
describir su condicién.

Una corriente del ambrosiaco néctar de la flauta entra por los
oidos e inunda los corazones de las doncellas de Vraja, que estdn
completamente embriagadas con los m4s elevados sentimientos de
amor por Krsna. Entonces surge en ellas una extrafia condicién:
se ven atormentadas por un irresistible deseo de encontrarse con
Krsna. Para contener los sentimientos més profundos de su corazén,
las pastorcillas se refugian en avahittha; es decir, intentan ocultar
sus emociones describiendo a sus amigas més intimas la dulzura
de la flauta. Pero en cuanto emplezan a hablar de la vepu-nada, de
pronto queda grabada en su corazén la imagen de la encantadora
forma de Krsna tocando la flauta y pierden la conciencia externa,
sus voces se ahogan y no pueden pronunciar una sola palabra.
En ese momento, hundiéndose una y otra vez en las olas de sus
emociones internas, las amigas solo se miran en silencio.

En el Srimad-Bhagavatam hay muchos pasajes que describen la
dulzura de la belleza de Krsna, pero tres de ellos son especialmente

maravillosos y conmovedores.
1) La descripcién de Brahmajt:

naumidya te ‘bhra-vapuse tadid-ambaraya
gunjavatamsa-paripiccha-lasan-mukhaya
vanya-sraje kavala-vetra-visana-venu-
laksma-sriye mrdu-pade pasupangajaya
(Srimad-Bhagavatam 10.14.1)

Tras el pasatiempo del desconcierto de Brahma (braima-
mohana-1ild), el respetado Brahma dijo a Sr1 Krsna: “{Oh, Sefior!
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T4 eres la tnica persona en toda la creacién digna de nuestras
oraciones. [Oh, Vrajendra-nandana! Tu cuerpo es como una
nube de lluvia y se ve muy elegante adornado con un atuendo
(pitambara) refulgente como el rayo. Con adornos de bayas
guiija que embellecen Tus orejas y una pluma de pavo real sobre
Tu cabeza, Tu rostro de loto emite un brillante resplandor.
La guirnalda de flores silvestres y hojas que cuelga de Tu cuello,
la vara y el cuerno de bufalo bajo Tu brazo, y la flauta sujeta a
Tu cinto, se ven espléndidos. En Tus suaves manos de loto hay
restos de arroz y yogur. Ataviado como un pastorcillo, Tu atraes
a todos. Tus delicados pies, m4s suaves que las flores de loto,
estdn marcados con simbolos auspiciosos. Solo a esos pies de loto

ofrezco reverencias postradas una y otra vez’.
2) La descripcién de las esposas de los sacerdotes (dvija-patnis) :

syamam hiranya-paridhim vanamalya-barha-
dhatu-pravala-nata-vesam anuvratamse
vinyasta-hastam itarena dhiunanam abjam
karnotpalalaka-kapola-mukhdbja-hdsam
Srimad-Bhagavatam (10.23.22)

Las dvija-patnis son las esposas de los brahmanes de Mathura,
los respetados sacerdotes versados en los rituales védicos. A pesar
de la prohibicién de sus maridos, se dirigieron al limite entre
Vrndavana y Mathura para alimentar ellas mismas a Krsna con
exquisitos platos que habian elaborado con sus propias manos.
Una vez alli, bebieron 4vidamente con sus ojos la dulzura de la
maravillosa belleza de Krsna y dijeron: “Su tez es negruzca como
una nube de lluvia y Su pitambara, que derrota al color del oro,
brilla sobre Su cuerpo oscuro. Su cabeza estd decorada con una
pluma de pavo real, y disefios pintados con minerales de colores
embellecen cada parte de Su cuerpo. Pequefias ramas de hojas
verdes adornan Su cuerpo, y en Su cuello hay una encantadora
guirnalda hecha con flores de cinco colores. Asf vestido, parece
un experto y eternamente joven bailarin (nava-kisora natavara).

Una de Sus manos se apoya sobre el hOI’l‘lbI’O de Su amigo vy la otra
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juega con un loto®. Sus orejas estdn adornadas con pendientes,
rizos de Su cabello danzan sobre Su frente, y la mds sutil de las

SOIII‘iSc’:lS realza aun mas la hermosura de Su rostro de lOtO”.

3) En el presente verso del Venu-gita, Sukadeva Gosvami
describe la encantadora belleza de Krsna que aparece como una

visién en los corazones de las pastorcillas de Vraja.

Estas son tres extraordinarias descripciones de la forma y
la belleza de Krsna, pero si las comparamos desde un punto de
vista imparcial, vemos que la dulzura de la belleza de Krsna que
se manifiesta en los corazones de las pastorcillas es suprema.
Brahma, el abuelo del universo, es un sirviente empoderado de
Bhagavan, y por eso en sus oraciones hay majestuosidad con algo
de reverencia; las palabras “naumi” (reverencias) e “idya” (persona
supremamente adorable) denotan su dasya-bhava’. Las esposas
de los sacerdotes se encuentran en una plataforma mas elevada
que Brahmaji, y aunque no tienen inclinacién por la opulencia
de Bhagavan, en su madhurya-bhava (4nimo en el que predomina
la dulzura de Bhagavan) hay un matiz de honor y respeto. Como
son brahmanis, esposas de sacerdotes, no les estd permitido
adentrarse en los dulces pasatiempos de Krsna y disfrutar de
ellos. Situadas en el limite entre la majestuosidad (aisvarya) y la
dulzura (madhurya), ellas contemplan en Brahma-hrada (lago),
Bhatrola —un lugar limitrofe entre Mathura y Vrndavana—,
la dulce belleza de Krsna en consonancia con sus sentimientos.
Es posible que en su siguiente nacimiento® puedan hacer bhajana
con los sentimientos de las gopis. Por la misericordia de Yogamaya,
puede que nazcan entonces como lecheras, y por la influencia de
la asociacién con las gopis nitya-siddha, puede que obtengan la gran

fortuna de servir a Krsna.

3 Haciendo girar ese loto en Sus manos, Krsna agita los corazones de todos los ha-
bitantes de Vraja y, muy especialmente, hace que dancen los corazones de las gopis.
4 El amor o la atraccién hacia Krsna expresados con el sentimiento de ser un
sirviente Suyo.

5 Dependiendo de su apego por Krsna y su relacién con El, el siguiente nacimiento
de algunas esposas de los sacerdotes es como pastorcillas.
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La visién de la belleza de Krsna que se manifiesta en los
corazones de las vraja-devis cuando escuchan el sonido de la
flauta es, por tanto, la méas elevada. Solamente en el trono de los
corazones de esas gopis puede manifestarse la belleza suprema
de Sri Krsna, el eternamente joven y extraordinario bailarin
(nava-kisora natavara), que es el ilimitado océano y disfrutador
supremo de las dulzuras de ambrosia (akhila-rasamrta-sindu

rasika-sekhara).
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A A A — f—

iti venu-ravam rajan
sarva-bbuta-manobaram

Srutva vraja-striyab sarva
varnayantyo ‘bbirebbire

iti - asi; venu-ravam - la vibracion de la flauta; r@jan - oh, rey Pariksit;
sarva-bhiita - de todos los seres vivos; manoharam - robando las
mentes; Srutva - al escuchar; vraja-striyah - las pastorcillas de Vraja;
sarvah - todas ellas; varnayantyah - absortas al describir; abhirebhire

- al abrazar a Sri Krsna experimentaron bienaventuranza espiritual.

Traduccién

{Oh, rey Pariksit! El sonido de la flauta de Krsna roba el
corazén de todos los seres vivientes méviles e inméviles.
Cuando las jévenes gopis de Vraja escucharon ese sonido,
comenzaron a expresar sus sentimientos. Debido a su prema,
al describir la melodfa de la flauta quedaron conmocionadas
y absortas en pensamientos acerca de El. Y para aliviar la
fuerza de su amor, abrazaron a Krsna, el océano del néctar de

la bienaventuranza y supremo disfrutador del rasa, dentro de

Sus corazones.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

En su condicién emocional extrema, las pastorcillas (gopis) se
quedaron sin palabras durante unos instantes. Pero al cabo de un
tiempo, cuando la intensidad de sus emociones se calmé un poco,
recobraron la compostura y se pusieron a describir nuevamente
la dulzura de la melodia de la flauta (venu-nada). En ese momento
se manifesté en sus corazones la encantadora forma de Krsna
y perdieron el dominio de si mismas. Hechizadas, las gopis
experimentaron infinidad de bhdvas que convergian en su interior.
En su intento por ocultar sus desbordantes emociones hacia su
queridisimo Sri Krsna, su prema-rasa rebosé atin més, lo cual dio
origen a inmensas olas en las que ellas mismas se ahogaban.

Cuando describfan a sus compafieras intimas los bhavas
que surgian en sus corazones después de haber visto a Krsna,
algunas se sintieron tan abrumadas que abrazaron a sus amigas.
Pensando que sus amigas eran el propio Sri Krsna, algunas
gopis se abrazaron entre ellas y flotaron en el océano de dicha
de encontrarse con El. Al escuchar sus propios secretos en las
palabras de sus sakhis, otras se llenaron de felicidad y dijeron sin
miramientos: “Amiga mia, has expresado exactamente lo que yo
pensaba en mi interior. ;Cémo podias conocer mis secretos més
intimos?” Movida por su amor, una gopi capturé a su amiga en la
red de su abrazo.

Al oir la encantadora venu-nada, las vraja-ramanis llenas de
anuraga se vieron sacudidas por las olas de sus numerosos bhavas,
que flufan sin cesar uno tras otro. En ese momento, sus cuerpos
mostraron en su maxima expresion los sintomas del asta-sartvika’,
sanicariy otros bhavas - varnayantyo ‘bhirebhire.

La encantadora belleza de Sri Krsna y la dulzura de Su flauta

roban las mentes de todos los seres, pero aqui el signiﬁcado oculto

1 Ocho sintomas de éxtasis que surgen cuando el corazén se siente sobrecogido de
emociones: stambha, quedarse inmévil; sveda, sudoracién; romaiica, erizamiento del
vello; svara-bhanga, voz trémula; kampa, temblor; vaivarna, palidez o cambio de color;
asru, ldgrimas; pralaya, desmayo o pérdida de conciencia.
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es que en el momento de la danza rasa, el sonido de la flauta cautiva
solo a las gopis; a nadie mas. Nisamya gitam tad ananga-vardhanari
(Srimad-Bhagavatam 10.29.4): Cuando las vraja-ramanis escucharon
el sonido de la flauta al comienzo del rdsa, inicamente en sus
corazones surgi6 el intenso deseo de encontrarse con Krsna, y ellas
sacrificaron entonces su temor, su preocupacién por la opinién de
los dem4s, las convenciones sociales, su conducta virtuosa y demds
consideraciones. Olvidando todo lo demds —servir a sus esposos,
bafiarse, arreglarse o cocinar— y tal y como se hallaban en ese
momento, corrieron a encontrarse con su amado.

De esta descripcién se desprende que en cuanto escuchan el
encantador sonido de la flauta (venu-gita), los animales, los 4rboles
y las plantas, ademds de todos los habitantes de Vraja —tanto
jévenes como mayores—, se sienten atraidos por él y se llenan de
felicidad segun el nivel de sus respectivos bhavas. Sin embargo,
solo las amadas vraja-ramants de Krsna sacrifican su ansiedad,
sus dudas, su autocontrol, su temor a la opinién publica, las
convenciones sociales, su conducta virtuosa y otros apegos, y,
sin preocuparse siquiera por su aspecto, corren a reunirse con

su amado.

35






Virs

= Verso oiete

= i ]

gopya icub

aksanvatam pbalam idam na param vidamab
sakbyab pasun anuvivesayator vayasyaib

vaktram vrajesa-sutayor anuvenu-justam

yair va nipitam anurakta-kataksa-moksam

gopya iicuh - las gopis dijeron; aksanvatam - entre aquellos que tienen
ojos; phalam - el éxito, idam - esta (hermosa vision del rostro de Sri
Krsna cuando entra en Vrndavana con las vacasy los pastorcillos); na
- no; param - otro (objeto de la vision); vidamah—nosotras sabemos;
sakhyah - oh, amigas; pasin - las vacas; anuvivesayatoh - yendo de un
bosque a otro; vayasyaih - con Sus amigos de la misma edad; vaktram
- la dulzura de Sus rostros; vraja-isa - de Maharaja Nanda; sutayoh
- de los dos hijos Krsna y Balarama, o bien, de Krsna, el hijo del
rey Nanda, y Radhika, la hija del rey Vrsabhanu (en otras palabras,
Radha y Krsna); anu-venu-justam - siguiendo detras y llevandose la
flauta a los labios; yaih - con la cual; va - y; nipitum - bebiendo (el
néctar de las miradas de soslayo de Krsna); anurakta - amorosas;
kataksa - miradas de soslayo; moksam - derramando (sonrisas, risas

y miradas de soslayo)

Traduccién

Las gopis dijeron a sus amigas intimas:

—1Oh, amigas (sakhis)! ;Cémo podriamos encontrar
palabras para expresar la inefable fortuna de aquel cuyos
ojos pueden contemplar la belleza imperecedera de los dos
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hijos de Maharaja Nanda, Sri Krsna y Baladeva, cuando
entran en Vrndavana junto con los pastorcillos y las vacas?
Ellos acercan Sus flautas a los labios y sonrien ligeramente
mientras nos lanzan carifiosas miradas de soslayo, y en ese

momento nosotras bebemos la dulzura de Sus rostros.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Sin la misericordia de las pastorcillas (gopis), que estdn
saturadas de los maés profundos sentimientos de amor, es
imposible comprender las palabras que utilizan para expresar los
sentimientos que se desbordan de sus corazones. Por eso Srila
Jiva Gosvami, Srila Vi§vanatha Chakravarti Thakura y otros
comentaristas oran a las gopis para obtener sus bendiciones. Srila
Jiva Gosvami escribié en el Vaisnava Tosani (El Comentario que
Satisface a los Vaisnavas):

yasam budhyate vag-artho yasam eva prasadatah

gopih prapadye ta yabhih sa gambhirdasayo jitah

Yo me refugio en los pies de loto de las gopis. Unicamente
por su misericordia se puede comprender el significado de
sus palabras en el Venu-gita. ;Qué mds puedo decir sobre sus
glorias? El propio Svayarh Bhagavan Sri Krsna, cuyo corazén

es insondable, es conquistado en todo momento por su amor.

Srila Viévanatha Chakravarti Thakura comenta en su Sarartha

Darsini (El Comentario que Revela los Significados Esenciales):

venu-nada-sudha-vrstya niskramayyokti-madhurim

yasam na payayam dsa krsnas ta eva no gatih

La lluvia de néctar en forma de la melodia de la flauta (venu-

nada) de Krsna hizo delirar a las gopis y las obligé a salir de
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sus casas para beber la dulzura de Su cancién. Esas gopis son

nuestro dnico refugio.

En el Sri Chaitanya-charitamrta (Adi-lila 4.95) se describe también
la encantadora naturaleza y la hermosa forma de la joya cumbre de
todas las gopts, Srimati Radhika:

Jagat-mohana krsna tanhara mohint

ataeva samastera pard thakurani

Ese Krsna que atrae al universo entero con Su belleza, Sus
cualidades, Sus pasatiempos, Su naturaleza, Su opulencia, Su
dulzura y otros aspectos, es atrafido y queda indefenso ante
el inmensurable amor sin paralelo de Vrsabhanu-nandini
Srimati Radhika. La personificacién del mahabhava, Ella es
supremamente experta en las artes del amor y el afecto, y Le
es en extremo querida a Sri Krsna. Ella es la Diosa del Dios
de toda la creacién y, por lo tanto, es lo mas grandioso entre lo

grandioso, superando todos los limites trascendentales.

Sin la misericordia de Srimati Radhika es imposible
comprender la profundidad de Sus sentimientos y Sus palabras.
Por eso los comentaristas oran a Sus venerables pies de loto por Su
misericordia sin causa.

Tras ofr la seductora melodia de la flauta de Krsna (venu-nada),
las gopis sintieron una gran ansiedad por encontrarse con El
Recluidas en sus hogares, ellas hablaron con sus amigas intimas
acerca de la venu-nada mientras miraban sedientas hacia el camino
que habfa tomado Krsna cuando partié rumbo al bosque. En cuanto
empezaron a hablar del hermoso sonido de la flauta, con los ojos
de sus sentimientos (bhdvas) tuvieron una visién de la encantadora
forma de Krsna que las dejé sobrecogidas de amor. Entonces sus
voces se ahogaron en sus gargantas, sus corazones dejaron de latir
y permanecieron un tiempo en silencio. Cuando sus sentimientos
(bhava) se aplacaron un poco, ocultaron pacientemente su 4nimo
hablando de forma indirecta de la dulzura de Krsna:

39



Venu-gita

—Aksanvatam phalam idam na param vidamah. “Queridas amigas
(sakhis), se han atado a la red de la vida de familia y est4dn
malgastando sus ojos y los demds sentidos que les dio el Creador.
Deben intentar escapar de la prisién de sus hogares enseguida.
Vengan rdpido con nosotras a Vrndavana y hagan que sus ojos
y los demds sentidos logren su objetivo contemplando algo
indescriptible y extraordinario.”

Las vraja-ramanis, que no piensan mds que en Krsna y que
son, ellas también, la esencia de Su vida, se pusieron a hablar
del dulce y cautivador sonido de la flauta con sus amigas mds
cercanas, pero entonces aparecié en sus corazones una visién
indescriptible de la encantadora forma de Krsna y no pudieron
revelar sus emociones més intimas. Incluso delante de sus amigas
m4és queridas, que siendo sus alter egos tienen los mismos deseos
que ellas, vacilan cuando se trata de revelar sus sentimientos de
amor hacia Krsna y su ansiedad por encontrarse con El. Con
el objeto de ocultar su prema, no solo hablaron de la hermosa
forma de Krsna, sino también de la belleza de Balarama. Al
hacer esto encubrian ante los dem&s sus sentimientos mds
profundos: su relacién intima con Krsna y su deseo de tener un
encuentro con El. Pero era imposible ocultar a sus amigas con un
corazén parecido al suyo (priva-narma-sakhis) su profundo afecto
por Krsna. Influenciadas por la timidez, el autocontrol y otras
cualidades similares que acompafian al prema de forma natural,
las gopis siguieron intentando confinar sus sentimientos en sus
corazones, pero todos sus esfuerzos fueron inditiles.

Consumidas por su amor por Krsna, las vraja-ramanis dijeron
dulcemente a sus amigas:

—Queridas amigas, para quienes tienen 0jos, esta visién es el
tnico objetivo y la perfeccién de esos ojos. Mds alld de esto no
hay nada.

Irremediablemente derretidas de prema, las gopis olvidaron
mencionar para qué existen los ojos y sélo pudieron decir que ‘este’
es el éxito de los ojos. Les fue imposible hablar de la belleza, las

cualidades y otros encantadores aspectos del objeto por el cual
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sus ojos tenfan valor. Aténitas, solo fueron capaces de musitar:
“Es esto... no hay ninguna otra cosa”.

Tras recobrar la compostura dijeron: “Pasin anuvivesayator
vayasyaih' — Sri Kysr_la y Baladeva van de un bosque a otrorodeados
de Sus innumerables amigos de la misma edad, como Sridama,
Subala y Madhumangala. Caminan detrds de las vacas y, mientras
las gufan hacia Vrndavana, pronuncian dulces palabras llenas de
significados secretos. Solo los ojos que han saboreado la dulzura de
los rostros de loto de los hijos del rey de Vraja, Vrajaraja-nandana
Sr1 Krsna y Balarama cumplen su propésito. Los ojos de quienes
no han tenido la fortuna de saborear este néctar son iniitiles;
el Creador ha hecho sus ojos en vano”.

En el Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya-lila 2.29) se dice:

vamsi-ganamrta-dhama, lavanyamrta janma-sthana
ye nd dekhe se canda vadana
se nayane kiba kdja, paduka tara munde baja,

se nayana rahe ki karana

Profundamente absorto en los sentimientos amorosos de
Sri Radha, Sri Chaitanya Mahaprabhu dijo sollozando a Sri Raya
Ramananda y a Svariipa Damodara:

—El rostro de loto de nuestro amado Vrajendra-nandana
Sr1 Krsna derrota la hermosura de millones y millones de lunas.
Ese rostro es el esplendoroso receptdculo de una hermosura
absoluta y nectérea, y la morada de las ambrosiacas melodias de
Su flauta. Los ojos de quienes no han visto ese rostro de luna no
sirven para nada y sus cabezas deberfan ser fulminadas por un
rayo. ;De qué sirven esos ojos inutiles?

Distintos exégetas han dado explicaciones diferentes a la frase
vrajesa-sutayoh. Aqui se presentan algunas de sus deliberaciones.
Las gopis dicen que Krsna y Baladeva son ambos vrajesa-sutayoh,
los hijos del rey de Vraja. Aunque Balaramajino es hijo de Vrajaraja
Nanda, se dice que es vrajesa-suta porque, segin el Hari-vamsa
Purana, Su padre, Sr1 Vasudeva, también es duefio de grandes

rebafos de vacas: vasudeva iti khyata gosu tisthati bhiitale. Vasudeva
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era conocido como vrajesa en Vraja-mandala, y por eso no es
erréneo decir que su hijo es vrajesa-suta. Segin otra explicacién,
Baladevaji nacié en la Vraja de Nanda, y desde Su nacimiento
Nanda Maharzja Le cuidé como si fuera su propio hijo. Puesto
que Nanda y Yasoda Le criaron con especial afecto, nadie puede
negar que es el hijjo de ambos.

El Srimad-Bhagavatam (10.5) dice que tras el nacimiento de
Krsna, Vrajaraja Nanda viajé6 a Mathura para pagar impuestos
a Karhsa. Allf se encontré con el respetado Vasudeva, que le dijo:

bhratar mama sutah kascin matra saha bhavad vraje

tatam bhavantam manvano bhavadbhyam upalalitah

—Hermano Nanda! Me causa gran alegria saber que has sido
bendecido con un hijo a tu edad [m4s de 50 afios]. Mi hijo estd
viviendo también en tu casa con Su madre. Cuida de El con

amor y afecto de modo que te vea como a un padre.

Estas palabras pronunciadas por Vasudevaji confirman atn
més que Baladeva es vragjesa-suta. Cuando Balaramaji llegé de
Dvaraka para consolar a los habitantes de Vraja (vrajavasis),
ofrecié reverencias a Nanda Maharaja y a Yasoda y se dirigié a
ellos como “madre y padre”, y ambos Le bendijeron e hicieron que
se sentara en sus regazos como sl se tratara de su propio hijo —
ramo "bhivadya pitarav asirbhir abhinanditah.

Hay muchas afirmaciones que demuestran que a Balarama
también se le conoce en Vraja como Vraje§a-nandana. Por eso,
para ocultar su amor exclusivo por Krsna, las gopis describieron la
belleza y otras cualidades de Balaramaji junto con las de Krsna.
“1Oh, amigal Los ojos que no han bebido la belleza de Vrajaraja-
nandana Krsna y Baladeva son intitiles.” En cuanto las pastorcillas
se pusieron a hablar de la belleza de Krsna y Balarama y del modo
en que la flauta toca Sus labios, en sus corazones comenzaron a
brotar multitud de sentimientos.

Vaktram vrajesa-sutayor anuvenu-justam — Aquf hay otro
significado oculto. Cuando los dos hijos del rey de Vraja, rodeados

de los pastorcillos de su misma edad, entran en el bosque para
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pastorear las vacas, uno de ellos, llevando una encantadora flauta
a Sus labios, camina detr4s a cierta distancia. La vida y los ojos del
que ha bebido la belleza de Su rostro de loto cumplen su cometido,
mientras que los ojos de quien no ha bebido esa belleza carecen de
propésito. Este es el bhava intimo de las gopis. Externamente, sin
embargo, expresan sus sentimientos de forma que quien las oiga
no pueda entender sus emociones més profundas.

Las palabras “vepu-justam” que utilizaron para describir el
contacto de la flauta con Sus labios intensificé y llené de tanto rasa
el estado de enamoramiento de las vraja-ramanis, que es imposible
comprender estos bhdvas sin su misericordia. Cuando Vrajaraja-
nandana Sri Krsna toca la flauta, esta tiene un contacto constante
con Sus labios. Cuando eso ocurre, Vrajendra-nandana rocia el
néctar de Sus labios sobre la flauta y la llena con el aliento del
indescriptible amor de Su corazén, amor que expresa a través de
sonidos enigmdticos como ‘klirir.

Al hablar de la fortuna sin precedentes de la flauta, las vraja-
ramanis advirtieron que en sus corazones surgia un bhdva que no
habfan experimentado nunca antes junto con un intenso anhelo
por alcanzar la misma gran suerte de la flauta. La frase ‘yairnipitam’
expresa el sentimiento (bhava) de que “solo los ojos de quienes han
contemplado el hermoso rostro de loto de Sri Krsna cuando lleva
la flauta a Sus labios cumplen su cometido”. Si su intencién hubiera
sido tnicamente ver a Sri Krsna, habrian dicho drstam (ver) en
lugar de nipitam (beber). Pero constrefildas como estaban por el
autocontrol, la timidez, las obligaciones familiares, el honor y el
temor de sus corazones, era imposible que pudieran saborear la
dulzura de Sr1 Krsna y beber el néctar de Sus labios.

Por eso dijeron en su lugar: “{Oh, amigal Mientras toca la
flauta, Vrajendra-nandana Sri Krsna lanza amorosas miradas
de soslayo a los devotos por quienes slente un profundo afecto”.
Y explicaron que, mediante Su mirada llena de amor, Sri Krsna
destruye los obstaculos de la timidez, el deber, el autocontrol y la
indecisién. En cuanto arquea Su ceja de un modo timidamente
provocativo, todos esos obstdculos son desterrados para siempre.

Este es el signiﬁcado profundo de la palabra moksa en este verso.
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Pero no es solo Krsna quien mira a Sus amadas de soslayo; ellas
tampoco pueden evitar mirarle a El del mismo modo —anurakta-
kataksa-moksam.

—Amiga, como eres timida no sabes si acercarte o no a
Vrajendra-nandana. Pero si te aproximas un poco a El, el
movimiento de Sus cejas destruird tu preocupacién por la opinién
ptblica, el autocontrol y todo lo demé&s. Luego El te apresard y te
obligard a beber el néctar de Sus labios. Cuando en esos momentos
bebamos la miel del rostro de loto del amor de nuestras vidas
(prana-priyatama), nuestras existencias y la de nuestros ojos habran
logrado la perfeccién.

Todas las doncellas de Vraja estdn inmersas en bhava, aunque
cada una tiene su sentimiento especial y caracteristico. El corazén
no puede comprender todos esos bhavas individuales, pero puede
percibir algunos. Entre todas las vraja-ramanis, Srimati Radhika,
Chandravali y las otras gopis principales son siempre las que est4dn
m4s ansiosas por reunirse con Sri Krsna y disfrutar con EL Sin
embargo, las sirvientas de Radhika, como Sri Riapa Maifjari, no
estdninteresadasen tener un encuentro personal con Sr1 Krsna, sino
que desean organizar los encuentros de Ella con El. El placer que
experimentan al hacerlo es millones y millones de veces superior al
que experimentarian si se encontraran personalmente con Krsna.
Este tipo de gopi-bhava particularmente dulce denominado u/lasa-
rati ha sido brillantemente analizado en el Priti Sandarbha y en los

comentarios del Ujjvala-nilamani.

sancari syat samona va krsna-ratyah suhrd-ratih
adhika pusyamand ced bhavollasa itiryate
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.5.128)

Generalmente, los devotos que tienen sentimientos y deseos
similares suelen compartir de forma natural una amistad intima
(suhrd-bhava). Por eso, el amor (priti) y el afecto (rati) que Lalita y
las demds sakhis sienten por Srimati Radhika se denomina suhrd-

rati. Cuando su suhrd-rati es igual o algo menor que su krsna-rati
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(afecto por Krsna), se denomina saficari-bhava’. Es como una
ola en su krsna-rati, que es su sentimiento permanente. Dicho de
otro modo, el suhrd-rati se convierte en saficari-bhava cuando el
afecto de las sakhis por Srimati Radhika incrementa y se vuelve
igual a las olas del océano de su afecto predominante por Krsna.
Pero hay algunas gopis cuyo tierno afecto (sneha) por Radhaj es
tan prodigioso, que supera con creces a su krspa-rati y aumenta
constantemente debido a su total absorcién en él. En este caso
el suhrd-rati no es ya saficari-bhava, sino que se denomina bhava-
ullasa-rati, una caracteristica especial del madhura-rasa. De las
cinco clases de sakhis, inicamente las nitya-sakhis y las prana-sakhis,
conocidas como maifjaris, tienen este bhava-ulldsa-rati como una
emocién permanente (sthayi rati).

Normalmente las enredaderas estdn silempre intentando
abrazarse a los 4rboles, pero sus hojas, flores y capullos (maiijaris)
no pretenden nunca hacer eso mismo de forma directa. Cuando
una enredadera abraza un 4rbol, la dicha de sus flores, hojas y
mafijaris Incrementa automdticamente. En Sri Vrndavana, Srimati
Radhika es la gopi suprema y es famosa por ser la enredadera
que satisface todos los deseos (kalpa-lata) de amor por Sr1 Krsna.
Algunas de Sus amigas poseen naturaleza de hojas, otras son como
flores y otras como maiijaris. Por eso estdn siempre deseosas de que

Srimati Radhika se encuentre con Krsna y se dejan arrastrar por
la felicidad de Su unién.

sakhira svabhava eka akathya kathana
krsna saha nija lilaya nahi sakhira mana
krsna saha radhikara lila ye karaya
nija sukha haite tdte koti sukha paya
radhara svaripa — krsna prema-kalpa-lata

sakhi gana haya tara pallava-puspa-pata

1 Saficari-bhava es una emocién transitoria que realza el sthayi-bhava, la emocién
permanente. [lega en olas que surgen del océano nectdreo del sthayi-bhava y hace
que este se arremoline y crezca antes de regresar a su origen.
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krsna-lilamrta yadi latdke sificaya
nija-sukha haite pallavadyera koti-sukha haya
Chaitanya-charitamrta (Madhya-lild 8.207-210)

Tras escuchar el melifluo sonido de la flauta, Srimati Radhika
y las otras vraja-ramanis Se sienten atormentadas por el deseo de
encontrarse con Sr1 Krsna. En su intento por mitigar el ardor de
sus corazones, ellas hablan de la dulzura del nombre, la forma, las
cualidades, los pasatiempos y la flauta de Krsna con las amigas de
su mismo grupo. Las sakhi-maiijaris de Srimati Radhika también
se inquietan al ofr la vepu-ndada, pero no porque quieran ver a
Krsna personalmente, sino porque desean que Srimatt Radhika
se encuentre con El. Ellas est4n siempre buscando el placer de la
dulce y amorosa unién de Sri Radha-Govinda. Srimati Radhika
siente que el triunfo de los ojos estriba tinicamente en saborear la
belleza de ese Krsna que toca la flauta al tiempo que arquea Sus
cejas, pero las maifijaris tienen una idea diferente: el fruto para sus
ojos es beber la belleza combinada de los dulces rostros de loto de
Sri Radha-Krsna, la Pareja Divina.

Al igual que nosotros podemos tener un atisbo de los
sentimientos de Srimati Radhika y las otras gopis principales
meditando en este verso —aksanvatam phalam idam— y en otros
versos del Venu-gita, también se pueden vislumbrar ahi los
sentimientos de las sakhi-maiijaris. Al escuchar la melodia de la
flauta de Krsna, las sakhi-mafijaris de Radhika también se pusieron
a recitar este verso a las otras vraja-ramanis que tenian los mismos
sentimientos. Las sakhi-mafjaris estdn siempre deseosas de
organizar los encuentros de Sri Radha-Krsna y saborear el rasa
de servirles. Para poder deleitarse con estos versos con el mismo
sentir de ellas, es necesario comprender la definicién general de
las palabras asi como su significado m4s profundo, el cual puede
ser explicado del siguiente modo:

—1Oh, sakhi!l, cuando vrajesa-suta Sri Krsna y vrajesa-suta
Srimaﬁ Radhika se encuentran, Ellos se decoran y se visten el
uno al otro de un modo acorde con Su juventud. Al tiempo que la

encantadora flauta besa los labios de K;‘sl_la y el rostro de Srimaﬁ
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Radhika es decorado por Sus cejas arqueadas, el Principe y la
Princesa de Vraja miran tiernamente a Sus queridas amigas. Solo
los ojos que han visto esos dulces rostros son victoriosos; los ojos
que no los han visto han sido completamente desperdiciados.

Aqui, vrajesa-sutayoh tienen un significado mds profundo:
vrajesa-sutas ca y vrajesa-sutas ca SON vrajesa-sutd Srimati Radhika,
la hiyja del rey de Vraja (Vrsabhanu Maharaja), y a vrajesa-suta
Sr1 Krsna, el hijo del rey de Vraja (Nanda Maharaja). De modo
que el término vrajesa-sutayoh se refiere a ambos.

La frase anuvenu-justarin indica que la flauta es primero besada
por Krsna y luego por Srimati Radhika. En los escritos de los
Gosvamis hay descripciones de esto. Durante los pasatiempos
del mediodfa, a veces Srimati Radhika toma la flauta de manos
de Krsna, la coloca sobre Sus labios y la toca. En ese momento,
Sr1 Radha-Krsna se quedan absortos el uno en el otro y lanzan
encantadoras miradas de soslayo a Sus queridas y devotas amigas.
Al ver esa dulce escena de la Pareja Divina, las amigas se ofrecen
por completo a Ellos. Los 0jos de quien contempla esto han
cumplido su propésito. Este es el objetivo secreto de las amigas del
grupo de Sri Radha.

Desbordantes de sentimientos (bhava), las gopis solo fueron
capaces de decir: “Esto es la perfeccién para el que tiene
ojos”. No lograron decir nada més. El motivo de ello es que en
cuanto recordaron la hermosa forma de Krsna, sus voces se
ahogaron en sus gargantas y no pudieron seguir hablando.
Las supremamente rasika doncellas de Vraja son graves por
naturaleza y sus expresiones de amor son muy profundas: una o dos
palabras son suficientes para revelar sus insondables y enigmaticos
sentimientos. Ellas no precisan una gramética correcta —sujeto,
objeto, verbo y adjetivos— para expresar adecuadamente sus
bhavas, lo cual demuestra que son supremamente habilidosas y las
joyas cumbre entre todos los rasikas, aquellos que son expertos en
saborear el néctar de los intercambios amorosos.

Cuando escucharon la cancién de la flauta de Krsna, las
vraja-ramanis, cuyos sentimientos amorosos son siempre distintos

y novedosos, se sintieron trastornadas por la aparicién de los
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asta-sattvika y muchas otras clases de bhavas. Esto incrementd atin
més su anhelo por reunirse con Krsna y, utilizando muy pocas
palabras, abrieron sus corazones a las gopis que posefan sus
mismos sentimientos. Las vraja-gopis son la vida de Krsna y estdn
profundamente comprometidas a darle placer, pero sus bhdavas no
son iguales. Por consiguiente, hay diferencias sutiles en su anhelo
por ver a Krsna y su deseo de tener un encuentro con El. Serfa
imposible describir y saborear plenamente las diferentes emociones
de las multitudes de gopis que hay.

El Srimad-Bhagavatam explica cémo saborear la dulzura de la
melodia de la flauta de Krsna desde la perspectiva de dos 4nimos
distintos: el de Srimati Radhika, la gopi mds importante, la que
posee el mahabhava supremo y mds atractivo y es la joya cimera
de las amadas consortes de Krsna, y los de Sus devotas, las sakhi-
marjaris, que se han refugiado en Sus pies de loto. Los exégetas han
dado también especial importancia a describir ambos sentimientos.
Por lo tanto, todos los versos del Venu-gita se deben saborear de
este modo. Todas y cada una de las amadas vraja-ramanis de Krsna
son un océano insondable de mahabhava. El nimero de gigantescas
olas de sentimientos que se arremolinan en sus corazones y los
sacuden es incalculable.

Y el devoto practicante se siente satisfecho con cualesquiera
visiones de Krsna que aparecen en su corazén por la misericordia

de las gopis.
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& E N A A - 3

cuta-pravala-barba-stabakotpalabja-
malanuprkta-paridbana-vicitra-vesau

madbye virejatur alam pasu-pala-gosthyam
range yatha nata-varau kva ca gayamanau

cita - de un arbol de mango; pravala - con retonos tiernos; barha
- plumas de pavo real; stabaka - ramilletes de flores; utpalabja -
lotos azules; mala - con guirnaldas; anuprkta - tocado; paridhana
- Sus atuendos; vicitra - especialmente atractivo; vesau - ataviado;
madhye - en medio; virejatuh - ambos encantadoramente adornados;
alam - magnificamente; pasu-pala-gosthyam - con las vacas y los
pastorcillos; rarnge - sobre un escenario; yatha - tal comoj; nata-varau

- los dos mejores bailarines; kva ca - a veces; gayamanau - cantando.

Traduccién

Una sakhi dijo:

—1Oh, amigal Cantando dulcemente en medio de las vacasy
los pastorcillos, Sr1 Krsna y Balarama se ven absolutamente
maravillosos, como un par de expertos bailarines (natavaras).
Krsna vestido con ropas amarillas y Baladeva vestido de azul,
se arreglan de un modo muy atractivo con capullos de mango
recién florecidos, plumas de pavo real, hojas, ramilletes de
flores y guirnaldas de lotos de muchos colores. (Oh, querida
amigal ;Qué se podria decir del esplendor de Su apariencia?
En esos momentos parecen dos bailarines incomparablemente

hermosos y diestros actuando en un escenario.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Imbuidos en mahabhava, los corazones de las jé6venes de Vraja
se hallan siempre profundamente inmersos en el dulce océano de
rasa de Sr1 Krsna. Las vraja-ramanis estn siempre recordéndole y
conversando acerca de El, y cuando Le ven y escuchan la melodfa
de su flauta al ir y al volver de pastorear a las vacas, quedan
completamente sobrecogidas. Impotentes ante su ardiente deseo
de ver a Sri Krsna, intentan aplacar sus intensas emociones
revelando sus sentimientos a sus amigas intimas, pero la timidez y
la indecisién les impiden expresar su afecto por El abiertamente.

Por eso, aunque desean describir la encantadora dulzura del
rostro de Sr1 Krsna cuando es besado por la flauta, en lugar de ello
hablan de la belleza de Kr$r}a y Balarama, vrajesa-sutayoh, los dos
hijos del Rey de Vraja. Pero aun asf, se ven incapaces de esconder
los bhavas ocultos en su corazén. En su intento por encubrir su
amor exclusivo por Krsna, en este verso describen la exquisita
belleza y otras cualidades superlativas de ambos hermanos.

Las vraja-ramanis dicen:

—1Queridas amigas! Cuando Krsna y Balarama entran en
Vrndavana para pastorear las vacas acompafiados de Sus amigos,
es imposible describir Su incomparable belleza.

Una gopi rebosante de emocién dice a otra:

—Oh, amiga! Podemos contemplar a Krsna desde lejos, pero el
respetable Balarama est4 junto a El y nosotras somos muy timidas.
/Cémo vamos a acercarnos y beber el néctar de Sus labios?

