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La joya cimera de los Acaryas Gaudiya Vaisnavas
maha-mahopadhyaya
Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura




Introduccion

(a la edicion en hindi)

Me trae una inmensa alegria el que hoy, por la misericordia sin causa
y la inspiracion de mi mads venerable guru-padapadma, nitya-lila-pravista
om visnupada astottara-sata-sri Srimad Bhakti Prajniana Kesava Gosvami
Maharaja, estamos presentando, para su placer, esta edicion del Madhurya-
kadambini, un texto escrito por Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, la joya
cimera mas elevada y excelsa de los Sri Gaudiya Vaisnava acaryas. En este
texto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha presentado, en adherencia
fiel a Sri Ripa Gosvami, una hermosa deliberacion sobre la secuencia del
sadhana-bhakti: sraddha, bhajana-kriya, anartha-nivrtti, nistha, ruci, asakti y
bhava, o rati.

La historia de la vida de
Srila Viévanatha Cakravarti Thakura

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura hizo su divino advenimiento en
una familia de brahmanas de la comunidad Radhiya del distrito de Nadiya
en la Bengala occidental. Era conmemorado con el nombre de Hari-vallabha
y tenia dos hermanos mayores, Ramabhadra y Raghunatha. Durante su
infancia, completd sus estudios de gramatica en el pueblo de Devagrama.
Luego estudio6 las escrituras devocionales en la casa de su maestro espiritual
en la aldea de Saiyadabad del distrito de Mursidabad. Mientras vivia en
Saiyadabad, escribio el Bhakti-rasamrta-sindhu-bindu, el Ujjvala-nilamani-
kirana y el Bhagavatamrta-kand. Poco después renuncio a la vida familiar y
fue a Vrndavana, donde escribié muchos otros libros y comentarios.

Después de la desaparicion de Sri Caitanya Mahaprabhu vy los seis
Gosvamis de Vraja, la corriente de la devocion pura (suddha-bhakti)
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continué extendiéndose por la influencia de tres grandes personalidades: Sri
Narottama dasa Thakura, Srinivasa Acarya y Sri Syamananda Prabhu. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura es el cuarto en la linea de sucesion discipular
proveniente de Srila Narottama dasa Thakura.

Un discipulo de Srila Narottama dasa Thakura, Srila Ganga-narayana
Cakravarti Mahasaya, vivia en Balucara Gambhila en el distrito de
Mursidabad. Tenia una hija llamada Visnu-priya pero no tenia hijos, por
lo que adopté a un devoto llamado Sri Krsna-carana. Krsna-carana era el
hijo mas joven de otro discipulo de Srila Narottama dasa Thakura, llamado
Ramakrsna Bhattacarya, que era de la comunidad de familias brahmanas de
Varendra. El discipulo de Sri Krsna-carana era Sri Radha-ramana Cakravarti,
el maestro espiritual de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura.

En el comentario Sarartha-darsini del Srimad-Bhagavatam, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura, ha escrito el siguiente verso al comienzo
del Rasa-paficadhyayi, los cinco capitulos del Décimo Canto del Srimad-
Bhagavatam que describen la danza rasa de Sri Krsna con las gopis:

Sri-rama-kysna-ganga-carandan natva gurithuru-premnah
srila-narottama-natha sri-gauranga-prabhum naumi

Aqui, el nombre “Sri Rama” se refiere al maestro espiritual de Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura, Sri Radha-ramana; “Krsna” se refiere a su
abuelo espiritual, St Krsna-carana; “Ganga-carana” se refiere a su bisabuelo
espiritual, Sri Ganga-carana; “Narottama” se refiere a su tatarabuelo
espiritual, Srila Narottama dasa Thakura; y la palabra “Natha” se refiere al
maestro espiritual de Srila Narottama Thakura, Sri Lokanatha Gosvami. De
esta manera, ofrece reverencias a todos aquellos en su sucesion discipular

hasta llegar a Sriman Mahaprabhu.
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Refutando las opiniones del atibadt Rapa Kaviraja

Hemalata Thakurani era la hija erudita y Vaisnavi de Srinivasa
Acarya. Una vez, un discipulo de ella llamado Rapa Kaviraja que se habia
distanciado [de la linea filosofica] invento6 su propia doctrina, que se oponia
a las concepciones filosoficas del Vaisnavismo Gaudiya. El ensefiaba que
la posiciéon de dcarya solo podia ser ocupada por alguien que estuviera en
la orden de renuncia, nunca por un devoto casado. El proposito de Rapa
Kaviraja era que se abandonara por completo la necesidad de seguir el
camino de la practica devocional regulada (vidhi-marga), y propagar una
supuesta practica en el camino de la devocion espontanea (raga-marga) que
era indisciplinada y desordenada. Su nueva doctrina afirmaba que uno podia
abandonar las practicas de escuchar y cantar, y practicar raganuga-bhakti
Unicamente a través de la remembranza. Debido a esto, Hemalata Thakurani
se asegurd de que Rupa Kaviraja fuera expulsado de la comunidad Gaudiya
Vaisnava. Desde entonces, los Gaudiya Vaisnavas le han conocido como un
atibadi, una persona de una de las once comunidades sahajiyd no autorizadas,
que inventan su propio método de servicio devocional.

Afortunadamente, Srila Cakravarti Thakura estaba presente en ese
tiempo, y refuto las conclusiones falsas de Rapa Kaviraja en su comentario
Sarartha-darsini sobre el Tercer Canto del Srimad-Bhagavatam. Srila Cakra-
varti demostro claramente, que devotos casados y cualificados descendientes
de un acarya pueden actuar como dcarya. Dijo que es ilegitimo y contrario
a las declaraciones de las escrituras que los descendientes de familias de
dcaryas que no tienen calificacion adopten el titulo de “Gosvami” debido a
la codicia por tener discipulos y riqueza.

Los discipulos casados en la linea del hijo de Sri Nityananda Prabhu,
Virabhadra, asi como los descendientes de los hijos rechazados de Sri Advaita
Acarya otorgan y aceptan el titulo de “Gosvami”, una accion que los Vaisnava
acaryas consideran inapropiada. Aunque Srila Cakravarti Thakura actuo

como dcdrya, para instruir a los descendientes necios e ineptos pertenecientes
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a algunas familias de acaryas en los tiempos modernos, él personalmente
nunca uso el titulo de “Gosvami”.

Protegiendo el honor del sampradaya Gaudiya Vaisnava a

través de Srila Baladeva Vidyabhiisana

Cuando Srila Visvanatha Cakravarti Thakura entr6 en una edad
avanzada pasaba la mayor parte de su tiempo en un estado semiconsciente,
profundamente absorto en bhajana. Durante ese tiempo, surgié un debate
en Jaipur entre los Gaudiya Vaisnavas y otros Vaisnavas que apoyaban la
doctrina de svakiyavada, o la de los pasatiempos del Sefior de amor marital.

Los Vaisnavas del grupo antagonista hicieron que el rey Jaya Singh II de
Jaipur creyera que la adoracion de Sri Govindadeva junto a Srimati Radhika
no estaba basada en las escrituras. Sus argumentos era que el nombre de
Srimati Radhika no se menciona en el Srimad-Bhagavatam ni en el Visnu
Purana, y que Ella nunca estuvo casada con Sri Krsna de acuerdo con los
preceptos védicos.

Vaisnavas antagonistas objetaban ademads, que los Gaudiya Vaisnavas
no pertenecian a un sampradaya o linea de sucesion discipular fidedigna.
Desde tiempos inmemoriales, existen cuatro sampradayas Vaisnavas: 1) el Sr1
sampradaya (la sucesion discipular encabezada por Laksmi-devi, la diosa de
la fortuna), 2) el Brahma sampradaya (la sucesion discipular encabezada por
El Sefior Brahma), 3) el Rudra sampradaya (la sucesion discipular encabezada
por el Sefior Siva) y 4) el Sanaka (Kumara) sampradaya (1a sucesion discipular
dirigida por Sanaka-kumara, el mayor de los cuatro hijos de Brahma).

En esta era de Kali, los acaryas principales de estos cuatro sampradayas
son: 1) Sri Ramanuja, 2) Sri Madhva, 3) Sr1 Visnusvami y 4) Sri Nimbaditya,
respectivamente. Los Vaisnavas antagonistas decian que los Gaudiya
Vaisnavas estaban fuera de estos cuatro sampradayas y, por lo tanto, no
pertenecian a un linaje puro. Ademads, argumentaban que debido a que
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los Gaudiya Vaisnavas no tenian su propio comentario sobre el Brahma-
sutra (también conocido como Vedanta-siitra, el tratado filosofo escrito por
Vyasadeva, que consiste en aforismos sucintos que expresan el significado
esencial de los Upanisads), ellos no podian ser considerados como una secta
Vaisnava auténtica perteneciente a las lineas de sucesion discipular genuinas.

Maharaja Jaya Singh sabia que los acaryas Gaudiya Vaisnava
prominentes de Vrndavana eran seguidores de Srila Ripa Gosvami, y los
invit6 a Jaipur para asumir el desafio de los Vaisnavas del Sri Ramanuja
sampradaya. Srila Cakravarti Thakura era una persona de edad avanzada y
estaba completamente absorto en la dicha trascendental del bhajana, por lo
que envi6 a su estudiante, Srila Baladeva Vidyabhiisana, a que se dirigiera
a la asamblea de Jaipur. Gaudiya Vaisnava Vedantacarya Sri Baladeva
Vidyabhtisana, la joya cimera en la asamblea de los sabios eruditos y el mas
grande entre los maestros excelsos del Vedanta, fue a Jaipur, acompanado
por el discipulo de Srila Cakravarti Thakura, Sri Krsnadeva.

La casta de los gosvamis habia olvidado su propia conexién con el
Madhva sampradaya y no respetaban el punto de vista de la doctrina de los
Gaudiya Vaisnavas, diciendo que no tenian conexion con el Vedanta. Esto
causo bastantes disturbios a los Gaudiya Vaisnavas fidedignos. Sin embargo,
Srila Baladeva Vidyabhiisana usé una loégica irrefutable combinada con una
poderosa evidencia de las escrituras para probar que el Gaudiya sampradaya
era un sampradaya Vaisnava puro en la linea de Sri Madhvacarya, llamado
Sri Brahma-Madhva-Gaudiya-Vaisnava sampradaya. Srila Jiva Gosvami,
Srila Kavi Karnaptira y otros dcaryas previos también aceptaron esto como
un hecho. Los Gaudiya Vaisnavas aceptan el Srimad-Bhagavatam como
el comentario natural sobre el Vedanta-siitra. Por esta razon, nadie en el
Gaudiya Vaisnava sampraddya habia escrito un comentario separado sobre
el Vedanta-sutra.

El nombre de Srimati Radhika, la personificacion de la potencia dadora
de placer (hladini-sakti) y la amada eterna de Sri Krsna, se menciona en

varios Puranas. Srimati Radhika es mencionada en varios lugares a lo largo
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del Srimad-Bhagavatam de una manera muy oculta y mistica, particularmente
en el Décimo Canto, en las descripciones de los pasatiempos del Sefior en
Vrndavana. Solo los devotos rasika y bhavuka que conocen las conclusiones
de las escrituras pueden entender este misterio confidencial.

En la asamblea de eruditos de Jaipur, Srila Baladeva Vidyabhusana
refuto los argumentos y las dudas del grupo opositor, silenciandolos con su
presentacion. El establecié que los Gaudiya Vaisnavas estdn en la sucesion
discipular de Sri Madhvacarya. Sin embargo, a pesar de su victoria, el grupo
opositor no aceptd que el Gaudiya sampradaya fuera de un linaje Vaisnava
puro, porque los Gaudiyas no tenian comentario sobre el Vedanta-siitra.
Por lo tanto, Srila Baladeva Vidyabhisana compuso el famoso comentario
Gaudiya Sri Govinda-bhasya. Asi, una vez mds, comenz6 la adoracion de
Sri Sri Radha-Govinda en el templo de Sri Govindadeva, y se establecio
firmemente la validez del Sri Brahma-Madhva-Gaudiya sampradaya.

Fue solo bajo la autoridad de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
que Sr1 Baladeva Vidyabhaisana compuso Sri Govinda-bhasya y demostro la
conexion de los Gaudiya Vaisnavas con el Madhva sampraddaya. Sin duda
al respecto este logro de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, realizado en
nombre del sampradaya, permanecera grabado en letras doradas en los anales
del Gaudiya Vaisnavismo.

Obteniendo el significado del kama-gayatri por la misericordia

de Srimati Radhika

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describio un acontecimiento
especial en el Mantrartha-dipika, un libro que él compil6. Una vez, mientras
estudiaba y ensefiaba el Sri Caitanya-caritamrta, encontré un verso que
describe el significado del kama-gayatri-mantra:

kama-gayatri-mantra-riipa, — haya krsnera svaripa
sardha-cabbisa aksara tara haya
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se aksara ‘candra’ haya,  krsna kori ‘udaya
tri-jagat kaila kama-maya
Sr1 Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 21.125)

El kama-gayatri es idéntico a Sri Krsna. En este rey de los mantras hay
veinticuatro silabas y media, y cada silaba es como una luna llena. Este
conjunto de lunas hace que la luna de Sri Krsna aparezca e inunde a los

tres mundos con prema.

Este verso establece que el kama-gayatri esta compuesto por veinticuatro
silabas y media, pero a pesar de considerarlo profundamente, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura no pudo determinar qué silaba en el mantra era la
media silaba. Escudriné los libros de gramatica, los Puranas, las Tantras,
las escrituras relacionadas con el teatro y la retorica y otros grandes textos.
Entre los grupos de vocales y consonantes del Sri Harinamamrta-vyakarana,
el método de gramadtica sanscrita de Sri Jiva Gosvami, solo encontrd
mencion de cincuenta letras. También estudio la disposicion de las letras
(matrka) en textos tales como Matrkanyasa vy, en el Radhika-sahasra-nama-
stotra del Brhan-naradiya Purana, descubrié que Vrndavanesvari Srimati
Radhika también se llama “Pancasad-varna-rapini”, o aquella cuya forma
estd compuesta por cincuenta silabas. No obstante, en todas las literaturas
que estudio, solo encontré mencion de cincuenta vocales y consonantes. No
habia mencion de ninguna media silaba.

La duda de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura aumento. Se
preguntaba si Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami habria cometido algtin error
en sus escritos. Por supuesto, esto no podria haber sido posible, ya que Srila
Kaviraja es omnisciente y por lo tanto libre de defectos materiales tales como
caer en ilusion o cometer errores.

Si se considerara que la letra “t” (la ultima letra del kama-gayatri) es la
media silaba, entonces Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami cometeria el error
de enumerar [las lunas] en desorden, ya que en el Sri Caitanya-caritamrta
(Madhya-lila 21.126-128) se ha dado la siguiente descripcion:
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sakhi he, krsna-mukha - dvija-raja-raja
krsna-vapu-simhasane,  bosi ‘rajya-sasane,
kare sange candrera samaja

dui ganda sucikkana,  jini ‘'mani-sudarpana,
sei dui purna-candra jani
lalate astami-indu, tahate candana-bindu,
sei eka purna-candra mani

kara-nakha — candera hata,  vamsir upara kare nata,
tara gita muralira tana
pada-nakha candra-gana,  tale kare nartana,
nitpurera dhvani jara gana

En estas lineas, Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami describe el rostro de
Sri Krsna como la primera luna llena; Sus mejillas son dos lunas llenas; el
punto de sandalo en la parte superior de Su frente es la cuarta luna llena; y
justo debajo de ella, estd la luna del octavo dia (astami), en otras palabras,
una media luna. Segun esta descripcion, la quinta silaba es una media silaba.
Sin embargo, si se considera la letra “t”, la ultima letra en el kama-gayatri-
mantra como la media silaba, entonces no se podria considerar a la quinta
silaba como tal.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estaba en un profundo dilema
porque no podia descifrar la misteriosa media silaba. Concluyo que, si
las silabas no se revelaban por si mismas, €l seria incapaz de contemplar
a la Deidad adorable del mantra. Decidié que, si no podia ver a la Deidad
venerable del mantra, seria mejor morir. Pensando de esta manera, se dirigio
por la noche a las orillas del Radha-kunda para abandonar su vida.

Después de que la segunda parte de la noche hubiese transcurrido, Sri
Cakravarti Thakura entré en un sueno ligero. En ese momento, la hija de
Vrsabhanu Maharaja, Srimati Radhika, aparecio ante él. “Oh Visvanatha, oh
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Hari-vallabha”, dijo Ella afectuosamente, “no te lamentes. Lo que Krsnadasa
Kaviraja ha escrito es la verdad absoluta. Por Mi gracia, él conoce todos los
sentimientos mds profundos de Mi corazén. No dudes de sus afirmaciones.
El kama-gayatri es un mantra para adorar a Mi amado y a Mi; y Nosotros nos
revelamos a los devotos a través de las silabas de este mantra. Nadie puede
conocernos sin Mi compasion. La media silaba estd descrita en el libro Varna-
agama-bhasvat. Fue después de consultar este texto que Krsnadasa Kaviraja
determino la verdadera identidad del kama-gayatri. Estudia este libro y
difunde su significado para el beneficio de todas las personas llenas de fe”.

Cuando escucho esta instruccion de Vrsabhanu-nandini Srimati
Radhika, Srila Cakravarti Thakura se levanto, gritando con gran lamentacion,
“;Oh Radha, Oh Radha!” Después de recobrar la compostura, procedié para
llevar a cabo la orden de Srimati Radhika.

Segun la indicacién de Srimati Radhika, la silaba “ya” que precede a
la “vi” en el mantra se considera media silaba, y todas las demads silabas son
completas o lunas llenas.

Asi, por la misericordia de Srimati Radhika, Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura comprendio el significado profundo del mantra. Obtuvo la vision
directa de su Deidad venerable, y en su cuerpo espiritual interno y perfecto
(siddha-deha), pudo participar en los pasatiempos eternos del Sefior como
Su querido asociado. El establecié la Deidad de Sri Gokulananda a orillas del
Radha-kunda y, mientras residia alli, saboreaba la dulzura (madhurya) de los
pasatiempos eternos de Sri Vrndavana. Fue en esta época cuando escribi6
su comentario Sukha-vartini sobre el Ananda-vrndavana-campii de Srila Kavi
Karnapura donde declaro:

radha-parastira-kutira-vartinah
praptavya-vindavana-cakravartinah

ananda-campu-vivrti-pravartinah
santo-gatir me sumaha-nivartinah
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Yo, Cakravarti, dejo de lado todo lo demds y solo deseo obtener Sri
Vrndavana. Residiendo en una choza simple a orillas de Sri Radha-
kunda, el lugar mds elevado de los pasatiempos de Sri Radha, escribo

este comentario sobre Ananda-vrndavana-campii.

En su vejez, Srila Cakravarti Thakura pasaba la mayor parte del tiempo
en un estado de conciencia interna total o en un estado semiconsciente,
profundamente absorto en bhajana. Su discipulo principal, Sri Baladeva
Vidyabhtsana, se hizo cargo de la responsabilidad de ensenar las escrituras.

Reestableciendo la doctrina del parakiya

Cuando en Sr1 Vrndavana hubo un ligero descenso de la influencia
de los seis Gosvamis surgio una controversia en torno a la doctrina del
amor marital (svakiyavada) en oposicion a la doctrina del amor de amantes
(parakiyavada). Para disipar los conceptos erréneos sobre svakiyavada, Srila
Cakravarti Thakura escribi6 Raga-vartma-candrika y Gopi-premamrta, los
cuales estan repletos de conclusiones filosoficas de las escrituras. Después
de eso, en su comentario Ananda-candrika sobre el verso laghutvam atra yat
proktam, del Ujjvala-nilamani (1.21), demostro que la teoria de svakiyavada
eraerronea,y conevidenciade las escrituras y unalogicairrefutable, establecio
la concepcion de parakiya. Ademas, en su comentario del Sarartha-darsini
sobre el Srimad-Bhagavatam, respaldo fuertemente al parakiya-bhava.

Una vez, ciertos eruditos se opusieron a las conclusiones de Srila
Cakravarti Thakura sobre la adoraciéon con el sentimiento del parakiya.
Cuando los derrot6 con una gran erudicion y un razonamiento irrefutable,
llenos de envidia decidieron matarlo. Sabian que Sri Cakravarti Thakura solia
circunvalar Sri Vrndavana temprano cada manana, asi que se escondieron en
una arboleda oscura y densa y esperaron a que pasara caminando por alli.
Cuando sus adversarios lo vieron acercarse, de repente desaparecio, y en su
lugar, apareci6 una bella joven de Vraja recogiendo flores con sus amigas.
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Aquellos eruditos le preguntaron a esa nifia: “{Oh, lali (jovencita), tan
solo hace un momento una gran personalidad venia por aqui! ;A donde ha
ido €é1?” La nina respondio: “Lo vi, pero no sé a donde fue”. La vision de su
asombrosa belleza, sus miradas de reojo, sus movimientos delicados y su
dulce sonrisa cautivé al grupo de académicos. Todas las impurezas de sus
mentes fueron eliminadas y sus corazones se derritieron. Ellos le preguntaron
a la nifa quién era y ella respondié: “Soy una sirvienta de mi ama, Srimati
Radhika. Ella esta ahora en la casa de Sus suegros en Yavata y me ha enviado
aqui para recoger flores”.

Después de decir eso, la nifia desaparecio, y en su lugar los eruditos
vieron de nuevo a Srila Visvanatha Cakravarti Thakura. Los eruditos cayeron
a sus pies orando y pidiendo perdoén, y Srila Cakravarti Thakura los perdono
a todos. Hay muchos mds sucesos asombrosos como estos en la vida de Srila
Cakravarti Thakura. De esta manera, Srila Cakravarti Thakura refuto la
teoria de svakiyavada y establecié la verdad del parakiya puro, un logro muy
importante para los Gaudiya Vaisnavas.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura no solo protegié la integridad
del dharma de la Sri Gaudiya Vaisnava, sino que también restablecié su
influencia en Sri Vrndavana. Cualquiera que evaltie este logro quedara
atonito ante semejante genialidad singular. Los dcaryas Gaudiya Vaisnavas
han compuesto el siguiente verso glorificando su extraordinaria labor:

visvasya natha rapo ’sau / bhakti-vartma-pradarsanat
bhakta-cakre vartitatvat / cakravarty akhyaya bhavat

El es conocido por el nombre Visvanatha, senor del universo, porque
indica e ilumina el camino del bhakti; y él es conocido como Cakravarti
porque siempre permanece en la asamblea de los devotos puros. Por lo

tanto, su nombre es Visvanatha Cakravarti.

Alrededor de 1754 en Vrndavana, en el quinto dia de la quincena
brillante del mes de Magha (enero-febrero), cuando Srila Visvanatha
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Cakravarti Thakura tenia aproximadamente cien anos, abandono este
mundo material, profundamente absorto en su conciencia interna. Su
samadhi se encuentra hoy junto al templo de Sri Sr1 Radha-Gokulananda
en Sri Dhama Vrndavana.