Su amiga le responde:

—iNo te inquietes, bobal Krsna nos mirard y con un
movimiento de Sus cejas nos suplicard que Le demos nuestro amor
(pranaya). Entonces nuestra preocupacién por la opinién prblica,
nuestro autocontrol y todas las demés restricciones desaparecerén.
Vayamos a verle enseguida y veamos qué ocurre.

La primera gopi exclama:

—10Oh, no! Es imposible. No puedo estar frente a El estando
Dauji alli. Y no solo eso, nuestros esposos, suegros y demds

50



Verso 8

familiares nos detendrdn, y los mayores del pueblo proferirdn
comentarios sarcdsticos y mordaces. Siento que no es correcto que
vayamos.

Para convencer a su amiga, la segunda gopi pronuncia entonces

el verso ‘cita-pravald’.

ciita-pravala-barha-stabakotpalabja-

malanuprkta-paridhana-vicitra-vesau

—Oh, amiga! Estdn espléndidos con esas coronas de hojas
tiernas de mango, plumas de pavo real y ramilletes de flores
sobre Sus cabezas, lotos azules en Sus orejas y guirnaldas
de lotos de noche alrededor del cuello. Una prenda dorada
(pitambara) cubre la piel oscura de Krsna y una azul (nilambara)
el cuerpo de piel clara de Baladeva, y con Sus manos derechas
hacen girar unos lotos. Se Les ve deslumbrantes tocando Su
dulce musica entre los pastorcillos y las vacas. Querida amiga,
parecen dos maravillosos actores danzando y actuando en un

escenario. ;Cémo podria describirte Su esplendor?

A veces, dentro del circulo de los pastorcillos, los dos hermanos
quedan inmersos en Sus propios sentimientos ext4ticos y danzan
de tal modo, que los otros pastorcillos exclaman: “|Sadhu! ;Sadhu!
Excelente! jExcelente!” Aqui la palabra gayamanau tiene un
significado profundo. Cuando Sus amigos Les ven bailar y oyen el
modo en que cantan en un registro completo de notas ascendentes
y descendentes saltando de una tonalidad a otra, Les colman de
elogios. Algunas veces los dos hermanos se sienten tan llenos de
alegria al experimentar la dulzura de Su propio canto y danza,
que preguntan inmodestos a Sus amigos: “&Pueden ustedes cantar
y bailar de este modo? Si es asi, demuéstrenlo”.

Inmersas en bhava, las jévenes de Vraja mantienen su amor
por Krsna oculto en sus corazones describiendo la dulce belleza
y otras encantadoras cualidades de Baladeva junto con las de Su
amado. Pero sus sentimientos {ntimos se hacen evidentes en cada
parte de sus cuerpos —las expresiones de sus rostros, sus ojos, sus

posturas y sus palabras.
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—1Oh, amigal Los pastorcillos son los tinicos afortunados de
Vraja. Ya sea que estén en sus casas o en el bosque, ellos siempre
permanecen junto a Krsna y disfrutan con El de muchas maneras.
Pueden verle todo el tiempo, bailar y cantar con El, y estar
siempre tocando Su hermoso cuerpo. Pero el Creador nos hizo
nacer como pastorcillas y nos despojé de ese privilegio. Adema4s,
siendo esposas de familias respetables, no podemos verle a nuestra
entera satisfaccién. Si hubiéramos nacido como pastorcillos,
gozarfamos en todo momento de la compafifa de Krsna y Le
veriamos constantemente, y de ese modo nuestras vidas habrian
sido bendecidas.

A pesar de que ellas se consideran sumamente desafortunadas
y dignas de compasién, aqui se pone de manifiesto la elevada
posicién de las vraja-ramanis. Esta es la caracteristica natural
del prema puro. Mientras narra estos pasatiempos, el corazén de
Sukadeva Gosvami también se siente embargado por el gopi-bhava,
y por eso, al igual que las gopis, él también describe profusamente
la extraordinaria buena fortuna de los pastorcillos.
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4 Iy*]v*—'* -

gopyab kim dcarad ayam kusalam sma venur
damodaradbara-sudbam api gopikanam

bburnkte svayam yad avasista-rasam bradinyo
brsyat-tvaco ‘sru mumucus taravo yatharyahb

gopyah - oh, gopis (una gopr dice a las otras); kim - qué; dacarat -
realizadas; ayam - esta; kusalam - sadhana y bhajana ejecutado en
vidas anteriores; sma - ciertamente; venuh - la flauta; damodara -
de Krsna; adhara-sudham - el néctar de los labios; api - incluso;
gopikanam - al cual solo las gopis tienen derecho; bhunkte - bebe;
svayam - independientemente; yat - del cual (puede saborear el
néctar de los labios de Damodara tanto como lo desee); avasista - (ni
siquiera una gota) queda; rasam - de ese rasa (el néctar de los labios
de Damodara); hradinyah - los rios; hrsyat - sintiendo jubilo (viendo
cémo la flauta bebe el néctar de los labios de Krsna y manifestando
sintomas extiticos en la forma de florecientes lotos); tvacah - en
cuyos cuerpos; asru - lagrimas; mumucuh - derraman; taravah - de

los arboles; yathd - exactamente como; aryah - los ancestros.

Traduccién

Una gopt dice a su amiga:

—iOh, querida sakhi! Esa flauta no es mds que un trozo
de madera seca. No podemos imaginar qué actividades
piadosas debe haber realizado en sus nacimientos anteriores

para estar saboreando directamente y en nuestra presencia
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el néctar de los labios de Damodara al cual solo nosotras
tenemos derecho. Y ni siquiera deja una gota de ese rasa para
nosotras. Viendo la buena fortuna de la flauta, el Manasi
Ganga y los otros lagos muestran sintomas de éxtasis como
los lotos en flor, que se manifiestan como el erizamiento de
los vellos. Los &4rboles se regocijan viéndose a si mismos
como los parientes mayores de la flauta, la cual estd loca de
amor por Bhagavan, y, so pretexto de verter rios de miel,

derraman ldgrimas de felicidad.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Desesperadas por encontrarse con Krsna, las vraja-ramants se
sienten cada vez mds intranquilas. Para disimular su profundo y
exclusivo amor por El, hablan a sus amigas de la belleza y otras
cualidades tanto de Krsna como de Balarama, pero no pueden
esconder sus verdaderos sentimientos por mucho tiempo. Una
imagen de la hermosa forma de Krsna aparece en sus corazones,
y en cuanto ven la flauta en Sus labios, empiezan a admirar la
extraordinaria suerte de esta. Llenas de asombro, piensan:
“Hablamos de la gran fortuna de los amigos de Krsna porque han
nacido en la comunidad de pastores y han jugado con El desde
nifios, pero, ;qué me dicen de la fortuna de la flauta?”.

Estos pensamientos estimulan el mahdbhava natural de las
pastorcillas y hacen que sus corazones queden subyugados por
un loco arrebato (unmada). Llevadas por los celos, ellas hablan
entonces de la supuesta buena fortuna de la flauta diciendo 'gopyah
kim dcarad ayam kusalari'. Este verso se explica como sigue:

—1Oh, amigal! {Esa flauta! ;Qué austeridades ha realizado
ese pedazo seco de bambu en su vida anterior? ;Qué obras de
caridad ha hecho, qué actos auspiciosos ha llevado a cabo y en

qué lugares sagrados se ha bafiado para estar siempre en los
labios de Krsna?
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—LElla no ha hecho ninguno de esos actos virtuosos —responde
otra joven—. De otro modo, jpor qué habria de nacer en una
familia de seres inméviles?

—Si lo que dices es cierto —insiste otra amiga—, ;cémo es
que est4 siempre saboreando el rasa de los labios de Krsna? Vean
cudnto la ama El. Unas veces la sostiene entre Sus manos y otras
veces la besa; unas veces la lleva bajo el brazo y otras la coloca
en el fajin, y otras veces rocfa sobre ella el néctar de Sus labios.
{Oh, amigal Si hay alguien afortunado en Vrndavana, es esa flauta.
Al darnos un nacimiento como pastorcillas (gopis), el Creador
nos ha privado de toda fortuna. jAy de nosotras! ;Por qué no
podiamos haber nacido como la flauta? No podemos ni reunirnos
abiertamente con Krsna como esa flauta ni servirle como deseamos.
Nuestro nacimiento como seres humanos es sencillamente inatil.
Sin duda ella ha debido someterse a severas austeridades o ha
realizado muchos actos piadosos en otras vidas; si supiéramos
cudles, también nosotras los harfamos para lograr su misma buena
fortuna. Vayamos a preguntar a la respetada Paurnamast; ella
es una asceta pura que conoce el pasado, el presente y el futuro.
Le pediremos consejo y seguiremos sus instrucciones.

—1Oh, amigal —comenta otra gopi—, esa flauta es sin duda
muy afortunada de estar silempre saboreando el néctar de estar
con Krsna, pero se ha vuelto orgullosa y arrogante, y eso no lo
podemos tolerar. Gopikanam damodaradhara-sudham api, el néctar
de los labios de Krsna estd hecho exclusivamente para nuestro
disfrute, pero ella piensa que es de su propiedad. Krsna nacié en la
dinastia de pastores igual que nosotras, y desde pequefios sentimos
un profundo amor mutuo. El es el amado de nuestros corazones y,
por consiguiente, solo nosotras tenemos pleno derecho al néctar de
Sus labios. Esa astuta y desvergonzada flauta nos est4 quitando
lo que es nuestro por derecho de nacimiento y estd bebiendo
descaradamente el néctar de los labios de Krsna a su antojo.
A pesar de haber nacido en la comunidad de los gopas, nosotras
nos vemos privadas del néctar de los labios de Gopendra-nandana
Sri Krsna, mientras que esa flauta, que ha nacido en una familia

de arboles inméviles, estd constantemente bebiendo ese néctar
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(adharamyta). Desde el dia en que madre Yasoda até a Krsna con
una cuerda, a El se Le conoce como ‘Damodara’, y ese mismo dfa
nosotras comenzamos nuestra relacién amorosa con El. En aquel
entonces nadie en Vraja habia oido hablar de la flauta. Su relacién
con Krsna empezé cuando Krsna comenzé a pastorear las vacas.
Aunque la flauta solo habia tenido una pequefia relacién con El,
de pronto se convirtié en heredera absoluta y adquirié todos los
derechos del adharamrta de Krsna, privando asf a las gopis —que
han amado a Krsna desde su infancia— de su privilegio. Por eso
les digo que el nacimiento como flauta es superior y més bendito
que el nacimiento como gopis.

Deliberando de este modo sobre la gran fortuna de la flauta
y su propio infortunio, las gopis, cuya caracteristica natural es
el mahabhava, se ven consumidas por animosidad divina, celos y
otros saiicari-bhavas. Entonces dicen humildemente: bhunkte svayam
yad avasista-rasam.

—1Oh, amiga!l Cuando Krsna acerca la flauta a Sus labios y
la toca, Sus hermosos y brillantes labios escarlata, que derrotan
el color de la fruta bimba madura, pierden color y se vuelven
amarillos. Parece que la flauta est4 bebiendo tanto adharamrta, que
seca los labios llenos de néctar (sarasa) de Sri Krsna y los vuelve
secos y sin jugo (nirasa). Esa flauta seca (venu nirasa) intenta hacer
que los labios de Krsna sean tan secos como ella. El adharamrta
es de nuestra exclusiva propiedad, pero la flauta se bebe todo el
néctar y nos roba también nuestra parte. De eso no hay duda.

Amiga, observa cudn malvada es esa flauta que incluso después
de robar el tesoro de otro, no siente la menor turbacién o temor.
Est4d saboreando descaradamente nuestra riqueza delante de
nuestros ojos, y encima tiene la desvergiienza de provocarnos
con su dulce y engafiosa melodia diciéndonos: ‘{Observen, gopis!
He tomado su riqueza, el adharamrta de Krsna, y estoy bebiendo
todo el rasa delante de ustedes con total libertad sin que puedan
hacer nada al respecto.” Por eso, amigas, no es correcto que nos
quedemos aquf sentadas sin hacer nada. Vamos a dar una leccién
a esa flauta. La raptaremos y la esconderemos en un lugar alejado

para que no vuelva a actuar asf jam4s.
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Aquf la locucién avasista-rasarm tiene un significado oculto. Srila
Sanatana Gosvami ha dado varias interpretaciones: Ava significa
‘vacio’ y Sista ‘quedar’, de modo que avasista quiere decir que no
queda nada; la flauta se ha bebido todo el rasa sin dejar siquiera
una gota. El significado de la palabra rasa en ‘avasista rasan’ es
‘afecto’. No importa lo que uno beba, el néctar nunca disminuye ni
se seca. Por eso la flauta lo bebe eternamente! Por mucho néctar
que beba, su sed no se sacia nunca, y por eso bebe continuamente.
También hay otro significado oculto en avasista-rasam: después
de abandonar todos los placeres mundanos, las gopis saborean
el néctar de los labios de Krsna (adharamrta) y la flauta bebe
incesantemente los remanentes de las gopis.

Hradinyo hrsyat-tvacah — Sumergidas en un mar de emociones
amorosas tras escuchar la melodfa de la flauta de Krsna, las gopis
se ven sacudidas por las poderosas olas de diversos saiicari-bhavas,
y unas veces experimentan humildad (dainya), otras celos (irsya)
y otras malicia (asiiya), entre otras emociones. En esta gozosa
condicién, las gopis describen la buena fortuna de la flauta: “A
pesar de ser del género masculino', la flauta est4d saboreando
descaradamente el rasa de los labios de Krsna que es de nuestra
propiedad. {Y encima lo hace delante de nosotras!” Al ver la
increible buena fortuna de la ﬂauta, los arboles no pueden contener
su dicha y rezuman miel y se llenan de frutas y flores. Es como si su
propio hijo hubiese logrado una inmensa fortuna y lloran de prema.
/Qué hay de sorprendente en ello? Después de todo, la flauta est4
hecha de bamby, y el bambt es un miembro de la familia de los
drboles. Los mayores de la familia —el 4rbol de mango, el drbol
kadamba, el drbol de neem, el asoka y otros— piensan que la flauta
es su retofio y, orgullosos y emocionados, derraman ldgrimas de
amor.

Hradinyo se refiere al rio Yamuna, al Manasi-Ganga, Pavana-
sarovara, Mana-sarovara y todos los demds rios y estanques.

—El bambu nace en los rios y lagos y es alimentado por sus
aguas. Para el bamby, el agua no es realmente agua, sino leche.

1 N. del T. al espafiol: El término sanscrito ‘venu’ es de género masculino.

57



Venu-gita

Como ha crecido con la leche de esos rios y estanques, ellos se
consideran a sf mismos sus madres. Al ver la extraordinaria suerte
de su hijo, esas madres unas veces rien —lo cual expresan abriendo
sus flores—, otras veces manifiestan su alegria con vigorosas olas,
y otras derraman ldgrimas de felicidad. Piensan: “El logro supremo
que tanto ansfan y nunca pueden conseguir Brahma, Siva, Laksm1
y otros, ha sido otorgado a nuestro hijo, que constantemente
saborea el néctar de los labios de Krsna (adharamrita).”

Las gopis muestran sus celos —una caracteristica del
mahabhava— hacia su rival, la flauta, porque ella estd siempre
bebiendo hasta la tdltima gota del néctar de los labios de Krsna
(adhara-sudhd) y no deja nada para ellas.

Las gopis siguen diciendo, asru mumucus taravo yatharya. En este
mundo, cuando alguien logra una posicién elevada, los parientes
més ancianos en esa familia experimentan una gran dicha, y en su
regocijo muestran sintomas como erizamiento del vello y l4grimas
de amor. Del mismo modo, cuando la flauta emite un dulce sonido
después de haber bebido el néctar de los labios de Krsna, todos los
arboles del bosque se llenan de flores como si se les erizara el vello
y derraman néctar en forma de ldgrimas de felicidad. {Oh, sakhi!
/Qué més se puede decir? Esa flauta de madera dura y seca tiene
derecho a la mayor de las bendiciones. Unicamente nosotras, las
gopis, nos ahogamos en el océano de la desdicha, y no parece que
en el futuro vayamos a tener la oportunidad de encontrarnos con
Krsna. Si naciendo como algin ser mévil o inmévil pudiéramos

asociarnos con El, nuestras vidas tendrian sentido.

yace’ham vamsa-deham na tu kulaja-vadhii-dehamadye hi krsnas
trsna-bhavena sajjan bahu-riici viharan durlabhah sydt paratra

vamsibhave cid-amsa-prasamana-vasata vismrtatma yadi syam
tena jiayeya seyam mama viraha-dutadarutam agateti

Gopala-campii (Piirva 27.103)

Sri Radhaj1 dice a Su amiga:
—iOh, amiga! Ruego a Dios que me permita nacer en una
familia de bambues para poder ser una flauta y asf{ permanecer en
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los labios de Sri Damodara por siempre. No pido un nacimiento
superior como mujer. Krsna siente un afecto especial por la flauta
y disfruta enormemente con ella. Para la flauta, que estd hecha
de bambu, es ficil tener Su asociacién, pero para quienes han
obtenido un nacimiento elevado como mujer, El es completamente
inaccesible. Si naciera como materia inerte e, ignorante sobre mi
propia identidad, Me convirtiera en una flauta, Krsna, que es
omnisciente, lo sabria y pensaria: “Radhika estaba tan afligida
por estar separada de Mi, que ha venido en forma de flauta de
bambu”. Entonces Me pondria en Sus labios una y otra vez.

Srila Ripa Gosvami escribe en Sr7 Ujjvala-nilamani:

mukunda-mahisi-vrndair apy asav atidurlabah
braja-devy eka-samvedyo mahabhavakhyayocyate
varamrta-svarupa-srih svam svaruparn mano nayet

sa risdhas cadhiridhas cetyucyate dvi-vidho budha

Este bhava de las gopis es extraordinario en todos los aspectos y
solo lo pueden experimentar Sri Radha y las demés vraja-devis.
Es sumamente dificil de encontrar incluso entre Sri Rukmint
y las otras reinas de Mukunda. Este mahabhava, la mas sublime
y nectdrea riqueza, atrae al corazén y le hace adoptar su
misma naturaleza. Al igual que en este mundo material no
hay nada mds dulce que el néctar (amrta), este mahabhava, que
es un forma esotérica y especial de prema divino, es lo més
placentero que existe. En esta condicién, los corazones de las
gopis se vuelven uno (tadatma) con el mahabhava. Es sin duda la
condicién natural de los corazones de las hermosas doncellas

de Vraja el manifestar las expresiones més elevadas de prema.

Eruditos expertos que est4dn bien versados en el rasa-tattva dicen
que este bhava posee dos formas: ridhay adhiridha. Al analizar las
palabras y las experiencias de las gopis recogidas en el Venu-gita, se
hace patente que el prema de las gopis, adhiridha mahabhava, es del

mas alto nivel.
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S A A o Attt -

vrndavanam sakbi bbuvo vitanoti kirtim
yad devaki-suta-padambuja-labdba-laksmi
govinda-venum anu matta-mayiara-nrtyam

preksyadri-sanv-avaratanya-samasta-sattvam

vrndavanam - Vrndavana; sakhi - oh, amiga; bhuvah - de la tierra;
vitanoti - difunde (las glorias de la Tierra que superan las de
Vaikuntha); kirtim - las glorias; yat - porque; devaki-suta - del hijo
de Devaki (otro nombre de Yasoda); pada-ambuja - de los pies de
loto; labdha - recibid; laksmi - las hermosas huellas; govinda-venum -
la flauta de Govinda; anu - continuo; matta - enloquecidos; mayiira
- de los pavos reales; nrtyam - en la cual hay danza; preksya - al ver;
adrisanu - en las praderas de Govardhana; avarata - paralizados;

anya - otros; samasta - todos; sattvam - criaturas.

Traduccién

“iOh, amigal La fama de la Tierra incrementa al estar
espléndidamente decorada con las huellas de los pies de loto
de Sri Krsna, el hijo de Yasoda. Cuando escuchan la melodfa
de la flauta, los pavos reales toman ese sonido por truenos y
comienzan a bailar rebosantes de gozo, y los demés animales
de las praderas de Govardhana, también llenos de dicha, se
quedan aturdidos. Por eso la presencia de Sri Vrndavana hace

que el planeta Tierra sea mds glorioso atin que Vaikuntha.”
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Para describir las conversaciones de las pastorcillas (gopis),
que estan siendo empapadas por la lluvia de néctar que brota de
los labios de loto de Sr1 Krsna en la forma del etéreo sonido de
Su flauta, Srila Sukadeva Gosvami dice: “Las extasiadas gopis
han estado comentando con sus amigas: ‘{Oh, amiga! Es mucho
mejor nacer como flauta que como mujer. Si después de morir
pudiéramos nacer como una flauta, podriamos saborear la dicha
de estar siempre con Krsna”.

En este verso, sin embargo, las gopis dejan de hablar de lo
afortunada que es la flauta que se encuentra en las manos de Krsna
y se ponen a comentar la buena fortuna de la Tierra que ha sido
bendecida con el contacto de Sus pies. La tendencia natural del
prema es crear desasosiego en el corazén. Inmersas en la intensidad
de su amor y ansiosas por abrazar a Krsna, las dulces gopis dicen:

—Si hubiéramos nacido como el suelo de este bosque en lugar
de como lecheras, recibiriamos el contacto de los pies de loto de
Krsna y nuestras vidas habrian valido la pena.

En el verso anterior observamos que la contemplacién de
cualquier objeto lleva a las gopis a pensar en Krsna y enciende
su amor por El Las gopis, que han alcanzado el m4s alto nivel
de prema puro, se ven a s{ mismas muy caidas y desdichadas.
Consideran que la flauta de Krsna, los parientes de la flauta (los
estanques, los rios, los 4rboles y las flores) e incluso los ciervos y
otros animales son los seres més afortunados. Piensan que todos
los residentes del bosque pueden ver a Krsna e incluso tocarle sin
que nadie se oponga, y que solo ellas tienen que hacer frente a toda
clase de dificultades para acercarse a El.

Con ojos llenos de amor, ellas ven que todo Vraja-mandala est4
cubierto con las huellas de los pies de loto de Krsna. Cuando Krsna
juega en el bosque y se sube a los drboles con Sus amigos, Sus pies,
que adoran y por los que oran Brahma, Siva, grandes sabios y
todas las demdas entidades vivientes, tocan los 4rboles. Las gopis
estdn deseando que esos pies de loto de Sr1 Syémasundara tan
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dificiles de alcanzar y que son la morada de Laksmi, la diosa de
la fortuna, adornen también sus pechos. Y, sin embargo, el bosque
de Vrnda obtiene ficilmente esos pies de loto cuando se suben a
los 4rboles, llevan a cabo pasatiempos en los apartados cenadores
(kufijas) y entran en los estanques. Las gopis cantan as{ las glorias
de Vrndavana.

Vindavanam bhuvo vitanoti kirtim — Las gopis exclaman:
“iOh, amiga! Esta tierra de Vrndavana es incluso més sagrada y
gloriosa que Vaikur;jcha". En la palabra vitanoti, vi hace referencia
a un cardcter tnico (vaisistya), lo que significa que las cualidades
de Vrndavana son mds especiales que las de Vaikuntha, y tanoti
significa “propagar”. La tierra de Vrndavana propaga la fama
y el prestigio de la Tierra. Por ser el lugar de juegos de Svayam
Bhagavan Vrajendra-nandana, que es todopoderoso, la causa de
todas las causas, y el océano ilimitado del rasa, Vrndavana, tocada
por Sus pies de loto, es muy superior a Svarga (el reino celestial)
y a Vaikuntha.

Devaki-suta-padambuja-labdha-laksmi — Lo glorioso de la tierra
de Vrndavana es que estd siempre engalanada con las huellas
de Sri Krsna, por lo que su belleza se ve incrementada por los
distintos simbolos de Sus pies de loto (la bandera, el rayo, la vara
de elefante, etc.).

Srila Sanatana Gosvamipada describié el significado de la
palabra vrndavana de la siguiente manera: “Alguien que nutre
y protege a todos se llama vrndavana”. Vrndavana oculta su
majestuosidad y lo sostiene todo Unicamente mediante prema
(amor puro); y controlado por ese prema, Svayam Bhagavan, el
propio poder supremo, no la abandona ni siquiera un instante.
Sri Ripa Gosvami describe en su Laghu-bhagavatamrta (Antya-lila
1.67): vrndavanar parityajya sa kvacin naiva gacchati.

Sr1 Vrndavana es la joya mds valiosa del planeta Tierra.
;Por qué dicen las gopis que es mds elevado que Svarga o
Vaikuntha? Porque Bhagavan reside en Svarga y otros reinos
como Sus expansiones de Visnu; como Upendra en Svarga y como
Visnu en Vaikuntha. Bhagavan Visnu reside en distintos lugares

con diferentes formas. Krsna (el Visnu original) posee una forma,
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pero est4d presente en todas partes y en ilimitadas expresiones
segln Sus pasatiempos particulares. No obstante, entre todas esas
formas, solo Sri Krsna es la manifestacién original y completa; las
demds son todas porciones o manifestaciones parciales.

Esto se describe en el Brahma-sanhita (39):

ramadi-mirtisu kala-niyamena tisthan
nanavataram akarod bhuvanesu kintu
krsnah svayam samabhavat paramah puman yo

govindam adi-purusam tam aham bhajami

Yo adoro a la persona original, Sri Govinda, que continuamente
desciende a diferentes planetas y, manifestdndose como
Sri Rama y otros avataras, revela Sus poderes de muchas
maneras distintas conforme al plan trazado por El mismo. No
obstante, al final de la erade Dvapara-yuga, en el vigesimoctavo
milenio del séptimo Manu en cada dia de Brahma, aparece en
esta tierra el propio Svayam Bhagavan Sr1 Krsna en Su forma

completa con toda la parafernalia de Vraja, Su morada eterna.

Con la excusa de pastorear las vacas, Sri Krsnacandra, el Ser
Espiritual Supremo y la Verdad Suprema, posa Sus pies de loto
descalzos —que estdn decorados con el kunkuma’ rojo de los pechos
de las vraja-devis— sobre la regién de V;'nde'wana N de ese modo,
la bendice. El respetado Uddhava ofrece oraciones a las particulas
de polvo de Vrndavana diciendo:

asam aho carana-renu-jusam aham syam
vrndavane kim api gulma-latausadhinam
Srimad-Bhagavatam (10.47.61)

Mi mayor fortuna serfa convertirme en 4rbol, enredadera o
hierba medicinal en Vrndavana-dhama. Si fuera alguna de
esas cosas, podria estar siempre sirviendo el polvo de los pies

de loto de las gopis. Por bafiarme en él, quedaria bendecido.

1 Polvo rojizo que las mujeres casadas colocan en la particién del cabello y como
un punto rojo en medio de las cejas.
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En el presente verso debemos entender que ‘Devaki-suta’
(el hijo de Devaki) es en realidad Yasoda-suta (el hijo de Yasoda),
porque Devaki es otro nombre de Yasoda. Esto se afirma en el

Brhad-visnu Purana:

dve namni nanda-bharyaya

yasoda devakiti ca

La esposa de Nanda tiene dos nombres, Yasoda y también

Devaki.

Govinda-venum anu matta-mayiira-nrtyam — Indra adhipati, el sefior
original de todas las vacas, es Govinda. La raiz verbal vinda
quiere decir “dar placer, proteccién y alimento”. Por lo tanto,
el responsable del bienestar, la proteccién y el placer siempre
creciente de todos los gos —los pastorcillos (gopas), las pastorcillas
(gopts), los terneros y las vacas (govatsa), y los pastos (go-bhiimi) —
se llama Govinda.

En Vrndavana, Yasoda-nandana Krsna camina siempre
descalzo, lanza miradas a los embriagados y enloquecidos pavos
reales y, de cuando en cuando, hace sonar dulces melodfas con
Su querida flauta. Cuando ven a Govinda vertiendo todo Su
corazén a través de la flauta, los pavos reales experimentan un
inmenso placer y se ponen a bailar. Piensan que el atuendo dorado
y brillante (pitambara) de Krsna, que contrasta con la refulgencia
de Su cuerpo azulado, es como un rayo que atraviesa una nube
cargada de agua, y el dulce sonido de la flauta es como un trueno
en la lejanfa. Extasiados de amor, los pavos reales abren sus colas
y danzan desinhibidos. Al verlos, Krsna toca una melod{fa atn
m4s embelesadora, y entonces los pavos reales se sienten atin més
inspirados y Le entregan sus plumas. El las acepta con mucho
amor, las coloca sobre Su corona y dice: “;Oh, pavos reales!
Llevaré su regalo de amor en Mi cabeza toda la vida”. Y porque
ve el nombre de Su amada en las plumas, las considera un regalo
especialmente valioso. Krsna acepta afectuosamente todo aquello
que un devoto Le ofrece con devocién.
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En el Bhagavad-gita (9.26), El mismo dice:

patram puspam phalam toyam
yo me bhaktya prayacchati
tad aham bhakty-upahrtam

asnami prayatatmanah

Si un devoto de corazén puro Me ofrece con amor y devocién
una hoja, una flor, agua o cualquier otra cosa, Yo acepto esa

ofrenda con mucho afecto.

Los pavos reales que escuchan la melodia de la flauta se
alegran todavia més cuando contemplan el rostro de Krsna y
ven que sus plumas decoran Su cabeza. Llenos de éxtasis, ellos
danzan al suave ritmo de la flauta de un modo que resulta muy
dulce y encantador a los ojos de Krsna. Asi, los pavos reales y
Krsna intercambian sus bhdvas y se inspiran mutuamente hacia
un arrobamiento atin mayor.

Cuando las pastorcillas contemplan la escena a través de sus
sentimientos de amor, en sus corazones surgen los saiicari-bhavas
de la humildad (dainya) y el menosprecio de sf mismo (nirveda).

—iOh, amigal —dice una—. Esos son los sentimientos que
se intercambian entre corazones similares. Hemos oifdo decir
a Paurnamasi que Sri Krsna es un joven brahmacari (célibe) y
los pavos reales también son brahmacaris. Por eso intercambian
miradas amorosas entre ellos; las personas con un cierto nivel se
asoclian con otras de nivel similar. Pero nosotras estamos casadas
Y, por lo tanto, pertenecemos a otra persona. ;Cémo podemos
pretender asociarnos con Syamasundara?

Krsna se sienta a menudo en los valles de Govardhana donde
todos pueden contemplarle facilmente. En esos momentos,
excepto los pavos reales, las dem4s entidades vivientes en los
valles se quedan inméviles y se desapegan de todo lo material.
Lo que distingue a los pavos reales del resto de los animales es
que, al ver sus plumas en la cabeza de Krsna y escuchar la melodia

de la flauta, se sienten embargados por una dicha que los vuelve
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completamente desinhibidos, y en lugar de quedarse perplejos e
inméviles como el resto de las criaturas, se lanzan a bailar al ritmo
de la melodfa de la flauta con total abandono. La belleza de Krsna,
similar a la de una nube, y los sonidos como truenos que emite Su
flauta hacen danzar tanto los cuerpos como los corazones de los
pavos reales.

Las demds entidades vivientes cesan todos sus movimientos
al ver la dulce y encantadora forma de Krsna (rapa-madhurt)
y escuchar el dulce sonido de Su flauta (enu-madhuri).
Los pastorcillos, las vacas, los terneros, las aves, los ciervos y todos
los dem4s animales se retinen en los valles de Govardhana para
saborear el néctar de contemplar a Krsr}a tocando dulcemente la
flauta y los inigualables y maravillosamente ritmicos movimientos
de los pavos reales. Las ramas de los 4rboles se llenan de bandadas
de péjaros, y los pastorcillos, formando un circulo alrededor de
Krsna y los pavos reales, alaban la musica y el baile. Aqui ‘adri’,
montafia, se refiere a Giriraja Govardhana.

Al ver la belleza incomparable de Krsna y escuchar el sonido
de la flauta que atrae las mentes de todos en los tres mundos, los
animales detienen su movimiento y se quedan inméviles como
estatuas. Los pastorcillos olvidan lo que estdn haciendo y tan
solo miran a Krsna. Incluso los terneros que est4n bebiendo leche
abandonan a sus madres y corren hacia El y los pavos reales se
ponen a bailar con El enloquecidos.

Una pastorcilla dice a otra:

—1Observa, amiga! Los animales experimentan un placer
tan grande cuando oyen el sonido de la flauta de Krsna, que se
quedan paralizados y como ausentes. Cuando ven a Govinda y
escuchan la melodfa de Su flauta, hasta las duras piedras y rocas
se derriten y quedan grabadas con las bellisimas y tiernas huellas
de Syémasundara. Pero nuestros corazones son tan duros, que
incluso después de escuchar esa melodfa, nada cambia en ellos.
Nuestras vidas est4n maldecidas. ;Qué sentido tiene una vida asi?

Avaratanya-samasta-sattvam — Srﬂa Sanatana Gosvémipéda ha

aclarado el significado de esta parte del verso. Avarata quiere decir
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que solo en ausencia de la pasién y la ignorancia puede la bondad
espiritual pura (visuddha-sattva) iluminar el corazén. Las gopis
explican los sintomas de esta visuddha-sattva en otra parte:

vana-latas tarava atmani visnum
vyanjyatya iva puspa-phaladhyah
pranata-bhava-vitapa madhu-dharah
prema-hrsta-tanavo vavrsuh sma
Srimad-Bhagavatam (10.35.9)

Cuando Krsna, el duefio de inconcebibles opulencias, pasea
por Vrndavana tocando Su flauta, llama por sus nombres a las
vacas que estdn pastando a los pies de Giriraja Govardana.
En ese momento, los 4drboles y las enredaderas del bosque se
llenan de flores y frutas, y sus ramas se inclinan debido al peso
como si ofrecieran reverencias. Asf es como los 4rboles y las
enredaderas, saturados de afecto, expresan su amor por Krsna.
Cada uno de los poros de sus cuerpos florece de gozo, y la miel

que fluye de ellos a raudales parecen ldgrimas de alegria.

Esto indica que la caracterfstica natural del bhakti es que
despierta en el corazén la humildad y el deseo de servir. El Srimad-
Bhagavatam (2.9.10) nos dice que en Vaikuntha se manifiesta
Unicamente la bondad espiritual pura (visuddha-sattva); es decir,
allf no existen ni la bondad mezclada con otra cosa, ni el efecto de
las tres cualidades de la naturaleza material —bondad, pasién e

ignorancia—, ni el paso del tiempo:

pravartate yatra rajas tamas tayoh

sattvam ca misram na ca kala-vikramah

En este décimo verso, las pastorcillas dicen:

—iOh, Creador! ;Cudndo tendremos la misma suerte que
Vrndavana, que adorna siempre su pecho con los pies de Krsna?
Nosotras carecemos de buena fortuna. Los pavos y pavas reales
bailan juntos con Krsna. ;Por qué no podemos nosotras bailar

también con El junto con nuestros esposos al escuchar el sonido de
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Su flauta? Somos muy desafortunadas, porque nuestros esposos
se oponen rotundamente a esto. Los 4drboles, las enredaderas, los
ciervos y las ciervas, e incluso los pdjaros y otros animales pueden
acercarse a Krsna, pero nosotras no tenemos la buena fortuna de
estar en Su compafifa ni siquiera un instante ni podemos colocar
amorosamente Sus pies sobre nuestros pechos. Solo cuando
muramos y nazcamos en otras especies en Vrndavana podremos
tener la asociacién de Krsna, y dnicamente entonces nuestras

vidas tendran sentido.
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dbanyab sma mudba-gatayo ‘pi barinya eta
ya nanda-nandanam upatta-vicitra-vesam
akarnya venu-ranitam saba-krsna-sarab

puajam dadbur viracitam pranaydavalokaib

dhanyah - afortunada, bendecida; sma - sin duda; miadha-gatayah
- habiendo nacido en una ignorante especie animal y siendo, por
consiguiente, tonta; api - aunque; harinyah - la cierva; etah - estas;
va - que; nanda-nandanam - el hijo de Maharaja Nanda; upatta-vicitra-
vesam - ataviado de un modo sorprendente y a la vez cautivador;
akarnya - escuchando; venu-ranitam - el sonido de Su flauta; saha-
krsna-sarah - acompanadas por sus esposos, los ciervos krsna-sara, de
cuyos corazones Krsna es la esencia; pijam dadhuh - adoran a Krsna
(desde un lugar cercano); viracitam - realizan; pranaya-avalokaih -

mediante sus afectuosas miradas de soslayo

Traduccién

{Oh, amigal Cuando nuestro amado Nanda-nandana
Syamasundara se viste de esa forma tan inusual y al mismo
tiempo cautivadora', y hace sonar Su flauta, hasta las simples
ciervas, que son los animales m&s ignorantes, corren hacia

El junto con sus esposos (los ciervos krsna-sara), y Le miran

1 Con la ilimitada variedad de Su caracteristico y maravilloso atuendo, Krsna tiene
un aspecto muy gallardo, despreocupado y graciosamente encantador. Siempre
nuevo e inconcebiblemente inico, cada nuevo traje (vesa) estd cuidadosamente

calculado para robar los corazones de las vrajavasis una y otra vez.
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con sus grandes o0jos llenos de amor. No solo Le ven, sino que
Le adoran con las miradas de soslayo de sus inmensos ojos
de loto. Sr1 Krsna acepta su adoracién mirdndolas a Su vez
amorosamente, y las ciervas aceptan ese intercambio. Las
vidas de esos ciervos estdn sin duda bendecidas. {Oh, sakhi!
Resulta irénico que, siendo nosotras gopis de Vrndavana, no
podamos ofrecernos libremente a Krsna como hacen ellos

debido al acoso de nuestras familias.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Una sed insaciable —que es un sintoma natural del prema—,
hace que las doncellas de Vraja, bendecidas con el éxtasis
trascendental denominado mahabhava, estén siempre ansiosas por
reunirse con Krsna y sean incapaces de tranquilizar sus mentes.
Cada vez que ven algo que tiene la mas minima relacién con El,
plensan que su posicién es sumamente privilegiada y, debido a
su humildad natural, creen que ellas son muy desafortunadas.
Sr1 Krsna va siempre descalzo en Vrndavana, que tiene la buena
fortuna de ser tocado por Sus pies de loto. El bosque de Vrndé
sirve constantemente a Sri Krsna y a Sus seres queridos de muchas
maneras, sobre todo por ser la tierra por donde Krsna pasea y
donde lleva a cabo Sus pasatiempos amorosos. Siempre absortas
en su amor por El, las vraja-ramanis reflexionan asf sobre la fortuna
de Sr1 Vrndavana:

—1Oh, sakhil ;Cémo podria describir la buena suerte de
Vrndavana? Ella da cobijo a los seres que Krsna mds quiere, como
los drboles, las enredaderas, las vacas, los terneros, los pgjaros y
demds animales, y a Sus amados vrajavasis [habitantes de Vraja].
No podemos ni imaginar siquiera la buena fortuna de Vrndavana,
y mucho menos alcanzarla. Qué gran suerte la de esos ciervos!
Para nosotras serfa muy dificil alcanzar tanta fortuna. Como

pertenecen a la especie animal, carecen de discernimiento,
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Y por eso pueden ver a Krsna libremente, mientras que nosotras,
por haber nacido como mujeres y tener una inteligencia humana,
no podemos encontrarnos con El. Esta es la ironia de nuestras
vidas. Una persona ignorante o poco juiciosa que tiene cualquier
relacién con Krsna es mil veces superior a una persona inteligente
que no tiene ninguna relacién con El

Cuando Vrajendra-nandana Sr1 Krsna, hermosamente ataviado
con un extraordinario atuendo adecuado para pasear por el
bosque, entra en Vrndévana en otono y contempla su maravillosa y
espléndida belleza, empieza a tocar la flauta. Entonces las ciervas
dejan de pastar y, olvidando todo lo deméds —incluso atender a sus
pequefios—, corren hacia Krsna y se colocan muy cerca de El de
modo que pueda tocarlas con Sus manos.