Las glorias y el legado de Srila Vi§vanatha Cakravarti Thakura

Siguiendo los pasos de Srila Ripa Gosvami, Srila Cakravarti Thakura
compuso una cantidad abundante de literatura trascendental sobre el bhakti,
estableciendo asi en este mundo el deseo mds intimo del corazén de Sriman
Mahaprabhu. También refuto el siddhanta incorrecto, opuesto a los conceptos
riipanuga genuinos y, por lo tanto, es venerado en la sociedad Gaudiya
Vaisnava como un dcarya ilustre, un alma de evidente autoridad, que ha
comprendido al ser. El es famoso como un gran filésofo trascendental, un
poeta y un devoto rasika.

El poeta Vaisnava Krsna dasa ha escrito las siguientes lineas en la conclusion
a su traduccion del Madhurya-kadambini de Srila Cakravarti Thakura:

madhurya-kadambini-grantha jagat kailo dhanya
cakravarti-mukhe vakta apani $ri-krsna-caitanya

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha bendecido al mundo entero
escribiendo el Madhurya-kadambini. En realidad, Sri Krsna Caitanya
Mahaprabhu ha hablado esta obra a través de la boca de Srila Cakravarti
Thakura.

keho kahen-cakravarti $ri-riper avatara
kathina je tattva saral korite pracara

Algunos dicen que Srila Cakravarti Thakura es una encarnacion de Srila
Rapa Gosvami. El es experto en el arte de describir verdades complejas

de una manera facil de entender.
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ohe guna-nidhi sri-visvanatha cakravarti
ki janibo tomar guna mui miidha-mati

Oh océano de misericordia, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, soy
una persona tonta, por lo tanto ;como puedo entender tus cualidades?
(bondadosamente revela tus cualidades trascendentales en mi corazon.

Esta es mi oracion a tus pies de loto).

Pocos dcaryas Gaudiya Vaisnavas han escrito tantos libros como Srila

Cakravarti Thakura. El siguiente adagio sobre tres de sus libros es popular

entre los Vaisnavas hasta el dia de hoy: kirana-bindu-kana, ei tina niye

vaisnavapand, “habiendo comprendido adecuadamente estos tres libros,

Ujjvala-nilamani-kirana, Bhakti-rasamrta-sindhu-bindu y Bhagavatamrta-

kana, uno puede afirmar que es un Vaisnava”.

A continuacién, se muestra una lista de sus libros, comentarios y

oraciones que comprenden una reserva de riqueza incomparable de la

literatura devocional Gaudiya Vaisnava:

D
2)
3)
4)
5)
6)
7)
8)

Vraja-riti-cintamani,

Camatkara-candrika;

Prema-samputa (khanda-kavya);

Gitavali;

Subodhini (el comentario del Alankara-kaustubha);
Ananda-candrika (comentario del Ujjvala-nilamani);
Comentario sobre el Sri Gopala-tapant,

Stavamrta-lahari, “Olas de oraciones nectdreas”, que incluye Sri
Gurutattvastaka, Mantra-datr-guror-astaka, Parama-gurorastaka,
Paratparaguror-astaka, Parama-paratpara-guror-astaka, St
Lokanathastaka, Sri Sacinandandstaka, Sri Svariipa-caritamrta, Sri
Svapna vilasamrta, Sri Gopaladevastaka, Sri Madana-mohanastaka,
Sri Govindastaka, Sri  Gopinathastaka, Sri  Gokulanandastaka,

xiil
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9)
10)
11)
12)
13)
14)
15)
16)
17)
18)
19)
20)
21)
22)

Svayar-bhagavad-astaka, Sri Radha-kundastaka, Jagan-mohandastaka,
Anuraga-valli, Sri Vrnda-devyastakam, Sri Radhika-dhyanamrta,
Sri Ripa-cintamani, Sri Nandisvarastaka, Sri Vrndavanastaka, Sri
Govardhanastaka, Sr1 Sankalpa-kalpa-druma, Sri Nikufija-virudavali
(virut-kavya, poesia de alabanza), Surata-kathamrta y Sri Syama-
kundastaka;

Sri Krsna-bhavanamrta-mahakavya;

Bhagavatamrta-kana;

Sri Ujjvala-nilamani-kirana;

Bhakti-rasamrta-sindhu-bindu;

Raga-vartma-candrika,

Aisvarya-kadambini (no esta disponible);

Madhurya-kadambini,

Comentario de Bhakti-rasamrta-sindhu;

Comentario del Dana-keli-kaumudi;

Comentario del Sri Lalita-madhava-nataka;

Comentario del Sr1 Caitanya-caritamrta (incompleto);

Comentario del Brahma-sarihita;

Comentario Sarartha-varsini del Srimad Bhagavad-gita

Comentario Sarartha-darsini del Srimad-Bhagavatam.
Mi mads venerable maestro espiritual, om visnupada astottara-sata-sri

Srimad Bhakti Prajiana Kesava Gosvami Maharaja, es el protector del Gaudiya

sampradaya y el fundador acarya de la Sri Gaudiya Vedanta Samiti y los

Gaudiya Mathas bajo su jurisdiccion. El es el preceptor espiritual, aquel que

guia a otros con su propio ejemplo, que se asemeja a un leén (acarya-kesari).

Ademas de componer sus propios libros, volvié a publicar en bengali los libros

de Srila Bhaktivinoda Thakura y de otros dcaryas previos. Hoy, por su deseo

sincero, su inspiracion y su misericordia sin causa, las traducciones de libros

Xiv
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como Jaiva-dharma, Sri Caitanya-siksamrta, Sri Siksastaka, Bhakti-rasamrta-
sindhu-bindu, Ujjvala-nilamani-kirana, Bhagavatamrta-kana, Sri Gita-Govinda,
Bhajana-rahasya, Gaudiya Giti-guccha, Srimad Bhagavad-gita, Sri Venu-gita,
Bhakti-tattva-viveka, Vaisnava-siddhanta-mala, Sri Brahma-sambhita, Raga-
vartma-candrika, Sri Brhad-bhagavtamrta, Gaudiya-kanthahara, Sri Prema-
samputa y otras obras importantes han sido y continuan siendo traducidas y
publicadas en hindi, el idioma nacional de la India.

Tengo fe plenaen que aquellos que tienen sed por el bhakti, especialmente
aquellos que son practicantes de raganuga-bhakti y estan ansiosos por
alcanzar el vraja-rasa, recibirdn este libro con mucha reverencia, y que las
personas llenas de fe que estudien este libro obtendran la cualificacion para
alcanzar la riqueza del prema de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Finalmente, oro para que la compasion condensada de Bhagavan, en
la forma de mi mas adorable $ri srila guru-padapadma, derrame sobre mi
su misericordia, para que yo pueda obtener incluso mas de ese servicio que
satisface su deseo mas intimo. Esta es mi humilde oracion a sus pies de loto,
los cuales otorgan prema.

Alam iti vistarena — ahora se ha dicho todo lo que era necesario decir.
Orando por una particula de la misericordia

de Sri Hari, Guru y los Vaisnavas,

humilde e insignificante,

Tridandi-bhiksu Sri Bhaktivedanta Narayana

El dia de la aparicion de Sri Madhvacarya

2 de octubre de 2006
520 Caitanyabda
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Proélogo de la edicién en inglés

Todas las glorias a nuestro amado Srila Gurudeva, Sri Srimad
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja, a Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura y a nuestra ilustre guru-parampara. Por su infinita gracia, se ha
publicado esta edicion en inglés del Madhurya-kadambini.

En este prefacio, nos gustaria informar al lector de ciertas caracteristicas

de esta edicion.

Titulos de los capitulos

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura se refiere a los capitulos del
Madhurya-kadambini como “lluvias”, enunciandolas en orden numérico (por
ejemplo, La primera lluvia de néctar). Las palabras finales en que termina
cada capitulo también proporcionan el titulo en sanscrito para ese capitulo.
Por ejemplo, La primera lluvia de néctar se titula “Bhaktehsarvotkarsa — La
supremacia del bhakti”.

En esta edicion, la traduccion de los titulos de los capitulos se presenta
en la pagina del titulo del capitulo. Esa pagina también presenta la etapa
de bhakti discutida en ese capitulo (desde la segunda lluvia de néctar en
adelante). Hemos presentado esta informacion en letra mas pequena, ya que
es una adicion de los editores en inglés.

Transcripcién sanscrita en negrita

Cada una de las secciones dentro de cada lluvia de néctar comienza
con una transliteracion en letras romanas de la prosa original en sanscrito
hecha por Srila Visvanatha Cakravarti Thakura. Partes de esta transliteracion
aparecen algunas veces en negritas y entre comillas (por ejemplo, “brahma
pucchari pratistha”). Esto indica un verso del Srimad-Bhagavatam, Bhagavad-
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gita u otra escritura que Srila Visvanatha Cakravarti Thakura esta refiriendo
para corroborar su presentacion.

Secciones y subsecciones

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura presenté el Madhurya-kadambini
en ocho lluvias de néctar (“amrta-vrsti”), y enumerd secciones dentro de
cada lluvia segun el tema. Estas secciones son referidas como “textos” en
esta edicion de inglés. En la publicacion en hindi, y también aqui, estos
textos adicionalmente son divididos y se les anaden subtitulos para facilitar
la ubicacion de estos temas vitales.

Corchetes

(1) Dentro del Piyusa-varsini-vrtti, los corchetes indican una insercion
de los editores para garantizar una méxima claridad. Dentro del
Bhavanuvada, algunas de estas inserciones provienen de la traduccion
bengali del Madhurya-kadambini de Srila Vamana Gosvami Maharaj.

(2) Cuando los corchetes preceden a una traduccion del verso, proporcionan
informacion que no esta directamente en el verso (por ejemplo, “[Sri
Krsna dijo]”).

(3) Cuando la traduccion de un término sdnscrito es particularmente
larga, estd en corchetes para que no se confunda con el material entre
paréntesis de la edicion en hindi.

Paréntesis

(1) Los paréntesis se utilizan para proporcionar un término en sanscrito, por
ejemplo, “supremamente compasivo (parama-karuna)” — o para traducir
un término en sanscrito — p. ej. “bhajana (absorcion devocional)”.
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Prologo de la edicion en inglés

Cuando el texto en si dirige la atencion del lector a un término en
sanscrito, nombre, palabra, etc., su traduccion al inglés se coloca entre
comillas Pej. las palabras ati-bhagyena (“buena fortuna extrema”).

(2) Las frases y oraciones que aparecen entre paréntesis en la edicion en

hindi, también estdan entre paréntesis en esta edicion.

Glosario — Indice de la seccién

El glosario proporciona definiciones simples de términos sanscritos
comunes, remitiendo al lector a las distintas secciones donde se ha utilizado
el término. (Por ejemplo, “nistha — Fe fija e inquebrantable. [3.4c-f]”. En
otras palabras, Lluvia 3, texto 4, secciones c y f).

Indice de versos

Este contiene no solo los versos prominentes, sino también fragmentos

de versos citados dentro del texto.

Despliegue del grafico

Naturalmente, es imposible presentar el desarrollo de la enredadera
trascendental de la devocion en graficas, haciéndolo de una manera
adecuada. Al mismo tiempo, una imagen provee una vision general de sus
etapas y aspectos. La grafica contiene términos sanscritos y sus equivalentes
en inglés.

x k%

Oramos para que Srila Gurudeva, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura,
nuestro guru-varga y toda la familia de Vaisnavas, que son como cisnes,
estén complacidos con nuestros humildes esfuerzos. Somos meramente
almas condicionadas, propensas a los cuatro defectos, mientras que

Xix
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las concepciones de nuestro guru-varga son perfectas y las mas elevadas.
Esperamos que estén presentadas adecuadamente en este tratado. Por la
orden de Srila Gurudeva, hemos preparado esta primera edicién en inglés.
Rogamos a los respetados lectores que amablemente nos perdonen por
cualquier error involuntario.