Las gopis piensan: “Esas ciervas son muy tontas. No comprenden
que estin a punto de entregar sus vidas a la flauta del cazador.
No saben de dénde viene esa musica ni sospechan que podria
tratarse de un cazador que las est4 encantando con su melodia para
matarlas. Primero dirigen sus orejas ahuecadas en esa direccién,
y luego corren atolondradas hacia el sonido. Se han vuelto locas,
pero su locura es también una forma de grandeza, pues se sittian
muy cerca de Krsna y demuestran asf su pranaya’ hacia El Por eso
ellas han sido muchisimo mas bendecidas que nosotras”.

Sentadas en sus casas, las gopis ven a través de sus ojos tefiidos
por emociones amorosas que las ciervas se han situado muy cerca de
Krsna y Le estdn adorando como si mendigaran pranaya por medio
de sus ojos saturados de amor. Entonces las ensalzan diciendo:

—Qué afortunadas son. Van a tener un encuentro secreto
(abhisara) con Krsna y a suplicarle Su amor y Su afecto.
Por haber nacido como gopis, nosotras no podemos dejar a un lado
las obligaciones familiares, la opinién ptblica, el autocontrol y
otras reglas sociales, y tampoco podemos encontrarnos con Krsna

y, menos ain, mendigar Su amor como lo hacen los ciervos.

2 Estado de prema en el que desaparece cualquier timidez o duda. El asraya u objeto
del madhura-rati, la nayika (herofna) no hace distincién entre su cuerpo, su mente, su
inteligencia, su corazén y su vida y los de su amado Sri Krsna, y viceversa.
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Nanda-nandanam upatta-vicitra-vesam—Krsna estd vestido con
exquisitas ropas y adornado con una corona hecha de hojas rojas
de mango frescas y tiernas, flores de distintas clases y una pluma
de pavo real. Su chal amarillo brillante (pitambara) reluce como
el oro fundido cuando es agitado por el viento. En una de Sus
orejas lleva una flor karnikara, y Su guirnalda, hecha de diversas
flores silvestres, Le llega hasta las rodillas. El atuendo de Krsna
es adecuado para Su encantadora e incipiente juventud. Cuando
baila vestido con ese hermoso atavio y decorado con ornamentos
de flores, los ciervos quedan hechizados y Le contemplan sin
pestafiear como si fueran sabios meditando en la Verdad Absoluta
(brahma).

Akarnya venu-ranitain — En cuanto escuchan la flauta de Krsna,
las ciervas se sienten inmediatamente atraidas por El. Sus esposos
son conocidos como krsna-sara, lo que significa que Krsna es la
esencia de sus vidas. Sin El no podrian vivir, pues El lo es todo
para ellos. Y, no obstante, los ciervos siguen a sus esposas porque
consideran que ellas estdn més rendidas a Krsna de cuerpo,
mente y alma. Las ciervas corren hacia El sin saber siquiera si sus
esposos las siguen o no. Y cuando ven el anhelo y la intensidad
del amor de sus esposas, los ciervos piensan: “{Qué grande es el
afecto que ellas sienten por Krsna! Son mucho més afortunadas
que nosotros”. Por ese afecto tan profundo, sus corazones son uno
con el de El Srila Vi¢vanatha Chakravartt Thakura escribe en el
Krsna-bhavanamrta (7.51-52):

krsna-sara iti nama sarthakam
svam dadhavayamaho dayodadhih
dvesti no giridharanuraginih pratyutaiti

sukhaya nijanganah

tas tu tam sakhi! vidhaya prsthatah
krsna-sanjigamisati trsnaya
yantya eva jadatam Sitah Srute

venu-nada iha citritd babhuh
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Estos versos significan: “jOh, sakhi! Fascinadas por la melodia
de la flauta y deseosas de estar con Krsna, las clervas quieren
dejar a sus esposos atrds, pero sus patas se niegan a moverse y
permanecen quietas como estatuas. LLos ciervos krsna-sara se
quedan detrds de sus esposas y contemplan a Krsna”. Asi se
demuestra que Krsna es sara, la esencia de sus vidas.

Pranayavalokaih pijam dadhau — El signiﬁcado profundo de esto
es que las clervas miran amorosamente a Krsna con sus hermosos y
grandes ojos. El mero hecho de lanzarle miradas llenas de paranaya
constituye una adoracién completa e incluye automaticamente la
ofrenda de toda clase de articulos. Ademds, en comparacién con
la adoracién formal (arcana) que se ejecuta con una gran variedad
de articulos, el arati (adoracién) que se ofrece con ojos llenos
de amor es la forma mé&s excelsa de adoracién o ritual amoroso.
Aquf ‘dadhau’ (aceptar) tiene un significado oculto: Krsna acepta
especialmente esa adoracién. Virachitam pranaya-avalokaih: mirar a
Krsna con pranaya es la mejor adoracién u ofrenda.

“Si nuestro amado Krsna puede aceptar la adoracién (pija) que
las ciervas Le ofrecen a través de sus ojos llenos de amor, ;por
qué no acepta la nuestra?” Este es el significado oculto de las
palabras de las gopis. Dadhau tiene aqui otro sentido profundo: con
sus miradas llenas de amor, las ciervas han conquistado a Krsna.
Las gopis piensan que esas clervas son sumamente afortunadas
porque olvidan sus propios cuerpos, su preocupacién por la
opinién publica y hasta su relacién con sus esposos. Ellas tan
solo adoran a su maravillosamente ataviado Nanda-nandana con
unos ojos que no admiten la idea de estar separados del objeto
de su veneracién. Atraidas por la melodia de la flauta, las ciervas
contemplan a Krsna con una mirada llena de emociones amorosas
y una concentracién ininterrumpida, como si estuvieran haciendo
arati. Y las gopis son testigos de esa adoracién llena de amor.

El poeta Kavi Karnapiira parafrasea a una yiithesvari® que
revela a su amiga su ardiente deseo de ver a Krsna:

3 N. del T. al espafiol: Lider de un grupo grande de gopis.
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kim duscaram caritam ali! tapo mrgibhih
pasyanti yah sa-murali-kalam dasyam asya

aksnoh prakama-kamaniya-gunatvam dasam
ma sampratam bhavati samprati sampratihi

Ananda-vyndavana-campii (11.146)

—Oh, sakhi! ;Qué severas austeridades habrén realizado esos
ciervos y clervas para poder contemplar el rostro de Krsna
embellecido por el supremamente dulce sonido de Su flauta?
Los grandes y extremadamente atractivos ojos de las ciervas
estdn llenos de cualidades, y por eso sus incitantes miradas de

soslayo logran el resultado deseado.

Otra yiithesvari dice a una amiga:

saubhdagya-bhagiyam aho sakhi! krsnasart
sarikaroti nayane saha-krsnasara

vamsi-nindda-makaranda-bharam dadhdanam
krsnasya pankajam asankitam apibanti

Ananda-vindavana-campii (11.148)

—1Oh, sakhi, observa a ese ciervo que llaman krspa-saral Su
esposa es muy afortunada, porque estd bebiendo sin vacilar
junto con su esposo el rasa de la boca de loto de Krsna que
transporta el dulce sonido de la flauta, y de ese modo estd
dando el mejor uso a sus ojos. Krsna es en verdad la esencia
(sara) de la vida del esposo de esa cierva. La naturaleza de mi
esposo, sin embargo, es opuesta a la del ciervo. El es tan cruel,

que ni siquiera me deja mirar a Krsna.

La palabra asarikita (sin temor) quiere decir “no puedo mirar a
Krsna sin temor cuando regresa al atardecer, porque mi malvado
esposo siempre sospecha”. Las gopis dicen:

—En nuestro préximo nacimiento deberfamos ser ciervas para
poder adorar también a Krsna con ojos llenos de amor junto con

nuestros esposos.
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En este verso, las pastorcillas dicen que los ciervos son
tontos. Pero si alguien ignorante se asocia con Krsna, es sin
duda muy inteligente y, por el contrario, si alguien listo no se
asocia con Krsna, es un grandisimo necio. “Preferimos ser tontas
s eso significa tener la oportunidad de servir y adorar a Krsna”,
afladen las gopis.

Yasoda-maiya, Nanda Baba y los demds pastores piensan lo
mismo que las gopis. Krsna es Bhagavan mismo, pero Yasoda
Maiya y Nanda Baba consideran que es solo su hijo y no Svayar

. Quienes estdn versados en las verdades de las

Bhagavan
escrituras (tattva-jiianis) oran para obtener el polvo de los pies de
loto de Nanda Baba, Yasoda Maiya y los demés habitantes de
Vraja. Los 4rboles, las enredaderas, las plantas, los animales, los
pastorcillos y las pastorcillas de Vraja no se ven nunca afectados
por la energfailusoria (maya) y estdn siempre absortos en su servicio
a Sr1 Krsna, pues poseen eternamente un conocimiento ilimitado y
una felicidad insondable (saccidananda). No es posible que tengan
ni el més leve rastro de ignorancia. La potencia de Yogamaya hizo
que olvidaran todas las opulencias misticas de Sri Krsna —es
decir, el hecho de que es la Suprema Personalidad de Dios— y, al
igual que ocurre con las relaciones mundanas ordinarias, Le ven
como su amigo, su hijo, su amante, etc.

Todos poseen ragatmika-bhava o un afecto espontdneo hacia
Krsna en sus corazones. Quienes anhelan tener el 4nimo de
servicio de los asociados ragatmika (los residentes de Vraja) y
hacen bhajana en este mundo bajo la guia del maestro espiritual
y los vaisnavas, reciben el nombre de raganuga-sadhakas. Siguiendo
a los asociados ragatmika, los practicantes raganuga se mantienen
alejados de la devocién (bhakti) a Sri Krsnacandra que estd
llena de restricciones, reverencia y majestad (aisvarya). Ellos
consideran que Sri Syamasundara® es su amigo, su hijo o su

amante, y hacen sadhana-bhajana continuamente. Sr1 Krsna hizo

4 N. del T. al espafiol: Sri Krsna, el Sefior Supremo original.
5 N. del T. al espafiol: Nombre de Krsna.
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Su aparicién como Sri Sachi-nandana Gaurasundara® para
saborear los sentimientos de Srimati Radhika, la personificacién
del éxtasis supremo (mahabhava), y para establecer el sendero
de la devocién espontdnea siguiendo los pasos de los residentes
de Vrndavana (raga-marga). Esos bhavas han sido descritos por
Sri Ripa Gosvami, que satisfizo el deseo interno de
Sri Chaitanya Mahaprabhu con las inigualables y conmovedoras
explicaciones que aparecen en el Sri Bhakti-rasamrta-sindhu, el Sri
Ujjvala-nilamani y otros libros. Pero muy pocas personas en este
mundo poseen el nivel para comprender estos asuntos.

La devocién que estd llena de reglas y restricciones (vaidhi-
bhakti) puede llevar a alguien hasta el servicio opulento de
Sri Narayana en Sri Vaikuntha, mientras que la devocién
espontdnea (raganuga-bhakti) otorga el servicio lleno de amor a
Sr1 Vrajendra-nandana” en Vraja. Y entre los raganuga-bhaktas,
solamente el rapanuga-sadhaka que ha alcanzado su forma
espiritual perfeccionada en concordancia con los sentimientos y el
servicio de Sri Riipa Gosvami obtiene el servicio eterno a la Pareja
Divina, Sri Radha-Krsna, en Goloka Vraja. En ese momento,
olvidando la divinidad y la majestad de Svayam Bhagavan
Sri Krsna, el devoto piensa que Srimati Radhika es su ama
(svamini) y Sri Krsna es el amado de Sri Kisori (la Doncella
Suprema), y estd siempre absorto en el servicio a ambos. Esta es
la especialidad de los seguidores de Sr1 Rupa Gosvami.

6 N. del T. al espafiol: Sri Chaitanya Mahaprabhu, el hijo de Madre Sachi.
7 N.del T. al espafiol: Krsna, el hijo del rey de Vraja.
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krsnam niriksya vanitotsava-rapa-silam
Srutvd ca tat-kvanita-venu-vivikta-gitam
devyo vimana-gatayab smara-nunna-sara

bbrasyat-prasuna-kabara mumubur vinivyab

krsnam - Sri Krsna (el que atrae al corazén); niriksya - observando;
vanita - para todas las jovenes adolescentes (kisoris); utsava - un
festival; ripa - cuya belleza; silam - y caracter; srutva - escuchando;
ca - y; tat - por El; kvanita - tocd; venu - de la flauta; vivikta - clara;
gitam - melodia; devyah - las esposas de los semidioses; vimana-
gatayah - viajando en sus aeroplanos; smara - por Cupido; nunna -
agitadas; sarah - su paciencia; bhrasyat - resbalando; prasina-kabarah
- las flores atadas en sus cabellos; mumuhuh - quedaron confusas;

vinivyah - sus cinturones se aflojaron.

Traduccién

—1Oh, amiga! Por la fuerza de Cupido, las esposas de los
semidioses se quedan locamente enamoradas de Sri Krsna
cuando Le ven y escuchan la encantadora melodia de Su
flauta. El es la fuente de toda la belleza para las adolescentes
y, por lo tanto, no es de extrafiar que atraiga sus corazones
con Su dulce forma, Sus cualidades y Su naturaleza tdnica.
Las flores que adornan las trenzas de las semidiosas caen al
suelo, sus saris se sueltan de sus cinturas Y ﬁnalmente, las
semidiosas mismas, situadas en sus naves celestiales, caen

inconscientes en el regazo de sus esposos.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Sobrecogidas por un intenso amor por Sri Krsna, las
pastorcillas (gopis) estdn ahora impacientes por tener un encuentro
con El. Sienten que el servicio a Krsna es el tinico objetivo de sus
vidas, y su tnica preocupacién es cémo lograrlo. En esa condicién,
cuando ven que alguien tiene aunque sea una leve conexién con
Krsna, piensan que es sumamente afortunado. Una gopt dice:

—iOh, sakhi! ;Cémo puedo describir adecuadamente la gran
fortuna de los ciervos que viven en Vrndavana, la regién por la
que Krsna pasea y donde lleva a cabo Sus pasatiempos? Cada
dia, con el pretexto de pastorear las vacas, El camina por los
bosques donde viven los ciervos solo para que estos puedan verle.
Y observa qué afortunadas son las semidiosas que vuelan en sus
aeroplanos celestiales! Beben el néctar de la belleza de Krsna hasta
saciarse sin pestafiear siquiera. En cuanto escuchan la melodia
de la flauta, ellas hacen que sus vidas, y especialmente sus ojos,
logren su objetivo.

“Pero, pese a que nosotras nacimos en Vrajay hemos pasado aquf
toda nuestra infancia, no podemos encontrarnos con Vrajendra-
nandana ni hablar con El libremente. Aunque los ciervos han
nacido en la especie inferior del reino animal, al vivir en Vrndavana
pueden contemplar la dulzura de la belleza de Krsna y escuchar la
melodfa de Su flauta cada dfa. Y a las semidiosas, que han tenido
un nacimiento mds elevado que el nuestro, tampoco se las priva
de ver a Krsna o escuchar Su flauta a pesar de vivir en los lejanos
planetas celestiales (Svarga).

“A pesar de haber tenido un nacimiento humano y ser residentes
de Vraja, solo a nosotras se nos prohibe ver a Krsna. Las especies
de vida superiores e inferiores se encuentran en la afortunada
posicién de poder verle, mientras que nosotras, las lecheras,
estamos atrapadas en medio y desprovistas de toda fortuna, y por
eso nuestras vidas transcurren en vano. Si el Creador nos hubiera

dado un nacimiento en especies inferiores como la de los ciervos
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o en especies més elevadas como la de las semidiosas, quizés
podriamos ver a Krsna y nuestras vidas serfan un éxito.”

Mientras describen la gran fortuna de los ciervos y se lamentan
de su triste destino, las gopis observan a través de los ojos de sus
emociones que las esposas de los semidioses, sentadas en sus
naves celestiales, quedan desconcertadas al ver la belleza sin
paralelo de Krsna y escuchar la fascinante melodfa de Su flauta,
y caen desmayadas en el regazo de sus esposos. Viendo su inmensa
fortuna, las gopis experimentan un intenso deseo de encontrarse
con Krsna y abrazarle. El anhelo que brota entonces en sus
corazones por nacer como semidiosas las llena de confusién y
ansiedad.

Existen tres clases de prema: 1) débil (manda), 2) intermedio
(madhya) y 3) maduro (praudha). El prema en el que el héroe
(nayaka) y la heroina (nayika) no pueden tolerar el intenso dolor
de la separacién se dice que es maduro (praudha-prema), aquel
en el que la separacién es tolerada pese a ser muy dolorosa es
intermedio (madhya-prema), y el prema en el que el enojo y celos
hacia una rival son causa del olvido del servicio a Krsna se dice
que es débil (manda-prema). El prema de las gopis que hablan aquf
—pertenecientes al grupo de Srimatt Radhika— es maduro. En
su anhelo por ver libremente a Krsna y abrazarlo, esas pastorcillas
experimentan una gran ansiedad.

Otra cualidad del prema maduro es que las gopis enamoradas
proyectan su krsnanuraga [intenso amor por Krsr}a] en todos los
seres méviles e inméviles, como los animales, los 4rboles y las
enredaderas. Ellas querrian nacer en cualquiera de esas especies
para poder contemplar a Krsna sin obstdculos. Al tiempo que
admiran la fortuna de las esposas de los semidioses, dicen:

—Oh, amiga! Cuando las semidiosas vieron la incomparable y
atrayente belleza de Syémasundara, el duefio de nuestras vidas, y
escucharon la melodia de Su flauta, las flores que adornaban sus
trenzas empezaron a caer y sus faldas se soltaron.

En el S/ Ujjvala-nilamani (11.47), Srila Riipa Gosvamipada

explica este fenémeno conocido como mottayita-bhava:
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kanta-smarana-vartadau hrdi tad-bhava-bhavatah

prakatyam abhilasasya mottayitam udiryate

La condicién que se despierta en la herofna cuando recuerda
a su amado u oye hablar de él y el deseo que se deriva de ese

sentimiento recibe el nombre de mottayita bhava.

Las gopis proyectan su profundo amor por Sri Krsna en las
semidiosas (devis), y al ver la buena fortuna de estas de poder
contemplar a Krsna sin restricciones, desean nacer también como
semidiosas.

Krsnam nirtksya vanitotsava-ripa-silam — La encantadora y dulce
belleza del siempre lozano Sri Krsna es un festival para los ojos
de las jévenes gopis. El gran poeta Kavi Karnapiira escribe en su
Ananda-vrndavana-campu (11.149):

dhanyd vimana-vanita janitanuragad
ragatta-gadha-ratibhih patibhih paritah
ltila-kala-kvanita-venum aveksya krsnam

dhairyad athavaruruhur mumuhur muhus ca

El que las ciervas sean animales y carezcan por tanto de
inteligencia y el que estén acompafiadas de sus esposos, json
motivos suficientes para que no tengan krsndnﬁmga? No lo son.
;Es posible que alguien pueda ser la persona mds inteligente pero
no sienta un profundo apego por Sri Krsna? Utilizando la figura
retérica denominada alarikara, una lider de grupo habla a su amiga
de su admiracién secreta.

—Observa, querida amiga, cudn afortunadas son las semidiosas
que vuelan en sus naves. Han desarrollado anuraga por Sri Krsna
y sus esposos también sienten un profundo amor por El. A pesar
de estar sentadas junto a sus cényuges, al ver a Krsna tocando la
flauta de ese modo tan dulce pierden el dominio de sf mismas y se
sienten cada vez més atraidas hacia El.

Vanita janita atyartha anurdgdayam ca yositi — Seglin este verso,
solo las mujeres que poseen un inmenso amor por Sri Krsna
tienen derecho a llamarse vanita (joven doncella); nadie ma4s.
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“Las semidiosas, que muestran su amor por Krsna delante de sus
esposos, son realmente vanita. Pero nosotras no somos como ellas;
no podemos exhibir nuestro amor por Sr1 Krsna en presencia de
nuestros esposos porque no tenemos el profundo amor que ellas
poseen. ;Qué mds puedo decir?”

visramsamana-cikurah slatha-mana-nivyo
devyo dhrti-vyasanato nikhila diviva

aripsyamanam amara-druma-puspa-varsam
vismrtya hanta vavrsur-nayand ‘mbha eva

Ananda-vrndavana-campii (11.150)

Las semidiosas quedaron extasiadas al escuchar la melodia de
la flauta. Las flores que adornaban sus cabellos comenzaron a
caer y los cordones de sus faldas se aflojaron. Habfan estado
lanzando flores de los 4rboles de los deseos a Sri Krsna, pero
la dicha que las embargaba hizo que lo olvidaran y, en lugar de

ello, derramaron ldgrimas de amor.

Vanitotsava-ripa-silain — “Nuestro Krsna, cuya cabeza estd
adornada con una pluma de pavo real, ramilletes de diversos tipos
de flores y hojas tiernas de mango, que lleva una flor karnikara
en la oreja, y cuyo atuendo (pitambara) resplandece como el oro,
es el mejor de los bailarines y la joya cumbre de los amantes.
Cualquier joven doncella (vanitad) que Lo vea quedard sin duda
extasiada y perder4 la cordura. Y no solo eso, sakhi. Cuando ese
Sri Krsna de tez oscura toca una nota de Su flauta, las semidiosas
son posefdas por una intensa pasién (kama)”.

Srutva ca tat-kvanita-venu-vivikta-gitam — Al oir la atractiva
melodia dela flauta, las semidiosas olvidan su castidad. Unicamente
para las mujeres que poseen un fuerte apego por Krsna (anuraga),
Su incomparable belleza y el sublime encanto de la melodia de Su
flauta son como un festival de dicha. No existe una sola mujer
en el mundo que no quede extasiada tras probar el néctar de la
belleza de Sri Krsna o escuchar Su melodiosa musica. Su sonrisa,

Su risa, Su forma de hablar, Su mirada y Sus gestos fascinan
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a todos. Todo el que se pone en contacto con Krsna se vuelve Suyo.
Al ver la incomparable belleza del Cupido de cupidos (manmatha-
manmatha), y escuchar la musica de Su embriagadora flauta, las
semidiosas que se encuentran sentadas en sus aeronaves celestiales
son aquejadas por la fiebre del deseo (k@ma), pierden el dominio de
s{ mismas, abrazan a sus maridos y se desmayan.

Al ver a sus esposas aquejadas de deseo (kama) debido a su
krsna-prema, los semidioses, al igual que los esposos de las ciervas,
en vez de sentirse celosos de ellas, las admiran y alaban, e incluso
alientan sus sentimientos.

Srila Vig¢vanatha Chakravarti Thakura escribe en su
comentario: “Las pastorcillas plensan: ‘Nosotras somos pastoras
(gopis) y Krsna es un pastor (gopa), pero a pesar de ello no sentimos
tanto amor por los pies de loto de Sri Krsna como las semidiosas.
Aunque Krsna no es un semidiés (deva) sino un humano y
ellas son semidiosas, sienten un profundo amor por El. Esto es
sin duda sorprendente. Nosotras, sin embargo, desperdiciamos
nuestros 0jos, cuerpos e inteligencia, pues no podemos asociarnos
con Krsna'” El dolor de la separacién y el ardiente anhelo por
encontrarse con K;‘sr}a hace que las gopis se lamenten diciendo
cosas Ingeniosas (alapa) como estas.

Bhrasyat-prasina-kabara mumuhur vinivvah — lLas flores
entrelazadas en sus cabellos caen, los cordones de sus faldas se
aflojan y finalmente se desvanecen en el regazo de sus maridos.
Mientras sirven a sus esposas, los semidioses (devas) dicen:
“1Oh, devis, su fortuna es grande! Nosotros también amamos a
Sr1 Krsna, pero nuestro amor no se desborda como el suyo”.

Las gopis llenas de mahabhava, la etapa mds madura del amor,
contindan asf con sus desvarfos amorosos (samlapa). Al igual que
Sri Chaitanya Mahaprabhu pensaba que Chataka Parvata era
la colina de Govardhana, el mar era el rio Yamuna y cualquier
bosque Vrndavana, cualquier objeto estimula el krsna-prema en los
corazones de las gopis. En realidad, la flauta que bebe el néctar
de los labios de Krsna no es una persona que viva y respire sino
una vara de bambu seca, pero las gopis, que poseen un afecto

extraordinario por Krsna, su dios del amor (prema-devata), la ven
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como su rival. Del mismo modo, los semidioses y las semidiosas
deleitan sus ojos al contemplar a Krsna desde sus aeronaves, pero
en realidad no pueden saborear el néctar de Su amor como lo
hacen las gopis. La propia Laksmiji no estd capacitada para entrar
en Vrndavana y probar el néctar del prema como las pastorcillas de
Vraja. Las esposas de los brahmanes (dvija-patnis), de Mathura, que
estdn m4s cualificadas que las semidiosas, tampoco tienen acceso
a Vrndavana ni pueden saborear la dulce y encantadora belleza de
rasika-sekhara-natavara-nagara Sri Krsna (el mejor bailarin y quien
mas disfruta del amor).

Las gopis admiran la suerte de cualquier cosa o persona que
esté aunque sea remotamente conectada con Krsnay le atribuyen
sus propios bhavas. Ellas desean nacer como animales o incluso
como 4rboles o enredaderas para poder encontrarse con Krsna
cuantas veces quieran y sin obst4culo alguno.

Por ser expansiones directas de la potencia interna (svaripa-
sakti) de Krsna, desde su mds tierna infancia las vraja-ramanis
sintieron una afinidad y un amor naturales hacia El. Las gopis
descendieron a esta tierra junto con Sri Krsna desde Goloka
Vrndavana, donde el fulgor del divino amor de amante (unnatojjvala
parakiva-bhava) entre Sri Nanda-nandana y las gopis impera
eternamente. En Goloka, las gopis no tienen €Sposos en forma
fisica, sino tan solo el sentimiento de estar casadas. Con objeto de
enriquecer el parikiva-bhava (la relacién de amantes), Yogamaya
materializé el sentimiento de que hay esposos en Goloka y, en
cumplimiento del deseo de Bhagavan, dispuso que los pastorcillos
se casaran con las pastorcillas en los pasatiempos manifiestos de
Krsna en este mundo. En realidad, todos los esposos y todas las
bodas fueron una ilusién; igual que un suefio. Yogamaya organizé
ese pasatiempo Unicamente para intensificar su amor de amantes
(upapati-bhava).

Esto es el madhura-lila, los dulces pasatiempos de Krsna con
las pastorcillas, donde la majestad y la reverencia (aisvarya-bhava)
estdn completamente cubiertos y predominan los pasatiempos
como los de los seres humanos ordinarios. Las gopis se ven a sf

mismas como unas jévenes sencillas e indefensas. No poseen
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un 4nimo reverencial hacia Krsna ni saben que El es el Sefior
Supremo. Ellas no son omniscientes como Paramatma, el Alma
Suprema y el testigo que mora en el interior, sino unas pastorcillas
inocentes. Al tener un corazén sencillo, ellas son incapaces de
comprender que fue Yogamaya quien dispuso que su casamiento
fuera con el propio Sri Krsna y con ningtn otro gopa. Si las gopis
pensaran que todo eso fue dispuesto por Yogamaya, surgirfan
en ellas sentimientos de reverencia. .o dnico que ellas saben es
que, a pesar de estar casadas con pastores, su amado Sr1 Nanda-
nandana les es m4s querido que sus propias vidas. Por Nanda-
nandana sacrifican su temor a la opinién ptblica, su conducta
virtuosa, su autocontrol y demds convenciones sociales. Todas
sus conversaciones saturadas de amor tienen este sentimiento, y
es lo que se conoce como madhurya-bhava.

Narada Muni sabe que las gopis estdn casadas con Sr1 Krsna
Yy no con gopas. Y aunque esto es cierto, lo que las gopls creen es
la verdad completa. Narada, Sukadeva, Uddhava o Vyasa son
omniscientes y comprenden la realidad de la situacién. Pero las
gopis tienen un dnico sentimiento (bhava): “Krsna es mi amado”.
Solo ellas saben que Krsna es el inico que les ha robado el corazén.
Debido a su indecisién y su timidez, mientras estdn en sus hogares
completamente absortas pensando en El, intentan esconder el
alcanfor de su prema en el cofre de sus corazones. Sabiendo que
el alcanfor se evapora con la mds ligera brisa, hacen lo posible
por esconder su preciado krsna-prema en su interior, pero no saben
cémo mantenerlo oculto.

Que las gopis sepan que estdn unidas a Krsna por el vinculo del
matrimonio constituirfa un obstdculo para los dulces pasatiempos
como humanos de Vraja. Si pensaran que estdn casadas con El,
no habria diferencia entre las reinas de Dvaraka y las gopis de
Vraja. Debemos entender, por lo tanto, que lo que est4 escrito en el
Srimad-Bhagavatam es absolutamente correcto.

Hay un gran secreto tras el motivo por el cual Srila Jiva
Gosvami ha refutado el amor de amante (parakiya-bhava) entre

Sri Krsna y las gopis y ha intentado establecer el amor marital
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(svakiya-bhava) en su lugar en sus comentarios del Srimad-
Bhagavatam 'y el Sri Ujjvala-nilamani. La razén es que mientras
defiende externamente el svakiya-bhava, intenta mantener el
parakiya-bhava intacto y puro. De hecho, es imposible que un
gran maestro acharya vaisnava rupanuga Como Srila Jiva Gosvami
respalde el svakiva-bhava. Cualquier descripcién o comentario que
haya hecho en favor del svakiya-bhava ha sido para satisfacer los
deseos de otros; no los suyos. En la conclusién de sus comentarios,
Srila Jiva Gosvami escribié: likhitam kificid atra parecchaya.
El signiﬁcado de esto es que él acepto el svakiva para que las
personas con diferentes intereses y no capacitadas entendieran
los pasatiempos impenetrables e inconcebibles de Sri Krsna sin
hallarles defectos, y pudieran asf meditar en ellos constantemente
y con una fe absoluta. Esa explicacién suya, sin embargo, no es
aceptada en modo alguno por los devotos que se han refugiado en
los pies de loto de Sriman Mahaprabhu.

Srila Jiva Gosvami ha escrito en su comentario del $r7 Ujjvala-

nilamani :

svecchaya likhitam kinicit kiricid atra parecchaya

yat purvapara-sambandham tat-piirvam-aparam param

He presentado este punto de vista en parte por deseo propio y
en parte por el deseo de otros. Las partes primera y dltima de
la explicacién referente al parakiya las he escrito por mi propio
deseo, y lo que no estd relacionado con el parakiya lo he escrito

por el deseo de otros. Asf es como debe entenderse.

El verso completo del Sr7 Ujjvala-nilamani (1.21) dice asf:

laghuttvam atra yat proktam tat tu prakrta-nayake

na krsne rasa-niryasa-svadartham avatarini

Los que comprenden el rasa consideran degradante la posicién
de amante en los héroes mundanos. Sin embargo, esto no se

aplica a Sr1 Krsna, la fuente de todas las expansiones (avatares),
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que se establece a S{ mismo como el amante trascendental para

poder saborear la esencia del rasa.

Todos los rasas emanan directamente de Sri Krsna. Los
distintos avatares de Bhagavan advienen a este mundo para
mantener un control sobre la religién y la irreligién. Aunque El
personalmente no hace nunca nada que rompa con las reglas de
conducta mundanas, Svayarh Bhagavan Govinda no estd atado
por esas convenciones y restricciones. Debemos entender que
todo lo que Sriman Mahaprabhu y Sus asociados eternos como
Srila Jiva Gosvami y Srila Vigvanatha Chakravarti Thakura
han escrito sobre el amor conyugal (svakz'ya) y el amor de amante
(parakiya) estd en consonancia con la evidencia presentada en
las escrituras vidhi y rasa (vidhi-$astra y rasa-sastra)'. Estos dos
comentaristas son vaisnavas ripanuga en la linea de Srila Ripa
Gosvami. Srila Viévanatha Chakravarti Thakura es seguidor
de los gosvamis y, por lo tanto, debemos intentar comprender los
escritos de Srila Jiva Gosvami a través de sus explicaciones.

Srila Vi§vanatha Chakravarti Thakura escribe: “El parakiya-
bhava es prominente en las practicas espirituales (sddhana) y el
objetivo a lograr (sadhya) para los vaisnavas gaudiya”. Antes del
advenimiento de Sri Chaitanya Mahaprabhu, ningtin maestro
espiritual vaispava habfa dado instrucciones claras respecto
a la préctica del servicio devocional a Krsna en relacién con
el parakiya-bhava, si bien el parakiya-bhava se menciona en el
Sri Krsna-karnamrta, en el Rasa-paiicadhyayt del Srimad-Bhagavatam
(10.29-33), en el Muktaphala, y en los escritos y compilaciones
de poemas de Jayadeva Gosvami, Candidasa y Vidyapati. Sin
embargo, en las obras de los seguidores de Sriman Mahaprabhu
como Sri Svartipa Damodara, Raya Ramananda, Srila
Riipa Gosvami y Srila Raghunatha Dasa Gosvami si se dan
explicaciones claras sobre esta practica. En estos textos sagrados

y en otros libros de los preceptores espirituales vaisnavas no se

1 Vidhi-Sastra— las escrituras que describen las reglas de la moralidad y el decoro
en la sociedad humana; rasa-sastra— las escrituras que describen el néctar de los
intercambios amorosos con Krsna en Sus pasatiempos.
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menciona el casamiento de Krsna con las gopis y tampoco la
ceremonia en la que Krsna recibe el cordén sagrado en Vraja
(puesto que esa ceremonia tuvo lugar en Mathura), y, segun
la cultura védica, ningtin casamiento tiene lugar antes de esa
ceremonia.

Mucha gente plensa que Srila Jiva Gosvami estd a favor
del svakiya-bhava, pero esa opinién carece de fundamento.
SriRiipa, SriSanatana, SriRaghunatha dasa, SriKavi Karnapiira,
Sr1 Kaviraja Gosvami y otros maestros rasika prominentes han
descrito los pasatiempos de Radha-Krsna segun el parakiya-bhava.
Srila Jiva Gosvami pensé que era dificil encontrar a personas
aptas para hacer bhajana con parakiva-bhava, y por eso prescribié
el sistema de meditacién en un solo pasatiempo (mantra-mayr
upasana) en el Krsna Sandarbha (parrafo 156). En cumplimiento
del deseo fntimo de Sriman Mahaprabhu, Sr1 Ripa, Raghunatha
y otros Gosvamis describieron en sus escritos la meditacién en
una sucesién de pasatiempos de Krsna que ﬂuyen uno tras otro
(svarasiki upasana).

Las explicaciones detalladas sobre el svakiva y el parakiva-bhava
que hacen Sr1 Jiva Gosvami y Srila Viévanatha Chakravarti
Thékura en sus comentarios del Sr7 Ujjvala-nilamani son conclusiones
filoséficas apropiadas de acuerdo a sus propias perspectivas; la
tinica diferencia estriba en su enfoque. Srila Jiva Gosvami toma
en cuenta las verdades fundamentales y se inclina por la posicién
svakiya, mientras que Srila Visvanatha Chakravarti Thakura se
enfoca en los pasatiempos y apoya el parakiya-bhava.

Las gopis son expansiones de la potencia interna (svaripa-
sakti) de Krsna, y por ese motivo pueden ser consideradas como
Sus esposas (svakiyd). Aunque es imposible que sean esposas de
nadie mds, en los pasatiempos que manifestaron en este mundo las
gopis parecen estar casadas con otros hombres. Pero en realidad
eso es solo una ilusién de Yogamaya. Srila Jiva Gosvami ha
dado una profunda explicacién en relacién con esto al sefialar
que no hay diferencia entre los pasatiempos manifiestos y los no

manifiestos. Lo tinico que los distingue es que unos transcurren
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en el mundo espiritual (aprakata) y los otros se manifiestan en este
mundo material (prakata). En el plano aprakata, el observador y lo
observado son completamente puros.

Solo quienes tienen la gran fortuna de recibir la ilimitada
misericordia de Sri Krsna pueden abandonar por completo las
conexiones materiales, entrar en el plano espiritual al obtener su
cuerpo espiritual (vastu-siddhi) y encontrarse directamente con
Krsna alli. Solamente ellos pueden ver y saborear los pasatiempos
completamente puros de Goloka. Pero esas personas son
sumamente excepcionales. Por misericordia de Krsna, algunas
personas han alcanzado la perfeccién en su bhakti y experimentan
el rasa espiritual aun viviendo en el mundo material. Ellas pueden
ver los pasatiempos eternos de Goloka en su darsana del prakata-
lila del Gokula terrenal. Existe cierta diferencia entre los dos
niveles de aptitud: el svariapa-siddhi, la percepcién de la identidad
eterna propia mientras se es un practicante (sadhaka) en este
plano material, y el vastu-siddhi. Hasta que se obtiene el cuerpo
espiritual y se entra en el prakata-iila (vastu-siddhi), hay algunos
obsticulos materiales para poder tener la visién de los pasatiempos
de Goloka. La visién de la propia forma constitucional (svaripa)
y la visién de Goloka dependen del avance espiritual que haya
alcanzado la persona.

Goloka es completamente puro y estd totalmente libre de maya.
Del mismo modo, el Gokula terrenal manifestado en el mundo
material por la potencia de Yogamiaya tampoco tiene ninguna
impureza. Tanto si los pasatiempos son prakata [manifiestos en este
mundo]| como aprakata [no manifiestos], no existe en ellos el mas
minimo rastro de defectos materiales o degradacién, y no son en
modo alguno incompletos. Cualquier diferencia aparente es solo
debida a la aptitud de la persona. En el mundo material, los devotos
ven los pasatiempos seguin su calificacién. Aquellos cuyos ojos,
inteligencia y ego falso estdn absortos en la materia, se centrardn
en los defectos, la degradacién, la identificacién corporal, la
impureza y la ignorancia. Esas personas no tienen fe en la verdad
fundamental. Los que tienen menos faltas experimentardn una

visién mds pristina.
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El parakiva-rasa es la esencia de todos los rasas y es imposible que
el rasa més elevado no se saboree en Goloka. Pensar lo contrario
es minimizar ese plano. Sri Krsna, la fuente de todos los avatares,
saborea ese rasa de un modo en Goloka y de otro en Gokula.
Aunque desde una perspectiva ilusoria y material el parakiva parece
transgredir al dharma, es también la verdad inmaculada en Goloka.