Aspirando a servir a Sr1 Guru y los Vaisnavas,

El equipo de publicacion de la primera edicion en inglés.
23 de agosto de 2018

el dia de la desaparicion de Srila Ripa Gosvami.

XX



Nota editoridl

a la primera edicion en espanol

Por la gracia de nuestro querido maestro espiritual, Sri Srimad
Bhaktivedanta Narayana Gosvami Maharaja, se presenta la primera edicion
en espanol de la obra Madhurya-kadambini, un cumulo de nubes de néctar.
Esta obra fue publicada en hindi por Gaudiya Vedanta Publications Inc.
(GVP Inc.) en el 2006 y en inglés en el 2018. La presente ediciéon es una
traduccion de la tercera edicion en inglés de GVP Inc. publicada en el 2021.

Este libro es de gran relevancia para los practicantes del bhakti-yoga ya
que presenta un andlisis detallado de las distintas etapas del sendero de la
devocion. En cuanto a la estructura de la obra, esta se encuentra dividida
en secciones a las cuales el autor denominé “lluvias”. En la primera lluvia,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe la naturaleza del bhakti, asi
como su supremacia. En la segunda lluvia se explica la fe (sraddha), la
asociacion con los santos (sadhu-sanga) y la practica devocional inestable
(anisthita-bhajana-kriya). En la tercera lluvia se elucida la remocion de
los obstaculos a la devocion (anartha-nivrttih). La cuarta lluvia describe la
practica devocional estable (nisthita-bhajana-kriya), la quinta lluvia analiza
el gusto por la practica devocional (ruci) y la sexta lluvia describe el apego
al objeto de la adoracion (asakti). Finalmente, la séptima lluvia describe la
emocion spiritual (bhava) y la octava lluvia el florecer del amor puro por Dios
(prema). El autor compara al desarrollo de las etapas de la devocion con el
crecimiento de una enredadera, a la cual denomina justamente la enredadera
de la devocion, la cual satisface todos los deseos.

A continuacion, se haran unas breves aclaraciones con respecto al
proceso de la traduccion y la revision de la presente edicion. En primer lugar,
las interpolaciones realizadas en la edicion en inglés y en la presente edicion

se realizan entre corchetes o entre paréntesis. La mayoria de estas se realizan
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con el objetivo de traducir los términos en sanscrito. Se aclara ademas que
todas las notas al pie de pagina son de los editores de la edicion en inglés.

Cuando se conserva un término en sanscrito en el texto, se toma en
consideracion el género de la palabra en sanscrito al seleccionar el articulo
definido o indefinido en espafiol que la precede (e.g. el sampradaya, las Srutis,
etc.). En caso de que la palabra sea un sustantivo neutro en sanscrito, se
sigue la regla filologica de usar el masculino (ej: los Upanisads, los sastras).

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

Equipo editorial de las Publicaciones Gaudiya Vedanta ®
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Equipo de publicacién:

Los nimeros a continuacion indican las Lluvias especificas en las que trabajo cada colaborador.

Si no hay nimero junto al nombre de una persona, significa que contribuyo en las ocho Lluvias.

Traduccion original: B. V. Damodara Mahardja ¢ Primer control de fidelidad en la traduccion:
B. V. Visnudaivata Maharaja [3, 6, 7, 8], Amala-krsna dasa, Jaya-gopala dasa [1], Prema dasa [4,
5], Srivasa dasa [2] ¢ Segundo control de fidelidad en la traduccion (y revisiones posteriores):
Amala-krsna dasa ~ Candrasekhara dasa y Madhukara dasa asistieron en el control de la fidelidad
de la traduccion 3 y 8 ® Consultor de traduccion: Madhukara dasa ¢ Asistente de consultores de
traduccion : Atula-krsna dasa, Candrasekhara dasa.

Verificacion del sanscrito: B. V. Bhagavata Maharaja, Radhika dasi (Uzbekistan) ~ también
consultora de sanscrito.

Editor, coordinador del proyecto: Vaijayanti-mala dasi ¢ Segundo editor, consultor: Sundara-
gopala dasa (England) ~ Jaya-gopala dasa contribuyo a la edicion del 1 y 4 o Tercer editor:
Sanatana dasa [1, 2,4, 5, 6, 7] ® Comentario editorial: Madhusmita dasi ¢ Correccion de pruebas
Rsabhadeva dasa, Santi dasi, Madhukara dasa, Janaki dasi (Belgium), Sulata dasi ¢ Comentarios
del lector: Vrndavana-vilasini dasi, Jahnava dasi (Holanda), Manjulali dasi (Bolivia) ¢ Verificacion
de la referencias de los versos: Lalita-kisori dasi (Wales).

Diseifio de texto y maquetacion: Janaki dasi (Belgium)

Contenido y disefio grafico: Jaya-gopala dasa, Madhukara dasa y Vaijayanti-mala dasi

Diseno e ilustracion de portadas, ilustraciones de graficos y paginas con disenos (interior):
Nilambari das (Australia).

Otros agradecimientos: Akhilesa dasa, Anita dasi, Anupama dasa, Kamala dasi (Canadd),
Krsna-karunya dasa, Kunja-kalika dasi, Manjari dasi (Hawaii), Narayani dasi, Nrsirhha dasa
(Martin Lyons), Pradyumna dasa, Sudevi dasi (Geary, England), Radha dasi (Bay Area),
Venu-gopala dasa (Canada).



Primera lluvia de néctar

La supremacia del bhakti
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Texto 1

Oracién para obtener bendiciones divinas (mangalacarana)

hrd-vapre nava-bhakti-sasya-vitateh sanjivani svagama-
rambhe kama-tapartu-daha-damani visvapagollasini |

duran me maru-sakhino ’pi sarasi-bhavaya bhuyat prabhu-
Sri-caitanya-krpa-nirankusa-maha-madhurya-kadambini || 1 ||

Bhavanuvada: La misericordia de Svayam Bhagavan Sri Krsna Caitanya
Mahaprabhu se asemeja a un cimulo de nubes de néctar extraordinario
(maha-madhurya) que es ilimitado y sin restricciones, y que cae como
lluvia en el corazon del sadhaka. La lluvia de Su misericordia revitaliza
totalmente los cultivos de las nueve ramas de la devocion como sravana
y kirtana que recién han sido sembrados en el campo del corazon de
los sadhakas. Incluso la primera aparicion del caimulo de nubes de la
misericordia de Mahaprabhu disipa la sensacion intensa y ardiente que
se siente durante el verano —los diversos deseos materiales de disfrute
propio— y hace que el jubilo rebose en los corazones de todos los devotos
a lo largo del universo, como rios inundados por la lluvia. Que ese caimulo
de nubes de la dulce misericordia de Sriman Mahaprabhu que no tiene
restricciones y que es infinitamente poderoso, cuya influencia se siente
incluso desde una gran distancia, me llene de rasa que da vida, a mi, un
arbol seco y sin vida en el desierto.

Piyusa-varsini-vrtti:

namah or visnu-padaya / acarya-sirmha-riapine
$ri-srimad-bhakti-prajiana- / kesava iti namine

atimartya-caritraya / svasritanam ca paline
jiva-duhkhe sadartaya / sri-nama-prema-dayine



Madhurya-kadambini

gaurasraya-vigrahaya / krsna-kamaika-carine
riipanuga-pravardaya / vinodeti svariipine

visvasya nathariipo ’sau / bhakti-vartma-pradarsanat
bhakta-cakre vartitatvat / cakravarty akhyayabhavat

$ri-caitanya-mano ‘bhistam / sthapitam yena bhutale
svayam rupah kada mahyam / dadati sva-padantikam

vancha-kalpa-tarubhyas ca / krpa-sindhubhya eva ca
patitanam pavanebhyo / vaisnavebhyo namo namah

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

he krsna karuna-sindho / dina-bandho jagat-pate
gopesa gopika-kanta / radha-kanta namo ’stu te

tapta-kancana-gaurangi / radhe vindavanesvari
vrsabhanu-sute devi / pranamami hari-priye

Una y otra vez ofrezco mis respetuosas reverencias a los pies de loto de
mi gurudeva, nitya-lila-pravista om visnupada astottara-sata-sri Srimad Bhakti
Prajiana Kesava Gosvami, que es un océano de misericordia sin causa; a los
pies de loto de jagad-guru Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Prabhupada; a Srila
Saccidananda Bhaktivinoda Thakura; al preceptor mas elevado y eminente
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, que es el mds grande rasika-dacarya
(preceptor espiritual experto en saborear emociones trascendentales); a Srila
Rapa Gosvami, que es el asociado mds intimo de Sriman Mahaprabhu; y
al mds magnanimo Sacinandana Sri Gaurahari, quien es Sri Krsna Mismo,
resplandeciente con el sentimiento y la tez de Srimati Radhika.

Asi, orando a todos ellos por su misericordia, comienzo el bhavanuvada
(traduccion que revela la intencion del autor) de este Madhurya-kadambini y
el comentario titulado Piyiisa-varsini-vrtti.
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Con el objeto de revelar a la sociedad Gaudiya Vaisnava la naturaleza
intrinseca de la devocion pura (Suddha-bhakti), la secuencia de su aparicion,
la naturaleza auto manifiesta del bhakti y sus glorias inconmensurables, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura, el mas venerable y el mejor entre los rasika
Gaudiya Vaisnava acdryas, ha escrito este libro sagrado e incomparable
titulado Madhurya-kadambini. Srila Cakravarti Thakura es uno de los pilares
resplandecientes y prominentes en la linea de los $ri riipanuga Vaisnava
dcaryas, o preceptores espirituales en la linea de Srila Riipa Gosvami.

Srila Riipa Gosvami, el recipiente mds agraciado de la misericordia de
Sriman Mahaprabhu, en su texto sagrado Bhakti-rasamrta-sindhu ha descrito
las etapas existentes en la secuencia del proceso de la devocion al Senor
Supremo (bhakti), desde la etapa inicial de la fe (sraddha) hasta la obtencion
del amor por Dios (prema). Los practicantes del bhakti que acepten estas
etapas comenzando con la etapa de sraddha, pueden entrar facilmente al
reino del prema.

La secuencia es asi:

ddau sraddha tatah sadhu- / sango ’tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syat / tato nistha rucis tatah

athasaktis tato bhavas / tatah premabhyudancati
sadhakanam ayarm premnah / pradurbhave bhavet kramah
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15-16)

Primero despierta la fe (Sraddha) en el corazon del practicante de bhakti.
Como resultado, surge un deseo por asociarse con personas santas
(sadhu-sanga), seguido de una propension por practicar sus ensefianzas
(bhajana-kriya). Después de eso viene la etapa en la cual se eliminan los
obstaculos de la devocion (anartha-nivrtti). Posteriormente se despierta
una fe firme (nistha) en el bhajana (absorcion devocional), seguida por
un despertar del gusto trascendental (ruci). A partir de entonces, surge

un apego intenso (dsakti) por Vrajendra-nandana Sri Krsna, el objeto del
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bhajana. Mas alla de esto, estd el despertar de la emocion trascendental
(bhava), que es la forma misma de la existencia pura (Suddha-sattva),
y entonces brota el amor puro por Dios (prema). De esta manera se ha
delineado la secuencia por la cual se despierta la devocion amorosa y

pura (prema-bhakti) en el corazon del practicante del bhakti.