Aunque realicemos précticas espirituales continuamente
durante mucho tiempo, no es posible lograr la perfeccién en este
rasa sin refugiarnos en las gopis. El sadhana-bhakti [la practica
del bhakti] es de dos clases: vaidhi (seguimiento de regulaciones
estrictas) y raganuga (devocién y amor espontdneos y libres de
majestuosidad). El prema que surge a través del vaidhi estd lleno
de temor y reverencla. El raganuga-bhakti, que surge del anhelo
profundo por servir a los asociados de Krsna en Vraja, estd libre
de reverencia y lleva a la aparicién del éxtasis del prema-bhakti, el
amor puro por Krsna. Solamente es posible entrar en el madhurya-
bhava (los sentimientos amorosos de las pastorcillas de Vraja)
basado en el parakiya (sentimiento de amante) puro siguiendo el
raganuga-bhakti (1a devocién espontdnea) bajo la gufa de las gopis.

Incluso grandes devotos como Uddhava no pudieron alcanzar
el excelso bhava de las gopis. El se quedé perplejo al ver los
sentimientos tan elevados y trascendentales de ellas, y ord para
nacer en Vraja como una enredadera o un arbusto y poder asf
obtener el polvo de sus pies de loto.

asam aho carana-renu-jusam aham syam
vrndavane kim api gulma-latausadhinam
ya dustyajam sva-janam arya-patham ca hitva
bhejur mukunda-padavim srutibhir vimyrgyam
Srimad-Bhagavatam (10.47.61)

Serifa para mfla mayor de las fortunas si me volviera un arbusto,
una enredadera o hierba en la tierra sagrada de Vrndavana.
Entonces me bafiaria constantemente en el polvo trascendental
de los pies de loto de las vraja-gopis y seria bendecido. Las gopis

han abandonado a sus parientes cercanos y las regulaciones

91



Venu-gita

sociales y védicas tan dificiles de dejar, y han alcanzado los
pies de loto de Mukunda y Su prema més elevado. Incluso los
Srutis y los Upanisads, que Le han estado buscando hasta

ahora, atin no Le han alcanzado.

Jjhane prayasam udapasya namanta eva
Jjivanti san-mukharitam bhavadiyavartam
sthane sthitah srutigatam tanu-van-manobhi
ye prayaso ‘ita jito apyasi tais tri-lokyam
Srimad-Bhagavatam (10.14.3)

Aquellos que se asocian con devotos saturados de amor y
escuchan Tus pasatiempos de sus labios con fe y una absorcién
total del cuerpo, la mente y las palabras, no necesitan hacer
ningtn otro esfuerzo para adquirir conocimiento de la verdad.
Aunque nadie puede vencerte, ellos Te han conquistado y Te

han puesto bajo su total control por medio de su devocidn.

Srila Jiva Gosvami explica la frase jiane prayasam udapasya
de la siguiente manera: no hay necesidad de hacer un esfuerzo
independiente para obtener conocimiento de la posicién de la
Suprema Personalidad de Dios (bhagavat-tattva) y, menos atin,
cultivar el conocimiento del aspecto impersonal [desprovisto de
cualidades] del Sefior (nirvisesa-jiiana), que es ofensivo a los pies de
loto de Bhagavan, pues Krsna Bhagavan posee las seis opulencias
en su maxima expresién. El es el controlador de todos los
controladores y la causa de todas las causas, pero el conocimiento
de esta verdad obstaculiza el prema natural de Vraja, que no posee
ni el més leve rastro de la reverencia basada en convenciones y
regulaciones sociales.

Ajita (el inconquistable) Sri Hari no puede ser nunca vencido
por nadie, pero ese mismo Hari es conquistado por quienes no
hacen un esfuerzo independiente para adquirir conocimiento de la
verdad (tattva—jiiana), sino simplemente escuchan las narraciones de
los pasatiempos de Bhagavan de labios de devotos rasika y tattva-jiia

(que experimentan constantemente sentimientos trascendentales
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y conocen las verdades fundamentales). Esas personas Le atan
con las cuerdas de su amor. Si los practicantes raganuga meditan
en Sri Krsna como Paramatma o Bhagavan, no pueden adentrarse
en los dulces pasatiempos de Vraja. Las gopis de Vraja no piensan
que Krsna sea Paramatma o Bhagavan con todas las opulencias.
Ellas solo saben que El es su amigo intimo y su amado, como en
las relaciones mundanas ordinarias, y estdn siempre deseando
servirle. Los vaisnavas que siguen a Srila Ripa Gosvami cultivan
los sentimientos de las gopis, que estdn iInmersas en las expresiones

de amor mas sublimes.
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- 7 A A A )

gavas ca krsna-mukba-nirgata-venu-gita-
pryusam uttabbita-karna-putaib pibantyab

Savab snuta-stana-payab kavalab sma tasthur
govindam atmani drsasru-kalab sprsantyab

gavas - las vacas; ca - y; krsna-mukha - de la boca de Sri Krsna;
nirgata - emitido; venu - de la flauta; gita - la cancién; piyisam
- el néctar; uttabhita - levantadas; karna - con sus orejas; putaih -
que eran como copas; pibantyah - bebiendo; savah - los terneros;
snuta - derramando; stana - de las ubres; payah - la leche; kavalah
- cuyos bocados; sma - en verdad; tasthuh - paralizados (el sintoma
del sattvika-bhava, quedarse aturdido); govindam - Sri Krsna; atmani
- dentro de sus corazones; drsa - con su vision; asru-kalah - sus ojos

llenos de lagrimas; sprsantyah - tocando (abrazando).

Traduccién

—i{Oh, amiga!l Ya hemos hablado suficiente sobre las
semidiosas (devis). Observa a las vacas. Cuando nuestro
amado Syamasundara llena la flauta con el dulce sonido
que sale de Su boca y las vacas escuchan la encantadora
melodfa, elevan las orejas para beber el néctar del rasa.
Entonces llevan a su amado Syamasundara al trono de sus
corazones a través de la puerta de sus 0Jos, y allf Le sientan
y Le abrazan con sus mentes. {Mira las l4grimas que brotan

de sus ojos! ;Y qué les ocurre a los terneros? Incapaces de
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tragar la leche que estan tomando de las ubres de sus madres
—la cual queda retenida en sus gargantas—, levantan las
orejas y beben el néctar de la melodia de la flauta que fluye
de la boca de Krsna. Con los ojos Le dan la bienvenida a
sus corazones y Le abrazan. Entonces sus ojos se llenan de

légrimas, Sus cuerpos se estremecen Yy sus VeHOS Se erizan.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Locas de amor, las gopis contemplan a su amado Krsna
cuando lleva las vacas a pastar de un bosque a otro con Sus
amigos los pastorcillos a través de los ojos de sus emociones,
y mediante los ofdos de su bhava escuchan claramente el dulce
sonido de la flauta. Cada parte del cuerpo de Krsna, asi como
Su forma de caminar, de reir, de hablar y de gesticular son un
festival supremo para los ojos y los oidos de las gopis. Cuando las
arrebatadas vraja-ramanits escuchan la melodia de la ﬂauta, se ven
obligadas a sacrificar la castidad, la gravedad y el autocontrol
acumulados durante toda su vida. Y aunque no desean revelar
sus profundos sentimientos a sus amigas intimas, son incapaces
de ocultarlos. Han aceptado que Sri Krsna es el amor de sus
vidas, han puesto sus cuerpos, sus mentes y todo cuanto poseen
a Sus pies, y no pueden vivir sin El ni un solo instante. Interna
y externamente, frente a ellas o detrés de ellas y a través de cada
poro de sus cuerpos, son incapaces de ver otra cosa que no sea
Krsna, y aun asf no desean revelar sus sentimientos a sus amigas
mas cercanas. En las escrituras relativas al rasa (rasa-sastra),
estos sentimientos divinos se denominan avahittha. Al principio
las gopis intentan encubrir una y otra vez sus emociones, pero
de una forma u otra estas salen siempre a la luz. En el verso
anterior, cuando hablaban sobre las semidiosas que volaban en
sus aeronaves, sus sentimientos (bhavas) afloraron hasta cierto
punto, y para esconderlos cambiaron répidamente de tema y
se pusieron a hablar del krsnanuraga de las vacas —que estan
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saturadas de amor maternal (vatsalya-rasa) por Krsna— y de sus
terneros que no tenfan m4s de dos o tres dfas de edad.

Las enamoradas pastorcillas de Vraja comentan:

—Queridas amigas, jtan solo vean la condicién de las semidiosas
que vuelan en sus aeronaves! Parece como si fueran ese tipo de
jévenes timidas (ramanis) que son expertas en diferentes artes para
despertar dulces emociones. Por eso, cuando ven a ramani-mohana
Syﬁmasundara [Krsna, el que atrae a las gopis], el seductor de
las castas y dulces j6venes, y escuchan el sonido de Su flauta que
estimula el amor conyugal (srngara-rasa), se quedan hechizadas y
aquejadas de kama. Pero jquién no perderfa la nocién del cuerpo
y de la mente al escuchar la encantadora melodia de la flauta y
contemplar la incomparable belleza, los gestos, la cautivadora fuerza
y las demds caracteristicas de nuestro amado Vrajendra-nandana?
Cualquiera que lo haga, ya sea hombre o mujer, semidiés, humano
o animal, quedard definitivamente embelesado. Quienquiera que
ve a Krsna una sola vez, se rinde a El para siempre. De eso no
hay la menor duda. En realidad, nuestro amado Krsna no tiene
por qué llevar las vacas a pastar a la fascinante Vrndavana. No es
m4és que una excusa para poder pasear libremente por alli, jugar
a diversos juegos y hacer travesuras con Sus amigos pastorcillos
v sobre todo, para poder encontrarse secretamente con Sus
queridas gopis. Cuando Krsna transmite el néctar de Sus labios
de loto a través de la melodia de la flauta, nadie sabe decir qué
tipo de néctar es. Al escuchar la magnética melodia de la venu, los
animales, los hombres, las mujeres, los 4drboles, las enredaderas,
los estanques, los rios, los montes, y todos los demds seres méviles
e inmdviles se sumergen en un océano de dicha suprema y pierden
el conocimiento. {Tan solo observa la condicién de esas vacas!

gavas ca krsna-mukha-nirgata-venu-gita-

piyiusam uttabhita-karna-putaih pibantyah

Cuando las vacas escuchan el dulce sonido de la flauta, es como
sl una poderosa corriente de néctar se precipitara en sus ofdos.
Inmediatamente dejan de pastar, levantan sus cabezas, dirigen sus
orejas hacia el sonido y se quedan inméviles y en silencio como
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los elementos de un cuadro. ;Por qué levantan las orejas? Para
que no se derrame ni una sola gota del néctar que las ha llenado.
En realidad no son orejas, sino copas que ellas llenan con el néctar
de la melodia de la flauta y que les permiten beber 4vidamente ese
néctar con gran placer.

—Puede que las vacas sean unos animales simples y sin
inteligencia —dice una sakhi— y que en sus corazones no pueda
surgir el amor conyugal (srngara-rasa) como ocurre con las esposas
de los semidioses, pero no hay duda de que pueden saborear la
dulzura de la flauta. La melodia de esa venu es incapaz de no
revelar su dulzura también a los animales. {Oh, amiga! Cuando
ese torrente de néctar liquido entra en los oidos de las vacas, estas,
por ser animales carentes de inteligencia, no pueden comprender
esa vibracién sonora. Ellas piensan que se trata solo de un
indescriptible flujo de dulzura. Al igual que alguien bebe liquido
ambrosfaco de una copa, las vacas llenan sus orejas a modo de
copas con la meliflua melodia de la flauta y, tras saborearla con
sumo placer, pierden la conciencia de sus cuerpos y sus mentes.

Otra sakht afiade:

—Esas vacas también Le son muy queridas a Krsna. Cuando
eran atin terneras y Krsna un nifio, El y Sus amigos las llevaban
a pastar a los encantadores bosques cerca de Nanda-Vraja. Krsna
las bafiaba entonces con Sus propias manos, las acariciaba y les
frotaba carifiosamente la espalda y el suave cuello. Cuando esas
terneras crecieron, se negaron a salir a pastar con otro que no
fuera Krsna, por lo que El tenfa que llevarlas personalmente.
Aunque carecen de inteligencia, ellas aman a Krsna, y por
eso se quedan inméviles al escuchar la melodfa de Su flauta.
Puesto que estuvo con las vacas desde que eran muy pequefias,
El siente un profundo afecto hacia ellas. Tal vez alguien piense que
esa es la razén por la que las vacas Le quieren tanto, pero eso no
es correcto, amiga. Si observas a los terneros que no tienen mds de
uno o dos dfas de vida y no conocen otra cosa aparte de las ubres
de sus madres, verds que ellos también se quedan inconscientes al

escuchar la encantadora melodia de la ﬂauta de KI‘SI’I&
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harer vaktram venu-dhvani-misatayd varsati sudham
pibaty etam gavya yad anu rasana-karna-yugalam
ahasit prastabdhd nija-visayamanyd tu rasand
kim etat kim naitad bhavati kim ivaitat kim iti va

Gopala-campii (Piirva 17.80)

El rostro de loto de Sri Hari derrama néctar con la excusa
de la melodia de la flauta, y las vacas y los terneros —que
transforman sus orejas en lenguas— quedan completamente
aturdidas al beberlo. En esa condicién es imposible precisar

cudl es la lengua y cudl el oido.

Cuando el arroyo del melodioso néctar de la flauta entra en
los ofdos de las vacas, un sentimiento indescriptible inunda y
derrite sus corazones y hace que de sus ubres brote con fuerza
un manantial de leche. Normalmente la leche de la vaca comienza
a fluir cuando esta ve a su ternero, pero con las queridas vacas
de Krsna que pastan en Vrndavana no ocurre eso. Solo cuando
ellas ven a Krsna, tocan Su cuerpo o escuchan la melodia de
Su flauta, de sus ubres fluye ilimitada leche que llena las bocas
de sus terneros. Y al ofr la encantadora melodia de la flauta, los
terneros pierden el sentido y ni siquiera pueden tragar la leche que
fluye de las ubres de sus madres a pesar de que ya se encuentra
en sus bocas. Los terneros quedan absortos en una gran dicha e
inhabilitados para beber el continuo flujo de leche que entonces
cae de sus barbillas al suelo.

El vaisnava rasika Kavi Karnapura hace una deliciosa y conmove-

dora descripcién de esto en su Ananda-vrndavana-campii (11.1561):

arddhavalidhya vasankura-sobhi-dantah
sotkantham unisita-netram udirna-karnam
citrarpita iva patantam ivamrtaugham

venu-dhvanim Sruti-pute gamayanti gavah

Presas de un intenso anhelo, las vacas cierran los ojos, levantan

las orejas e, inméviles como en una pintura, beben el néctar de
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la melodia de la flauta a través de sus oidos y olvidan tragar la
hierba que est4dn masticando y que simplemente se queda en

sus bOC&S.

En el verso siguiente, él describe a los terneros de la siguiente

manera.:

cisanti ciicukam aho na na samtyajanti
vatsa nayanti na payah-kavalam gala ‘dhah
vamsi-kala-hrta-hrdam sakhi! naucikinam

sneha-snuta-stana-raso dharayaiva pitah

{Oh, amiga! Olvida a las vacas y observa la condicién de los
terneros. Estaban bebiendo leche de las ubres de sus madres
cuando escucharon el sonido de la flauta. Inmediatamente
olvidaron succionar la leche y no pudieron ni apartar el hocico
de las ubres de sus madres ni tragar la leche que ya tenfan en
la boca. Esa leche nectdrea saturada con el amor de las vacas

la est4 bebiendo hoy la tierra en su lugar.

Un gozo supremo hace que las vacas y los terneros se olviden
de s mismos y se pierdan mirando a aquel que adorna Su rostro de
luna con la flauta. En cuanto ven a Vrajendra-nandana, Su dulce y
hermosa forma se manifiesta en sus corazones y sus ojos se llenan
de l4grimas de dicha. Aunque se encuentra all{ mismo, frente a
ellas, sus ojos anegados en l4grimas les impiden verle, y tan solo
pueden escuchar y saborear el maravilloso sonido saturado de
rasa de la flauta a través de sus oidos. Intoxicadas por el néctar
de la visién interna de esa forma supremamente atractiva, se
quedan completamente inmdéviles. Parece que esas vacas, que son
la personificacién del néctar del amor maternal (vatsalya- prema),
logran el objetivo de sus vidas sentando a Vrajendra-nandana
en el regazo de sus corazones —ya que no pueden hacerlo
externamente—, lo cual las sumerge en una inenarrable dicha.

Debido a la influencia de su amor natural y supremo, las vraja-
ramanis, sobrecogidas con profundos sentimientos amorosos, estdn

siempre anslosas por encontrarse con Krsna En ese estado, tOdO
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aquello que ven, ya sea mévil o inmévil, que posee cualquier
relacién con El, es para ellas sumamente afortunado. Al mismo
tiempo, debido a su humildad, las pastorcillas se sienten muy
afligidas y deprimidas pensando que son muy desafortunadas en
todos los sentidos.

Cuando ven el modo en que las vacas se absorben en sus
emociones tras escuchar la melodia de la flauta, las gopis dicen
para sus adentros: “Nacer en Vrndavana como una vaca es muy
provechoso, porque las vacas olvidan completamente sus cuerpos
y todo lo relativo a él cuando escuchan la melodia de la flauta.
Hasta se olvidan de sus queridos terneros y de darles de comer.
La tierna y verde hierba que estaban masticando queda intacta
en sus bocas, y la leche que fluia de sus ubres a las bocas de sus
terneros cae a la tierra. Incluso los terneros recién nacidos pierden
la conciencia de sus cuerpos y sus mentes.

“Nosotras, sin embargo, estamos maldecidas, porque incluso al
escuchar la melodia de la flauta no somos capaces de dejar de pensar
en nuestros cuerpos y en nuestros hogares. Es en verdad lamentable
que no podamos escapar de los grilletes de la vida familiar para ir
con Krsna, encadenadas como estamos por nuestro autocontrol, el
temor a la opinién publica, las obligaciones familiares, la castidad,
el honor, el miedo y otros impedimentos similares. En lugar de
ahogarnos en el océano de la dulzura creado por la melodia de
la flauta, permanecemos siempre apegadas a nuestros cuerpos y
a nuestras mentes. Tan solo podemos escuchar ese sonido desde
lejos. Nosotras no nos abandonamos al dulce sonido de la flauta de
Krsna hasta el punto de olvidar el honor y el autocontrol, y tampoco
nos sentimos embriagadas por él. Por eso nuestras vidas no tienen
ningtn valor. Las vacas y los terneros se encuentran miles de veces
mejor situados que nosotras, pues cuando escuchan la melodia de
la flauta pueden olvidarlo todo, hasta sus cuerpos. Quienes tienen
incluso una pequefia relacién con Krsna estdn bendecidos y sus
vidas tienen sentido. A pesar de haber nacido en la comunidad
de los pastores, nosotras estamos siempre absortas en nuestros
quehaceres diarios, sujetas por el cuerpo y el hogar. Transportamos
el peso de nuestros cuerpos en vano.”
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Srila Raghunatha dasa Gosvami dice:

yat-kincit trna-gulma-kikata-mukham gosthe samastam hi tat
sarvanandamayam mukunda-dayitam ltlanukiilam param

Vraja-vildasa-stava (102)

En Vraja la hierba, los arbustos, las enredaderas, los insectos,
)

las serpientes, las aves y todos los animales Le son muy

queridos a Krsna y ayudan a enriquecer Sus pasatiempos. Son

todos trascendentales e incrementan Su placer.

;Por qué un devoto desarrolla el deseo de convertirse en un
drbol de Vraja? Porque tiene la esperanza de que Krsna se siente
en su regazo, saboree sus frutos, y baile y juegue al escondite en
sus ramas.

Para alimentar los dulces pasatiempos de Krsna, un devoto
puede querer convertirse en serpiente o en 4rbol. ;Por qué iba
alguien a querer convertirse en una serpiente? Porque piensa:
“Si fuera una serpiente, cuando Srimat1 Radhika se enfadara con
Sri Krsna y comenzara a alejarse de Su lado, al verme sentirfa
miedo e inmediatamente caeria en Sus brazos”.

El significado de este decimotercer verso es que, segun la
visién amorosa de las gopis, cualquier cosa, ya sea mévil o inmévil,
que tenga relacién con Krsna, es extremadamente afortunada.
Los practicantes raganuga, aquellos que siguen el sendero de
la devocién espontdnea, deben recordar esta sucesién de bhavas

mientras realizan su bhajana.
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prayo batamba vibaga munayo vane ‘smin
krsneksitam tad-uditam kala-venu-gitam

arubya ye druma-bbujan rucira-pravalan
Srnvanty amilita-drso vigatanya-vacab

prayah - la mayoria; bata - sin duda; amba - oh, madre (oh, amiga);
vihagah - las aves; munayah - grandes sabios; vane - en el bosque;
asmin - este; krsna-iksitam - contemplando el hermoso rostro de
luna de Krsna; tat-uditam - creada por El; kala-venu-gitam - dulces
notas musicales producidas al tocar la flauta; aruhya - surgiendo;
yve - quien; druma-bhujan - a las ramas de los arboles (en la forma
del Srz'mad—Bhdgavatam); rucira-pravalan - que tienen encantadoras
enredaderas y flores; srnvanti - ellos escuchan; amilita-drsah - con
los ojos muy abiertos, sin parpadear; vigatanya-vacah - bloqueando

todos los demads sonidos (no relacionados con Sri Krsna).

Traduccién

—iOh, madre! Las vacas y los terneros son miembros de
nuestra familia. Pero mira a los pdjaros de Vrndavana.
Llamarles p4jaros es sin duda un error, pues la mayoria son en
realidad elevados sabios y ascetas que estdn satisfechos en el
ser (atmarama rsis y munis). Cuando se sientan en silencio en los
hermosos y verdes 4rboles de Vrndavana sobre ramas de las
que brotan hermosos capullos, y contemplan sin pestafiear la
elegante y hermosa forma de Krsna, ellos reciben Sus miradas

de soslayo llenas de amory se llenan de dicha. Totalmente ajenos
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a cualquier otro sonido, esos pdjaros solo escuchan la atrayente
voz de Krsna y la musica de Su flauta que cautiva a los tres
mundos. Mi querida amiga, jqué afortunadas son sus vidas
y qué desafortunadas somos nosotras! Nuestro nacimiento ha
sido un fracaso y nuestros ojos han resultado indtiles. ;Dénde
estd nuestra oportunidad de contemplar la hermosa forma
de Krsna y escuchar el dulce sonido de Su flauta? Debido a

millones de obstaculos, esa eventualidad parece imposible.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Inundados de dicha como resultado directo de escuchar el
sonido de la flauta, las vacas y los terneros recién nacidos de
Vrndavana olvidan sus cuerpos y todas las relaciones corporales.
Mientras hablaban de las condiciones de las vacas, las vraja-ramants,
que poseen un profundo apego por Krsna, quedaron inmersas en
bhavay se olvidaron por completo de si mismas y de cuanto habia a
su alrededor. Después de un tiempo, cuando su agitacién amorosa
se hubo calmado un poco, dieron un profundo respiro y dijeron:

—iOh, amigal ;Qué mds se puede decir de la fortuna de las
vacas y los terneros? El propio Nanda-nandana (Krsna) cuida
de ellos: los bafia con Sus dulcisimas manos, les da de comer
hierba verde y tierna, coloca Sus manos alrededor de sus cuellos
y los acaricia suavemente. {Cudnto amor y afecto derrama sobre
ellos! Por eso es natural que ellos Le amen también a El. Pero,
joh, madre! Uno no puede evitar asombrarse viendo las actividades
y el comportamiento de los p4jaros de Vrndavana.

Prayo batamba vihaga munayah — Inmersas en la vehemente
discusién sobre el inusual y atrayente efecto de la melodia de la
flauta, las pastorcillas (gopis) olvidaron totalmente sus cuerpos y
sus hogares. En ese momento no habfia allf una sola gopi con edad
suficiente como para ser llamada “madre”, sino solo jévenes del

mismo grupo y con los mismos sentimientos.
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Y es que cuando las mujeres hablan entre sf y surge de pronto
en la conversacién un asunto aterrador, inesperado o sorprendente,
exclaman: maiya ri o ha amba, “joh, madrel”, aunque no haya
ninguna mujer mayor presente. Cuando estdn absortas en bhava,
las mujeres sacan a relucir esa antigua costumbre. Pero no se
llaman “madre” entre ellas sin motivo. Unicamente cuando se da
una ocasién prolongada de felicidad o de sorpresa extremas fluye
de sus bocas de forma espontdnea la dulce exclamacién “madre”.
En numerosos pasajes del Srimad-Bhagavatam hay relatos de
mujeres que conversan entre sf, pero esta clase de expresiones son
dificiles de encontrar. ‘Prayo batamba vihaga munayal’, esta forma de
saludo tan extraordinaria y amorosa se encuentra inicamente en
este verso del Venu-gita.

Movida por sus intensos sentimientos amorosos (mahabhava),
una vraja-ramani dice a otra:

—1Oh, madre! ;Qué més se puede decir sobre los pdjaros de
Vrndavana? Observando su comportamiento, parece como si la
mayoria fueran sabios iluminados que est4n siempre contemplando
a Krsna. En cuanto se percatan de que Nanda-nandana
Sr1 Krsna est4 llegando a Vrndavana, bandadas de pavos reales
se arremolinan a Su alrededor cantando ‘ke-ka, ke-ka’ y, abriendo
sus vistosas colas de plumas, se ponen a danzar llenos de amor.
Los diversos tipos de loros (suka-sari), pika-papiha y otras clases
de aves, saturadas del bhava que aflora al ver a Krsna, quedan
también inmersos en un placer supremo y comienzan a cantary a
bailar.

Parece que esos pdjaros no son sabios ordinarios sino la crema
de los devotos. Excepto los devotos, los sabios (rsz’s), los yoguis, los
que realizan austeridades (tapasvis), los renunciantes (sannydsts),
los que meditan (dhyanis), los ascetas (munis) y otros practicantes
que han alcanzado la perfeccién (siddha sadhakas) son contrarios
al canto ya la danza. Carentes de afecto espontaneo (raga), ellos
se mantienen siempre alejados de donde se canta, se danza o se

tocan instrumentos. Unicamente los devotos bhavuka y rasika' se

1 Devotos inmersos en los niveles superiores del bhakti y expertos en saborear las
melosidades trascendentales.
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embriagan bebiendo la dicha del r@sa cuando ven a Krsna o Le
recuerdan, y cantan y bailan de forma espontdnea. Por tanto,
viendo el modo en que los pavos reales, los cuclillos, los loros y
otras aves cantany bailan, se puede entender que son sin duda los
mejores devotos. Excepto ellos, las demés aves han adoptado el
sendero y la conducta de los ascetas (munis), y cuando escuchan la
dulce melodia de la flauta de Krsna no cantan ni bailan como los
loros y los pavos reales que poseen los sentimientos de los devotos.
Al igual que los munis, ellos guardan silencio, se sientan inméviles
y clerran los ojos como si estuvieran en trance.

Cuando esos pdjaros que adoptan la disciplina de los munis
escuchan a lo lejos la dulce y encantadora melodia de la flauta,
dejan rdpidamente sus nidos y se acercan a Krsna. Entonces se
sitdan en las ramas de los 4rboles mas préximos a El y que estan
decoradas con brotes de hojas verdes y tiernas y de capullos que
han sido bafiados en el néctar de las notas musicales de la flauta,
de tal modo que nada les impida ver a Krsna y El también pueda
posar Su mirada sobre ellos. Podian haber elegido sentarse sobre
ramas peladas para poder contemplar a Krsnay escuchar el sonido
de Su flauta sin obstrucciones, pero, siendo munis, prefieren las
que tienen muchas hojas y flores para estar mds aislados. Por otro
lado, con el néctar de la melodfa de la flauta cabe la posibilidad
de que los objetos inanimados adquieran vida y los seres vivos
pierdan la conciencia. Cuando esos péjaros indefensos se llenan
de éxtasis y olvidan sus cuerpos y mentes pueden caerse, y para
evitar que eso ocurra se colocan deliberadamente sobre ramas
llenas de hojas y flores.

Al igual que los munis viven en completa soledad en chozas
hechas de hierba y paja, los p4jaros se sientan silenciosamente
en un lugar apartado de las ramas delanteras de los 4rboles m4s
tupidos y se regocijan bebiendo con sus oidos las melodiosas olas de
néctar de la flauta. Embelesados, ellos entornan los 0jos y olvidan
sus cuerpos y las relaciones corporales, hasta el punto de no saber

si existe en el mundo otra cosa aparte de la melod{a de la flauta.

106



Verso 1

En el S/ Adnanda-vrndavana-campii  (11.154), Srila Kavi
Karnapira ha explicado esto de un modo que agrada a la mente y

conmueve al corazén.

na spandate sakhi na rauti na viksyate 'nyan
nanyac chrnoti na jighatsati paksi-sanghah
romaricavan iva muda garutam dhunano

vamsi-kala-vadanam eva param karoti

—Oh, amiga! —dice una pastorcilla a su compafiera—. Al
escuchar el hermosisimo sonido de la flauta, todas las aves de
Vrndavana se quedan inméviles. No gorjean, ni cantan, ni ven,
ni comen, sino que solo se sienten sobrecogidas de emocién a
cada momento. Con sus plumas alborotadas, ellas saborean el

néctar en silencio y con total absorcién.

Al ver esa insélita y atractiva escena, otra gopi manifiesta su
asombro a su amiga.

—iMira, miral {Oh, madrel, es extraordinario que hasta los
péjaros, que son independientes e inquietos por naturaleza, se han
puesto a meditar. Vivir en el bosque, mantener los ojos entornados
y sentarse en silencio son reminiscencias de los munis. Pero a mi
entender no es correcto decir que esos pdjaros son como munis
pues todas las aves de Vrndavana son de hecho munis.

Existen tres tipos de munis: los que meditan en la verdad
impersonal [sin forma ni atributos] (brahma-tattva), los que meditan
en el Alma Suprema dentro del corazén (paramatma-tattva) y los
que meditan en la forma personal del Sefor (bhagavat-tattva).
Estos dltimos son a su vez de dos clases: los que meditan en el
nombre, las cualidades, la belleza y otros aspectos de Narayana
llenos de opulencia (bhagavad-aisvarya) y los que meditan en los
dulces pasatiempos de Bhagavan (bhagavad-madhurya). Sanaka,
Sanandana, Sanat Kumara y Sukadeva Gosvami eran brahmavadis
que habfan alcanzado la comprensién de la verdad impersonal,
pero por la misericordia del Brahma de cuatro cabezas se volvieron
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famosos por meditar en la forma personal del Sefior con una
actitud reverencial. Por la misericordia de Sri Krsna-Dvaipayana
Vedavyasa?, Sr1 Sukadeva Gosvami fue también reconocido como
un muni que meditaba en Bhagavan con sentimientos de dulzura.
Existe una diferencia abismal entre los munis brahmavadis y los
impersonalistas actuales (kevala-advaitavadis o mayavadis). Los
munis brahmavadis no niegan la forma personal de Bhagavan como
lo hacen los nirvisesa-kevala-advaitavadrs, y se pueden convertir
en personalistas mediante la asociacién con devotos brahmavadrs
avanzados®.

Los paramatma-munis meditan en el Alma Suprema, el testigo
que mora en el corazén. Saubhari Muni entra dentro de esta
categoria. El objetivo de ambos munis es la liberacién. No obstante,
mediante la asociacién con devotos puros, los munis libres de
ofensas abandonan su deseo por la liberacién y también se vuelven
devotos de Krsna.

brahma-bhiitah prasanndatma na socati na kanksati
samah sarvesu bhiitesu mad-bhaktim labhate param
Bhagavad-gita (18.54)

Quien comprende al brahma impersonal se llena de dicha, no
se lamenta ni desea nada y tiene la misma disposicién hacia
todos los seres. Esa persona obtiene la devocién por Mi{ que

est4 bendecida con los sintomas del prema.

Esas personas se refugian en las ramas de los Vedas donde se
habla de brahma-tattva o paramatma-tattvay donde se puede saborear
el fruto de la liberacién. El 4rbol de los deseos de los Vedas posee
ilimitadas ramas. Las actividades de los bhagavat munis evidencian
que ellos se han refugiado en una rama especial desde la cual ven

2 N. del T. al espaiiol: La encarnacién literaria de Sri Krsna.

3 Los brahmavadis adoran la refulgencia brahman omnipresente de Bhagavan.
Aunque aceptan la forma personal de Krsna, lo ven como una forma de adoracién
inferior. Los kevala-advaitavadis, por su parte, que también adoran al brahma imper-
sonal, no aceptan la existencia de la forma personal de Krsna. Son, por lo tanto,
ofensores y no pueden convertirse nunca en personalistas.
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sin obsticulos al plenamente trascendental Vrajendra-nandana
Sri Krsna. Ellos se aferran fuertemente a esa rama practicando
los procesos del bhakti y adoptando como la esencia de sus vidas
los distintos sentimientos del madhurya-rasa, el dulce talante de
Vraja, sentimientos que estdn representados por los brotes de hojas
y capullos tiernos y suaves de esa rama en particular. Ellos no
tienen 1interés por ningin asunto relacionado con el cuerpo, las
relaciones corporales o nada mundano, y estdn siempre absortos
en las practicas del bhakti que son favorables para su naturaleza
espiritual. Evitan todos los demds temas y no desean escuchar o
hablar de nada aparte de los nombres de Bhagavan y las verdades
espirituales. Pasan todo su tiempo escuchando, cantando y
recordando el dulce nombre, la belleza, las cualidades y los
pasatiempos de Sr1 Krsna. Al igual que los bhagavat-tattva munis,
los pdjaros de Vrndavana abandonan todo lo demds, se refugian
en una rama que les permita ver a Krsna, y permanecen siempre
absortos en la melodia de Su flauta.

En el Sri Chaitanya-charitamrta (Madhya-Iila 24), Sri Chaitanya
Mahaprabhu, el salvador de las almas caidas de la Era de Kali
(kali-yuga), explicé a Su querido asociado Sri Sanatana Gosvami
el verso ‘atmarams cha munayah’ de sesenta y una formas diferentes,
y en ese contexto, El dio la definicién de muni. Uno de los muchos
significados de la palabra muni es ‘pdjaro’, y para sustentar esa

definicién cité el verso prayo batamba vihaga munayah:

muni-sabde paksi bhrnga, nirgrantha — miirkha jana

krsna krpaya sadhu krpaya dohar bhajana

Por la misericordia de Krsna y de Sus devotos, hasta los
pajaros pueden adorar a Krsna y meditar en El siguiendo el

muni-dharma libre de deseo.

Este pasaje del Sr7 Chaitanya-caritamrta y el verso ‘prayo batamba
vihaga' del Srimad-Bhagavatam son prueba de ello.
Por la gracia de Sr1 Krsna y de Sus devotos, no es imposible que

incluso seres sin inteligencia como los pdjaros sigan el muni-dharma
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y adoren a Krsna. Del mismo modo, tampoco es imposible que los
munis adopten forma de pdjaros y se sienten en las ramas de los
drboles de Vrndavana con los ojos entornados para saborear con
avidez la incomparable belleza de Krsna y la cautivadora dulzura
de Su flauta. Asi, es diffcil precisar si los pgjaros de Vrndavana
estdn siguiendo el muni-dharma y saboreando el encanto de la
melodfa de la flauta de Krsna o s1 los munis adoptan la forma de
pdjaros y se refugian en las ramas de los 4rboles para saborear
la dulce miel de la cancién de la flauta. Un profundo estudio del
verso prayo batamba vihaga munayah y de otros versos revela que los
pdjaros siguen el muni-dharma y que los munis adoptan la forma de
pdjaros para escuchar la melodia de la flauta.

Las pastorcillas de Vraja, embriagadas con los elevados
sentimientos del amor desinteresado, dicen: “;Oh, amigal Al ver
el comportamiento trascendental de los péjaros de Vg‘ndévana,
no podemos pensar que se trata de aves del bosque ordinarias.
Parece como si unos sabios satisfechos en el ser —como Sanaka y
Sanandana— hubieran entrado en Vrndavana en forma de p4jaros
para saborear el néctar de la dulzura de la flauta y la belleza de
vrndavana-vihari Krsna, el que disfruta paseando por el bosque.
Cuando vivian en Brahma-loka [la morada de Brahma], ellos se
deleitaban con los himnos de los Vedas que recitaba Brahma y
con el hermoso canto de Haha, Haha y otros gandharvas. Pero
entonces oyeron las nuevas y sorprendentes melodias, cadencias de
notas ascendentes y descendentes y otras innovaciones musicales
procedentes de la flauta de Krsna —todas ellas combinadas con el
slempre creciente y lozano madhurya-rasa—, y tan solo por escuchar
ese sonido que atrae los corazones del universo entero, quedaron
sobrecogidos de felicidad y perdieron el conocimiento”.

Esto demuestra claramente que la melodia de la flauta de Kr$1)a
posee cualidades especiales y un néctar incomparable que no se
encuentra ni en los Vedas ni en el brahma-samadhi de Brahma-
loka. Por consiguiente, los residentes de ese planeta —como
los munis Sanaka y Sanandana—, que se absorben en el braima
cuando escuchan los cantos de los Vedas, abandonan su residencia

en Brahma-loka para volverse pdjaros en Vrndavana y saborear
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el néctar de la melodia de la flauta de Krsna. Y al hacerlo, ellos
comprenden que sus vidas son un completo éxito. Tras abandonar
al 4rbol de los deseos de los Vedas, ellos se refugian en las ramas
de los drboles de Vrndavanay, con los ojos entornados y las mentes
ﬁjas, escuchan absortos el sonido de la flauta y renuncian a todo
excepto al nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos de
Krsna.

Cuando presencian la sorprendente absorcién de los pdjaros de
Vrndavana al contemplar la belleza de Krsna y oir la melodia de
Su flauta, las pastorcillas se ahogan en premay alaban una y otra

vez la gran fortuna de las aves:

asmin vane tu vihaga munyah pradistah
krsnas tu tad-gurur iti pratatam pratimah

naivanyatha tad amuna kimapi pragitam
mauna-vratena synuyuh parito nivistah

Gopala-campii (purva 17.89)

Todos los pajaros de Vrndavana son munis, y Sri Krsna es su
guru, no cabe la menor duda. La melodia de la flauta ejerce una
magia tal, que todos los pdjaros han hecho voto de silencio y,

con la mente fija, escuchan el hermoso sonido de la flauta.

Pensando en la buena suerte de los p4jaros y en su mala suerte,
las doncellas de Vraja dicen:

—Aqui Krsna también es un muni que estd rodeado de munis en
samadhi. ;Cémo va a ser posible que se cumplan nuestros deseos?

Las gopis piensan: “Sri Sukadeva, Sr1 Narada y Sr1 Vyasa son
los munis prominentes. Deben haber realizado tantas austeridades,
que Yogamaya se sintié complacida y les otorgé su misericordia
permitiéndoles nacer como pdjaros en Vraja. Por eso beben el
néctar de la dulce belleza de Krsna y la encantadora melodia de la
flauta a su entera satisfaccién”.

Srnvanti milita-drso vigatanya-vacah — A través de los ojos de
emociones extdticas, las gopis observan que los p4jaros estdn
inusualmente silenciosos y sus sentidos externos han dejado de

funcionar.
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—Esos péjaros se han distanciado del plano de la percepcién de
lo externo —comentan entonces—. Si nuestros corazones pudieran
llenarse de un amor asi de intenso, nuestras vidas también se
llenarfan de sentido.