En este texto sagrado, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha
presentado, de una manera natural y explicita, los sintomas de cada etapa
en el desarrollo del bhakti — desde sraddha hasta la aparicion del prema, asi
como una explicacion de aquellos obstaculos, tales como las ofensas, que
deben ser abandonados a lo largo del camino. Esta gran obra literaria se
asemeja a una linterna que ilumina el sendero del practicante del bhakti
(bhakti-sadhaka), sin dejar lugar a la mas minima duda. Por seguir de forma
practica [las instrucciones de] este texto sagrado, el practicante libre de
dualidad, con seguridad podra percibir en qué etapa del bhakti se encuentra,
cuales son sus propias deficiencias, y qué otras acciones debe llevar a cabo
para avanzar en el sendero del bhakti. Ademads, se despertara en su corazéon
una mayor capacidad e inclinacién para avanzar en el reino del bhakti.

En esta oraciéon para obtener bendiciones divinas, que constituye
el primer verso de esta gran obra literaria escrita por Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura, el maestro espiritual del mundo entero, y por lo tanto
el mas venerado, encontramos una stplica para obtener la misericordia sin
causa de su Deidad adorable, la personificacion de rasaraja-mahabhava, Sri
Caitanyadeva, quien es idéntico a Sri Krsna, pero que estd decorado con la
tez radiante y los sentimientos de Sri Radha.

La misericordia del océano de compasion, Sacinandana Sri Gaurahari,
ha sido llamado el madhurya-kadambini sin restricciones. Un cumulo de
nubes cargadas de agua se llama kadambini. Por lo tanto, el significado del
titulo Madhurya-kadambini se refiere a “una hilera de nubes que vierten
lluvia en la forma de dulce néctar (madhurya)”. Por este motivo, el autor ha
titulado este libro Madhurya-kadambini.
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En el Ujjvala-nilamani (11.19), Srila Rapa Gosvami ha escrito,
madhuryam nama cestanam sarvavasthasu caruta, “madhurya significa ‘poseer
una belleza y un encanto inigualables; y una naturaleza excepcional en todas
las condiciones, en todas las circunstancias y en todas las actividades™.

De esta manera, el madhurya mas elevado es solo aquel que es la
personificacion de toda la dulzura, Svayam Bhagavan Vrajendra-nandana
Sri Krsna.

Srila Jiva Gosvami da mads detalles sobre este tema en su comentario

Laghu-tosani del verso 10.12.11 del Srimad-Bhagavatam:

bhagavams tavad asadharana-svaripaisvarya-madhuryas tattva-visesah |
tatra svariipam paramanandaisvaryam asamorddhananta-svabhavika-
prabhuta madhuryam asamorddhataya, sarva-manoharam svabhavika-
ripa-guna-liladi-sausthavam |

Esa Verdad (tattva) tnica, particular y concluyente, cuya naturaleza
intrinseca (svariipa), majestuosidad divina (aisvarya) y dulzura (madhurya)
son todas de lo mds extraordinarias, es conocida como Bhagavan. La forma
intrinseca de Parabrahma (el Espiritu Supremo) es ciertamente el cenit del
éxtasis divino (paramananda). Su majestuosidad (aisvarya) es de hecho
Su autoridad absoluta, insuperable e ilimitada. Y Su verdadera dulzura
(madhurya) es la excelencia de Su hermosa forma, cualidades, pasatiempos

y demas atributos, que son atractivos de forma innata.

Srila Krsnadasa Kaviradja Gosvami, también ha establecido esta
conclusion perfecta en el Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 21.110):
madhurya-bhagavatta-sara, “la esencia de la cualidad de Dios es Su
dulzura (madhurya)”.

Solo por la misericordia sin causa de Sri Krsna Caitanyadeva, la
personificacion trascendental de la magnanimidad suprema, se ha dado a
conocer al mundo entero que la esencia de Dios (bhagavatta) estd basada
en Su madhurya. Segun la opinion de todos los dcaryas Vaisnavas de la
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antigtiedad, aisvarya (majestuosidad divina) es la esencia de Dios. Sin
embargo, basdndose en los versos del Srimad-Bhagavatam, que es la esencia
inmaculada de la evidencia autorizada y la joya cimera de todas las escrituras
reveladas, Sri Caitanya Mahaprabhu y los recipientes de Su misericordia, los
Gosvamis, han llegado a la conclusion de que madhurya o dulzura es, de
hecho, el fundamento de la forma original de Dios.

Aunque la naturaleza esencial (svariipa) de cada avatara de Dios en
realidad no es diferente [alos demds avataras], aun asi [las escrituras declaran]
gitdham parar brahma manusya-lingam, “Parabrahma Vrajendra-nandana Sri
Krsna, escondido bajo una forma humana, es directamente la personificacion
de la forma transcendental del madhurya” (Srimad-Bhagavatam 7.10.48), y
raso vai sah, “El es rasa” (Taittiriya Upanisad 2.7.1).

No tinicamente esto, El es el objeto intrinseco para cada clase de rasa,
y El es el mds experto en saborear el rasa (rasika-sekhara).

El pindculo del desarrollo de los diferentes rasas no se observa en
ninguna de las otras formas de Bhagavan aparte de Vrajendra-nandana St
Krsna. Solamente este Sri Krsna es el emporio de todo el rasa trascendental,
akhila-rasamrta-mirti. En El, todos los rasas se ven generados y desarrollados
hasta su limite mas elevado.

En el Bhakti-rasamrta-sindhu, Srila Rapa Gosvami ha descrito los
cuatro madhuris (aspectos de dulzura) extraordinarios de Sri Krsna. Estas
dulzuras no se hallan en ninguna de las otras formas de Bhagavan. Estas son:
la dulzura de Sus pasatiempos (lila-madhuri); la dulzura de Su amor (prema-
madhuri); la dulzura del sonido de Su flauta (venu-madhuri) y la dulzura
de Su belleza (riipa-madhurt). Estos cuatro madhuris son perceptibles en su
plenitud unicamente en Vraja-vihari Sri Krsna. Caturddha-madhuris tasya
vraja eva virdjate, “Sus cuatro madhuris siempre brillan inicamente en Vraja”
(Laghu-bhagavatamrta).

Este libro es también como una hilera de nubes que derraman la lluvia
de los madhuris de Krsna mencionados anteriormente. Esta es la razon por la
que el autor ha llamado a este texto sagrado Madhurya-kadambini.
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Una consideracion mas es que el madhurya-tattva (la verdad concluyente
sobre la dulzura absoluta) es extremadamente dificil de comprender y por lo
tanto es completamente confidencial. No hay otra forma para experimentar
estos madhuris que recibir la misericordia sin causa de aquellos que los
saborean, es decir, la misericordia de Bhagavan o Sus devotos.

prema-rasa-niryasa karite asvadana
raga-marga-bhakti loke korite pracarana

rasika-sekhara krsna parama-karuna
ei dui hetu haite icchara udgama

Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 4.15-16)

El significado de este verso es el siguiente: Ademas de ser el mas experto
en saborear el rasa (rasika-sekhara), Vrajendra-nandana Sri Krsna también es
supremamente compasivo (parama-karuna). En los albores del presente Kali-
yuga, ese mismo Sri Krsna vino nuevamente a este mundo. Como el mas experto
en saborear el rasa, Su proposito era saborear la esencia del prema-rasa, y como el
mas compasivo, Su propésito era distribuir el sendero de la devocion espontanea
(raga-marga-bhakti) al mundo entero. Por lo tanto, acepto el sentimiento divino
y la tez dorada de la personificacion del amor divino mas elevado (mahabhava-
svariipini) Srimati Radhika, y asi, apareci6 en la forma de Sri Krsna Caitanya.

[En esta forma,] Sri Krsna personalmente saboreé Sus cuatro madhuris
extraordinarios hasta el limite mas elevado y sumergio al mundo entero en la
inundacion de Su prema. Por lo tanto, al comienzo de este libro, el venerado
autor en su oracion de invocacion a Sri Caitanya Mahaprabhu, su Deidad
adorable, se ha referido a la misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu como
nirankus maha-madhurya-kadambini, “el cimulo de nubes de la dulzura mas
elevada que no tiene restricciones”.

Durante la estacion del monzon, una hilera de nubes, cargadas de
agua, se extiende a lo largo del cielo, haciendo que la tierra se inunde con la
lluvia. Tal como esa hilera de nubes no tiene preferencia por una tierra alta
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o baja, pura o impura, piadosa o impia; de manera similar, la misericordia
sin restricciones de Sri Caitanya Mahaprabhu ha dejado atras toda clase de
reglas y prohibiciones. Sin considerar quién es idoneo para recibirla y quién
no, Su misericordia ha ofrecido prema a todas las entidades vivientes del

universo entero, bendiciéndolas de esa manera.

caitanyavatare bahe premamrta-banya
saba jiva preme bhase, prthivi hailo dhanya

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 3.254)

En el momento en que Sri Caitanya Mahaprabhu descendio, hubo tal
inundacion del néctar del prema que sumergio a las entidades vivientes

del mundo entero. De esta manera, la tierra se volvio afortunada.

uchalilo prema-banya caudike bedaya
str1, vrddha, balaka, yuva, sakali dubaya

sajjana, durjana, pangu, jada, andha-gana
prema-banyay dubailo jagatera jana

jagat dubilo, jivera hailo bija nasa
taha dekhi panca-janer parama ullasa

jato jato prema-vrsti kare panca-jana
tata tata bade jala, vyape tri-bhuvana
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 7.25-28)

La inundacion de prema se expandio en las cuatro direcciones,
sumergiendo a todos en ella —mujeres, ancianos, nifios y jévenes—. De
esta manera, inundo al mundo entero: los gentiles, los malvados, los
lisiados, los discapacitados y los ciegos. Cuando las cinco personalidades
que componen el Parica-tattva contemplaron a todas las entidades

vivientes del mundo sumergidas de esta manera, y vieron que la semilla
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de la existencia material de esas entidades vivientes estaba destruida por
completo, su jubilo no tuvo limites. Mientras que el Pafica-tattva continta
provocando que llueva el prema, el diluvio contintia expandiéndose, y

asi se difunde a lo largo de los tres mundos.

De esta manera, durante Su presencia manifiesta, Sri Caitanya Mahaprabhu
otorgo el regalo del amor puro por Sri Krsna (krsna-prema) por la accién de Su
misericordia sin causa, incluyendo a aquellos que no realizaban ninguna practica
espiritual, e hizo que el universo entero se volviera afortunado. Krsna-prema haya
yanra dura darasane, “incluso si uno contempla a Mahaprabhu y a Sus devotos
a lo lejos obtiene krsna-prema” (Sri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 16.121).
Sin embargo, cuando El no estd manifiesto, las personas solo alcanzan el prema
a través de sadhana-bhajana (la practica del servicio devocional). Sin embargo, la
nube de lluvia de la misericordia de Sriman Mahaprabhu nutre completamente
el sadhana-bhakti de un practicante, de tal manera que hace que el prema-bhakti
se despierte rapidamente en él.

En este verso de invocacion, el venerado autor ha descrito la poderosa
influencia de maha-madhurya-kadambini que no tiene restricciones. Su primera
influencia es hrd-vapre nava-bhakti-sasya-vitateh safijivani. Es decir, que las nubes
de lluvia de la misericordia de Mahaprabhu otorgan completamente la energia
dadora de vida a los nuevos brotes del bhakti, o sobre las nueve ramas del bhakti
(navadha-bhakti) que han surgido en la tierra del corazon del sadhaka.

Tal como en una lluvia de néctar, la precipitacion procedente de una
hilera de nubes monzoénicas rejuvenece cultivos tales como el maiz, aunque
ciertamente en esas tierras de cultivo ya estaban presentes algunas semillas
o raices — o una parte de estas. Sin embargo, la misericordia de Sriman
Mahaprabhu en la forma de una hilera de nubes de lluvia, incluso planta
semillas de bhakti en los corazones de las entidades vivientes: corazones
aridos y carentes de semillas o raices en la forma de bhakti-samskaras
(impresiones que surgen de las practicas devocionales previas). Después, no
solo hace que esas semillas broten, se formen nuevos retofios y se desarrollen
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sus flores, sino que también hace que aparezca el fruto del prema. Al obtener
el fruto completamente maduro del prema, la vida de la entidad viviente se
vuelve exitosa y bendecida.

Aqui entendemos hrd-vapre como la tierra de cultivo que es el corazén.
El corazon es el lugar de nacimiento del bhakti, la base. El lugar donde surgen
los anhelos y donde estos nuevamente se disuelven se llama “corazén”
(hrdaya). A pesar de que el corazon es inerte y desprovisto de conocimiento,
por la voluntad de Bhagavan, posee el potencial para que el bhakti puro y
trascendental surja dentro de él. Un corazén puro es como un campo fértil,
pero, asi como el suelo estéril, rocoso o con guijarros no puede producir
ningan cultivo, asimismo, el bhakti no puede aparecer en un corazén que
esté endurecido por el argumento, la duda y el reduccionismo.

El conocimiento practico ordinario puede aparecer por medio de
la inteligencia material, pero tal inteligencia no es el lugar de nacimiento
del bhakti. Asi, se puede ver que un nino poco inteligente, que no tiene
conocimiento, puede llegar a convertirse en una persona de fe plena o en
un devoto muy elevado, como consecuencia natural de sus samskaras, ya
sea de sus vidas previas o de sus actividades recientes. Por el contrario, una
persona muy inteligente puede ser un ateo. Asi, el corazon es ciertamente
el lugar donde nace el bhakti, no en la mente ni en la inteligencia. Este es el
significado de las palabras hrd-vapre.

Aqui las palabras nava-bhakti deben entenderse como nava-udita (“que
surgio recientemente”) devocion reciente; o como navadha-bhakti (“el
sistema de las nueve ramas del bhakti”), que comienza con sravana y kirtana,
el cual ha sido descrito en el Srimad-Bhagavatam (7.5.23):

sravanam kirtanam visnoh / smaranam pada-sevanam
arcanam vandanam dasyari / sakhyam atma-nivedanam

Las nueve ramas del bhakti consisten en el escuchar, cantar y recordar
los nombres, formas, cualidades y pasatiempos de Bhagavan; servir Sus

pies; adorarle; orarle; ser Su sirviente; ser Su amigo; y entregarse a El.
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A pesar de que existen muchas otras ramas del servicio devocional, estas
nueve ramas del bhakti son verdaderamente la mejor practica (sadhana) para el
surgimiento del prema.

Sri Caitanya Mahaprabhu ha dicho:

bhajanera madhye srestha nava-vidha bhakti
‘krsna-prema’, ‘krsna’ dite dhare maha-sakti

ta’ra madhye sarva-srestha nama-sankirtana
niraparadhe nama laile paya prema-dhana

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 4.70-71)

De los varios procesos de bhajana, las nueve ramas del bhakti son las
mejores, porque tienen la gran potencia de otorgar krsna-prema y a
Sri Krsna. La mejor de estas nueve pricticas es cantar los nombres de
Bhagavan (nama-sankirtana). Si uno realiza nama-sankirtana libre de

ofensas, sin duda obtendra la riqueza mads valiosa del prema.

La energia vital de estas nueve practicas del bhakti proviene de
la misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu, que se compara con una
encantadora hilera de nubes. Las nueve ramas del bhakti que acabamos de
mencionar estan dotadas con el gran poder de hacer que surja amor puro
por Krsna (krsna-prema), asi como también otorgan servicio a El. Entre
estas nueve practicas, el nama-sankirtana de Bhagavan es la mejor de todas.
Si uno realiza nama-sankirtana evitando anarthas, tales como las ofensas, ese
nama-sankirtana otorgara rapida y facilmente la gran riqueza del prema. Esto
se debe a que la naturaleza esencial (svariipa) del nombre del Sefior (nama) y
el Sefor, a quien uno se dirige por Su nombre (nami), son idénticas.

Caitanya Mahaprabhu fue el primero en otorgar el regalo completamente
nuevo del nama-sankirtana al mundo. El personalmente ha proclamado,
pararm vijayate $ri-krsna-sankirtanam “jQue el canto congregacional del Santo

1”

Nombre de Sri Krsna sea supremamente victorioso!” (Sri Siksastaka 1) y nava-

vidha-bhakti purna nama haite haya, “el navadha-bhakti se ejecuta de forma
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completa al pronunciar el Santo Nombre de Sri Bhagavan” (Sri Caitanya-
caritamrta, Madhya-lila 15.107). Ademas, se menciona que en la ausencia de
$r1 harinama, la practica de las nueve ramas del bhakti indicada anteriormente
es incompleta. Sri Caitanya Mahaprabhu practicé personalmente $11 harinama-
sankirtana y también lo propagéd por todas partes vy, al hacerlo, instruy6 a
todas las entidades vivientes del universo para que hicieran lo mismo. De esta
manera, a través de nama-sankirtana, ha hecho que navadha-bhakti alcance su
plenitud y sea capaz de otorgar el fruto del prema.

Por consiguiente, el venerado autor describe la misericordia de Sri
Caitanya Mahaprabhu como el maha-madhurya-kadambini que hace que
fluya la energia vital a través del proceso de las nueve ramas del bhakti, que
se asemejan al cultivo.

Aqui puede surgir una pregunta: Mientras exista un impulso por disfrutar
de forma egoista en el corazon del sadhaka, el cual se compara a un campo de
cultivo, exponiéndolo continuamente al fuego ardiente de la pasion intensa,
icomo habra alguna posibilidad de que surja la disposicion extremadamente
suave y delicada para dedicarse al servicio devocional?

Enrespuestaa esto, el mas venerable autor describe la segunda influencia
poderosa de las nubes llenas de dulzura (maha-madhurya-kadambini), que
personifican la misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu: svagamarambhe
kama-tapartu-daha-damant.

El significado de estas palabras es el siguiente: Cuando una hilera
de nubes llena el cielo, incluso antes de que llueva, una brisa agradable y
refrescante comienza a soplar. Simplemente por eso, el calor intenso del
verano se disipa facilmente, y los cuerpos de todas las entidades vivientes se
refrescan agradablemente, tanto por dentro como por fuera. Las llamas de las
tres clases de miserias nacidas de los impulsos lujuriosos en el corazon del
sadhaka son millones y millones de veces mds ardientes que el calor severo
del verano. Sin embargo, al igual que la brisa que sopla antes de la lluvia, la
influencia inicial del cimulo de nubes de la misericordia de Sri Caitanya,
incluso antes de un aguacero, enfria y refresca a los sadhakas que arden en las
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llamas del deseo sensual, tanto externa como internamente. Qué decir de los
deseos e impulsos materiales, dicha misericordia disipa el mas minimo rastro
del deseo de obtener la liberacion del corazon de los sadhakas y lo llena con
el deseo de servir afectuosamente a Sri Krsna.

iAh, cuan gloriosa es la misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu!

na yogo na dhyanam na ca japa-tapas-tyaga-niyamo
na veda nacarah kva nu vata nisiddhadhyuparatih
akasmac-caitanye 'vatarati daya-sara-hrdaye
pumarthanam maulim param iha mudam lunthati janah

Sri Caitanya-candramrta (6)

Aquellas personas que no tienen ni siquiera un apice de conexion con
el yoga, la meditacion (dhyana), la pronunciacion de mantras (japa),
la austeridad (tdpa), la renunciacion (tydaga), la adhesion a los codigos
de conducta (niyama), la recitacion de los Vedas, el comportamiento
apropiado (saddacara) y quienes —jay, ay!— ni siquiera se abstienen de
ejecutar actividades prohibidas y pecaminosas, debido al advenimiento
de Sri Caitanya Mahaprabhu, cuyo corazén est4 lleno de la esencia de la
compasion, hoy estan aplaudiendo y saqueando la joya cimera de todas
las metas de la vida, maha-prema, la cual incluso Brahma, Siva, Narada y

otros buscan ardientemente.

Con mucha alegria, el respetado y venerado autor describe la tercera
influencia maravillosa e inspiradora del cimulo de nubes de la misericordia
de Sri Caitanya: visvapagollasini.

Cuando cae un aguacero en la estacion lluviosa, una hilera de nubes
densas llenalos rios con abundante lluvia, haciendo que las grandes corrientes
se desborden. Esos rios sumergen sus orillas con aguas desbordantes y se
mueven rapidamente y con mucha fuerza para encontrarse con el océano.
Del mismo modo, al momento del descenso de Sri Caitanya Mahaprabhu, Su
misericordia en la forma de la gran lluvia de madhurya-kadambini se derramo
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por todo el universo a través de la ejecucion de $ri krsna-nama-sankirtana.
Asi, en el universo, los devotos que son como rios se inundaron del prema
ocasionando que surjan en ellos las grandes olas de las emociones extaticas
de sattvika y vyabhicari. En el universo, todos fueron transportados por esta
inundacion del prema, arrastrados muy fuertemente por la intensa corriente
hacia el océano de la ambrosia del rasa, el océano del $ri krsna-prema.

El mds magnanimo Sacinandana Sri Gaurahari y Sus asociados mds
queridos otorgaron prema —ino!- no lo otorgaron, distribuyeron prema, sin
medida alguna, tanto que hubo una gran inundacion. En esa inundacion,
aquellos que eran recipientes dignos y los que no lo eran, tanto las mujeres
como los hombres, los ninos y los jovenes, los caballeros y los picaros,
los cojos, los lisiados y los ciegos, todos fueron sumergidos. Incluso los
animales feroces en los bosques, asi como los Mayavadis, los adeptos al
camino de la accion fruitiva, los que argumentan intatilmente, los blasfemos
e hipocritas, quienes se asemejan a tigres, leones, osos, etc., todos fueron
beneficiados. Los efectos se perciben por todo el mundo incluso hasta hoy
en dia. Adictos al alcohol, carnivoros, ateos, miles y miles de hombres y
mujeres, ninos y ninas en las naciones materialistas estan llevando cuentas
de tulasi alrededor de sus cuellos y el tilaka divino sobre sus frentes, y
con ambos brazos levantados estdn siendo transportados por las olas de
“hare krsna, hare rama”. Todo esto, de hecho, es el resultado directo que
se percibe de la influencia de la misericordia de Sriman Mahaprabhu, en la
forma de madhurya-kadambini.

Presentandose a si mismo como muy insignificante e inutil, este
venerado autor, al final del verso de invocacion, esta orando por la
misericordia sin causa de Sriman Mahaprabhu: diiran me maru-sakhino’
pi sarasi-bhavaya bhuyat... “Que el cumulo de las nubes desenfrenadas
y llenas de gran dulzura (maha-madhurya-kadambini), en la forma de
la misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu, hagan que, incluso a la
distancia, mi corazén, que es como un drbol seco en un desierto arido, se

inunde de rasa”.
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Durante un aguacero en la estacion del monzén, nubes densas cubren
la tierra y llueven torrentes de agua sobre ella. Sin embargo, en el desierto no
se produce este tipo de lluvia, solo de vez en cuando cae una leve llovizna
proveniente de un pequernio vestigio de nubes, pero incluso en esas situaciones
llovizna a la distancia. Debido a su sentimiento de profunda humildad, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura se considera a si mismo como un darbol
seco y marchito en el suelo drido del desierto, muy distante' del cimulo de
nubes de la misericordia de Sriman Mahaprabhu. Por lo tanto, él ora: “Oh
inmensamente influyente madhurya-kadambini, ta eres la personificacion de
la misericordia de Sri Caitanya Mahaprabhu. A pesar de que estds situada a
una gran distancia, y aunque tengo un corazon seco, una mente nublada y
torpe; y aunque soy un alma extremadamente inutil, aun asi, te ruego que
infundas en esta alma marchita el bhakti-rasa, el madhura-rasa de Sri Krsna,
y la empapes”.