Desoladas, ellas oran en su corazén: “;Oh, Creador! ;Tendremos
nosotras algin dfa la inmensa fortuna de nacer como aves en
nuestra siguiente vida? De ese modo podriamos volar libremente
hacia Krsna para beber el néctar de Su forma, Su flauta y Sus
dem4s cualidades. Si nos convirtiéramos en loros, El nos querrfa
mucho, tendriamos la dicha de sentarnos en Sus suaves manos
de loto y al tocarlo serfamos bendecidas. Y si naciéramos como
pavos reales, tendrfamos la oportunidad de bailar al dulce son de
la melodia de Su flauta y El se deleitarfa con nosotras”.
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A A S A A ]

nadyas tada tad wpadbarya mukunda-gitam
avarta-laksita-manobbava-bbagna-vegah
alingana-sthagitam urmi-bbujair murarer

grbnanti pada-yugalam kamalopabarab

nadyah - los rios (Sri Kalindi, Manasi Ganga y otros); fada -
entonces; tat - esa; upadharya - escuchando atentamente la
melodia de la flauta; mukunda - Sri Krsna, que libera de todas
las tribulaciones al conceder Su asociacion; gitam - la melodia de
la flauta de Mukunda, que produce bienaventuranza espiritual
suprema; gvarta - mediante sus remolinos (despertar de su deseo
por encontrarse con Krsna); laksita - manifiestan; manah-bhava
- por su deseo conyugal; bhagna - roto; vegah - sus corrientes;
alingana - por su abrazoj; sthagitam - inmoévil; armi-bhujaih - con los
brazos de sus olas; murareh - del Senor Murari, el aniquilador del
demonio Mura; grhnanti - ellos llevan; pada-yugalam - los dos pies

de loto; kamala-upaharah - llevando flores de loto como ofrenda.

Traduccién

Al escuchar la melodfa de la flauta de Sr1 Krsna, el Yamuna,
el Manasi Ganga y otros rios quedan embargados por deseos
amorosos y expresan sus intensos sentimientos de amor
exhibiendo innumerables remolinos. Detienen su curso y, con
sus olas a modo de brazos, ofrecen flores de loto a Madana-

mohanay Le abrazan COlOCELl’ldO Sus pies sobre Sus pechos.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

El dulce sonido de la flauta de Krsna desborda la pasién de las
j6venes de Vraja, que quedan subyugadas por el prema. Primero
hablan a las amigas de su mismo grupo de los distintos efectos del
sonido de la flauta, y luego describen el modo en que los animales
y otros seres vivos de Vrndavana quedan absortos y paralizados
al escuchar la cautivadora melodia. Pero las pastorcillas tienen tal
dominio de si{ mismas y son tan graves, que incluso después de
hablar largamente sobre las transformaciones que experimentan los
diferentes animales, siguen sin expresar sus propios sentimientos.

Como se sienten ansiosas por encontrarse con Krsna (piirva-
raga), cuando estdn separadas de El un simple parpadeo parece
durar una eternidad. En su intento por ocultar el verdadero
estado de sus corazones, ellas hablan tan solo sobre la seductora
influencia de la melodfa de la flauta. El fascinante poder de esta
incrementa notablemente su desasosiego y hace que experimenten
un deseo y una ansiedad por encontrarse con Krsna tales, que
un mero parpadeo es para ellas como millones de eras llenas de
sufrimiento. Pero, aun asf, siguen sin dejar traslucir en lo m4s
minimo sus sentimientos (bhavas). Entre los numerosos temas de
los que hablan, las pastorcillas describen mediante metaforas el
modo en que el Yamuna, el Manasi Gar'lgé y otros rios inertes de
Vraja-mandala muestran sintomas de amor debido al sonido de la
flauta. Las aguas de los rios no tienen vida, luego no deberian poder
experimentar ninguna transformacién al escuchar esa melodia,
pero como la naturaleza de las vraja-ramants estd controlada por
su mahabhava, ellas no hacen diferencia entre lo que tiene y no
tiene vida. Proyectando sus propios sentimientos, ellas ven que
todos los seres, tanto los vivos como los inertes, se encuentran tan
hechizados y agitados por la melodia de la flauta como ellas.

En el Undécimo Canto del Srimad-Bhagavatam (11.2.45)
se describe la naturaleza de los devotos mds elevados de la

sigulente manera:
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sarva-bhiitesu yah pasyed bhagavad-bhavam dtmanah

bhuitani bhagavaty atmany esa bhagavatottamah

Sean cuales sean los sentimientos y la relacién que el devoto
elevado (uttama-adhikari) tiene con su venerado Sefor, él ve
que el resto del mundo tiene esa misma relacién y esos mismos

sentimientos.

Sr1 Chaitanya Mahaprabhu, el salvador de los mds caidos de
la Era de Kali (kali-yuga), dijo a Su querido asociado Sri Raya
Ramananda:

maha-bhagavata dekhe, sthavara-jangama
tahan tahan haya tanra sri-krsna sphurana
sthavara jangama dekhe, nd dekhe tara mirti
sarvatra haya tanra istadeva-sphiirti
Chaitanya-charitamrta (Madhya-lilad 8.273-4)

Dondequiera que el devoto puro mira, ve a Krsna manifestado
en todos y en todo. Aunque ve seres méviles e inméviles, no ve
sus formas externas, sino que percibe en ellos tinicamente a su

venerable Sefior.

Un gran devoto (maha-bhagavata) llamado Mukunda, por
eJemplo, se desmayé de amor y cayé desde un balcén al ver una
pluma de pavo real que estimulé en él el recuerdo del dulce y
sonriente Sri Krsna tocando la flauta. El Srimad-Bhagavatam
incluye también a Prahlada Maharaja dentro de esa categoria.

Los practicantes (bhava-sadhakas) que han avanzado
gradualmente por la senda de la determinacién (nistha) y el gusto
(ruci) y han alcanzado el nivel superior de uttama-adhikara, ven la
manifestacién de Bhagavan en todas partes y sus propios éxtasis
reﬂejados en los corazones de todos. Las vraja-ramants, que estan
sumidas en mahabhava, son expansiones (kaya-vyitha) de Srimati

Radhika. Algunas gopis son eternamente perfectas (nitya-siddhas),
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y junto con ellas hay también algunas sadhana-siddhas que han
alcanzado la perfeccién siguiendo los sentimientos de las nitya-
siddhas. No es de extrafar que las gopis llenas de deseos amorosos
espirituales por Krsna vean al Yamuna, al Manasi Ganga y a otros
rios agitados por el amor y ansiosos por encontrarse con Krsna
cuando escuchan la melodia de la flauta.

Cuando llega a las orillas del Yamuna o del Manasi Ganga
durante Su paseo por el bosque de Vrndavana, Sri Nanda-
nandana Krsna escucha el agradable fluir del agua, contempla las
hermosas y tiernas flores de loto que flotan sobre las olas, escucha
el canto de los cuclillos que se encuentran en sus orillas y es tocado
por la suave y fragante brisa que corre sobre los rios. Entonces
experimenta una inmensa dicha, y para expresar Su felicidad
comienza a tocar una dulce melodfa con Su flauta. Al escuchar
el delicado sonido, los rios, que normalmente estdn fluyendo,
dejan de moverse. En los corazones de esos rios surgen multitud
de remolinos, y, como consecuencia de ello, sus aguas se elevan y
van buscando su camino hasta el pecho de Sri Krsna. Debido a
la constante agitacio’n de las olas del Yamuna, las flores de loto se
separan de sus tallos y se ofrecen a los hermosos pies de Krsna.

Upadharya mukunda-gitam  avarta-laksita ~manobhava-bhagna-
vegah — Las vraja-ramanis que ven esto a través de los 0jos de sus
sentimientos devocionales, piensan para sus adentros que los rios
como el Yamuna y el Manasi Ganga tienen mucho mds amor por
Sri Krsna que ellas. Los rios pierden el sentido cuando escuchan
la melodia de la flauta N mostrando distintos sintomas de deseos
amorosos (kama) en sus corazones, revelan su desesperacién por
encontrarse con Krsna.

Las pastorcillas expresan sus sentimientos (bhavas) a sus
amigas intimas diciendo:

—1Oh, sakhil |A saber qué clase de poder maravilloso y
embriagador hay en las ondas sonoras de la flauta de nuestro
amado Mukunda! {Observa cémo el Yamuna, el Manasi Ganga
y otros rios se agitan al escuchar la melodia de Su flauta! En sus
corazones se agitan muchas clases de sentimientos que hacen que

miles de remolinos salgan de sus pechos. Aunque en realidad
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no son remolinos, sino los sentimientos que se desbordan de sus
corazones. Al contemplar la encantadora belleza de Mukunda y
escuchar el registro completo de melodiosos sonidos ascendentes y
descendentes de la flauta que atraen a los tres mundos, el corazén
de esas aguas se ha llenado de tanto deseo amoroso (kama), que son
incapaces de contener sus emociones por mds tiempo y, en lugar
de fluir con fuerza hacia su esposo el océano, fluyen hacia Krsna.
Y no solo eso. Con sus olas a modo de manos, suben gradualmente
hasta Krsna, ofrecen flores de loto a Sus pies, y luego se elevan
atin mds para abrazar Su pecho. La accién natural de los rios es ir
hacia el mar, y como los rios son las esposas del océano, todos ellos
corren siempre diligentes a encontrarse con él. Pero el Yamuna, el
Manast Ganga y otros rios que corren por Vraja-mandala poseen
una naturaleza distinta. Al ver la cautivadora belleza de Krsna y
escuchar las encantadoras notas de Su flauta, dejan de someterse a
las leyes de la sociedad o incluso a los deberes de una esposa casta,
y muestran un impaciente anhelo por encontrarse con El. Cuando
tocan los pies de Krsna y abrazan Su pecho, todos sus deseos
quedan satisfechos y sus vidas se ven coronadas por el éxito.

La palabra “Mukunda” utilizada aqui por las gopis tiene un
significado profundo. Ellas dicen: “;Oh, amiga! Cuando oyen
la cancién de la flauta (venu-gita) de Mukunda, los rios quedan
desconcertados y son incapaces de ocultar los sentimientos de
kama que surgen en sus corazones . Srila Chakravartt Thakura y
otros exégetas han descrito “Mukunda” de tres maneras:

1. Muktir dadati iti mukundah: el que libera completamente de
todas las aflicciones materiales es Mukunda.

2. ‘Mu' - mukti-sukham; ‘ku’ - kutsitam krtva; ‘da’ - prem-anandam
dadati iti mukunda. Mukunda es Aquel que inspira rechazo
por la liberacién (mukti) y otorga el placer del prema a Sus
devotos.

3. ‘Mu - mukham signiﬁca rostro; ‘ku’ - kunda-puspavat quiere
decir como una flor kunda; kundapuspavat yasya mukham
sah mukundah - Aquel Ccuyo rostro es como una flor kunda
—alegre, fragante, dulce, suave y atractivo al corazén— es

Mukunda.
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El primer significado estd dirigido a las personas materialistas
(karmis) que son consumidas por las aflicciones del mundo material,
y el segundo es para los atmarama-brahmavadis como Sr1 Sukadeva
Gosvam1 y Sanaka-Sanandana, y para los nirguna-brahmavadis.
Las pastorcillas de Vraja no tienen ninguna conexién con esas
dos categorias. Ellas sienten en todo momento un intenso anhelo
por ver la encantadora y dulce sonrisa del deseo amoroso en el
atrayente rostro de Krsna que hace que su prema Incremente sin

cesar y se maniﬁeste de muchas formas nuevas:

Jjayati jana-nivaso devaki-janma-vado
yvadu-vara-parisat svair dorbhir asyann adharmam
sthira-cara-vrjina-ghnah su-smita-sri-mukhena
vraja-pura-vanitanam vardhayan kama-devam!’
Srimad-Bhagavatam (10.90.48)

Las gopis son incapaces de ocultar los sintomas de amor de sus
corazones. Y aunque lo intentan, silempre fracasan.

Otra amiga dice:

—Esos rios son mas afortunados que nosotras. Al estar
controlados por el deseo amoroso (kdma), pueden satisfacer los
sentidos de Krsna, mientras que nosotras no podemos hacerlo
debido a nuestra castidad, nuestra timidez y nuestra mala suerte.
Ellos colocan los ples de Krsna en sus suaves pechos y los acarician
COn Sus manos suaves cComo lotos, y de ese modo dan sentido a sus
vidas. Aunque se encuentran con Krsna en calidad de amantes
—lo cual es impropio para una mujer casta—, su conducta amorosa
con El es slempre pura e intachable. Eso es porque nuestro Krsna

1 Toda gloria al victorioso Sri Krsna, que es famoso como jana-nivasa, el dltimo
recurso de todas las entidades vivientes, que es también conocido como Devaki-
nandana o Yasoda-nandana. (Es solo teorfa o vada que El sea hijo de Devaki de
Mathura.) El es el guia de la dinastia Yadu, y con Sus devotos, que son como
Sus poderosos brazos, El mata todo lo desfavorable asi como también a las perso-
nas impfas. Con Su presencia El destruye todo lo desfavorable para las entidades
vivientes, tanto méviles como inméviles. Su maravilloso rostro sonriente aumenta
los deseos amorosos de las doncellas de Vraja.
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es Murari, el aniquilador del demonio Mura. Todo el mundo en
Vraja sabe que cuando Gargacharya dirigfa la ceremonia en la
que se otorga el nombre al recién nacido, él anuncié: ‘Narayana-
sama-gunail’, es decir, “Este nifio tendra las mismas cualidades de
Sr1 Narayana y atraerd a todos”. Al igual que tocar los pies de
Narayana y servirle no viola el voto de una mujer casta, no hay
ningtin problema en servir y tocar los pies de loto de Sr1 Krsna,
cuyas cualidades son las mismas que las de Narayana.

En su Vaisnava Tosani, Srila Jiva Gosvami explicé la palabra
murari de este decimoquinto verso basindose en la historia
que narra el Sr7 Vamana Purapa de un demonio llamado Mura.
El demonio Mura era hijo de Kasyapa Rsiy su esposa Danu. Mura
presencié la matanza de su hermano y de muchos otros valerosos
demonios en la batalla que tuvo lugar entre semidioses y demonios.
Presa del temor, se alejé6 corriendo del campo de batalla hasta
llegar a un denso bosque, y alli se sometié a severas austeridades
para ganar el favor de Brahma, el abuelo del universo. Complacido
al ver las arduas penitencias de Mura, Brahma se presenté ante él
para otorgarle una bendicién. El demonio inmediatamente solicité:

—Si est4s satisfecho conmigo, dame la bendicién de que todo
aquel a quien toque con la palma de mi mano muera de inmediato,
incluso si es inmortal.

Brahmajt dijo: “Tathastu —Asi sea”, y regresé a Brahma-
loka. Mura fue entonces al Monte Sumeru y alli desafié a los
semidioses, a los Yaksas, a los Gandharvas, a los Kinnaras y a
otros a que lucharan con él. Pero todos tenfan miedo de aceptar el
reto porque conocian la bendicién que le habia otorgado Brahma
y no deseaban ser destruidos.

Orgulloso de su poder, Mura atravesé los tres mundos buscando
con quién luchar. Pero no encontré a ningin héroe dispuesto a
complacerle. Finalmente llegé a Yama-loka y reté a Yamaraja, el
dios de la muerte, el cual le respondié educadamente:

—Eres muy poderoso y, frente a ti, yo soy insignificante.
Si realmente deseas pelear, hazlo con Visr}u. E] destruird tu
orgullo. Excepto EL no hay ningﬁn otro guerrero de tu calibre en

los tres mundos.
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Al ofr esto Mura se puso muy contento y preguntd a Yamaraja:
—¢Dénde vive ese Visnu? ;Dénde puedo encontrarlo?
Yamar3ja respondié sonriendo:

—El es omnipresente. Aunque no es fcil de localizar, puedes ir
a Visnu-loka. El se encontrari allf contigo.

Mura siguié el camino que le indicé Yamaraja y finalmente
llegé a Visnu-loka. Allf se encontré con Bhagavan Visnu, el cual
le pregunté:

— A qué has venido?

Mura respondié:

—He venido a retarte a que luches conmigo.

Al oir aquello, el Sefior djjo:

—iMura! Has venido aquf a luchar y, sin embargo, tu corazén
tiembla como el de un anciano atemorizado. Yo no lucho con
cobardes.

Cuando escuché las palabras de Sr1 Narayana, Mura solté una
sonora carcajada y, dirigiendo con arrogancia una mano hacia el
corazén, dijo:

—¢Cémo que tiembla mi corazén?

En cuanto su mano tocé su pecho, cayé en el suelo como un drbol
podrido y, lanzando un gemido, murié. Entonces Sr1 Narayana
utilizé Su disco (chakra) para cortar en pedazos el corazén del
demonio. Al ver aquello, los semidioses se subieron a sus aviones
celestiales e hicieron llover flores sobre Bhagavan Sr1 Narayana
mientras aclamaban Su victoria a coro. Ya libres de ansiedad,
reanudaron sus actividades en beneficio del mundo. Bhagavan
Sr1 Narayana fue conocido desde ese dfa como Murari.

Las pastorcillas habian escuchado ese relato a la respetada
Paurnamast. Una de ellas dice ahora:

—iOh, amigal Nuestro Krsna es valiente como Narayana,
el que maté al demonio Mura, y posee Sus mismas cualidades.
Por eso el Manast Ganga, el Yamuna y otros rios abandonan a su
esposo el océano, fluyen hacia Krsna y Le abrazan. Pero incluso
entonces no rompen su voto de castidad.

Las palabras de las gopis tienen un doble sentido:

“Si abandonamos nuestra preocupacién por la opinién publica,
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el autocontrol y los deberes, y dejamos a nuestros esposos para
encontrarnos con Krsna y abrazarlo, tampoco nos estaremos
desviando de nuestros deberes religiosos”. Pero hay otra razén
profunda para que las gopis llamen a Krsna ‘Murari’. Mura era
sumamente cruel y andaba siempre acechando a los semidioses, los
cuales vivian en constante temor de sus atrocidades. Cuando acabé
con ese demonio, Bhagavan Narayana hizo que los semidioses
se sintieran de nuevo tranquilos y seguros. Las pastorcillas
piensan: “Nosotras nos hemos refugiado en Sri Nanda-nandana,
que posee las mismas cualidades de Narayana, el destructor del
demonio Mura. A pesar de que hemos crecido con El, ahora nos
vemos siempre acosadas por Cupido (kama). Y aunque El lo sabe,
el exterminador de Mura no castiga al demonio de nuestro mara
(kama). Al igual que a Sri Narayana se le conoce como Murari
por haber acabado con el demonio Mura y haber devuelto la
tranquilidad a los semidioses, si Krsna matara a nuestro mara,
seria famoso como Marari. Entonces todos reconocerian que tiene
las mismas cualidades de Sr1 Narayana. Y con la destruccién de
nuestro mara, nosotras, las vraja-ramants, también respirarfamos
aliviadas.”

En el Brahma-vaivarta Purana se dan cuatro significados para la
palabra ‘mura’

murah klese ca santape kamabhoge ca karmanam

daitya-bhede haris tesam murdris tena kirtyate

Son los siguientes: “Sufrimiento” (klesa), “agonia” (santapa),
“complacencia en la luyuria” (kamabhoga) y el demonio Mura.
Bhagavin destruye esas cuatro clases de demonios —klesa, santapa,
kama-tapa (el fuego ardiente de la lujuria) y al demonio llamado
Mura— y por eso se Le conoce como Muriari. Al igual que Sri
Narayana es el enemigo del demonio Mura, Krsna es el enemigo
de la lyjuria mundana (kama). Cuando alguien pide a Krsna que
satisfaga sus deseos o alivie el tormento que le causa su lujuria, El
elimina todos los deseos materiales degradados e insignificantes
de esa persona y los transforma en kama espiritual:
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kama lagi krsna bhaje paye krsna-rase
kama chadi dasa haite haya abhilase
Chaitanya-charitamrta (Madhya-lila 22.41)

Si una persona adora a Sr1 Krsna para que le conceda sus
deseos materiales, Krsna satisface o elimina esos deseos y
luego otorga a la persona prema puro. Como resultado, ella se

dedica por entero a servirle con mucho amor.

Las vraja-ramants dijeron:

—iOh, amigal {Observal Por su fluir y sus movimientos se
deduce que el Yamuna y el Manast Ganga estdn poseidos por el
kama. Cuando se acercan Krsna, ese kama se convierte en prema.
Viendo los remolinos que han aparecido como resultado de
escuchar la melodia de la flauta de Krsna, para nosotras es obvio
que los corazones de los rios estdn agitados por el kama. Entonces
dejan a su esposo, el mar, se dirigen hacia Krsna y Le abrazan con
sus olas a modo de brazos.

Tras obtener lo que desea, una persona lujuriosa se preocupa
inmediatamente por disfrutar, pero con los devotos puros ocurre
todo lo contrario. En el amor puro (visuddha-prema), cuando un
amante se encuentra con su amada, enseguida intenta complacerla
sirviéndola de diferentes maneras. El kama ordinario entrafia placer,
mientras que prema significa servir los deseos mds profundos de
la persona amada. La lujuria material parece placentera, pero el
resultado final es dolor y tristeza, y el prema parece doloroso, pero
culmina con el placer més sublime. El kama es comparado con el
hierro oxidado, mientras que el prema es como el oro puro. Hay
una diferencia abismal entre ambos.

Alingana-sthagitam drmi-bhujair murarer grhnanti pada-yugalam
kamalopaharah —El prema del Yamuna y el Manasi Ganga es
completamente puro. Por afecto a Sri Krsna, a veces ellos adoptan
una actitud sumisa (daksinya-bhava) y Le abrazan. Para saborear
un rasa especial, Krsna adopta entonces el sentimiento contrario
y no reacciona ante sus abrazos. Al advertir el desaire de Krsna,

los rios sienten vergiienza e inmediatamente retiran su abrazo
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y, con sus olas a modo de brazos, ofrecen enseguida una flor de
loto a Sus pies de loto. Primero lavan los pies de Krsna con sus
frescas aguas y luego Le ofrecen el loto. {Oh, amiga! Viendo la
conducta del Yamuna y de otros rios estd claro que han dejado su
comportamiento audaz v avergonzados, estan bafiando los pies de
Krsna una y otra vez.

En textos como el Sri Ujjvala-nilamani y otras escrituras que
describen el rasa (el néctar de los intercambios amorosos de
Krsna con Sus devotos) se observa que el bhava predominante
en las heroinas (nayikas) es el antagonismo. Esta expresién de
amor se denomina uttama rati kandarpa-sambandhini (amor sublime
controlado por Cupido), y tiene tres caracteristicas principales:
la heroina (nayika) oculta su kama, rechaza una y otra vez las
proposiciones del héroe o amante (nayaka) yraravez se encuentran.

bahu varyate khalu yatra pracchanna-kamuktvarn ca
ya ca mitho durlabhata sa manmathasya paramd-rati

Ujjvala-nilamani (Nayaka-bheda prakaranam 20)

Algunas veces, en situaciones especiales como la separacién,
la heroina se muestra sumisa (daksinya-bhava). Un ejemplo de
esto es cuando Krsna desaparecié durante la danza rasa. El
sufrimiento por la separacién era tal, que las gopis abandonaron su
comportamiento habitual y manifestaron daksinya-bhava:

pranata-kama-dam padmajarcitam
dharani-mandanam dhyeyam-apadi
carana-pankajam santamarn ca te
ramana nah stanesv arpayadhi-han
Srimad-Bhagavatam (10.31.13)

{Oh, amado, solo T4 puedes aliviar nuestra penal Tus pies
de loto, que satisfacen los deseos de Tus devotos rendidos,
son adorados por Brahma3, el cual nacié de un loto, y son el
ornamento que embellece la Tierra. Solo por meditar en

Tus pies de loto todas las dificultades son destruidas, y por
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servirlos se obtiene una felicidad sin paralelo. Ten la bondad de
colocar Tus pies sobre nuestros pechos y apacigua asf nuestros

agitados corazones.

Este daksinya-bhava no es de los preferidos de Sri Krsna, el
amante encantador y es el océano completo y eterno del néctar
del rasa. Por eso, cuando ve la actitud sumisa de las pastorcillas,
a veces no muestra mucho interés. Aqui las gopis atribuyen sus
propias y profundas emociones a los rios por medio de analogfas.

Al escuchar la melodia de la flauta, el Yamuna y otros rios
exhiben una conducta anormal: empiezan a fluir en direccién
contraria, en su superficie aparecen remolinos, dejan de fluir y
luego sus aguas crecen. Al observar esos cambios, las gopis, que
se ahogan en mahabhava, creen que el Yamuna y el Manast Ganga
también cultivan profundos y apasionados sentimientos por Krsna,
y, por analogia, hablan entre ellas de las numerosas manifestaciones
de los sentimientos de los rios. Como es caracteristico de su prema,
cuando sus emociones se calman, se consideran a si mismas
desafortunadas y, lanzando un hondo suspiro, dicen:

—1Oh, sakhil Somos muy desdichadas. Hemos malgastado
nuestra juventud y nuestras vidas. No hemos visto a Krsna a
nuestra entera satisfaccién ni una sola vez. Como somos incapaces
de sacrificar nuestra timidez, nuestra castidad, nuestro autocontrol,
las obligaciones sociales y los deberes de nuestros hogares, incluso
después de escuchar el sonido de la flauta no podemos presentarnos
ante Krsna. No podemos abrazarle ni ofrecerle libremente regalos
de flores a Sus pies de loto como lo hacen los rios. {Ay de nosotras!
Si nosotras, gopa-ramanis, fuéramos rios, también sacrificariamos
todo al escuchar la melodia de la flauta de Krsna y correrfamos
hacia El sin reservas. Entonces podrfamos abrazarlo y tocar Sus
pies de loto. Pero al nacer como pastorcillas hemos sido privadas
de todo. Ahora comprendemos que nacer como rfo es millones
de veces mejor que nacer como gopi. Un rio puede asociarse
con Krsna libremente y alcanzar Su excepcional e inestimable
servicio, mientras que siendo gopi no se puede tener eso. {Oh, sakhi!
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(A saber las austeridades y la adoracién que habran realizado los
rios para nacer como tales en Vraja-mandala! Si lo supiéramos,
nosotras también lo dejarfamos todo y seguiriamos su ejemplo.
{Oh, Creador! Desconocemos cuédntas ofensas hemos cometido a
Tus pies para que nos hayas privado de encontrarnos con Krsna
y hayas puesto tantos obstdculos en nuestro camino atdndonos a
la prisién de la vida familiar. jAy de nosotras! ;Lograremos algtin
dia, sea como sea, tener una relacién con Krsna?

Observando el estado de d4nimo y el comportamiento de los
rios, las doncellas de Vraja, Inmersas en mahabhava, expresan
sus distintos sentimientos mientras ilimitadas olas de emociones
agitan el insondable océano de sus corazones. La afinidad de los
sentimientos del Sri Yamuna y el Manasi Ganga con los de las
gopis es una visién excepcional y tnica. Benditas sean esas vraja-
ramanis en quienes reside el mahabhava, bendito sea su amado

Krsna y bendita sea la tierra de Vraja.
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drstvatape vraja-pasian saba rama-gopaib
saficarayantam anu venum udirayantam
prema-pravrddba uditab kusumavalibbib

sakbyur vyadbat sva-vapusambuda atapatram

drstva - viendo; atape - bajo el intenso calor del sol; vraja-pasin - los
animales domésticos de Vraja (las vacas); saha - junto con; rama-
gopaih - Sri Baladeva y los pastorcillos; saficarayantam - pastoreando
juntos; anu - repetidamente; venum - Su flauta; udirayantam -
tocando fuertemente; prema - por amor; pravrddhah - expandido;
uditah - nota alta; kusuma-avalibhih - con particulas de vapor de agua
que son como ramilletes de flores; sakhyuh - para su amigo (que
tiene el mismo color - S§yama); vyadhat - él hizo; sva-vapusa - de
su propio cuerpo; ambudah - las nubes; atapatram - una sombrilla

(hecha de nubes).

Traduccién

—Querida amiga, esos rios son sin duda la riqueza de nuestro
Vrndavana, pero piensa por un momento en las nubes. Cuando
Sr1 Krsna y Sr1 Baladeva Prabhu junto con los pastorcillos
pastorean las vacas bajo el calor del sol, Sr1 Krsna toca una y
otra vez la flauta de forma dulce y sonora. Saturadas de afecto
por Krsna, las nubes comienzan a arremolinarse encima de El
y cubren el cielo con sus cuerpos a modo de sombrilla para

protegerlo. Entonces derraman finas gotas de agua sobre
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todos ellos que mds bien parecen hermosas flores blancas.
;Qué puedo decir? Esas nubes Le ofrecen sus vidas porque

sienten un profundo amor por su intimo amigo Ghanagyama'.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Al escuchar la melodia de la flauta, las damiselas de Vraja
(vraja-devis), siempre sumidas en un devastador apego por Krsna,
quedan desvalidas y presas de una gran agitacién. Sin saber muy
bien lo que dicen, se ponen a hablar entre ellas sobre el sonido de
la flauta, y aunque intentan ocultar los profundos sentimientos de
sus corazones hablando con suma cautela, a veces, abrumadas por
el prema, son incapaces de hacerlo. LLa palabra gopt viene de “gupta”,
que significa “mantener oculto”. Una gopi es alguien que puede
mantener su afecto por Krsna escondido en su corazén®. Pero el
amor por Krsna tiene un gusto tan deslumbrante, extraordinario
y trascendental, que a pesar de los innumerables intentos por
encubrirlo, de una forma u otra acaba saliendo a la luz.

En el verso anterior, cuando describian las emociones (bhavas)
de los rios de Vraja producidas por el sonido de la flauta, sin darse
cuenta terminaron revelando abiertamente su amor secreto por
Krsna. Cuando sus emociones se calmaron un tanto, se miraron
timidamente unas a otras —"“{Oh, no! ;Qué hice?”—, se mordieron
la lengua y, para ocultar los bhavas previamente expresados,
dijeron:

—Oh, sakhil Desde Su tierna infancia, Krsna se bafaba,

jugaba a distintos juegos dentro del agua y disfrutaba remando

1 Nombre de Krsna que significa “oscuro como una nube de lluvia”.

2 Las gopis sienten un profundo amor por Krsna, pero no lo admiten abiertamente.
En lugar de ello, dicen todo lo contrario e incluso Le critican y Le regafian. Cuando
las gopis van a encontrarse con El, mantienen en secreto lo que estdn haciendo.
Nunca les dicen a sus esposos ni a sus familias adénde van. Dirdn que van a hacer
la adoracién del dios Sol o a traer agua. Lo que se mantiene secreto resulta mds
placentero.
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en barcas por el Yamuna, el Manast Gaflgé y otros rios. Por eso
es natural que los rios sientan carifio por El y no es sorprendente
que las emociones de sus corazones se transformen al oir el sonido
de Su flauta. Pero mira esas nubes que flotan en el cielo. Uno no
puede dejar de asombrarse al ver su amor por Krsna. Las nubes no
estdn siempre presentes en el cielo, pero en cuanto ven a Krsna se
llenan de un amor tan indescriptible, que inmediatamente se hacen
visibles. Nosotras hemos vivido en Vraja desde que éramos muy
pequefias y vemos a Krsna de vez en cuando, pero no podemos
mostrar el comportamiento amistoso (sakhya-bhava) de las nubes
hacia Krsna. ;Sabes por qué? El color del cuerpo de Krsna se
parece al color oscuro de las nubes, Su atuendo dorado (pitambara)
es como el rayo y la melodia de Su flauta como el trueno. Por eso
las nubes aman a Nanda-nandana como un amigo, y su relacién
afectuosa con El da sentido a sus vidas. Un comportamiento asf de
amoroso es digno de admiracién. Cuando Krsna y Baladeva, junto
con Sridama, Subala y los otros amigos, van a pastorear las vacas
y llegan a las praderas de Govardhana o a orillas del Yamuna al
mediodia, el calor es tan intenso, que tanto los pastorcillos como
las vacas se sienten fatigados. Para agrupar las vacas que vagan
por los pastos, Krsna, en su encantadora postura curvada en tres
lugares (tri-bhanga-lalita), hace sonar Su flauta. Hechizadas, las
vacas acuden enseguida, se colocan a Su alrededor —algunas
sobre rocas ardientes y otras bajo la arena abrasadora— y beben
sin pestafiear la hermosa y dulce forma de Krsna (ripa-madhurt)
que embelesa al mundo entero. Y mientras [Le miran ensimismadas
sienten tanta felicidad, que las ardientes rocas y arenas parecen
estar frescas para ellas.

Srila Ripa GosvamT ha descrito este sintoma de apego (raga)
como la etapa del prema en la que el sufrimiento m4s terrible se

experimenta como felicidad.

duhkham apy adhikam citte sukhatvenaiva rajyate
yatas tu pranayotkarsdt sa raga iti kirtyate
Ujjvala-nilamani (14. 126)
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En ese momento, como no ve ninguna otra forma de aliviar
el calor de las vacas, Krsna toca el malhara-raga’ con Su flauta, y
cuando las nubes escuchan las escalas ascendentes y descendentes
de ese rdga desgarrador, se agrupan rdpidamente en el cielo y
comienzan a derramar refrescantes gotas de agua. Gracias a la
placentera sombra y a la suave llovizna de las nubes, enseguida las
ardientes rocas y piedras se enfrian y los pastorcillos y las vacas
se sienten aliviados. Con sus movimientos en el cielo y su fresca
lluvia inspirada en la melodia de la flauta de Krsna, las nubes
transforman sus cuerpos en una inmensa sombrilla y, llenas de
amor por El, Le ofrecen gotas de lluvia, la esencia de sus vidas,
para aliviarle del calor.

—Amigamfia, esas nubes son millones de veces mds afortunadas
que nosotras. Nosotras no podemos ofrecer nuestros cuerpos ni
nuestras riquezas en ninguna clase de servicio a Krsna, mientras
que las nubes se entregan por completo a El para formar una
sombrilla y protegerle asi de los abrasadores rayos del sol. Para
que Krsna no sienta ningin malestar, con sus gotas de agua ellas
refrescan asimismo las ardientes rocas y piedras, y hacen que la
arena adquiera un agradable frescor. Al verle, esas amigas Suyas
emiten roncos sonidos de tormenta como si quisieran darle la
bienvenida haciendo sonar la caracola. {Oh! Si el Creador nos
hubiera hecho nubes en vez de gopis, también podriamos entregar
nuestros cuerpos, nuestras mentes, nuestra riquezay todo nuestro
ser al servicio de Krsna como hacen ellas. Pero, desgraciadamente,
en este nacimiento como gopis hemos sido privadas por completo
del servicio a Krsna. Amiga, observa cudnto anurdga sienten las
nubes por El.

Una sakhi toma la mano de otra, ambas ahogéndose en sus
sentimientos amorosos, y le dice:

—iMiral Los corazones de las nubes se han derretido al ver a su
querido Syamasundara. Eso no son gotas de lluvia, sino ldgrimas
causadas por las transformaciones trascendentales (sattvika-bhava)

3 N. del T. al espafiol: El rdga es un esquema melédico basado en una coleccién dada
de notas (generalmente de cinco a siete) y patrones ritmicos caracteristicos.
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que experimentan al ver a su entrafiable amigo. Cuando llega
una gran personalidad, sus seres queridos la honran bafiando sus
pies con agua perfumada, ofreciéndole pasta de sdndalo, flores
y otros articulos, y tocando instrumentos musicales. Del mismo
modo, cuando esas nubes ven a Krsna, que es millones de veces
més querido para ellas que sus propias vidas, derraman gotas
de agua que parecen copos de nieve como si quisieran bafiar Sus
pies de loto y ofrecerles flores y, a modo de bienvenida, emiten un
profundo trueno que recuerda al sonido de la caracola.

Llenas de la humildad que se deriva de su amor natural por
Krsna, las vraja-devis dicen de sf mismas que son desafortunadas
y que las nubes son supremamente afortunadas, e intentan
ocultar su dulcisimo y profundo apego por Krsna hablando de los
sentimientos de amistad (sakhya-bhava) de las nubes. El significado
oculto de la conversacién de las gopis es: “Nosotras pensdbamos
que éramos las tnicas que amdbamos a Syémasundara porque
somos mujeres jévenes (ramanis), pero ahora vemos que no es asi.
Quienquiera que vea la dulce forma de Krsna o escuche la melodia
de Su flauta quedaré totalmente absorto en bhava y se ofrecera
por entero a Sus pies de loto. Nosotras estamos atadas por las
cuerdas del autocontrol, la timidez, las obligaciones familiares,
la castidad, el respeto, el temor y otras restricciones similares, y
por eso no podemos servir a Krsna de ningtin modo. Y aunque
tengamos la oportunidad de verle —lo cual es sumamente dificil
para nosotras— o de oir el sonido de Su flauta, quedamos tan
desconcertadas, que ni somos capaces de fijar nuestra mirada en
El ni podemos ofrecerle ningtin servicio. Los animales de Vraja e
incluso las nubes que flotan en el cielo tienen mucha més suerte que
nosotras, porque ellos nunca se ven afectados por ese aturdimiento
que impide ver a Krsna o hacer algo para complacerle. Nosotras
no tenemos ni un atisbo de prema, y por eso cuando escuchamos
la melodia de la flauta seguimos absortas en nuestras indtiles
tareas domésticas. Ay de nosotras! En todos los aspectos somos
tremendamente desafortunadas.”
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puarnab pulindya urugaya-padabja-raga-
Sri-kunkumena dayita-stana-manditena

tad-darsana-smara-rujas trna-rusitena
limpantya anana-kucesu jabus tadadbim

purnah - completamente satisfechas; pulindya - las jévenes de casta
inferior de la tribu Pulinda; wrugava - de Sri Krsna, que canta en
voz alta una canciéon con Su boca o con Su flauta; pada-abja - de los
pies de loto; raga - el color rojizo del afecto; sri-kunkumena - por el
hermoso polvo de kunkuma; dayita - de Su amada (Sri Radha); stana
- los pechos; manditena - que habian decorado; tat - de esa; darsana -
por la visién; smara - por la fuerza del kama (el deseo amoroso); rujah
- el ardiente tormento del deseo; trna - sobre las briznas de hierba;
rasitena - tocando; limpantyah - untando; dnana - por sus rostros;
kucesu -y pechos; jahuh - ellas abandonaron; tat - eso; adhim - la

enfermedad del corazén o la angustia causada por el kama.

Traduccién

—1Oh, sakhil Esas pulindis, las jévenes que viven en el
bosque, se sienten plenamente satisfechas porque poseen un
extraordinario apego (anuraga) por Sri Syamasundara en sus
corazones. Cuando Le ven, surge en ellas el dolor de la lujuria

divina y sus corazones se ven sacudidos por la enfermedad
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del amor. Y cuando ven la hierba cubierta de kuikuma', esas
oncellas del bosque se ven repentinamente embargadas
doncellas del bosq pent t bargad
por el ardiente tormento del smara®>. Ese kurikuma rojizo que
queds adherido a los pies de Syamasundara cuando paseaba
por Vrndavana, adorné los pechos de una de Sus amadas.
Las afortunadas muchachas pulinda toman ese kusikuma y se
o untan por la cara y los pechos, y de ese modo alivian la
1 tan por | y los pechos, y d do al 1

angustia de su deseo.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Las vraja-ramanis describen a sus amigas los muchos aspectos de
la dulzura del sonido de la flauta y sus maravillosos efectos en todo
aquel que la escucha y, dominadas por sus emociones, no se dan
cuenta de lo que dicen. Mientras describen los sentimientos del
Yamuna, el Manasi Ganga y otros rios, aparece en las pantallas
de sus corazones la visién de su amado y, automdticamente,
manifiestan los sintomas externos de su profunda pasién por
El. Tras expresar abiertamente sus sentimientos, se sintieron
avergonzadas e intentaron ocultarlos nuevamente N disfrazando
su pasién amorosa (madhurya-bhava) con sentimientos de amistad
(sakhya-bhava), comenzaron a hablar de las nubes que se habfan
agrupado en el cielo debido a la melodia de la flauta. Pero el potente
efecto del mahabhava de las pastorcillas hizo que ese intento por
ocultar sus sentimientos durara muy poco. En cuanto recordaron
a las j6venes de la tribu Pulinda del bosque, quedaron de nuevo
absortas en su propio bhdva.

—Amiga mfa —dijo una gopi—, el color de la piel de Syama se
parece un poco al de las nubes que flotan en el cielo, Su atuendo

1 N. del T. al espafiol: Polvo cosmético de color rojo hecho a base de circuma o
azafrdn.

2 N. del T. al espafiol: Amor (prema) o deseo por Krsna (kama) oculto en el corazén
que surge después del anuraga y que es estimulado al ver a Krsna o cualquier cosa
conectada con El.
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amarillo brillante (pitambara) se asemeja a los rayos de esas
nubes y la melodia de Su flauta es como sus truenos. Las nubes
y Krsna son amigos debido a todas esas similitudes. Es natural
que las nubes sientan afecto por El, y que nosotras describamos su
relacién no es nada extrafio ni sorprendente. Pero cuando vemos
la suerte de las pulinda kanyas (jévenes doncellas) que andan por
el bosque, parece que ellas también son mucho més afortunadas
que nosotras.

Hay muchas clases de hombres y mujeres que habitan los
bosques de V;‘nde'wana procedentes de diversas castas tribales,
como Pulinda, Sabara o Bhila. Algunos hombres de esas tribus se
ganan la vida como porteadores de palanquines en los pueblos y
aldeas de Vraja, otros trabajan para las castas superiores labrando
la tierra y otros hacen zanjas u otro tipo de labores manuales para
ganarse el sustento. Sus esposas, sus hijas y otras mujeres van por
los bosques recolectando lefia seca, estiércol de vaca, diferentes
hojas verdes comestibles, frutas o raices.

Las jévenes de las tribus Pulinda, Sabara y otras de casta
inferior jamés se acercan a Krsna, y El tampoco mantiene ninguna
clase de relacién con ellas. Sin embargo, jcémo pueden evitar
oir el supremamente encantador sonido de Su flauta? En otras
palabras, ;cémo pueden no ser tocadas por el amor de Krsna? A
veces, cuando escuchan la melodia de la flauta a lo lejos, se cuentan
unas a otras relatos acerca de Krsna, y, sin darse cuenta, en sus
corazones germina el krsna-prema.

En su Vraja-vilasa-stava, Srila Raghunatha dasa Gosvami
escribe que los pastos, los arbustos, los 4rboles, las serpientes,
las aves, los mamiferos, los gusanos y los insectos de Vraja estdn
completamente saturados de dicha y ayudan a enriquecer los
pasatiempos de Krsna. Numerosas referencias de las escrituras
védicas permiten constatar que, al ver su actitud servicial, hasta
grandes sabios que han alcanzado la perfeccién y bhakti-yogis
como Brahma y Siva aspiran a nacer en esas especies. ;Cémo
es posible entonces que unas jévenes como las pulinda sean
privadas de fomentar los pasatiempos de Krsna? De una forma
u otra, ellas también ayudan a enriquecer Sus pasatiempos.
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Las jévenes pulinda viven bien en el bosque o cerca de la
regién montafiosa de Vraja. Con la excusa de adorar al dios sol
(sirya-piija), las vraja-ramanis, que suspiran por encontrarse con
Krsna, unas veces van al Kusuma-sarovara para recoger flores
y otras van a encontrarse con El en Sirya-kunda, Bhandiravan
y otros lugares encantadores. En esos momentos, las sencillas
j6venes pulinda recogen muchas clases de hermosas y fragantes
flores y se las ofrecen a las j6venes de Vraja, y estas las utilizan
para elaborar exquisitas guirnaldas, collares, brazaletes y otros
ornamentos florales para Krsna. Complacidas con la conducta
despreocupada y sencilla de esas jévenes, a veces las vraja-ramanis
hablan carifiosamente con ellas sobre la encantadora belleza y las
cualidades de Krsna. Y por asociarse con las extraordinariamente
influyentes vraja-ramanis, los corazones de las jévenes tribales
quedan saturados de prema.

En el Brhad-bhagavatamrta (2.7.14), Sri Sanatana Gosvami
describe de forma conmovedora las glorias de la asociacién con

santos:

mahat-sangam mahdatmyam evaitat paramadbhutam

krtartho yena viprasau sadyo ‘bhiit tat-svarupavat

Las glorias de asociarse con grandes personalidades (mahat-
sanga) son extremadamente maravillosas. Por el efecto de esa
asociacién, el brahman Jana Sarma inmediatamente se volvié

perfecto como su maestro espiritual, Sri Svaripa.

Sr1 Sanatana Gosvami explica este verso en su comentario:

“Llevando a cabo varios tipos de préicticas rigurosas se puede
p p g p

obtener el servicio amoroso a Vrajendra-nandana Sri Krsna,
pero la misericordia especial de Bhagavan solo se recibe después
de mucho tiempo. ;Cémo es posible entonces que ese brahmén
obtuviera tan extraordinario tesoro sin ningin esfuerzo?”
El verso ‘mahat-sarigam’ se escribié para aclarar esa duda.
Lo cierto es que el efecto de la asociacién con una gran
personalidad (mahat-purusa) es tan glorioso, que el brahmén se

volvié tan perfecto como Sri Svariipa sin necesidad de hacer
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ningun sadhana [préctica espiritual]. Puede que alguien pregunte
cémo puede tener lugar este fenémeno imposible. La respuesta es
que esa duda es improcedente, pues la asociacién con esa clase de
personas es extremadamente milagrosa y estd més alld de toda
l6gica, y, por lo tanto, puede hacer que suceda cualquier cosa.

En su Govinda-lilamrta (Décimo Sarga), dentro del capitulo donde
se describe el pasatiempo del robo de la flauta, Sri Krsnadasa
Kaviraja Gosvamt habla de las jévenes pulinda. Un dfa, viendo el
descaro de la flauta, las pastorcillas la robaron. Cuando Krsna vio
que Su flauta habia desaparecido, se inquietd, y entonces Lalita y
las otras sakhis sonrieron y comenzaron a burlarse de El.

—10h, grandisimo libertino! —djijo Sri Lalitaji—. ;Por qué Te
preocupas tanto por un trozo de bambu seco? En Govardhana
hay dos muchachas pulinda, nuestras amigas Malli y Bhrngi, que
son expertas tallando madera. Si me lo pides, Te conseguiré diez o
veinte piezas de bambu llenas de agujeros.

Srila Vi¢vanitha Chakravartt Thakura describe también a
las jévenes pulinda en su Sankalpa-kalpadruma cuando narra el
pasatiempo del juego de dados. En ese pasatiempo, Sr1 Krsna es
derrotado y las gopis aplauden satisfechas.

Algo avergonzado, Krsna dijo cautelosamente:

—iLalital Esta vez apuesto Mi flauta. Dime qué va a apostar
tu amiga a cambio.

Lalitajt respondié enseguida:

—Dinos qué es lo que quieres que Ella apueste.

—Quiero un abrazo Suyo —dijo Krsna.

Lalitajt accedié:

— Evam astu. Que asf sea.

El juego de dados comienza de nuevo y, esta vez, Srimatii
(Sr1 Radha) es derrotada. Entonces Ella, que habfa indicado
astutamente a Bhrigt que se sentara a Su lado, dijo a Krsna:

—Bhrngi es mi representante, de modo que piensa que Yo soy
ella y abrazala.

Bhrngt se sinti6 muy avergonzada y las sakhis sonrieron
dulcemente. {Qué afortunadas son esas jévenes pulindal Asi, ellas

también ayudan a enriquecer los pasatiempos de Krsna.
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Cuando las jévenes pulinda van por los bosques recogiendo
estiéreol seco de vaca y ven que hay kunkuma procedente de los pies
de loto de Sr1 Krsna rociado por la hierba, la angustia de la lujuria
les invade el corazén. Y cuando pasan la mano por la hierba, se
acercan el kurikuma a la nariz y lo huelen, se quedan fascinadas
por la fragancia encantadora que ha inflamado su k@ma. Saturadas
de bhava, se lo esparcen entonces por el rostro y, viendo que el
intenso calor del k@ma de sus corazones no se ha aplacado, recogen
el resto del kurikuma de la hierba y adornan sus pechos con él.
En ese momento ellas sienten que se estan encontrando con Krsna
o que estdn tocando Su cuerpo, y asf su kama se apacigua.

No es de extrafiar que eso ocurra. La fragancia del cuerpo de
Sri Radha mezclada con la fragancia de los pies de loto de Krsna
y la del propio kurikuma, se combinan como el Triven1® produciendo
un aroma tan extraordinariamente poderoso, que cuando llega al
corazén de las jévenes pulinda el insoportable calor de su kama
queda instant4dneamente aliviado.

Las vraja-ramanis no van al bosque ni son testigos de lo que
ocurre con las jévenes pulinda. Tan solo por oir la melodia de la
flauta mientras estdn sentadas en sus hogares, se despierta en ellas
un torbellino de emociones, Yy en sus corazones surge con total
claridad una visién de todos esos eventos que ellas describen con
palabras emotivas a las queridas sakhis de su grupo que poseen sus
mismos sentimientos (bhdvas).

;Cémo es posible que puedan describir desde sus casas lo
que estd ocurriendo en los lejanos bosques y colinas? Es posible.
El efecto del amor y la devocién por Krsna (krsna-bhakti) es tan
sorprendente, que otorga a los que lo poseen poderes milagrosos
como la omnisciencia. Las glorias de Bhakti Mahadevi

(la personificacién del bhakti) se describen en el Narada Pasicaratra:

hari-bhakti-mahadevyah sarva muktadisiddhayah

bhuktyas cadbhutas tasyas cetikavad anuvratah

3 Confluencia de los rfos Ganges, Yamuna y Sarasvati en Prayag.
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Salokya (vivir en el mismo planeta que Krsna), y las otras cuatro
clases de liberacién (mukti), las ocho perfecciones misticas
(siddhis) incluyendo anima (volverse mas pequefio que lo m4s
pequefio) y laghima (volverse mds ligero que lo mds ligero), la
omnisciencia, la posicién de Indra y la posicién de Brahma,
son todos sirvientes de Hari-bhakti Mahadevi. Dondequiera
que Mahadevi Hari-bhakti esté presente, sus sirvientas
—como los placeres celestiales (bhuktis), las perfecciones
misticas (siddhis) y las distintas formas de liberacién (muktis) —
aparecen automdticamente con las manos juntas esperando

6rdenes.

Las vraja-ramanis se encuentran en el nivel mas elevado de la
devocién (bhakti). Mds aun, ellas son la personificacién del bhakti.
Todas las muktis, siddhis y demés perfecciones esperan la orden de
las gopts. Por la misericordia de Krsna-dvaipayana Vedavyasa, el
excelso Safijaya obtuvo visién divina, y desde su palacio real de
Hastinapura pudo contemplar la batalla en la distante Kuruksetra
y describir toda la escena al Rey Dhrtarastra. Si él pudo hacer eso,
;por qué no iban a poder hacer lo mismo las gopis mahabhavavati?
Cuando estdn absortas en profundos sentimientos amorosos y
hablan sobre la encantadora belleza de Krsna, la increible melodia
de Su flauta y el efecto de ambas en los distintos seres, toda clase
de sucesos desconocidos acordes con sus sentimientos brillan
resplandecientes a los ojos de su bhava. Asi, las vraja-ramants pueden
ver desde sus casas la condicién de las jévenes pulinda y compartir

sus sentimientos con sus amigas intimas.

tad-darsana-smara-rujas tyna-risitena

limpantya anana-kucesu jahus tad-adhim

Perdidas en su mahabhava [éxtasis trascendental], las gopis
dyeron:

—1Oh, amigal ;Mira el modo en que esas muchachas pulinda
se ahogan en el océano de la dicha —que se manifiesta en cada

uno de IOS VCHOS de su cuerpo— cuando recogen el kunkuma de la
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hierba y se lo esparcen por la cara, los pechos y otras partes de
su cuerpo! Sin duda ese kurkuma que se ve tan hermoso sobre la
hierba mezclado con el rocio de la mafiana procede de los pies de loto
de nuestro amado Sr1 Krsna. Es imposible que surja un bhava de
esa magnitud con un kurnkuma ordinario, o experimentar tal grado
de placer al untarlo en el cuerpo. Por eso digo que esas particulas
de kusikuma debfan encontrarse en los pies de loto de Krsna y
pasaron de algtin modo a la hierba. ;Observa lo embriagadas que
se han quedado esas jévenes con su dulce fragancial Se colocan
cerca de él para olerlo, y enseguida experimentan indescriptibles
sentimientos de felicidad. Cuando surge el tormento de la lujuria
divina en sus corazones, ellas se restriegan el kusikuma por el rostro,
y si el calor de su kama no se calma, lo extienden por sus pechos.
Puede que alguien diga que lo que hay en la hierba no es kunikuma
sino tinte rojo de los pies de loto de Krsna, puesto que nadie se
pone kurikuma en los pies, pero ese argumento carece de légica.
Su aroma sobrenatural evidencia que se trata de kurikuma. Pero,
;de dénde vino?

Entonces las vraja-ramanis dejan de hablar durante unos
instantes. Sri-kunkumena dayita-stana-manditena:

—1iOh, sakhil Ese kunkuma procede sin duda de los pechos
de alguna amante (dayita). De algin modo quedé pegado en las
plantas de los pies de loto de urugaya Sri Krsna y luego cayé sobre
la hierba. Pudo haber ocurrido cuando regresaba a Su casa antes
del amanecer tras haberse encontrado con Su amada, o cuando
llevé las vacas a pastar después de Sus pasatiempos del mediodia
en Radha-kunda.

Las pastorcillas llaman a Krsna wrugaya. Urugaya-padabja-raga
tiene un significado profundo y confidencial. Se dice que es urugaya
alguien que derrota incluso a los cuclillos de canto més dulce con
Su variedad de melodfias agradables y de notas musicales altas que
fluyen ritmicamente de Su boca de loto, y que emite a través de
Su flauta unos tonos tan agudos y encantadores, que las aldeas,
pueblos, bosques y otros lugares de Vraja resuenan de éxtasis.
Si los animales, y todos los habitantes de Vraja (vrajavasis) se

sumergen en un placer supremo, no podemos ni imaginar siquiera
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el estado de las vraja-ramanits al escuchar el sonido arrebatador de
la melodfa de la flauta que atrae a todas las entidades méviles e
inméviles. Es imposible describir su condicién.

El Srimad-Bhagavatam (10.29.3) describe esto de un modo
conmovedor —jagau kalam vamadrsam manoharam. “Al comienzo
del rasa-lila*, Krsna emite un penetrante sonido il que atrae y
enloquece a todos.” Controladas por el amor, las pastorcillas lo
dejan todo y corren en la direccién del sonido de la flauta para
encontrar al ladrén que les ha robado el corazén. Algunas gopis
estdn sirviendo a sus esposos, otras ordefian las vacas, otras se
estdn poniendo rimel en los ojos o estdn adornando sus cuerpos.
Sea cual sea la condicién en la que se encuentren, todas ellas
pierden el control de sus sentidos, dejan todo a medio hacer y echan
a correr. En ese estado, ellas ofrecen en sacrificio el autocontrol,
la timidez, las obligaciones familiares, la castidad, el honor y el
miedo para encontrarse con su amado. Krsna atrae a las gopis con
el dulce sonido de Su flauta — nisamya gitam tad-ananga-varddhanam
vraja-stryah krsnagrhit-manasah (Srz'mad—Bhdgavatam 10.29.4).

Urugaya-padabja-raga-sri-kunkumena-dayita-stana-manditena. Una
de las sakhis dice: “Querida amiga, ;de dénde habrd salido ese
kurnkuma que se ve en la hierba cuyo dulce olor despierta el kama?”.
Otra sakhi responde: urugaya-padabja-raga dayitd-stana manditena sri
kurnikumena. “Ese kunkumallegé alos pies de loto de urugaya Sri Krsna
después de haber adornado los pechos de Su amada favorita. Tras
untar en el cuerpo ese $ri kurikuma —la personificacién del afecto
(raga)—, las j6venes pulinda vieron sus deseos completamente
satisfechos y dieron sentido a sus vidas.”

Aqui la palabra dayita quiere decir la amante mds excelsa, esa
que ha entregado su da, es decir, su cuerpo y su mente (deha y
daihika), para rendirse totalmente a los pies de Suamado Sri Krsna.
{Cudn poderoso es ese kurikuma milagroso que decora los pechos de
esa dayita especiall Srila Sanatana Gosvami en su Vaisnava Tosant
y Srila Viévanatha Chakravarti Thakura en su Sarartha Darsini
explican claramente que en la frase $ri kunkumena, la palabra sri

4 N. del T. al espafiol: La danza rasa, un intercambio de amor espiritual puro entre
Krsna y las gopis, Sus sirvientas més confidenciales.
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hace referencia a Srimati Radhika, la dayita mas amada. Dayita,
por tanto, se refiere a la propia Srimat1 Radhika, que posee el
sentimiento especial conocido como madanakhya-bhava, el nivel més
elevado del prema.

Las pastorcillas se sintieron extremadamente inquietas al
describir tanto el kurkuma de los pies de loto de Krsna procedente
de los pechos de esa dayita como la condicién de las jévenes pulinda.

—(Cémo es posible que esas jévenes que viven en el bosque
posean un amor tan elevado por Krsna? —se preguntaron—.
A pesar de no tener ningin contacto directo con El, solo por tocar
el kunikuma de Sus pies de loto (que proviene en realidad de los
cuerpos de las gopis y lo encontraron en la hierba cuando Krsna
se encontraba ya lejos), se han vuelto locas de prema y calman
sus corazones ardientes esparciéndolo por sus rostros y pechos.
Por eso sus vidas tienen éxito. Nosotras somos las tinicas personas
desafortunadas de Vraja-mandala, ya que ni podemos sacrificar
nuestra preocupacién por la opinién publica, el autocontrol y
cosas parecidas como hacen ellas, ni enloquecemos adorndndonos
con el kurikuma de los pies de loto de Krsna. Y tampoco tenemos
tanto prema por Krsna como Su dayitd, que lo sacrifica todo
para servirle. A pesar de escuchar la melodia de la flauta,
nosotras seguimos absortas en nuestros quehaceres domésticos.
Carecemos de prema y, por lo tanto, nuestras vidas son indtiles.
No podemos ni imaginar siquiera la fortuna de las amadas de
Krsna. Si hubiéramos nacido como jévenes pulinda en lugar de
vraja-ramanis, cubrirfamos también nuestros cuerpos con ese
kurikuma de los pies de loto de Krsna que cay6 a la hierba y nuestras
vidas también serfan un éxito.

Otra sakhi dyjo:

—/Para qué hablar de ser jévenes pulinda? Si al menos
hubiéramos nacido como briznas de hierba en el bosque,
nuestras vidas habrian alcanzado su objetivo, porque habriamos
tenido contacto con ese kunkuma procedente de los pechos de
las gopis llenas de prema de Vraja que se desprendié de los pies
de loto de Krsna. Pero, por desgracia, nuestras vidas han sido
maldecidas y hemos sido privadas de tener cualquier clase de

relacién con Krsna.
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Segtin la explicacién dada en el Sri Vaisnava Tosant, las gopis estan
observando directamente las actividades de las jévenes pulinda a
través de los ojos de sus bhavas y admirando la buena fortuna de
las muchachas del bosque. Han llegado a una conclusién respecto
a esa joven amada de Sri Krsna especialmente afortunada.
Es imposible que ese amado (nagara) Krsna, el dulce dhira-lalita
(Joven amante libertino experto en gastar bromas) y rasika-
chiidamani (el mas grande de los disfrutadores), esté vagando por
el bosque solamente para tocar Su flauta. Sin duda debe estar
disfrutando de pasatiempos intimos con Su mejor ndgari, esa
amante dotada de todas las cualidades superlativas. Por eso, la
amante de cuyo pecho proviene el kuikuma que se ha adherido a
los pies de loto de Krsna debe residir en algin lugar de Vraja-

mandala:

tadrsa-nagarasya tadrsim vind sthiter asambhavat ya kacit

nigiidha vidyate tasyah stanabhydam manditam

(Quién es la mahabhavavati vraja-ramani que posee todas las
cualidades ejemplares y estd situada en la cima del prema? En el
Rasa-paiicadyayi® se dice ademds que Krsna desaparecié del lugar
donde se llevaba a cabo la danza rasa (rasa-sthalt) con Su amante.

Después de eso, las gopis llegaron a la siguiente conclusién:

anayaradhito nunam bhagavan harir iSvarah
yan no vihdya govindah prito yam anayadrahah
Srimad-Bhagavatam (10.30.28)

{Oh, sakhis! Sr1 Radhika es mucho m4s afortunada que todas
nosotras. Ella ha ejecutado sin duda mucha més adoracién
(aradhand) a Bhagavan Sri Krsna que nosotras, y por eso ha
recibido el nombre de ‘Radhika’. Por estar muy complacido con
Ella, Govinda nos dejé en el rasa-sthali y se fue con Ella a un

lugar solitario.

5 Los capitulos 29 al 33 del Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam que describen el
pasatiempo de la danza rasa (rasa-lila).
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Casi todos los comentaristas del Srimad-Bhagavatam declaran
que ‘anayaradhito’ se refiere claramente a Srimati Radhika como
la amada mas querida de Sr1 Krsna. A cierta distancia del lugar
del rasa, las gopis vieron a Radhika abatida por el dolor de la
separacién de Krsna. En su Sri Ujjvala-nilamani (sthayi bhava
prakarana 219), Srila Ripa Gosvami comenta sobre el madana-

bhava, el estado mas elevado del mahabhava:

sarva-bhavodgamollasi, madano 'yvam paratparah

rajate hladini-saro radhayam eva yah sada

El estado supremo de exaltacién en el que los distintos niveles
de prema —desde rati (la octava etapa en el desarrollo de la
enredadera del bhakti) hasta mahabhava— se manifiestan
simultdneamente en su forma mds radiante, se denomina

madana (madandkhya) bhava.

Este mdadana-bhava es mis elevado y encantador que el
mahabhava, el ridha, el adhiridha, el modana, el mohana v todos los
demds sentimientos amorosos. Ese glorioso bhdva estd siempre
presente s6lo en Srimatt Radhika; ni siquiera se encuentra en Sus
queridisimas amigas intimas (priva-narma sahkis) como Lalita y
Visakha. Por lo tanto, la amante m4s querida de Krsna, Su vida y
alma, es Srimati Radhika, de cuyos pechos proviene el sri-kurikuma
que estd en Sus pies de loto.

El autor del Vaisnava-tosani dice también que aunque los
pensamientos y sentimientos expresados por las vraja-ramants
anteriormente se derivan de su estado interior, nada de ello es
imaginario. Debido al profundo krsna-prema que poseen las
j6venes de Vraja, ellas pueden ver lo invisible y lo que estd mds
all4 del alcance de su vista como si lo tuvieran delante. Meditando
en el yasyasti bhakti bhagavaty akificana (5.18.12) y en otros versos
del Srimad-Bhagavatam se puede llegar a entender que quienes
albergan en sus corazones akificana-bhakti por Bhagavan —el bhakti
eJecutado con el sentimiento de que Krsna es su tnica posesién—,
nunca son ignorantes en ninguna materia: religién, ciencia,
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lo perceptible y lo imperceptible. Por lo tanto, ellas no tienen dudas
acerca de quién es la amante (dayita) superlativa de Sri Krsna.

El Srimad-Bhagavatam (10.86.42) recoge una declaracién
de las reinas de Dvaraka acerca de Krsna que confirma esta
conclusién (siddhanta):

kamayam aha etasya srimatpada-rajah sriyah

kuca-kunkuma-gandhadhyam mirdhna vodhum gadabhrtah

Nosotras oramos siempre a los pies de loto de Sri Krsna para
que podamos llevar sobre nuestras cabezas el polvo de Sus

pies de loto, que estdn siempre fragantes gracias al kunkuma del

pecho de Srimat1 Radhika.

Las pastorcillas, las jévenes pulinda y todos en Vraja
—hasta la hierba, los arbustos y las enredaderas—, pronuncian
las mismas oraciones.

En su comentario Brhat Krama Sandarbha, Sri Jiva Gosvami
escribe acerca de este verso: dayiteti vaktrinam radha-sakhitvam
spastam eva. Esto significa que el kurikuma que adornaba los pechos
de una dayita especial quedé adherido a los pies de Sri Krsna. Es
evidente que esas palabras fueron articuladas por las amigas de
Srimati Radhika.

Los comentarios Vaisnava Tosant y Krama-Sandarbha dejan claro
que Krsna estd siempre llevando a cabo pasatiempos con Su
amada eterna, Sr1 Radhika. Por lo tanto, no hay duda de que el
kunkuma en los pies de loto de Krsna procede del pecho de Srimati
Radhika. Incluso en Su infancia, Sri Krsna se manifiesta como
un joven (kisora) para realizar diversos pasatiempos amorosos con
Su querida Sri Radhika. Este siddhanta se confirma en el Bhavisya

Puranay también en el Krsna-yamala-tantra:

ekena vapusa gopa-prema-baddho rasambudhih

anyena vapusa vrndavane kridati saha radhaya

En Sridhama Vrndavana, con una forma Sri Krsna pastorea

afectuosamente las vacas y realiza pasatiempos con Sus
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amigos, y con otra forma lleva a cabo diferentes pasatiempos
con Srimati Radhika.

Srila Jiva Gosvami cita varios versos como este para dejar
claro que Krsna solo realiza los pasatiempos de disfrute mis
elevados con Srimati Radhika. El kuikuma que habfa caido de los
pies de Sri Krsna a la hierba y que las jévenes pulinda untaron
por sus cuerpos, procedia del pecho de Sri Radha. En el capftulo
del Ujjvala-nilamani que trata sobre el sthayi-bhava (14.221), Srila
Ripa Gosvami describe el sintoma externo (anubhava) del éxtasis
supremo conocido como madana de la siguiente manera:

atrersydaya ayogye pi prabalersya-vidhayita
sada bhoge pi tad-gandha-mdtradharas tavadayah

En el estado méas elevado de mahabhava llamado madana, la
herofna experimenta una insatisfaccién constante, pues piensa
que Krsna no est4 con Ella incluso después de haber estado
disfrutado con El de diferentes maneras, de haber bailado con

El y de haberse sentado en Su regazo.

Cuando Radha se encuentra en esa condicién, hasta un objeto
ordinario que posea la m4s minima relacién con Krsna Le parece
supremamente afortunado y hace que se despierten en Ella los
celos. Srimati Radhika experimenta una intensa separacién en el
encuentro y una intensa unién en la separacién, e incluso después
de encontrarse con Krsna en repetidas ocasiones, olvida haberlo
visto antes. Esta es una de las maravillosas y sorprendentes
caracteristicas del madana-bhava.

El Sri Ujjvala-nilamani cita pirnah pulindya y otros versos del
Srimad-Bhagavatam como prueba de esto. Segtin el Ujjvala-nilamani,
el verso pirnah pulindya se refiere a Srimati Radhika, porque el
madana-bhava —que Ella experimenta en todo momento— es
incluso superior a los estados de divyonmdada (locura divina en la
separaci(’)n) y prema vaicitya (pensar que el amado estid ausente
aun estando junto a él). Incluso después de encontrarse con Su
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amado, Ella olvida si estuvo alguna vez con El y envidia (y al
mismo tiempo alaba) la fortuna de las modestas jévenes pulinda
que apenas tienen relacién con Krsna.

/Quién habla este verso? Se podria pensar que hay ciertas
diferencias de opinién entre el Vaisnava Tosani'y el Ujjvala-nilamani,
pero Srila Jiva Gosvami es uno de los principales Vaisnavas
ripanuga, de modo que es imposible que haya discrepancias entre
¢l y Srila Ripa Gosvami. Se debe aceptar el siddhanta correcto
después de conciliar ambas lineas de pensamiento. Algunos
comentaristas opinan que Srimati Radhika y las demds vraja-
ramanis experimentan las mds sublimes formas de amor. Aunque
Srimaﬁ Radhika es la mds elevada de todas, el prema de las
demds vraja-ramanis es sumamente excepcional incluso para
las reinas de Dvaraka y para la propia Laksmi. Asi, segin los
sentimientos de cada una, al escuchar la melodia de la flauta,
Sri Radhika y las demds gopis son lanzadas a un estado de
confusién y se ponen a hablar de manera incoherente de todo lo que
acontece a su alrededor. El Ujjvala-nilamani describe los sentimientos
de madanakhya (madana) bhava que surgen en el corazén de
Sr1 Radhika cuando ve la buena suerte de las jévenes pulinda, y el
Vaisnava Tosani describe los bhavas de las otras gopis. Sin albergar
ninguna duda respecto a todo esto, debemos aceptar como nuestro

deber el deleitarnos con el significado profundo de estos versos.
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bantayam adrir abala bari-dasa-varyo
yad rama-krsna-carana-sparsa-pramodab
manam tanoti saba-go-ganayos tayor yat
paniya-suyavasa-kandara-kandamulaib

hanta - ;Oh! (indicando afliccién); ayam - esta (como senialando
con el dedo que Govardhana estda muy cerca); adrih - colina
(Govardhana); abalah - joh, amigas! (sakhis, literalmente aquellos
que no pueden servir a Krsna como lo hace Govardhana); hari-
dasa-varyah - el mejor de los sirvientes del Hari (Hari: el que
roba la mente, las actividades pecaminosas y las aflicciones);
yvat-rama-krsna-carana-sparasa - debido al contacto de los pies
de loto de Sri Krsna y Sri Balaraima (o debido al contacto de
los pies de loto de Sri Krsna y las ramanis); pramodah - jabilo
(el jubilo produce los ocho sattvika-bhavas como, por ejemplo,
el erizamiento del vello en forma de hierba o las ligrimas en
forma de cascadas en Giriraja Govardhana); manam tanoti -
ofrece respeto (mediante diversos servicios); saha - con; go-
ganayoh - las vacas, los terneros y los pastorcillos; tayoh - a Ellos
(a los dos pies de loto de Sri Krsna, o a los pies de loto de Sri
Radha-Krsna yugala); yat - porque; paniya - con el agua potable
o las fragantes y frescas aguas de las cascadas de Govardhana;
siyavasa - hierba muy suave, granos alimenticios, floresy frutas;

kandara - cuevas; kanda-miilaih - raices comestibles.



Venu-gita
Traduccién

{Oh, amigas! Ese Giriraja Govardhana es el sirviente més
excelso de Sr1 Hari. ;Qué afortunado es! ;No han visto lo
exultante que estd de sentir el roce de los pies de loto de
Sr1 Krsna, que es mds querido para nosotras que la vida
(prana-vallabha), y de Sri Baladeva, que es la fuente de placer
para los ojos (nayanabhirama)? Vean con qué gentileza recibe
a Balarama, a las vacas y a los amigos pastorcillos de Krsna.
El provee agua fresca y cristalina, hierba verde y tierna,
cuevas maravillosamente esculpidas para descansar, y una
gran variedad de frutos y raices para comer. Mediante la
ofrenda de todas estas opulencias, Giriraja Govardhana,
la soberana entre todas las montanas, sirve y presenta sus
respetos a Sri Krsnaya Baladeva Prabhu, que estan rodeados

de los pastores y las vacas.

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Sumergidas en los mds profundos sentimientos de amor puro, las
gopa-ramanis, las amadas del Vaquero Divino, est4n completamente
absortas describiendo la gran fortuna de las muchachas pulinda
que viven en la colina de Govardhana. Autom4ticamente sale a
relucir el bhava que escondian en el corazén, y cuando sus emociones
se aplacan un poco, intentan cubrir de nuevo sus sentimientos
intimos, que ya se han desbordado, diciendo:

—Nuestro amado Syamasundara pasea por diversas zonas
pintorescas de la supremamente encantadora V}"ndévana.
En algunos lugares se queda pastoreando las vacas con Sus amigos,
en otros realiza muchas clases de cautivadores pasatiempos con
Sus amadas en las cuevas y los cenadores (kuiijas) de Govardhana,
y en otros se divierte en el agua. Pero debido a nuestra mala fortuna

y a nuestra preocupacién por la opinién publica, la castidad,
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el autocontrol, los principios morales y otros impedimentos,
aunque tenemos ojos no podemos verle, aunque tenemos pies no
podemos caminar hacia El y aunque tenemos brazos no podemos
abrazarle. Incluso después de escuchar la melodia de la flauta,
nosotras seguimos ocupdndonos de los quehaceres domésticos, y
por eso todos nuestros sentidos se han vuelto inttiles. Nuestros
ojos, nuestros ofdos, nuestras manos y nuestros pies, son todos
inttiles. Estamos cargando con el peso de nuestros cuerpos en
vano. {Oh! Esas muchachas pulinda de casta inferior, que antes
eran menospreciadas por todos, son tan afortunadas, que a pesar
de no tener un contacto directo con Krsr_la, untan sin vacilar el
kuiikuma de la hierba en sus rostros y sus pechos, y de ese modo
calman sus corazones ardientes y hacen que sus vidas tengan
éxito. A pesar de ser gopa-ramanis, nosotras ni siquiera podemos
hacer eso. Si hubiéramos nacido como briznas de hierba, nuestras
vidas habrian valido la pena.

Asi, las diosas de Vraja, las vraja-devis, desean nacer como
una brizna de hierba, una enredadera, un 4rbol o cualquier otra
forma de vida similar. Y mientras despliegan todos los sintomas
del mahabhava, las vastas glorias de la colina de Govardhana
comienzan a manifestarse en sus corazones. Entonces dijeron:
‘thantayam adrir abhala hari-dasa-varyo-sakhi ril’

—No se puede satisfacer ningtin deseo sin antes refugiarse en
grandes personalidades y servirlas. La santa Paurnamasii nos
ha hablado de las glorias de la colina de Govardhana. Primero
bafiémonos en Manasi Ganga y hagamos el parikrama' de
Govardhana. Luego adoraremos y rezaremos a Sri Hari-deva, su
deidad regente, y de ese modo se hardn realidad los suefios de toda
nuestra vida que son tan diffciles de alcanzar.

Esa humildad de las gopis es natural y adecuada para sus
pasatiempos con forma semejante a la humana (nara-lila), pero
para los practicantes del bhakti (sadhakas) este tema tiene un
mensaje especial. Si alguien desea alcanzar el servicio lleno de
apego (anuraga) a la Pareja Divina Sr1 Sr1 Radha-Krsna en la

1 Circunvalar un lugar sagrado en peregrinacién.

151



Venu-gita

Vrndavana trascendental (aprakrta), el tinico medio es asociarse
con devotos que se deleitan en la dulzura de Vraja, los rasika-vraja-
bhaktas, y refugiarse en sus pies de loto. Por eso, Srila Raghunatha
dasa Gosvami dice:

anaradhya radha-padambhoja-renum
anasritya vrndatavim tat-padankam

asambhdsya tad-bhava-gambhira-cittan
kutah syama-sindho rasasyavagahah

(Sri Sankalpa-prakadsa)

Sin refugiarse en el polvo de los pies de loto de la personificacién
del mahabhava, Srimati Radhika, cuya forma estd compuesta
de los sentimientos de amor m4s elevados, y de Vrndavana, que
est4d adornada con el polvo de Sus pies de loto, y sin escuchar
las narraciones llenas de néctar de labios de los devotos rasika
de Vraja, es imposible sumergirse en el ilimitado océano de

amor por Syamasundara.

mahater krpa bind kona karme ‘bhakti’ naya
krsna-bhakti ditr rahu, samsara nahe ksaya
SrT Chaitanya-charitamrta (Madhya-Iila 22.51)

Sin la misericordia de los grandes devotos es imposible realizar
servicio devocional, obtener krsna-bhakti, o incluso ser liberado

de las ataduras de la existencia material.

En cuanto la imagen de las glorias de Govardhana aparecié en
sus corazones, las gopis de Vraja, que estdn llenas de un afecto sin
limites, sefialaron con el dedo a Giriraja y dijeron: ‘hantayam adrir
abala hari-dasa-varyo’. La palabra hanta se utiliza para expresar
jubilo o asombro. Tras experimentar ambas emociones, las vraja-
devis utilizan la palabra ‘hanta’. “Por ver a Giriraja y adorarle,
nuestros deseos de toda la vida se cumplirdn r4pidamente.
No tenemos felicidad, poder o fortuna, y tampoco la asociacién,
el servicio o la misericordia de grandes personalidades, y por eso

somos débiles (abala). ;Tendremos alguna vez la inmensa suerte de
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que Girirdja nos otorgue su misericordia? Eso serfa maravilloso.”
La palabra ‘hanta’ se hautilizado aqui con estos dos propésitos. Las
gopis dicen con gran pesar de sf mismas que son débiles, mediante
lo cual quieren expresar: “No tenemos fuerzas suficientes para
abandonar las obligaciones sociales y el autocontrol. No somos
capaces de romper las cadenas de la sociedad para ir con nuestro
amado Syamasundara y entregarlo todo a Sus pies de loto”.

Abrumadas por el prema, las vraja-ramanis hablan asi de las
glorias de Giriraja:

—1Oh, amiga! Giriraja Govardhana es hari-dasa-varya, el mejor
de los sirvientes de Hari (Krsna). En el universo entero existen
muchas clases de sirvientes de Hari (hari-dasa), pero Giriraja
Govardhana es el més elevado de todos.

Las vraja-ramanis pronuncian las palabras ‘hari-dasa-varyd',
cuyos numerosos significados se pueden experimentar meditando
en ellas una y otra vez. El nombre de la deidad regente de
Govardhana es Hari-deva. Todo Vraja adora a Hari-deva (Krsna),
y puesto que Su sirviente més excelso es la colina de Govardhana,
se le ha dado el nombre de hari-dasa-varya. Todos los habitantes de
Vraja (vrajavasis) sirven a Hari-deva, pero Giriraja ha entregado
su cuerpo, su mente, sus riquezas y todo su ser a los ples de loto
de Hari-deva, y Lo lleva siempre en su corazén. Por eso Giriraja
es el més excelso de Sus sirvientes. En este mundo material,
los que sirven a sus esposas, hijos, familia, riqueza, cuerpos y
mentes son sirvientes de la energfa ilusoria (maya-dasa), mientras
que los que no tienen apegos materiales y han sacrificado todo
por el servicio de Bhagavén son hari-dasa. Dhruva, Prahlada,
Ambarisa, Narada, Vyasa y otros devotos extraordinarios lo
han abandonado todo por el servicio del Sefior, pero ninguno de
ellos ha convertido su cuerpo en el lugar de los pasatiempos de
Bhagavan como lo ha hecho Giriraja. Por lo tanto, Giriraja es el
m4s elevado de los sirvientes de Har1.