El recipiente supremo de la misericordia de Sr1 Caitanya Mahaprabhu,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, quien tiene la riqueza del prema
y es el mas elevado en todos los aspectos, esta dando instrucciones sobre
el método de nama-sadhana (la practica del canto del santo nombre), que
otorga nama-prema (amor puro por el santo nombre). Tal oracion exhibe la
humildad natural y digna de los Vaisnavas. El prema no puede existir donde
no hay humildad y la humildad no puede existir donde no hay prema. Si el
practicante anhela ardientemente el krsna-bhakti-rasa (el dulce sentimiento
de la devocion a Krsna), debe sentirse naturalmente humilde e insignificante.
Pero tal humildad es imposible de alcanzar sin la misericordia del mas
magnanimo St Caitanyadeva.Sriman Mahaprabhu le dijo personalmente a
Sri Svartipa Damodara y a Sri Raya Ramananda:

je-riipe loile nama, prema upajaya
tara laksana-sloka suno, svarip-rama-raya

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 20.20)

1 Srila Visvanatha Cakravarti Thakura se refiere aqui a su aparicion en este mundo muchos aos

después de la desaparicion de Sriman Mahaprabhu.
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Oh Svartpa Damodara, Oh Raya Ramananda, escuchen el criterio y los
sintomas de alguien ocupado en el proceso de $r1 harinama, el cual hace

que surja el prema en el corazon:

trnad api sunicena / taror api sahisnuna
amanina manadena / kirtaniyah sada harih
St Siksastakam (3)
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 20.21)

Esto significa que si uno anhela obtener krsna-prema, es imprescindible
que realice el $ri harinama-sankirtana constantemente y para siempre,
sintiéndose incluso mas insignificante e indigno que la hojarasca, siguiendo
el ejemplo bondadoso y tolerante de un arbol, sin esperar respeto para si y
dando el respeto debido y apropiado a los demas.

Texto 2
Oracién especial para obtener bendiciones divinas

bhaktih purvaih srita tam tu | rasam pasyed yad-atta-dhih |
tam naumi satatam ripa- | nama-priya-janam hareh || 2 ||

Bhavanuvada: Los santos mas elevados (mahdjanas) de la antigiiedad
también se refugiaron en Bhakti-devi. Sin embargo, ahora por la
misericordia del asociado mas querido de Sri Caitanya Mahaprabhu, Srila
Ruapa Gosvami, las personas dotadas de inteligencia verdadera perciben
directamente el bhakti en su forma de bhakti-rasa. Ofrezco una y otra vez

mis mas sinceras reverencias a Srila Rapa Gosvami.

Piyusa-varsini-vrtti: La funcion eterna de la entidad viviente es la de ser
un sirviente de Krsna. Sin embargo, desde tiempo inmemorial, ha olvidado a
Bhagavan y, por lo tanto, ha sido capturada por la potencia ilusoria (maya).
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Consecuentemente, ha caido en el ciclo de nacimiento y muerte y estd siendo
quemada por las tres clases de tormentos. Algunas veces, como resultado de
sus acciones previas, se convierte en un semidios en el reino celestial o en
un gobernante en la tierra, y otras veces se convierte en un subdito. A veces
es parte de la clase sacerdotal (vipra) y otras veces de la clase trabajadora
(Stidra). A veces esta feliz y otras veces esta triste. A veces nace en especies
de plantas, a veces en especies acuaticas, algunas veces como un pajaro o
un animal, y otras veces en razas demoniacas (daitya o danava). Deambula
en tantas diferentes especies buscando la felicidad, pero en ninguna parte
encuentra la felicidad verdadera. Cuando el supremamente compasivo
Bhagavan observa la condicion miserable de Su querida entidad viviente,
Se le derrite el corazon. El desciende en la forma de las escrituras védicas
eternas, Se manifiesta en Sus diversas formas — Sus avataras— y hace que
Sus asociados amados desciendan al mundo como dcaryas (maestros que
ensenan con el ejemplo). De esta manera, al instruir sobre el bhakti, otorga
la felicidad eterna a las entidades vivientes extraviadas y que se han olvidado
de El, y las ocupa en Su servicio.

De hecho, solo la devocion al Senor Supremo (bhagavad-bhakti)
puede hacer que las entidades vivientes adversas e infelices se sientan
eternamente satisfechas, porque a través de la devocion lo alcanzan. Los
Vedas, las Srutis, las Smrtis, los Puranas y demds enuncian esta conclusion
perfecta al unisono. Es imposible que las entidades vivientes obtengan
aquello que es auspicioso de forma permanente a través del trabajo fruitivo
(karma), la busqueda de conocimiento (jiidna), el misticismo (yoga), la
penitencia (tapa) y otros procesos.

bhaktir evainam nayati / bhaktir evainam darsayati
bhakti-vasah puruso / bhaktir eva bhityasi

del Mathara-sruti
citado en Madhva-bhasya (sutra 3.3.53)
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Solo el bhakti (devocion) hace que la entidad viviente se acerque a
Bhagavan. Solo el bhakti permite que la entidad viviente vea a Bhagavan
cara a cara. Esa Persona Suprema, Bhagavan, en realidad es controlada

por el bhakti; [por lo que] bhakti es superior a todo lo demas.

yasya deve para bhaktir / yatha deve tatha gurau
tasyaite kathita hy arthah / prakasante mahatmanah

Svetasvatara Upanisad (6.23)

Todos los significados confidenciales de los Vedas se revelan
completamente a esa gran alma que tiene lamisma devocion trascendental

por su gurudeva como la que tiene por Sri Bhagavan.

anandamayo ’bhyasat
Vedanta-sutra (1.1.12)

La palabra anandamaya (“repleto de bienaventuranza”) utilizada en la
literatura Védica debe referirse al Espiritu Supremo, ya que se usa una y

otra vez para describirle.

sa vai pumsam paro dharmo / yato bhaktir adhoksaje
Srimad-Bhagavatam (1.2.6)

El dharma mas elevado de la vida humana es la devocion al transcendente

Bhagavan Sri Krsna.

bhagavan brahma kartsnyena / trir anviksya manisaya
tad adhyavasyat kita-stho / ratir atmany ato bhavet

Srimad-Bhagavatam (2.2.34)

[; Como puede haber algun beneficio para las entidades vivientes que,
sin importarles el Sefior, han caido en el ciclo de nacimientos y muertes
repetidos de la existencia material? Preocupado por esta situacion]

Sri Brahma, quien conoce las verdades fundamentales con respecto al
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Sefior, penso durante largo tiempo para encontrar una solucion. Con
una atencion resoluta, examiné todos los Vedas tres veces, y con su
inteligencia concluyo que la perfeccion mas elevada de la religion es
aquella por medio de la cual uno puede obtener amor exclusivo por

Bhagavan Sri Krsna, la Superalma de toda la existencia.

A través de afirmaciones de las escrituras como estas, se establece por
completo la conclusion inmutable y perfecta: Es tinicamente a través del
bhagavad-bhakti que la afliccion de la entidad viviente cesa por completo
y obtiene la felicidad verdadera. Este bhakti, no depende de ninguna otra
practica (sadhana) tal como el trabajo fruitivo (karma), el misticismo (yoga),
o la busqueda del conocimiento (jiidna) para manifestarse, ni tampoco
depende del lugar, el tiempo o la cualificacion. El bhakti, al igual que el
bhagavat-tattva todopoderoso y auto manifiesto, es una verdad omnipotente
y auto manifiesta. Esto se afirma porque el bhakti no es otra cosa que una
funcion especial de la potencia interna de Bhagavan (svariipa-sakti). Por lo
tanto, las almas excelsas que conocen este secreto se han refugiado completa
y exclusivamente en el bhakti y lo han propagado.

Enrealidad, solo aquel que se harefugiado en la devocion puray suprema
por Bhagavan es un mahajana. Entre estas almas excelsas, Vaisnavas acaryas
tales como Sri Narada, Sri Prahlada, los Pandavas, Sri Uddhava, Sri Sukadeva
Gosvami, Sri Yamunacarya, Sri Natha Muni, Sri Goda-devi, Sri Ramanujacarya
y Sr1 Madhvacarya se han refugiado exclusivamente en el bhakti. A través de
su comportamiento personal y de sus preceptos, han proclamado la grandeza
del bhakti por todo el mundo. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, que esta
bien versado en todas las escrituras y estda completamente familiarizado con
el rasa, comprendi6 este misterio esotérico. El término mahdjanas [en el
Texto 2], se refiere a los bhaktas mas prominentes de la antigiiedad, como
Sri Narada.

Sin embargo, antes del advenimiento de Sri Caitanya Mahaprabhu, no
se sabia que el rasa es la naturaleza intrinseca (svariipa) del bhakti. Srila
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Raipa Gosvami, el recipiente especial de la misericordia de Sri Caitanyadeva,
el rasika-sekhara supremamente compasivo, compuso libros sagrados como
Bhakti-rasamrta-sindhu y Ujjvala-nilamani, donde se establece por primera
vez que el rasa es la naturaleza intrinseca del bhakti.

Las personas mas afortunadas del mundo son aquellas que han obtenido
una inteligencia verdadera [por la misericordia] de Srila Ripa Gosvami, y
estan experimentando el rasa-svariipa del bhakti y estan haciendo que otros
también lo experimenten.

Solo por la misericordia de Srila Riipa Gosvami se puede comprender
claramente que la forma intrinseca del bhakti es rasa. Si tuviéramos que
seguir deliberando sobre estas palabras de nuestro venerado Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura, entonces este libro se volveria mucho mds voluminoso.
Por lo tanto, basta con mencionar que Sri Caitanya Mahaprabhu es rasika-
sekhara Vrajendra-nandana, Sr1 Krsna mismo. Como rasika-sekhara (el mas
experto en saborear el rasa), Su propésito era saborear la esencia del prema-
rasa sublime, radiante y puro de mahabhava-svarapini Srimati Radhika, y
como parama-karuna (el mas compasivo), Su propédsito era distribuir al
mundo entero la riqueza de la devocion espontanea (raga-marga-bhakti).
Por esta razon, El acepto el sentimiento y la tez corporal de Sri Radha y
descendi6 en la forma de Sacinandana Sri Gaurahari.

En el Kali-yuga excepcional previo, hace casi mil ciclos de cuatro
yugas, Vrajendra-nandana Sri Krsna descendié como Sri Gauranga y
otorgd este bhakti cargado de rasa, el cual es dificil de obtener incluso
para personalidades como Sri Brahma. Desde ese Kali-yuga en particular,
muchos avataras de Bhagavan y muchos Vaisnavas dcaryas han hecho
su advenimiento, pero solo hasta la reciente reaparicion de Sri Gauranga
ninguno de ellos habia ofrecido el bhakti cargado de rasa para las entidades
vivientes de este mundo. Qué decir de otorgar tal bhakti, ellos ni siquiera
podian dar su verdadera definicion.

Srila Raipa Gosvami es el asociado querido de Sri Gaurahari, quien estd
adornado con el sentimiento y la tez de Sri Radha. En los pasatiempos de
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Vraja, Srila Riipa Gosvami es Sr1 Riipa Maijari, la principal de las sirvientas
intimas de Srimati Radhika. De hecho, para propagar ese bhakti de Vraja,
que estd lleno de unnatojjvala-rasa (los sentimientos mas elevados de amor
trascendental), Sr1 Riipa Manjari descendio en los pasatiempos de Sri Gaura
adoptando la forma de Sri Riipa Gosvami. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami
ha dado a conocer este secreto en su Sri Caitanya-caritamrta.