Hari es alguien que arrebata las tristezas y los sufrimientos, y
que roba el corazén de todos por medio de Su nombre, Su belleza,
Sus cualidades o Sus dulces pasatiempos—manah harati citaii ca

iti harih. Sus devotos intimos también poseen esas cualidades,
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krsma bhakte krsmer gumna sakali sancare. Todas las cualidades de
Hari-deva han sido transmitidas a Giriraja Govardhana; él es
mahat-purusa, una gran personalidad, y nuestro tnico deber es
refugiarnos en sus pies de loto.

Ser sirviente de Hari no es algo ordinario. Las personas con
poco sukrti (méritos piadosos) no son admitidas en el servicio de
Krsna. Antes de otorgar la oportunidad de servirle, Krsna elimina
todas las impurezas del corazén y rompe los lazos materiales de la
persona. El servicio (seva) a Krsna es de dos clases: el que se realiza
con una actitud reverencial (sambhrama) y el servicio intimo, que
estd saturado de mamata o un sentimiento de posesividad hacia
El (visrambha). El visrambha-seva, en el que hay un sentimiento de
amistad profunda, es mejor que el sambhrama-seva o el servicio
mezclado con temor reverencial. Por eso Srila Riipa Gosvami
ha dicho que el servicio intimo al guru (visrambhena guru-seva), es
una de las ramas del bhakti. En el madhurya-bhava (sentimientos de
amante) mostrado por las vraja-devis —y sobre todo por Srimati
Radhika— predomina la més alta expresién de visrambha-seva.
Se puede apreciar también ‘mamata’ o un sentimiento de posesién
en las relaciones de servidumbre, amistad y paternal o maternal
(dasya, sakhya y vatsalya), pero el modo en que las vraja-devis sirven
con todo su cuerpo no se encuentra en ninguna otra parte. Solo
en el madhura-rasa sirve el cuerpo entero con un sentimiento de
posesividad, de forma intima y con gran habilidad y precisién. Por
eso Srila Raghunatha dasa Gosvami ora para tener exclusivamente
el servicio a Srimati Radhika (radha-dasya) diciendo:

padabjyos tava vind vara-ddsyam eva
nanyat kadapi samaye kila devi ydce
sakhyaya te mama namo Stu namo stu nityam

dasydaya te mama raso stu raso stu satyam

{Oh, Svaminyi, mi ama divina! Ta eres krida-parayana, la
encantadora morada de los pasatiempos lidicos de Sri Krsna.
Nunca oraré por un sentimiento (bhdva) que no sea el de ser

Tu sirvienta (dasi) y ejecutar el mejor servicio a Tus pies de
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loto. Eternamente inclino mi cabeza y ofrezco reverencias
una y otra vez a la posicién como Tu amiga, pero lo tinico que

realmente deseo es ser Tu sirvienta.

Atribuyendo sus profundos sentimientos a Giriraja Govardhana,
las vraja-devis dicen:

—Govardhana hace visrambha-seva a Sri Hari-deva con todo
su cuerpo, y por eso es el mejor de los sirvientes de Har1 (hari-
dasa-varya). Y como es muy misericordioso, puede otorgarnos sus
propios sentimientos.

Antes se dijo que Sri Hari-deva es la deidad regente de
Govardhana. Dar vueltas alrededor de Giriraja Govardhana
en peregrinacién no otorga todos sus frutos sin visitar antes a
Sr1 Hari-deva. Esto significa que el prema bhakti depende de la
misericordia. Existen dos clases de misericordia: la de los grandes
devotos y la de Bhagavan, aunque la misericordia de Bhagavan
llega a través de Sus devotos puros. En otras palabras, se puede
decir que la misericordia de los devotos est4 siempre presente, e
incluye la misericordia de Bhagavan y prevalece sobre ella.

En el Srimad-Bhagavatam se ha llamado hari-disa a tres
grandes personalidades: Maharaja Yudhisthira, Sri Uddhava y
Sr1 Giriraja Govardhana. Tras considerar las alternativas, las gopis
llegaron a la conclusién de que Giriraja Govardhana es el sirviente
més amado de Krsna, y por eso se le llama ‘hari-dasa-varya’. A la
magna ceremonia conocida como rdjasiiya-yajiia®> y dirigida por el
rey Yudhisthira acudieron sabios, santos, grandes vaisnavas y otras
grandes personalidades como el abuelo Bhisma, Sri Vedavyasa
y Sri Narada. En el momento de darles la bienvenida, el rey
Yudhisthira dijo: “Hoy es un dfa sumamente afortunado, pues
solo por estar sentado en mi casa puedo obtener el darsana® de
todas estas grandes almas”. Al ver la gran fortuna del santo rey

Yudhisthira, Srila Sukadeva Gosvami exclamé con alegria:

2 Elaborado sacrificio que se ejecuta para establecer la soberanfa de un emperador
sobre el mundo entero.

3 N. del T. al espafiol: Ver, encontrarse con, visitar o contemplar. Esta palabra se
usa sobre todo cuando se contempla a la deidad o a devotos avanzados.

155



Venu-gita

hari-dasasya rajarse rajasiya-mahodayam
naivatrpyan prasamsantah piban martyo 'mrtam yathd
Srimad-Bhagavatam (10.75.27)

—Partksit Maharaja, al igual que un mortal nunca se sacia
de beber néctar, todos esos grandes sabios no se cansaron

de alabar el rajasiva-yajiia del sirviente de Sri Hari, el santo

Yudhisthira Maharaja.
Devarsi Narada dijo entonces a Maharaja Yudhisthira:

yiyam nrloke bata bhiuri-bhdaga yesam priyo sau jagad-isvaresah
devo gurur bandhusu matuleyo diitah suhrt sarathir ukti-tantrah
Brhad-bhagavatamrta (1.5.7)

—iMaharzjal En este mundo todos ustedes son sin duda
afortunados, pues Sri Krsna, el supremo controlador de
controladores y la causa original de todas las causas, es su
querida deidad adorable, su guru, su primo, su hermano,
su mensajero, su amigo, su auriga y el sirviente que atiende
todas sus 6érdenes. Aquel que es el objeto del amor de todas
las entidades vivientes, lava personalmente los pies de todos
los grandes sabios y santos que han venido a tu ra@jasiya-yajiia.
Esa misma Alma Suprema cuya audiencia es extremadamente
dificil de obtener, reside siempre en tu casa de incégnito. En
verdad no hemos venido aquf a tener darsana de Sri Krsna, sino
a presenciar la asombrosa manera en que ustedes los Pandavas
han ganado el favor del omnipresente y supremamente
independiente Poder Supremo y Verdad Suprema, Sr1 Krsna,
y Lo han convertido en un miembro intimo de su familia.
{Oh, Dharmaraja (Yudhisthira), hijjo primogénito de Pandu!
;Cémo es posible que Sri Krsna, que vive en el corazén de
todos como el testigo y el supremo controlador, se sienta muy
a gusto contigo y resida siempre en tu hogar? Todas estas

grandes personalidades han venido aqui solo a presenciar esto.
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Por eso el Srimad-Bhagavatam confirié a Yudhisthira Maharaja
el titulo de hari-dasa, que es perfectamente adecuado para él. El
segundo ‘hari-dasa’ es Sri Uddhava. El Srimad-Bhagavatam 10.47.56

declara en este sentido:

sarid-vana-giri-dronir viksan kusumitan drumdn

krsnam samsmarayan reme hari-daso vrajaukasam

Con objeto de consolar a Sus padres, a las vraja-ramanis y a
los demds habitantes de Vraja , Krsna envié a Su amado sirviente
Uddhava a Vraja durante un tiempo. Este hari-dasa, Uddhava,
recorrié Vraja junto con sus habitantes. Unas veces iba a orillas
del Yamuna, otras caminaba por los bosques, y otras paseaba por
Giriraja Govardhana o entre los 4drboles saturados de coloridas
flores. En cada lugar, €él preguntaba a los residentes de Vraja
acerca de los pasatiempos que Krsna habia realizado alli y, al
recordarlos, ellos se sentfan sobrecogidos. (Cudn querido es este

hari-dasa Uddhava para Krsnal

vrsninam pravaro mantri krsnasya dayitah sakha
sisyo brhaspateh saksdt uddhavo buddhi-sattamah
Srimad-Bhagavatam (10.46.1)

{Pariksit! El muy inteligente y respetado Uddhava era un
miembro destacado de la dinastfa Vrsni y un discipulo directo
de Brhaspati. Fue el primer ministro y amigo intimo de Krsna.

. Qué mayores glorias se pueden decir de €él?

El propio Sri Krsna dijo a Uddhava:

na tathda me priyatama atma yonir na sankarah
na ca sankarsano na srir naivatmd ca yatha bhavan
Srimad-Bhagavatam (11.14.15)

{Uddhava! T4 eres Mi mejor amigo. Nadie Me es m4s cercano
que td, ni siquiera Mi hijo Brahma, Sankara, Mi hermano
Balarama o Laksmi, la otra mitad de Mi cuerpo. Ni siquiera

Mi alma Me es tan cercana como ti.
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Por eso en el Srimad-Bhagavatam Uddhavaji recibe también el
titulo de ‘hari-dasa’, que es totalmente apropiado para él en todos
los sentidos.

Sin embargo, tras deliberar sobre ello, las vraja-ramanis
desbordantes de mahabhava llegaron a la conclusién de que Giriraja
Govardhana es el mejor de los sirvientes de Hari, y por eso le
llaman hari-dasa-varya. Para eso tiene que haber alguna razén
oculta. Srila Ripa, Sanatana y los otros Gosvamis poseen una
profunda comprensién de los sentimientos trascendentales (rasa-
tattva), por lo que algunos de estos misterios pueden ser desvelados
en sus escritos. En el Brhad-Bhagavatamrta, Srila Sanatana
Gosvami explica los niveles de las distintas clases de devotos: jiiani-
bhakta, suddha-bhakta, premi-bhakta, premapara-bhakta y prematura-
bhakta*. Aunque los Pandavas servian a Krsna {ntimamente y Le
trataban como a un miembro de su familia, habfa en su actitud
algo de reverencia. Segtin Sanatana Gosvami, los sentimientos
de Yudhisthira hacia Krsna son predominantemente de servicio
(dasya-bhava) mezclados con amistad (s@khya) y afecto paternal
(vatsalya), y los sentimientos predominantes de Arjuna y los demés
Pér}davas —asf como también Kunti— son de amistad mezclada
con servicio. Los Pandavas conocen la divinidad de Krsna, por lo
que su prema estd refrenado por sentimientos reverenciales. Por
eso el amor que Uddhava siente por Krsna como prematura-bhakta
es mas elevado que el de los Pér_ldavas como premapara-bhaktas.

Tanto los Pandavas como Uddhava son asociados de
Krsna en Dvaraka. Puesto que el amor de Uddhava es m4s
grande, Krsna lo envié a él a la escuela de las gopis para que
fuera instruido en los niveles superiores del prema. Uddhava
fue a Vraja y se quedé asombrado al ver el amor tan elevado
y unico de aquellas jévenes. Alli comprendié las glorias del

extraordinario polvo de Vraja (de las gopis) que es adorado por

4 Jhani-bhakta — el devoto que conoce la posicién suprema del Sefior (Prahlada);
Suddha-bhakta- el devoto motivado por la actitud devocional que se encuentra en
los pasatiempos de Vraja (Ambarisa); premi-bhakta — alguien imbuido con devo-
cién amorosa (Hanuman); premapara-bhakta — devoto absorto en el prema puro
(los Pandavas); y prematura-bhakta — devoto movido por un incontenible amor

(Uddhava).

158



Verso 18

Brahma, Siva, Sukadeva y otros. Més aun, Uddhava expresé
su profundo deseo de bafiarse siempre en el polvo de los pies de
las gopis. Sabfa que para satisfacer su deseo debia refugiarse en
el supremamente magndnimo Giriraja Govardhana, y por ese
motivo eligié nacer como una brizna de hierba, un arbusto o
alguna otra planta en Syéma Ku‘_ci, cerca de Kusuma Sarovara,
en Giriraja Govardhana.

En el Stavavali, el Stavamala y otras obras, Srila Ripa,
Raghunatha y otros Gosvamis describieron los misteriosos
kufija-lilds y otros pasatiempos de Sr1 Krsna y las gopis: “Los
jévenes amantes Sr1 Radha-Krsna llevan a cabo siempre nuevos
y secretos pasatiempos amorosos en tus numerosas cuevas ’;
“1Oh, Govardhanal! Tt facilitas y presencias el pasatiempo dana-
keli que realizan los jévenes amantes Sr1 Radha-Krsna, que son
un manantial de néctar™; “Exigiendo un peaje, Krsna discutié
durante horas en Dan Ghati con la hija de Vrsabhanu Maharaja™.
En estas oraciones se describe a Giriraja Govardhana como el
testigo de todos los pasatiempos secretos y quien otorga vraja
prema. Los Gosvamis oran a Giri Govardhana para que les dé
refugio a sus pies de loto.

Segun el Garga Samhita, Girirajaji se manifesté a través de los
ojos llenos de amor de Krsna. En el Vraja terrenal, el corazén de
Yogamaya Pirnima-devi aparecié con la forma de Giriraja como
el hijo de Dronacala [uno de los Himalayas] y Pulastya Rsilo llevé
a Vraja-bhami. Segtin el Bhavisya Purana, sin embargo, Giriraja
Govardhana, el rasika mas excelso, se manifesté directamente del
corazén de Srimati Radhika, la potencia interna (svariipa-sakti) de
Krsna: manasah prakrter jatao giri-govardhano mahan.

La palabra Govardhana significa ‘go, gopa, gopinam,
samvarddhayati’, aquel que aumenta la felicidad del prema de las
vacas, los terneros y todos los residentes de Gokula. Sr1 Giriraja
Govardhana tiene la fortuna de hacer muchas clases de servicio,

5 pramada-madana-lilah kandare kandare te, racayati nava-yiunor dvandvam asminn amandam
6 rasa-nidhi-nava-yinoh saksinim dana-keler
7 yatraiva krsno vrsabhanu-putrya/danam grhitum kalaham vitene
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asf como también de ser testigo y enriquecer la danza rdsa de
Sr1 Krsna y otros pasatiempos confidenciales. Sr1 Giriraja posee
dos identidades: como un devoto (bhakta-svariipa) y como el propio
Krsna (bhagavat-svaripa). Los vaisnavas gaudiva ven a Giriraja como
bhakta-svaripa.

Sumidas en un mar de amor por Krsna, las jévenes de Vraja
continuaron: ‘Yad-rama-krsna-carana-sparsa-pramodak. Cuando recibe
el contacto de los hermosos pies de loto de Rama y Krsna, Giri
Govardhana se siente transportado por el prema. Los dos hermanos
experimentan un placer supremo al caminar porla colina Govardhana,
y al verlo las gopis no pueden evitar llamar a Giriraja hari-dasa-varya.
El sirviente que deleita a Sr1 Hari con su servicio y que a cambio
obtiene una dicha suprema de ese servicio, es el més elevado de los
sirvientes de Sr1 Hari. El sirviente que encuentra que su servicio a
Sri Hari es un duro trabajo, experimenta alguna dificultad en ¢l o lo
acepta con reticencia, no puede ser el mejor sirviente.

Cuando Hari (Krsna, el que roba los corazones de los residentes
de Vraja) se dirige a Govardhana con Balarama y los pastorcillos
con la excusa de pastorear las vacas, Govardhana experimenta
un placer supremo y en su cuerpo se pueden apreciar ldgrimas,
erizamiento del vello, temblor, sudoracién y asta-sattvika bhavas
(ocho sintomas fisicos de prema). La hierba que crece es el vello
erizado (romarca), las fuentes son sus ldgrimas (asru) y el rocio es su
transpiracién (sveda). En ese momento, las piedras de Govardhana
se derriten. Con objeto de que los pies de loto de Rama y Krsna no
experimenten el menor desagrado, sus piedras se vuelven tibias en
inviernoy frescas en verano. Porque manifiesta sintomas de éxtasis
—como erupciones en la piel, vellos erizados y transpiracién—,
se entiende claramente que Govardhana obtiene una dicha
suprema sirviendo a Krsna. También Krsna experimenta una
gran felicidad jugando, paseando y divirtiéndose por el cuerpo de
Govardhana. No hay duda alguna de que Giriraja Govardhana es
el m4s elevado de los sirvientes de Hari.

Cuando se estudia esta parte del verso ‘rama-krsna-carana-
sparsa-pramodah’, parece como si las gopis estuvieran describiendo

las andanzas de Balarama y Krsna, pero st meditamos en el amor
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inquebrantable y exclusivo que estas tienen por Krsna, podemos
entender el sentir (bhava) mds profundo de sus corazones. Si en
el caso de la palabra 7@ma’ tomamos la acepcién “supremamente
cautivador” en lugar de Balarama, lo que est4dn diciendo realmente
para ocultar sus bhavas es ‘rama-krspa’. Por consiguiente, lo que
esta frase signiﬁca es “honrado por el contacto de los encantadores
pies de loto de Sri Krsna, Sr1 Govardhana se regocija de placer,
sus vellos se erizan y su cuerpo se estremece.” Aquf se indican dos
de los saficari-bhavas de las gopis: encubrimiento de sus emociones
(avahitth@) y humildad (dainya). Con sus corazones agitados por
sentimientos de amor, las gopis describen la buena fortuna de
Govardhana por tocar los pies de loto de Krsna y, al mismo tiempo,
expresan su humildad. “;Ay de nosotras! ;Si al menos fuéramos
una de las piedras de Govardhana, también nos volveriamos
suaves por el contacto de los pies de loto de Krsna. Debido a la
melodia de la flauta de Krsna, hasta las piedras de Govardhana se
derriten, cosa que no ocurre con nuestros corazones. El Creador
nos ha hecho tan desafortunadas y tan carentes de amor, que ni1
podemos tener contacto con los pies de loto de Krsna n1 nuestros
corazones se derriten.”

Rebosantes de emocién, las gopis alaban sobremanera el modo
en que Giriraja Govardhana se absorbe en el prema diciendo:

manam tanoti saha-go-ganayos tayor yat

paniya-siyavasa-kandara-kandamiilaih

—1Oh, sakhi! Govardhana no se siente satisfecho con quedar
embargado por la dicha al tocar los pies de loto de Krsna y
experimentar erizamiento de los vellos (romaiicita), erupciones
extdticas (pulakita) y éxtasis (pramudita). El recibe ademés
solicitamente a Krsna, a Baladeva, a todos Sus sakhas y a las
incontables vacas con diferentes clases de obsequios como
si estuviera dando la bienvenida a un amigo muy querido.
El satisface los deseos mas intimos de Krsna (manobhista-seva) y
de todo Su grupo con su cuerpo, su mente, sus riquezas y todo
su ser, y los deleita con presentes como agua fresca y pura para
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calmar su sed, sabrosas frutas y raices para comer, multitud de
flores diversas y arcilla roja® para decorarse, bancos y camas
adornadas con joyas para descansar, gemas refulgentes que hacen
la funcién de ldmparas y espejos, y cuevas y cenadores (kuiijas)
profusamente decorados. Y para las vacas ofrece hierba nutritiva.
Krsna, Sus amigos y las vacas se sienten sumamente complacidos
con todos los regalos que les ofrece Giri Govardhana.

Manast Ganga y los dem4s rios de Govardhana est4dn siempre
llenos de un agua cristalina, dulce y fresca. Las distintas clases
de 4rboles y enredaderas rebosan en todo momento de fragantes
y exquisitas flores y frutas listas para ser utilizadas en el servicio
a Krsna, y siempre hay disponible una sabrosa y fragante hierba
verde para las vacas que hace que incremente el flujo de su leche.
Govardhana mantiene en sus innumerables cuevas lugares donde
sentarse y dormir para Krsna y Sus amigos pastorcillos. Atraido
por todos esos encantos, Krsna va diariamente a Govardhana
para pasear, pastorear las vacas y llevar a cabo extraordinarios y
maravillosos pasatiempos con Sus amigos. Pero ademé4s El disfruta
allf de pasatiempos profundos y confidenciales con Sus amadas en
los decorados cenadores y cuevas. Por eso las gopis otorgaron a
Govardhana el titulo de hari-dasa-varya.

Segun algunos, la frase ‘hantayam adrid abala’ provino de la boca
de loto de Srimatt Radhika y segun otros fue pronunciada por
otras gopis. Srila Sanatana Gosvami ha dicho que se refiere a las
gopis: Govardhano jayati saila kuladhirdjo yo gopikabhir udito hari-dasa-
varyah —“Toda gloria al rey de todos los montes, a quien las gopis
han calificado de hari-dasa-varya”. Sin embargo, Srila Raghunétha
dasa Gosvami ha afirmado claramente en su Govardhana-vasa-

prarthana-dasakam:

giri-nrpa! hari-dasa-sreni-varyeti-nama-

mrtam idam uditam sri-radhika-vaktra-candrat

8 Pigmento de color azafran que se extrae de las piedras de Govardhana.

162



Verso 18

{Oh, Giriraja Maharaja! El nectdreo nombre de hari-dasa-

varya ha emanado del rostro de luna de Srimati Radhika.

Puede que parezca que hay diferencias de opinién entre Sripad
Sanatana Gosvami y su seguidor Sripad Raghunatha dasa
Gosvami, pero en realidad no es asf, puesto que Srimati Radhika
es también una gopi. Tanto Srimati Radhika como las gopis han
llamado a Girirgja ‘hari-dasa-varya’ tras ver los extraordinarios
esfuerzos que realiza para servir. En relacién con esto, Sripad
Sanatana Gosvami ha declarado en el Sri Brhad Bhagavatamytam que
Srimati Radhika y las demé&s gopis dieron a Govardhana el nombre
de hari-dasa-varya, mientras que Raghunatha dasa Gosvami
afirma que las glorias y la importancia de que Govardhana sea
llamado hari-dasa-varya ha brotado exclusivamente de la boca de
Srimati Radhika, la gopi mas excelsa. Srimati Radhika y las gops,
asf como también Sripad Sanitana Gosvami y nuestros maestros
(acharyas) posteriores han glorificado a Govardhana como el mejor
de los sirvientes de Sri Hari. Al explicar el método de adoracién
a Govardhana, el Hari-bhakti-vilasa también se refiere a él como
hari-dasa-varya: “$ri krsna-dasa-varyo-yam $ri- govardhana bhiidharam’.

Absortas en su krsnanuraga, las gopis alabaron profusamente los
numerosos servicios llenos de prema que Govardhana realiza para
Krsna. Las pastorcillas revelaron sus sentimientos a través de sus
gestos y las expresiones de sus rostros. “A pesar de haber nacido
en Vraja —dijeron—, no hemos podido hacer ningtn servicio para
Krsna. Nuestras vidas han transcurrido en vano”.
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ga gopakair anu-vanam nayator udara-
venu-svanaib kala-padais tanu-bbrtsu sakbyab
aspandanam gati-matam pulakas tarunam

niryoga-pasa-krta-laksanayor vicitram

gah - las vacas; gopakaih - con los pastorcillos; anu-vanam - a cada
bosque; nayatoh - conduciendo; udara - muy generoso (el sonido de
la flauta es muy generoso, porque distribuye krsnanuraga a las gopis
dondequiera que estén); venu-svanaih - el sonido de la flauta de
Sri Syémasundara; kala-padaih - con dulces melodias; tanu-bhrtsu -
entre las entidades vivientes; sakhyah - oh, amigas; aspandanam-gati-
matam - haciendo que todas las entidades vivientes, tanto méviles
como inmoéviles, cambien por completo su naturaleza: la naturaleza
de los rios es fluir continuamente, pero se detienen; pulakah-tarinam
- incluso entre los arboles inmoéviles se manifiestan el pulaka y otros
sattvika-bhavas; niryoga-pasa - las sogas para atar las patas traseras
de las vacas; krta-laksanayoh - de esos dos (Krsna y Balarama), que

se caracterizan por; vicitram - maravilloso asombro.

Traduccién

—1Oh, amiga! Los dos hermanos, nuestro Syamasundara
y Gaurasundara Balarama, se mueven de un modo
particularmente elegante y tnico. Cuando Syamasundara
conduce a las vacas de un bosque a otro junto con Sus

amigos pastorcillos, enrollada sobre Su cabeza lleva
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una cuerda para atar las patas de las vacas durante el
ordefio, y colgado del hombro un lazo para atraparlas.
Al ver Su dulce belleza sin paralelo y escuchar el sonido
de Su flauta, no solo los seres humanos sino todas las
entidades vivientes (como los animales) y las no vivientes
(como los rios) quedan aturdidos, y los 4rboles inméviles
tiemblan de éxtasis (pulaka). ;Qué més te puedo decir,

amiga mia, de las prodigiosas maravillas de la flauta?

Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

En su delirio amoroso, las vraja-ramanis dicen sobre la buena
fortuna de Giriraja Govardhana:

—1Oh, sakhi! Miral No es de extrafiar que Giriraja sea
bendecido con diferentes clases de servicios para Krsna y con el
contacto de Sus dulces pies de loto. Si nosotras pudiéramos ser
hari-dasa-varya como Govardhana, también tendriamos la fortuna
de realizar distintos servicios y nuestras vidas también serian
provechosas. Pero estamos siempre encerradas en la prisién de
nuestras casas, y nuestros cuerpos y mentes estin constantemente
ocupados en asuntos mundanos, de modo que es imposible que
tengamos esa buena fortuna. Todas las entidades vivientes méviles
e inméviles de Vrndavana estdn bendecidas. Sus vidas han
logrado el éxito porque pueden tocar los ples de loto de Krsna
y establecer alglin tipo de relacién con El. Nosotras somos las
Unicas desafortunadas de toda Vraja.

Mientras hablan, la imagen de Krsna yendo a pastorear al
bosque y tocando la encantadora flauta se manifiesta en sus
corazones. Como si estuvieran viendo a Sr1 Krsna directamente,
las gopis se quedan completamente inmersas en una dicha suprema.
Ya incapaces de ocultar su prema, dicen:

—Observa, sakhi, con qué gestos tan dulces Syémasundara, el

danzarin supremo, deambula graciosamente de un bosque a otro!
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Todos los seres méviles e inméviles se sienten embargados por la
dicha del amor al escuchar el dulce sonido de Su flauta, y en sus
cuerpos se pueden apreciar los ocho sintomas fisicos del éxtasis
(Gsta-sattvika-bhavas). Nuestro Syémasundara, junto con Su multitud
de vacas, va de un bosque de Vraja-mandala a otro, pues un nimero
tan grande de vacas no puede pastar en un solo bosque pequefio. Los
pastorcillos no dejan solo a su amigo del alma ni un solo instante.
Manteniéndose agrupados y colocdndolo en medio de todos ellos,
constante y diligentemente velan por Su bienestar para protegerlo
de los posibles demonios, monstruos y serpientes. Madre Yasoda les
hizo prometer varias veces: “;Oh, hijos mios, Subhadra, Sridama,
Sudama! Kanhaiya [Krsna] es muy travieso. No quiere quedarse en
casa. Aunque tiene cientos de sirvientes, quiere pastorear las vacas
El mismo. ;Qué puedo hacer? En el bosque hay rios muy profundos,
serpientes, arbustos llenos de espinas, demonios, monstruos y otros
motivos de temor. Prométanme que nunca Lo dejare’m solo”.

Este es el motivo por el que hay un ntimero ilimitado de vacas
delante y detras de El. Mientras avanza en medio de la multitud de
pastorcillos tocando la flauta, Krsna adopta unas posturas tnicas
y extraordinarias. Aquf ‘gopakail’ significa los amigos pastorcillos
de Krsna que Le ofrecen proteccién.

Niryoga-pasa-krta-laksanayor vicitram — Las gopis continiian:

—Los dos hermanos, Rama y Krsna se ven muy hermosos
cuando caminan por el bosque con las sogas niryoga y pasa
adornando Sus cuerpos.

En el momento del ordefio, los inquietos terneros son atados
a un poste para mantener sus cabezas cerca de sus madres. Esa
cuerda se llama niryoga, y la cuerda con la que se ata a las vacas
para que no den patadas mientras se las ordefia se llama pasa.
Segtin Srila Jiva Gosvami, todas las vacas de Vraja se comportan
correctamente y, por lo tanto, no es necesario que se las ate
durante el ordefio; pero hay unas cuantas vacas Inquietas, y a
ellas sf se les ata las patas traseras con un nudo llamado niryoga-
pasa. El niryoga-pasa que Sri Krsna utiliza estd hecho de fibras
de tela amarilla sumamente ﬁnas, y los extremos de la cuerda

estdn entrelazados con hileras de perlas que tintinean cuando
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El se mueve. Al igual que el resto de los pastorcillos, Krsna ata la
niryoga a Su turbante y deja que la pasa caiga por Su pecho desde
Sus hombros. Su vestimenta es tan encantadora, que quienes Le
ven no pueden evitar sentirse cautivados.

Las gopa-ramanis quedan embelesadas al ver ese atavio tan
seductor. Debido a Su amor, ellas se deleitan en la dulzura del
cuerpo de Sri Krsna, pero para ocultar su prema describen la belleza
fascinante de ambos hermanos, Rama y Krsna. Sin embargo,
Rama aquf no se refiere a Balarama, sino a ramaniya Krsna. En
sdnscrito la palabra ramaniya significa hermoso y encantador.

Nayator udara-venu-svanaih kala-padais tanu-bhrtsu sakhyah
aspandanam gati-matam pulakas tarinam:

—1iOh, sakhil En toda la creacién no hay una sola entidad
viviente que no se sentirfa sobrecogida viendo las dulces y
atractivas formas de Rama y Krsna que atraen a los tres mundos.
Y la atmésfera que se crea cuando Krsna hace sonar una melodiosa
nota con Su flauta para llamar a las vacas m4s alejadas, es dificil
de describir. La flauta de Krsna es por naturaleza tan generosa,
que sus notas entran en los oidos de todas las entidades vivientes
de Vraja, sin discriminar a ninguna, y hacen que surja una dicha
suprema en el océano de sus corazones. El efecto que crea el suave
y melodioso eco de la flauta es tal, que al escucharlo cada persona
piensa que Krsna la estd llamando a ella y a nadie més. Cuando
el tintineo de las campanillas de las tobilleras de Krsna ‘run-jhun,
run-jhun' se une a la flauta, la dulzura de esta aumenta mas atn.
/Quién podria mantener la calma después de escuchar esto?

En su Utkalika-vallarih (27), Srila Ripa Gosvami hace una bella
descripcién del encuentro de las notas de la flauta con el sonido
de las campanillas de las tobilleras. Esa vibracién, mezclada con
el dulce tintineo de las campanillas de las tobilleras de Srimati
Radhika, la amada de Krsna, crea unas ondas sonoras que
estimulan Sus pasatiempos amorosos.

dhasta brahma-marala-kiijita bharair urjesvari niipura-

kvanair urjjita-vaibhavas tava vibho vamsi-prasitah kalah
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labdha-sasta-samasta-nada-nagari samrajya laksmim param

aradhyah pramadat kada sravanayor dvandvena mandena me

(Podré escuchar alguna vez el encantador y sorprendente
sonido de las campanillas de las tobilleras de Srimati Radhika
que, mezclado con la seductora melodia de Tu flauta, derrota

incluso al suave gorjeo del cisne transportador de Brahma?

Cuando hablan del encantador atuendo y de la melodia de la
flauta de Krsna, las doncellas de Vraja, incapaces de contener su
prema, dicen:

—1Sakhi! Al ver los nudos niryoga y pasa de Krsna, parece que
realmente son niryoga-pdasa: sin duda nunca se desatarén.

El inquebrantable samadhi-yoga de los munis no es nada en
comparacic’)n con la unién permanente y constante del niryoga.
Los niryoga-pasa de Krsna son en realidad sogas de prema. Atando
a todos los habitantes de Vraja y los residentes del bosque en la
trampa de Su amor, Krsna los deja indefensos y demuestra asf el
sorprendente y maravilloso efecto de esos nudos de amor.

Aspandanar gati-matam pulakas tarinam. lLas gopis llenas de
amor dicen:

—Cuando Krsna lleva las vacas a pastar vestido con Su
encantador traje de pastorcillo y hace sonar Su flauta, es imposible
describir los extraordinarios sintomas de prema que surgen en
los corazones de todos los seres, tanto méviles como inméviles.
La cancién de la flauta sumerge a todos los animales del bosque
—como los ciervos y los pdjaros — en premaylos dejainmovilizados
como estatuas de piedra o estampas de un cuadro. Los &rboles,
las enredaderas y otras entidades vivientes inméviles abandonan
su naturaleza intrinseca y se vuelven como los seres méviles, y,
debido al intenso placer que experimentan, ellos también estallan
de jubilo, su vello se eriza y surgen erupciones de éxtasis en su
piel. Y no son los tinicos afectados por la melodia de la flauta. El
Yamuna, el Manasi Ganga y los demds rios dejan de fluir, y las
piedras de Giri Govardhana se derriten y fluyen como rios.
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Los devotos rasika dicen que, en realidad, la palabra ‘atar’ no
se utiliza en relacién con las sogas niryoga y pasa de Sri Krsna,
ya que El solo las usa como ornamentos. Forman parte del atavio
tradicional de los pastores de Vraja y se ven tinicamente en los
pasatiempos de Krsna como un ser humano (nara-lila). No hay
ninguna necesidad de atar a las vacas y a los terneros con una
cuerda; esos pasatiempos se llevan a cabo para complacer a los
devotos del Vraja-dhama terrenal (prakata). Srila Viévanatha
Chakravarti Thakura explica esto en el Sr7 Vraja-riti-cintamani (35):

chatradi-dande subha-camaradi-dande ca dandah srutir asti yatra

nivyadi-kesadika eva bandhah samadhi-yogadi-karadhi-sabdah

La palabra danda, que significa vara de castigo, se utiliza en
Vraja para los mangos de las sombrillas y los abanicos hechos
de cola de yak (camara). Allf no existe la practica de castigar las
ofensas y otras transgresiones con una vara tal como se hace en la
corte de un rey. La palabra bandhan (atar) se utiliza dnicamente en
relacién con los cabellos de las gopis y sus fajas. En Vraja no hay
grilletes ni cadenas para castigar. La palabra adhi, dolor de cabeza,
se utiliza en relacién con la meditacién extatica del samadhi-yoga,
puesto que la caracteristica distintiva de Vraja es que allf no hay

afliccién ni sufrimiento.
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evam-vidba bbagavato
ya vrndavana-carinab
varnayantyo mitho gopyab
kridas tan-mayatam yayub

evam-vidhah - esta clase (estos pasatiempos tan maravillosos de
Bhagavan que asombran a los tres mundos); bhagavatah - de la
Suprema Personalidad de Dios (que manifiesta una dulce belleza
y unos dulces e incomparables pasatiempos); yah - los cuales;
vrndavana-carinah - que paseaba por el bosque de Vrndavana;
varnayantyah - (las gopis continuamente) ocupadas en describir todos
estos pasatiempos del Senor (y de ese modo alcanzaron un estado
de tadatma con esos pasatiempos; dicho de otro modo, entraron
en esos pasatiempos y experimentaron la asociacién directa con
Krsna); mithah - entre ellas; gopyah - las gopis; kridah-tat-mayatam-
vayuh - ellas se identificaron por completo con esos pasatiempos; en

otras palabras, €SO0S pasatiempos S¢ manifestaron €n sSusS corazones.

Traduccién

{Oh, Maharaja Pariksit! Estos no son los unicos pasa-
tiempos de Vrajendra-nandana Syamasundara, que pasea
por Vrndavana. El lleva a cabo ilimitados pasatiempos.
Por hablar continuamente de ellos a sus amigas, las gopis
entran en un trance extaticoy meditan en Sri Krsna, y de ese
modo se vuelven uno con los pasatiempos de Bhagavan, los

cuales se manifiestan continuamente en sus corazones.
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Ananda-varddhini Vyakhya

El Comentario que Aumenta el Placer

Asi, ahogdndose en su incontenible amor por Krsna, las
pastorcillas hablan del cambio de naturaleza de los residentes
méviles e inméviles de Vraja, que quedaron hechizados por la
dulce belleza de Krsna y el dulce sonido de Su flauta. Mientras
describen esto, a veces son poseidas por sentimientos de humildad
o de celos.

—1Oh, amiga! —dice una gopi—. Observa la condicién de los
seres méviles e inméviles tras escuchar la encantadora melodia de
la flauta de K;‘spa, que esta decorado con Su niryoga-pasa. El debe
ser un mago experto en encantamientos y también el més grande
de los engafiadores. Y sus amigos no lo son menos; como cémplices
Suyos, Le asisten en todo. Krsna atrae a todos mediante el poder
de Su hermosa forma y el dulce sonido de Su flauta, los ata con
las sogas del amor y los despoja de todo lo que mds aprecian.
Ya hemos tenido bastante! A partir de ahora solo ofreceremos
respetos a la melodia de la flauta desde la distancia. Es m4s sensato
que no la escuchemos, porque si lo hacemos nuestros corazones
quedardn expuestos y Su prema-pasa nos atrapard para siempre.
Y entonces perderemos toda nuestra riqueza: nuestro autocontrol,
nuestra timidez, nuestros valores familiares y nuestras tradiciones.
{Oh, sakhi! No hay ninguna necesidad de escuchar la melodia de la
flauta de ese astuto mago y rey de los timadores. Vaye’tmonos a un
lugar donde el dulce sonido de Su flauta no llegue a nuestros oifdos.

Sri Sukadeva Gosvami, la joya cumbre de los devotos que son
como cisnes, ha descrito las transformaciones de las enamoradas
j6venes de Vraja causadas por el prema, asi como su vivo anhelo
de encontrarse con Krsna como resultado de escuchar el dulce
sonido de la flauta.

—iMaharaja Pariksit! ;Qué mds puedo decir sobre las olas
de los muiltiples sentimientos (bhavas) de las jévenes de Vraja
(vraja-ramanis) que estdn absortas en las expresiones de amor

més elevadas? Lo que te he dado es solo una muestra. {A saber
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cudntas incontables olas de bravas surgen en el turbulento océano
de sus corazones! No es facil describir su condicién. Las gopis
estdn siempre inmersas en el recuerdo de los pasatiempos de
Krsna; cuando caminan, cuando hablan, al despertarse y mientras
duermen. Ellas estdn siempre deseando encontrarse con El, y asf
es como pasan sus vidas.

{Oh, rey! Desbordantes del amor m4s sublime, las jévenes
pastorcillas  (gopa-ramanis), las amadas del Vaquero Divino,
estdn invadidas por un intenso anhelo ante su expectativa de
encontrarse con Krsna (pirva-raga), lo cual da lugar a muchas
clases de sentimientos divinos y supremamente dulces como lalasa
(anhelo), udvega (ansiedad) y jagarana (insomnio). Brahma, el
propio creador, es incapaz de describir esos sentimientos de los

cuales te he dado solo una pequefia muestra.

Asi finaliza el comentario Ananda-varddhint,
el maravilloso relato del Venu-gita, tal como se narra

en el Srtmad-Bhagavatam.
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abbisara—IL.ugar para el encuentro con nayaka Sri Krsna; el
principal de estos lugares es Sanketa, donde Radha y Krsna se
encuentran durante la noche.

dacharya—7Perceptor espiritual; alguien que ensena con el ejemplo.
Acyuta—Nombre de Sri Krsna que significa que jamads se desvia de
Su naturaleza o diverge de Sus cualidades naturales, en especial Su
misericordia, belleza y dulces pasatiempos, y que siempre mantiene
Su palabra y satisface a Sus devotos.

adbaramrta—EIl néctar o remanentes de los labios de Krsna.
adbara-sudba—Sin6nimo de adbaramrta (sudha es el néctar de la
miel o las flores).

adbirudba mababbava—El prema plenamente maduro que se
encuentra Unicamente en las vraja-devis. Son sintomas de ¢l la
aparicion de todas las clases de sattvika-bbhavas y vyabbicari-bhavas
en su maxima expresion, y todos los tipos de felicidad que existen
desde este mundo hasta Brahma-loka combinados no se comparan
ni siquiera a una gota de este elevado nivel de prema. El adbirudhba
mahabhava tiene dos formas: modana 'y madana.
aisvarya-bbava—Adoracion a Sri Krsna con una actitud de temor
y reverencia. Ver a Krsna como Bhagavan, el que no nace, muere o
tiene pasatiempos intimos con Sus asociados.
akbila-rasamrta-murti—ILa personificacién del néctar de los doce
rasas.

akbila-rasamrta-sindbu—Sri Krsna, el infinito océano del
ambrosiaco rasa.

alapa—Comentarios muy joviales, lisonjeros e ingeniosos. Uno de
los doce vacika anubbavas (manifestacién verbal de la emocién del
corazon).

amsas—Encarnaciones parciales (avatara).
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anartha— (an-artha = sin valor) deseos desfavorables, actividades o
habitos que impiden el avance en el bbakti; en otras palabras, todo
lo que va en contra del bhakti.

animd—Perfeccién mistica de poder volverse tan pequeno como
una particula.

anubbavas—Acciones que revelan las emociones del corazén.
Son trece: bailar, rodar en el suelo, cantar, llorar intensamente,
estremecimiento corporal, rugir, bostezar, respirar hondo,
abandonar el temor por la imagen publica, salivar, reir a carcajadas,
tambalearse e hipar.

anuraga—LEtapa intensificada del prema (ver visuddha prema)
que el Ujjvala-nilamani (14.146) define como sigue: “Aunque una
persona conoce bien a su amado y se retine regularmente con ¢l el
sentimiento constantemente nuevo y fresco hace que la experiencia
con el amado sea novedosa a cada instante, como si nunca se hubiese
tenido experiencia alguna con esa persona. El apego que inspira ese
sentimiento se denomina anurdga”. Esta acompanado por diversos
anubbadvas.

anurdgavati—Dotado con anurdga o absorto en esa emocion.
aprakata—El mundo espiritual no manifestado.
aprakrta—Transcendental, mas alla de la influencia de la naturaleza
material, fuera de la percepcién de la mente y los sentidos, no
creado por ningin humano, mas alla del mundo material, situado
en la morada transcendental de Krsna, extraordinario, divino, puro
o constituido de conciencia y felicidad espirituales.
aradbhanad—Adoraciéon de la deidad venerable mediante un mantra.
arati—Ceremonia en la que se ofrecen a la deidad articulos
de adoraciéon tales como incienso, lampara, flores y abanico,
acompanados de cantos y el repicar de una campanilla.
arcana—Adoracién de la deidad; uno de los principales procesos
del servicio devocional.

asta-sattvika—Uno de los cinco ingredientes esenciales del rasa
(ver Rasa); ocho sintomas de éxtasis espiritual que surgen cuando
el corazoén esta abrumado por emociones relacionadas con las cinco
actitudes principales de afecto por Krsna o las siete emociones
secundarias. LLos ocho (asta) sattvika-bbhavas son: (1) aturdimiento,

sambba; (2) transpiracién, sveda; (3) erizamiento del vello, romarica;
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(4) quebramiento de la voz, svarabbeda; (5) temblor, kampa;
(6) pérdida de color, vaivarnya; (7) llanto, asru y (8) pérdida de
conciencia o desmayo, pralaya.

asuya—El savicari bbava de la malicia.

atmarama—A~Alguien autosatisfecho y continuamente absorto en la
meditacién del ser.

avabittha—Un saficari bhava que consiste en ocultar las emociones;
no revelar los sentimientos directamente sino mediante diversos
indicios y gestos.

avatara—Una encarnacién de Sri Bhagavan, parcial o totalmente
apoderada.

avatari—La forma completa y original de Krsna; la fuente de todas
las encarnaciones.

ayauthiki—l.os que han nacido en Vraja y ejecutan rdganuga

sadbhana-bhajana en soledad o con dos o tres personas mas.

&b

Bhagavan—I.a Suprema Personalidad de Dios que posee seis
opulencias en su totalidad: completa fuerza, fama, riqueza,
conocimiento, belleza y renunciacion.

bbajana—~Actividades que se realizan con la conciencia de ser un
sirviente de Sri Krsna. En un sentido general, bhajana se refiere a
la ejecucion de practicas espirituales, sobre todo escuchar y cantar
el nombre, la forma, las cualidades y los pasatiempos de Sri Krsna,
y meditar en ellos.

bbakta—Devoto.

bbakti—Servicio devocional amoroso a Sri Krsna. La palabra bhakti
viene de la raiz bhaj, que significa servir; por tanto, el significado
principal de la palabra bbakti es hacer servicio.

bbhava—(1) emociones amorosas; el sentimiento amoroso particular
con el que un devoto sirve a Krsna. (2) un estado intensificado de
prema que en el Ujjvala-nilamani se equipara con el maha-bhava,
que ocurre cuando el anurdga alcanza un estado de regocijo y de
dicha. Esto puede ser experimentado y degustado unicamente
por el anurdga y por ningun otro bhava. Cuando el anurdaga esta
adornado con las emocionantes y enardecidas pasiones sattvika que

son como el oro derretido y alcanza su climax en Srimati Radhika,
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tornandose asi idénticas con Su temperamento y disposicion, se
denomina bhava.

bbava-ullasa rati—El afecto por Radha caracterizado por una
inmensa felicidad. Es el sthayi-rati o emocién permanente de
las nitya-sakhbis y las prana-sakbis, conocidas como manjaris. Su
subrd rati hacia Sri Radha y todo lo relacionado con Ella excede
abundantemente su krsna-rati, y constantemente se incrementa
debido a su entera absorcién en ¢él. Es un aspecto especial del
madburya-rasa.

bbavavati—Pleno de sentimientos amorosos.

bbavuka—(1) un bhakta en la etapa del bhava que puede saborear
sentimientos espirituales; (2) término que se utiliza a veces en
un sentido peyorativo para referirse a quienes tienden a mostrar
emociones sin poseer las caracteristicas de quienes verdaderamente
poseen la krsna-rati o el bbava.

bbukti—El disfrute material.

brabmacari—Miembro del primer asram (etapa de la vida) dentro
del sistema varndsrama; estudiante célibe, no casado.
brabmani—Mujer brabmana; esposa de un brabmana.
brabmavadi munis—Aquellos sabios que adoran al brabma
impersonal, la refulgencia del cuerpo de Krsna. Estos aceptan el

aspecto personal de Bhagavan pero lo consideran inferior al brabhma.

©

camara—Abanico hecho con el pelo de la cola del yak que se utiliza
principalmente como parte de la parafernalia ofrecida a la deidad.
chakra—El disco del Senor que se utiliza como arma para derrotar

a las personas demoniacas.

D

dainya—El saficari bbava de la humildad.

daksinya bbdva—El caracter sumiso encontrado especialmente
en Chandravali y sus vipaksa gopis; a veces también exhibido hasta
cierto punto por Srimati Radhika.

danda—NMedidade tiempo; aproximadamente entre 25y 30 minutos;
explicado en el Tercer Canto, Capitulo 11 del Srimad-Bbagavatam.

darsana—Ver, encontrarse, visitar o contemplar (sobre todo en
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relacién con la deidad, un lugar sagrado o un vaisnava elevado).
dasya— (1) segunda de las cinco relaciones principales con el Senor
que se establece en las etapas de bhava o prema; amor o atraccién
por Krsna expresado con sentimientos de sirviente; (2) en este
mundo, la relacién general con Krsna de los devotos practicantes
se conoce como krsna-dasya. Esto significa reconocer simplemente
que la verdadera identidad de cada uno es ser un sirviente de Krsna.
dayita—1I.a amada mads sobresaliente que ha entregado su ‘da’, deba
y daibika (cuerpo y mente) para rendirse enteramente a los pies de
loto de Su vida, Sri Krsna.

dbarma— (de la raiz verbal dbr = sostener; asi, dharma significa
aquello que sostiene). (1) religién en general; (2) deberes socio-
religiosos prescritos en las escrituras para diferentes clases de
personas dentro del sistema wvarndsrama que tienen por objeto
liberar a la persona conduciéndola hacia la platatforma del bhakti.
dbira-lalita—Joven y ligero amante experto en gastar bromas.
dina-bina—Caido e indigno.

divyonmada—Maravilloso estado divino que se asemeja al estado
de confusién absoluta. Se da en la etapa del mobana-mahabbava y
tiene muchas caracteristicas diferentes como udghurnay citra-jalpa.

Solo se encuentra en Srimati Radhika.

Y

gana—Un grupo mads reducido de gopis dentro de otro mayor
llamado yuatha.

gandbarvas—Seres celestiales que habitan en los planetas superiores
famosos sobre todo por su maestria en el canto y la musica.
Ghanasyama—XKrsna, que posee el color de una oscura nube de
lluvia.

gopa—(1) pastorcillo que sirve a Krsna con los sentimientos de un
amigo intimo; (2) asociado de Nanda Maharaja que sirve a Krsna
con un afecto paternal.

gopi—(1) una de las jévenes pastorcillas de Vraja encabezadas por
Srimati Radhika que sirve a Krsna con el sentimiento de amor de
amante; (2) asociada de Madre Yasoda que sirve a Krsna con el

sentimiento de amor maternal.
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S

bladini sakti—I.a potencia interna de Krsna otorgadora de placer,

Srimati Radharani.

J

irsya—-~El sa7icari bbava de los celos.

7

jagarana—1~El saficari bbava del insomnio.

jiva—Entidad viviente individual eterna que en el estado
condicionado de la existencia material adopta un cuerpo material
en alguna de las innumerables especies de vida.

jAana— (1) conocimiento; (2) conocimiento conducente a la
liberacién impersonal. Esto se refiere a la diferencia del alma de

la materia y luego, a la identificacion de la primera con el brabma.

K

kama—((1) el amor divino, o prema, de las gopis; (2) lujuria material.
kandarpa-sambandbini uttama rati—El rati en el cual las nayikas
rechazan una y otra vez las peticiones del ndyaka y concilian su
kama, y raras veces se encuentran con su amado.

kanta—Querido.

kanya—Muchacha casta y soltera que ama unicamente a Sri Krsna.
karma—(1) cualquier actividad ejecutada en el transcurso de la
existencia material; (2) actividades piadosas conducentes al logro
de ganancias materiales en este mundo o en los planetas celestiales
después de la muerte; (3) destino; actividades previas que producen
resultados inevitables.

karmi—Seguidor del sendero védico del karma que busca ganancias
materiales o la elevacion a los planetas celestiales.
kaya-vyaba—Expansion corporal directa.
kevala-advaitavadi—Aquel que niega la forma personal de Sri
Bhagavan y medita exclusivamente en el brabma impersonal. Esa
persona es una ofensora.

krsna-bbajana—Adoraciéon interna de Krsna.
krsna-milana—Encuentro con Krsna; hay treinta y dos clases de

milana, igual que ocurre con el vipralambha o la separacién.
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krsna-rati—Afecto hacia Sri Krsna.

krsnanurdagini—Mujer llena de un profundo apego amoroso
(anurdga) por Sri Krsna, cuando incluso en la separacién el amado
Sri Krsna estd constantemente presente ante los ojos.
kunkuma—7Polvo o liquido de color rojizo que las mujeres casadas

se colocan en la particiéon del cabello.

L

laghima—~Perfeccion mistica de volverse mas ligero que una suave pluma.

lalasa—El savicari bbhava del deseo ardiente.

lila-kamala—TFlor de loto que Krsna hace girar en Su mano como
un juguete, haciendo girar asi los corazones de los vrajavasis y

haciendo que los corazones de las gopis dancen.

M

mddana—I.a mas elevada expresion de adbiriadha mababbava,
presente sélo en Srimati Radhika. En el Ujjvala-nilamani (14.219)
se describe asi: “Mddana es ese aspecto del prema que es la esencia
condensada de la potencia hladiniy en el cual todas las demas etapas
del prema, desde sneba hasta modana se encuentran y disfrutan de
un jabilo supremo. Es el pinaculo del prema, mas alla del cual no
haya nada superior. Esta clase de prema esta eternamente presente
en Srimati Radhika y en nadie mas. Unas veces Ella exhibe este
prema externamente y otras lo oculta en Su corazén.”

En esta etapa, uno esta siempre insatisfecho pensando que Krsna
no esta presente con Ella, incluso después de haber disfrutado con
El de diferentes formas, bailando con Ely sentdndose en Su regazo.
Cuando Radha se encuentra en esta condicién, incluso un objeto
incompetente que posee el mds minimo rastro de relacién con
Krsna parece supremamente afortunado a Sus ojos y hace surgir
en ella sentimientos de celos. Ella siente una gran separaciéon en
el encuentro e intensa unién en la separacién. En ese momento,
incluso después de estar con Krsna una y otra vez, Ella olvida
haberle conocido antes. Esta es una maravillosa y sorprendente
caracteristica del madana-bhava.

Madana-mohana—1I.a forma de Sri Krsna que, al igual que Cupido,

atrae y confunde a todos los seres.
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madanakbya—Otro nombre del madana adbirudbha maha-bbava.
madhu—pati—éri Krsna, que es akbila-rasamrta-sindbu, el océano
de néctar de todos los rasas, y que es también rasika-sekhara, el
maximo disfrutador de las melosidades amorosas. Madhu también
se refiere a la estacién de la primavera (vasanta) que es disfrutada
por Krsna.

madbura-bbava o madburya-bbava—Considerar a Krsna como un
miembro ordinario de la familia, un amigo querido o un amante;
no como Bhagavan. En Sus pasatiempos con forma humana El nace
del vientre Yasoda Maiya —es ignorante, no puede darse la vuelta
sin la ayuda de Su madre, siempre tiene hambre, y a veces se enfada,
roba y dice mentiras. Segtn Sri Kavi Karnapira: “Aquello que da
color, es placentero y derrite al corazén se denomina madhurya.”
madbya-prema—~Amor medio; el prema en donde la separacion se
tolera, aunque con intenso dolor.

mahbabbava—1I.a etapa mas madura del prema.
mababbava-svariapa—I.a corporificacién del mababbava, Srimati
Radhika.

mahbabbavavati—Mujer que posee los mas elevados sentimientos
AMorosos.

mabhbaprasada—Literalmente significa misericordia; se refiere
especialmente a los remanentes de alimentos ofrecidos a la deidad;
también puede referirse a los remanentes de otros articulos ofrecidos
a la deidad como incienso, flores, guirnaldas y ropa.
mamata—Sentimientos de profunda intimidad con Krsna y
posesién hacia El, “Krsna es mio”.

mana—Estado del prema “cuando smeba alcanza regocijo,
permitiéndole a uno experimentar la dulzura del amado en
innumerables y nuevas formas, aunque externamente tome un
aspecto sinuoso” (Ujjvala-nilamani 14.96), y cuando la nayika
adopta una actitud externa de resentimiento que se convierte en ira
e indignacion, que surge de los celos amorosos.
manda-prema—Amor fragil; aquel prema en el cual hay razén
para el enojo y los celos hacia una rival, causando el olvido hacia el
servicio a Krsna.

manmatha-manmatha—XKrsna, el Cupido de cupidos.
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manobbista-seva—Satisfacer los deseos intimos del corazéon de la
deidad venerable particular.

mantra-mayi—L.a visién de un pasatiempo o un verso especifico
que aparace en el bbajana.

manjari—Sirvienta de Srimati Radhika en la categoria de nitya-
sakhi o prana-sakhi.

maya—Ilusion; aquello que no es; la potencia externa de Sri
Bhagavan que influencia a las entidades vivientes para que acepten
la concepcién falsa de ser independientes y las disfrutadoras del
mundo material.

maydvada—Doctrina de la ilusiéon; teoria que defienden los
impersonalistas seguidores de Sankaracharya que sostiene que la
forma del Senor, este mundo material y la existencia individual de
las entidades vivientes son maya o falsos.

mayavadi—Defensor de la doctrina de la ilusion (ver mayavaday).
modana—1ZEs el adbiriidha mabhabbava en el cual se suscitan todos
los sattvika-bhavas hasta un nivel muy superior al de la condicién
de ardor brillante (uddipta). En algunas condiciones especiales de
separacion, el modana se transforma en mobana, y como efecto de
esta condicién desvalida de sepracién, se manifiestasn todos los
sattvika-bhavas en la condicion de ardiente (siddipta). Se encuentra
Gnicamente en el grupo de Srimati Radhika.
mottayita-bbava—ZEl bbhava que surge en la ndyika cuando recuerda
a su amado u oye hablar de €1, y el posterior deseo que surge de ese
bhava.

mukti—Liberacién de la existencia material. Hay cinco clases
de liberacién: saripya (obtener la misma forma que Bhagavan),
samipya (vivir cerca de Bhagavan), salokya (vivir en el mismo
planeta de Bhagavan), sarsti (tener la misma opulencia de
Bhagavan) y sayujya (ser igual a Bhagavan por fundirse con Su
cuerpo o por fundirse en la refulgencia de Su aspecto como
brabma). Esta Gltima clase es rechazada de plano por los bhakztas.
Aunque los bhaktas aceptan algunas veces las otras cuatro clases
de mukti ya que no son totalmente incompatibles con el bhakti, no
las aceptan jamas quienes estan resueltos a obtener el amor puro

por Sri Krsna en Vraja.
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Mukunda—Sri Krsna, que otorga completa liberaciéon de las
aflicciones materiales, que inspira aversion por el mukti y otorga
el placer del prema a Sus devotos, y cuyo rostro es como una flor
kunda: alegre, fragrante, dulce, suave y atractiva al corazon.
muni—Sabio, asceta, santo o alma autorrealizada.

mura—Sufrir, el ardor de la angustia, la complacencia en la lujuria,

también un demonio.

)4

ndgara—-Amante masculino, Sri Krsna.

nagari—Amada femenina, Srimati Radhika y las gopis.
nara-lila—Pasatiempos de Krsna similares a los de los seres
humanos en los cuales todos los vrajavasis Le consideran como
un amigo, miembro de la familia o amante, como en la relaciones
mundanas ordinarias.

natardja—El rey de los bailarines, el Senor Siva.
natavara—Aquel que es experto y sin par en el arte del baile.
nava-kisora—Un joven eternamente lozano que tiene entre diez y
catorce anos de edad.

nayaka—H:éroe, Sri Krsna.

nayika—Heroina, Srimati Radhika y las otras gopis.
nija-priyatama—I.a propia y adorada amada.

nilambara—El atuendo azul que viste Baladeva Prabhu. Srimati
Radhika también viste de color azul.

nirasa—Arido, desprovisto de sustancia o gusto.

nirveda—ZEl sa7icari-bbhava del desdefio a uno mismo.
nirvisesa—Que carece de variedad; aspecto impersonal sin atributos
del Absoluto.

nistha—TFe firme; practica devocional determinada que no tambalea
en ningan momento. Cuarta etapa en el desarrollo de la enredadera
de la devocion.

nitya-siddba—Devotos eternamente perfectos (nitya-eternamente;

siddba-pertectos).

5P
para-brabma—El poder supremo, Bhagavan.

parakiya-bbava—El divino amor de amante.
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paramabamsa siromani—IL.a joya cimera de los devotos inmaculados
que son como cisnes.

para-tattva—TI.a Suprema Verdad.

parikrama—(1) dar vueltas alrededor; (2) camino que abarca una
parcela de terreno sagrado, como Vrndavana o Vraja.
pauganda—Infancia, desde los cinco a los diez anos.
pitambara—El atuendo dorado y brillante que viste Sri Krsna y que
se asemeja a un rayo contra Su tez oscura.

prakata—DManifiesto, visible a los ojos ordinarios; la morada
espiritual que se manifiesta en el mundo material.
pralapa—Hablar de forma incoherente o sin sentido; uno de los
doce vacika (verbales) anubbavas.

prana-priyatama—TI.a persona amada, que es como el aire vital
para uno mismo.

prana-bandbu—~Amigo intimo.

prana-vallabba—El amado de nuestra vida.

pranaya—ZEtapa intensificada del prema que aparece cuando
el mana asume un aspecto de intimidad irreprimible conocido
como visrambha, o confianza desprovista de cualquier vestigio de
formalidad. Esta confianza hace que uno considere su propia vida,
mente, inteligencia, cuerpo y posesiones como iguales a la vida, la
mente, la inteligencia y el cuerpo del amado.

praudba-prema—E]l amor maduro de las gopis; etapa en la cual el
ndayakay la nayika no pueden tolerar el intenso dolor de la separaciéon
entre si. Esto se encuentra en aquellas gopis que son svapaksa de
Srimati Radhika.

prema—Amor por Krsna extremadamente concentrado que derrite
por completo el corazén y hace surgir un profundo sentimiento de
posesiéon hacia el Senor.

prema-vaicitya—Condicién en la cual incluso en presencia del
amado, bajo el influjo de intensas emociones, la amada sufre
temiendo una futura separacion y piensa que esta separada de él.
priti—Amor por Krsna, también conocido como prema o bhakti.
priya-narma sakbis—Amigas muy intimas.

pulaka—ZFErupciones extaticas de la piel que ocurren junto con el
romdrica, el erizamiento del vello.

purva-raga—Sentimiento de ansia sobrecogedora experimentada
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en anticipacion al encuentro, cuando el nayakay la nayika ya sienten
un profundo apego el uno hacia el otro; en el encuentro los amantes
sienten que nunca antes se han encontrado; en esa condicién se
generan varios tipos de sa7icari bhavas.

puja—~Adoracion.

R

raga—(1) etapa intensificada de prema en la que una insaciable sed
amorosa (prema-mayi trsna) por el objeto del afecto (Sri Krsna)
hace surgir una espontanea e intensa absorcién en el amado, hasta
el punto de que en ausencia de la oportunidad por complacer al
amado se esta al borde de entregar la propia vida; (2) cuando el
pranaya alcanza su mas alto nivel y cuando incluso el sufrimiento
extremo se experimenta en el corazén como un inmenso placer.
Si por aceptar alguna miseria hay oportunidad de encontrarse
con Krsna, esa miseria se convierte en fuente de gran felicidad. Y
cuando la felicidad no proporciona una ocasién para encontrarse
con Krsna, esa felicidad se convierte en una fuente de gran pesar.
raga-marga—LEl camino del bhajana que sigue el sentimiento de los
vrajavdsis, que poseen devocién amorosa espontanea hacia Krsna.
Sri Chaitanya Mahaprabhu vino a distribuir este tipo de prema al
mundo.

raganugd-bbakti—Bbakti que persigue la naturaleza ragarmika
presente en los corazones de los asociados eternos del Senor en
Vraja.

raganuga-sadbakas—Aquellos que practican bhajana en este
mundo siguiendo el sentimiento de los vrajavasis bajo la guia de §r7
guru-vaisnava.

ragatmika—TI.os vrajavdsis que poseen rdga en su dtmd, esto es,
afecto natural por Krsna en sus corazones.
rajasuya-yajia—Elaborada ceremonia de sacrificio que se ejecuta
para esablecer la soberania de un emperador sobre el mundo. En
tiempos védicos, cuando un emperador subia al trono enviaba un
caballo por todo el mundo a modo de desafio y para declarar su
supremacia, y cualquier rey o principe reinante o tenia la libertad de
aceptar o rechazar la supremacia de ese emperador particular. El que

aceptaba el reto tenia que luchar contra el emperador y establecer su
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propia supremacia alzandose con la victoria. El retador derrotado
tenia que sacrificar su vida y dejar su lugar a otro rey o gobernante.
Esas ceremonias requerian cientos de millones de délares, por lo
que no eran posibles para cualquier rey insignificante.
ramanis—Timidas jovenes que son expertas en las distintas
habilidades para despertar dulces emociones y satisfacen al corazén
con la sola mirada de sus rostros.

rasa—(1) transformacién espiritual del corazén que tiene lugar
cuando el estado perfeccionado de amor por Sri Krsna conocido
como rati se transforma en emociones “liquidas” por combinarse
con diversas clases de éxtasis trascendentales; (2) gusto, sabor.
rasa-lila—E] pasatiempo de la danza de Sri Krsna con las gopis de
Vraja, que es un intercambio de amor espiritual puro entre Krsnay
las gopis, Sus sirvientas mas confidenciales.
rasa-mandala—Terreno circular donde Sri Krsna y las gopis llevan
a cabo el rasa-lila.

rasa-sdastras—LEscrituras que describen el néctar de los intercambios
amorosos trascendentales.

rasara'ja—mabdbbdva—éri Krsna, el rey de las melosidades,
combinado con Srimati Radhika, la reina del amor divino, advino
como el Avatar Dorado, Sri Chaitanya Mahaprabhu.
rasika-bbakta—Devoto avezado en la experiencia de sentimientos
amorosos divinos; aquel que disfruta el rasa del madbura-bhava,
que esta repleto de la dulzura de los pasatiempos como humanos,
opuesto al jaani-bbakta que adora a Krsna con aisvarya-bhava,
contemplando Su majestuosidad.

rasika-sekbara—ZEl supremo disfrutador del rasa, Krsna
rati—Séptimo nivel en el desarrollo de la enredadera del bhakti;
etapa incial de la perfeccién en la devocion (bbhava-bhakti). Etapa del
bhakti en la que la suddba-sattva, la esencia de la potencia interna del
Senor constituida por conocimiento espiritual y bienaventuranza,
se transmite al corazén del devoto practicante desde el corazén de
los asociados eternos del Senor y ablanda el corazén con diferentes
clases de sabores. Es el primer brote del prema.

romarnca—1~El sattvika-bhava que consiste en el erizamiento de los
vellos.

rsi—Gran sabio conocedor de los Vedas.
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ruci—Sabor; el ruci se desarrolla tras haber adquirido estabilidad
en el bhajana. En esta etapa, con el despertar del sabor, la atraccién
hacia los asuntos espirituales como oir, cantar y otras prdcticas
devocionales supera la atraccién de cualquier actividad material;
es la quinta etapa en el desarrollo de la enredadera de la devocién.
rudba y adbiraudba mababbava—ZEl mahabbava en el cual todos
los sattvika-bhavas se manifiestan de forma ardiente (uddipta) y
que no pueden ser ocultados de ningin modo se denomina radha-
bbava. Sus sintomas son: la mas pequena separacién es intolerable;
uno piensa que todo el mundo y todo a su alrededor experimenta
la misma agitaciéon en el corazén; un kalpa parece un momento y
un instante parece una eternidad; incluso cuando Krsna esta feliz,
las gopis temen que pueda estar sufriendo; siendo trascendentales,
las gopis no caen nunca en ilusién, pero también lo olvidan todo,
incluso su propia identidad. Cuando todos los sintomas (anubbavas)
del radba-mahabbdva aparecen simultaneamente, esta condicién se
vuelve mas sorprendente y especial, y esto es adbirudba-mababbava.
Existen dos clases de adhbiradba-mahbabbdava: modana y madana.
Modana, que en algunos niveles de separaciéon se transforma en
mohbhana, cuando todos los sattvika-bbavas se manifiestan en su
condicién ardiente (sizddipta), se encuentra exclusivamente en el
grupo de Srimati Radhika, y madana, la expresién mas elevada del
prema, se encuentra presente solo en Srimati Radhika. Solo este
maddana-mahabbdva otorga los mas elevados y sublimes pasatiempos
(suvilasa) de la hladini-sakti. Todos los bbhavas incluidos desde la
etapa inicial del prema hasta el madanakhya-bhava son denominados
visuddha-prema.

rupa-madburi—La dulzura de la forma de Krsna.
rupanuga-sadbakas—Aquellos que siguen el sentimiento y servicio
de Sri Rapa Gosvami para asi recibir el eterno seva de Sri Radha-
Krsna yugala en Goloka Vraja.

sadbaka—Que sigue una disciplina espiritual para obtener
devocién pura por Sri Krsna y, mas concretamente, para obtener
bhava—bhakti.

sadbana—Método que se adopta para alcanzar un objetivo concreto.
sakbi-manjaris—Las intimas y jévenes sirvientas de Srimati

Radhika que se han refugiado en Sus pies de loto. Estan enteramente
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absortas en incrementar el placer de su svamini y no esperan tener
un encuentro con Krsna.
sakbya—Amor o apego por SriKrsna expresado con los sentimientos

de un amigo; una de las cinco relaciones principales con Krsna.

S

samadbi—Meditacién o trance profundo.

samdja—Grupo de diez a doce amorosas gopis con bhavas similares.
sambbrama-seva—Servicio con el sentimiento de aisvarya,
ejecutado con reverencia.

samlapa—~Platica trivial, parloteo afectuoso; uno de los doce
anubbavas vacika (verbales).

sannydsi—Miembro de la orden de renuncia, renunciante.

saficari bbavas—Treinta y tres emociones internas que emergen
del nectareo océano del sthayibhava, haciendo que este se expanday
luego se fusione de nuevo en ese océano. Estos incluyen emociones
tales como abatimiento, jubilo, temor, ansiedad y ocultamiento de
las emociones. Se conocen también como vyabhicari-bhavas.
sa-rasa—IL.leno de néctar, sustancioso.
sarva-saktiman—Todopoderoso; el poseedor de todas las potencias
o faktis, Sri Krsna.

sattvika-bbavas—Aquello que causa perturbacién al despertarse en
el corazén. Son de ocho tipos: (1) stambba, paralizacion; (2) sveda,
transpiracién; (3) romarica, erizamiento de los vellos; (4) svara-
bhanga, voz entrecortada; (5) kampa, estremecimiento; (6) vaivarna,
empalidecimiento o cambio de color; (7) asru, lagrimas; (8) pralaya,
desmayo o pérdida del conocimiento.

ge@aniga—La encarnacion como serpiente que sostiene todos
los universos sobre Sus capuchas y que, con Sus diez mil rostros,
describe sin cesar las glorias del Senor sin alcanzar nunca el final.
éesanﬁga se transforma en una gigantesca cama blanca con forma
de loto en la cual se recuesta la Personalidad de Dios en el Océano
Garbhodaka en el momento de la disolucién universal.
seva—Servicio, atencion a, reverencia, devocion hacia.
smara—Amor (prema) o deseo pr Krsna (kama) oculto en el corazén
que surge después del anurdga y que es estimulado al ver a Krsna

o cualquier cosa conectada con El. Cada gopi trata de esconder sus
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sentimientos de las otras. Se encuentra soélo en las kamanugd o
kamatmika gopis.

sneba—Etapa en la cual el prema, alcanzando un estado de
excelencia, intensifica la propia percepciéon hacia el objeto del amor
y derrite el corazén. Cuando el sneba se enciende en el corazén no
hay saciedad para la sed siempre nueva de ver al amado.
Sravana-guru—~>Persona de la que se escuchan instrucciones acerca
de las verdades fundamentales de Sri Bhagavan, Sus energias, las
entidades vivientes y el bhakti.

éri-niketana—I.a morada de Laksmi; la morada de Srimati
Radhika, la Laksmi original; la morada de la belleza del vraja-rasa;
el lugar donde residen todos los tipos de belleza y dulzura.
sruti—(1) lo que se escucha; (2) revelacién a diferencia de smrii,
tradicidon; conocimiento infalible recibido por Brahma o por
grandes sabios al comienzo de la creacion y que desciende desde
ellos a través de la sucesion discipular; el cuerpo de literatura que
fue directamente manifestado del Senor Supremo, los Vedas y los
Upanisads.

subrd-bhava—Amistad intima de las sakhis con Radha.
subrd-paksa—Aquellas gopis que favorecen a Srimati Radhika,
como Syimala

sukrti—Religiosidad, virtud; actividad piadosa. Existen dos clases
de sukrti: eterno (nitya) y temporal (naimittika). El sukrti mediante
el cual se obtiene sadbhu-sanga y el bbakti es nitya- sukrti porque
produce frutos eternos.

sva—jdtz'ya—sakbz’s pertenecientes a un mismo grupo
svakiya—A mor matrimonial en madhbura rasa, como el de las reinas
de Dvaraka.

sva-paksa—IL.as gopis que se inclinan por Srimati Radhika o estdn
dentro de Su grupo.

svarasiki upasand—I.a corriente continua de [ilds que aparecen
espontaneamente en el corazéon del sadhaka durante el bhajana. Es
como una guirnalda de pasatiempos con millones de flores.
svarupa-sakti—IL.a potencia interna de Krsna, Srimati Radhika.
svarapa-siddbi—I.a vision del svariapa propio mientras se reside en
este mundo material, obtenido en la etapa de rati, o bhdava, cuando

el visuddha sattva desciende en el corazdn.
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Svayan Bhagavin—I.a Suprema Personalidad de Dios original, Sri
Krsna. Aunque la palabra Bhagavan puede ser usada para cualquier
encarnacion del Senor, la palabra Svayarn Bhagavan se refiere
especificamente a la forma original del Sefior como Vrajendra-nandana

éyémasundara Sri Krsna, que es la fuente de todas las encarnaciones.
T

tadatma—TFundirse en algo, tal como el hierro en el fuego se pone
al rojo vivo y finalmente actia como el fuego.

tapasvi—Alguien que practica austeridades como parte de su
camino espiritual.

tatastha-paksa—El grupo de las gopis neutrales a Sri Radha, como
Bhadra.

tattva—Verdades establecidas presentadas en las escrituras
autorizadas (Sastras).

tri-bangha-lalita—Encantadora postura de Krsna curvada en tres

lugares: el cuello, la cintura y las rodillas.

‘U

unmada—El enloquecido arrebato del prema.
unnatojjvala-rasam—El brillante y resplandeciente madburya
rasa, especificamente los sentimientos de Srimati Radhika y Sus
asociadas kaya-vyitha, y especialmente los sentimientos de rudba,
adhbiriudba, madanay modana. Estos sentimientos no se encuentran
en Satyabhama y Rukmini.

udvega—El savicari bhava de la ansiedad.

upamana—El objeto de una comparacion.

upameya—-El sujeto de una comparacion.

upanayana— Ceremonia del cordén sagrado.

upapati-bbhava—El sentimiento de un amante; el sentimiento de
tener un amante.

uttama-adbikari—E]l devoto mas elevado que ha alcanzado la

perfeccion en su devocion por Sri Krsna.

V

vaidbi-bbakti—El bbakti que esta lleno de reglas y regulaciones,

provocado por un sentido de deber y temor a la reaccién
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pecaminosa. Eleva a uno al servicio majestuoso de Sri Narayana
en Sri Vaikuntha. Cuando se sigue el raga-marga, uno practica el
vaidbi-bhakti hasta que se siente inspirado por un intenso deseo por
el servicio espontaneo; entonces el vaidhi se transforma en raganuga,
pero continta siguiendo las reglas y regulaciones aceptadas.
vaijayanti-malad—Guirnalda de flores.

Vaikuntha—El reino trascendental debajo de Goloka Vraja; las
moradas espirituales donde mora el Senor en sus formas Narayana
de cuatro brazos, y donde es servido con sentimientos de temor
reverencial.

vaisnava—Literalmente, alguien cuya naturaleza es de ‘Visnu’ o en
otras palabras, alguien en cuyo corazén y en cuya mente solo reside
Visnu o Krsna. Bhakta de Sri Krsna o Visnu.

vamya-bbava—El  caracter antagonista e independiente
lizquierdista] que se encuentra en las svapaksa gopis de Srimati
Radhika, y especialmente en la propia Srimati Radhika.
vanitd—Joven que posee un amor extremo por Sri Krsna.
vastu-siddbi—E] cuerpo espiritual que se recibe al alcanzar prema
y nacer en Vraja.

vatsalya—Amory apego por SriKrsna expresado con sentimientos
maternales o paternales.

venu—Nombre de la flauta de bambu de Sri Krsna.
venu-gita—Venu significa literalmente ‘bamb’, y ‘¢iza’ significa
‘canto’. Asi, venu-gita puede ser traducido como ‘el canto de la
flauta’. Venu-gita es el nombre del vigesimoprimer capitulo
del Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam, en el cual las gopis
glorifican el sonido de la flauta de Sri Krsna.

venu-madburi—El dulce sonido de la flauta

venu-ndda—IL.a exquisita melodia de la flauta de Krsna, tan
inconcebiblemente dulce que hace que la cabeza dé vueltas.
vicitra-vesa—L.a sorprendente e inusual y aun asi placentera y
cautivante manera de vestir de Nanda-nandana Syamasundara.
La ilimitadas variedades de Su atuendo, siempre nuevo e
inconcebiblemente tnico, lo hacen parecer muy jovial y gallardo,
festivoy graciosamente encantador. Cada nuevo atuendo distintivo
esta cuidadosamente calculado para robar los corazones de los
vrajavdsis cada vez que Lo ven.
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vipaksa—I.as gopis en el grupo rival de Chandravali.
visrambba-seva—Servicio lleno de mamata, intimidad, ejecutado
con el sentimiento de un amigo intimo. Srila Rapa Gosvami ha
descrito el “visrambhena guruseva’ como uno de los procesos del
bhakti.

visuddba-sattva—Bondad espiritual pura; la Saktis bladini y
samvit combinadas, la potencia trascendental de la devocién que
se encuentra en los corazones de los asociados de Sri Krsna en el
mundo espiritual y que desciende a través de la sucesion discipular
(paramapara) a los corazones de los sddbaka practicantes en la
etapa de bhava o rati.

visuddba-prema—Prema completamente puro, absoluto vy
perfecto. Incluye todos los bhavas, desde la etapa inicial del prema
hasta el madanakhbya: prema, sneba, mana, pranaya, raga, anurdga,
bhava, mahabbava, riudba, adbiriadha, modana, mobanay madana
(madanakhya).

vraja-devis—I.as gopis de Vraja.

vraja-ramanis —Las timidas jévenes de Vraja cuya sola mirada
complace al corazén.

vraja-sundaris—ILas jovenes lecheras Vraja.

vraja-vadbis—I.as esposas de los pastores.
vrajavasi—Residente de Vraja.

vyabbicari bbavas—Ver savicari bhavas.

Y

yauthiki—IL.os que hacen sadhana en grupo y finalmente nacen
en Vraja, donde de nuevo se reunen, como las gopis Sruticari y
municari o rsicari.

Yogamaya—TI.a potencia de los pasatiempos de Krsna que hace los
arreglos para todos los pasatiempos en Vraja.

yugala—I.a amorosa pareja divina.

yuthesvari—Lider de un grupo de gopis.
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