De la misma manera que al principio de la creacion Sri Bhagavan
manifesto la potencia para crear en el corazon del abuelo Brahma, y asi creo
este universo, asimismo Sri Caitanya Mahaprabhu hizo que Su potencia
especial se manifestara en el corazon de Su amado Sri Ripa y a través de él
propago los temas de los pasatiempos y juegos trascendentales de Sri Radha-
Krsna en Vraja, temas que se habian perdido por la influencia del tiempo. En
el Sr1 Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.117) se afirma:

sri-ripa-hrdaye prabhu Sakti sancarila
sarva-tattva-nirapiya ‘pravina’ korila

Sri Caitanya Mahaprabhu infundi6 el corazén de Srila Ripa Gosvami
con poder trascendental y, por lo tanto, lo volvié muy experto y dotado

con la capacidad para discernir todos los tattvas.
Ademas, Srila Narottama dasa Thakura ha escrito en su Prema-bhakti-candrika:

Sri-caitanya-mano ‘bhistam / sthapitam yena bhiuitale
svayam riipah kada mahyar / dadati sva-padantikam

:Cuando sera que Srila Riipa Gosvami, quien establecié en este mundo la
mision para satisfacer el deseo mds intimo de Sri Caitanya Mahaprabhu,

me dara refugio a sus pies de loto?

En efecto, el deseo mds intimo del corazon de Sri Caitanya Mahaprabhu
es manifestar nuevamente sobre la tierra el vraja-bhakti saturado con
unnatojjvala-rasa.
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rasamrta-sindhu y el Ujjvala-nilamani y al ensefarlas, Srila Riipa Gosvami ha
establecido completamente el deseo mas intimo del corazon de Sri Caitanya
Mahaprabhu. Las glorias de Srila Riipa Gosvami que surgieron en el corazon

Al componer literaturas fundamentales sobre el bhakti como el Bhakti-

del poeta Sri Madhava son profundamente conmovedoras:

24

yan kali rapa sarira na dharata
ta vraja-prema-mahanidhi kutharika, kon kapata ughadata (1)

Si Srila Ripa Gosvami no hubiera aparecido en esta era de Kali, ;quién

hubiera abierto las puertas al gran almacén del vraja-prema?

nira-ksira-hamsana, pana-vidhayana, kon prthak kari payata
ko saba tyaji, bhaji vindavana, ko saba grantha viracita (2)

:Quién, sino Srila Rapa Gosvami, hubiera podido extraer la esencia
de las escrituras de la misma manera que un cisne separa la leche del
agua? ;Quién hubiera podido abandonar todo para realizar bhajana en

Vrndavana? ; Quién podria haber escrito tales escrituras?

jaba pitu vana-phula, phalata nana-vidha, manoraji aravinda
madhukara vinu, pana kon janata, vidyamana kari bandha (3)

El era una abeja en medio de muchas variedades de flores amarillas
silvestres y de lotos que encantan a la mente. Sin esa abeja, ; quién podria

haber conocido el arte de libar el néctar confinado dentro de esas flores?

ko janata, mathura vrndavana, ko janata vraja-nita
ko janata, radha-madhava-rati, ko janata soi prita (4)

¢Quién podria haber entendido las glorias de Mathura y Vrndavana?
¢Quién podria haber comprendido las complejidades de Vraja? ; Quién
podria haber entendido el amor entre Sri Radha y Sri Madhava? ; Quién

podria haber conocido ese amor?
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jakara carane, prasade sakala jana, gai gaoyai sukha paota
carana-kamale, saranagata madho, tava mahima ura lagata (5)

Por la misericordia de sus pies de loto, todas las almas pueden cantar
e inspirar a otros para que canten [sobre las glorias del amor de Sri
Radha-Madhaval], alcanzando asi la felicidad verdadera [Oh Srila Rapa
Gosvami], que este Madhava dasa, habiéndose rendido a tus pies de

loto, pueda comprender tus glorias ilimitadas.

En tiempos previos a Srila Rapa Gosvami, los sintomas del bhakti
estaban definidos en Sandilya-siitra: sa paranuraktir isvare “el sintoma del
bhakti se describe como un apego amoroso y profundo por Paramesvara”.

En el Paiicaratra se dice:

sarvopadhi-vinirmuktam / tat-paratvena nirmalam
hrsikena hrsikesa- / sevanam bhaktir ucyate
citado en Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.12)

Bhakti es el servicio totalmente puro a Hrsikesa, el amo de los sentidos,
que es ejecutado a través de todos los sentidos tinicamente para Su

placer y que estad libre de todas las designaciones materiales.
También hay una descripcion en otras partes de las escrituras:

ahaituky avyavahita / ya bhaktih purusottame
Srimad-Bhagavatam (3.29.12)

Esto significa que el sintoma de la devocion trascendental (nirguna-
bhakti) es que la mente se dirige hacia el Sefior Supremo Absoluto en todo
momento, tal como una corriente de aceite que fluye de forma ininterrumpida.

Sin embargo, Srila Ripa Gosvami ha presentado una definicion del
bhakti incomparable, que no solo incluye todos los sintomas mencionados
previamente, sino que también esta repleta de otras caracteristicas especiales.
Su definicion es extremadamente maravillosa y bella:
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anukilyena krsnanu- / silanam bhaktir uttama
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.11)

Ese esfuerzo perpetuo por el bien de Sri Krsna, que estd libre de todo
tipo de deseos que no sean el deseo de servirlo; que no estd eclipsado
por la busqueda del conocimiento monista, el trabajo fruitivo, etc; que
se realiza exclusivamente por el afecto amoroso hacia El, a través de
todos los esfuerzos fisicos, mentales y verbales; y a través de todas las
emociones, fluyendo sin interrupcion como una corriente constante de

aceite, se llama uttama-bhakti.

Todas y cada una de las etapas del bhakti estan incluidas en esta
definicion de uttama-bhakti, comenzando desde $raddha, la primera etapa
del bhakti, continuando con nistha, ruci, asakti, rati (o bhava), y mas alld de
esto, prema, sneha, mana, pranaya, raga, anuraga, bhava*, mahabhava, riudha-
bhava, adhiridha-bhava, mohana, hasta alcanzar el madanakhya-mahabhava®.

Adicionalmente, Srila Raipa Gosvami, presenté con gran habilidad una
encantadora poesia y un analisis sutil sobre la inclinacion devocional del
corazon, empezando con las etapas preliminares del bhakti, desde sraddha
hasta nistha, ruci, asakti y luego bhava y la secuencia evolutiva de esa inclinacion
a través de las diversas transformaciones de prema — desde sneha a mana,
pranaya, raga, anuraga, bhava, mahabhava y asi sucesivamente. El definio el
sthayi-bhava (emocion permanente) y dio una hermosa descripcion del bhakti-
rasa, estado supremamente deleitable y completamente maravilloso, que se
alcanza cuando el sthayi-bhava se combina con los ingredientes de rasa, tales
como vibhava [aquello que estimula el rati; la relacion inherente con Krsnal,
anubhava [acciones visibles que ilustran las emociones espirituales situadas
en el corazon], sattvika-bhava [ocho sintomas de éxtasis espiritual que surgen

2 la palabra bhava se usa a menudo como sinonimo de rati, pero aqui se refiere a una cierta
etapa avanzada del prema —Ed.

3 Para obtener una explicacion de estos términos, consulte Lluvia 8, Texto 5a. —Ed.
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exclusivamente del visuddha-sattval y vyabhicari-bhava [las emociones
transitorias internas, que se elevan como olas del océano del sthayi-bhava,
enalteciéndolo y después cayendo una vez mas en el sthayi-bhaval.

En su célebre composicion Bhakti-rasamrta-sindhu se puede encontrar
un hermoso vislumbre de todo esto.

Empoderado por la misericordia de Sriman Mahaprabhu, Srila Riapa
Gosvami también demostré que el método de bhajana Gaudiya Vaisnava,
que es inmaculado y extremadamente purificador estd establecido sobre una
plataforma solida sobrecargada de rasa. Esta composicion, por su propio
mérito, ha sido inmortalizada en la historia de la literatura del bhakti. Se
la considera como la enciclopedia de todas las verdades concluyentes
con respecto al bhakti-rasa y se la venera como el fruto mds refinado y
completamente maduro del arbol que satisface todos los deseos de la literatura
Gaudiya sobre el rasa. Los dcaryas previos a él no pudieron analizar el bhakti-
rasa-tattva de forma tan exhaustiva y ciertamente no pudieron establecer el
bhakti como rasa-svariipa (la naturaleza del amor trascendental maduro).

En el kalpa (dia y noche del Sefior Brahma) que habia transcurrido
desde el tltimo advenimiento de Sri Caitanya Mahaprabhu, todos los relatos
amorosos de los pasatiempos de Sri Radha-Krsna habian desaparecido.
Cuando Sri Caitanya Mahaprabhu manifest6 Sus pasatiempos, por Su
inspiracion y misericordia, la potencia de la misericordia fluyé a través
de Srila Rapa Gosvami, mediante la cual rescaté esas revelaciones y las
establecio de nuevo en este mundo, satisfaciendo asi el deseo profundo de
Sri Caitanya Mahaprabhu.

vrndavaniyam rasa-keli-vartam
kalena luptam nija-saktim utkah
saficarya riipe vyatanot punah sa
prabhur vidhau prag iva loka-srstim

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.1)
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Al comienzo de la creacion, St Bhagavan cre6 y expandié los mundos al
hacer que Su propia potencia fluyera a través del corazon de Brahma. De
la misma manera, haciendo que Su propia potencia fluyera vigorosamente
a través del corazon de Srila Rapa Gosvami, Sri Caitanya Mahaprabhu
nuevamente expuso y difundio por todo el mundo los pasatiempos ludicos

llenos de rasa de Vraja, que habian sido olvidados con el paso del tiempo.

El significado es que, en un dia de Brahma hay catorce manvantaras,
reinados de Manu. Sr1 Krsna aparece en el séptimo manvantara al final del
Dvapara-yuga, en el vigésimo octavo catur-yuga (ciclo de cuatro eras) y
realiza Sus pasatiempos en Vraja. Y unos cinco mil anos después de eso, en
Kali-yuga, El acepta el sentimiento y la tez corporal de Sri Radha y aparece
en la forma de Sacinandana Sri Gaurahari, saboreando la dulzura del prema
de Sri Radha y propagando vraja-prema.

El vraja-prema se difundié por ultima vez en el kalpa anterior a este,
durante los pasatiempos de Sri Gaura. Durante un dia y una noche de
Svayambht Brahma, o casi ocho mil yugas (eras), este vraja-prema desaparecio,
porque aparte de Sri Gaurangadeva, no hay avatara de Bhagavan o dcarya
que pudiera propagar el prema de Vraja que es extremadamente elevado,
esotérico y secreto. Durante ese largo periodo de tiempo, en el cual estos
temas esotéricos sobre el exuberante rasa de Vraja habian sido olvidados,
el deseo intenso de Sri Caitanyadeva por propagarlos se intensifico hasta su
limite mds elevado. Es por esta razon que El canalizé Su potencia a través del
corazon de Srila Rapa Gosvami.

sri-riipa-hrdaye prabhu sakti sancarila
sarva-tattva-nirapiya ‘pravina’ korila

Sri Caitanya-caritamrta (19.117)

Sri Caitanya Mahaprabhu infundié el corazén de Srila Ripa Gosvami
con poder y de esta manera lo volvié totalmente experto y capacitado

para determinar todos los tattvas.
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El autor, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, concluye explicando que
el rasa-svariipa del bhakti solo puede ser experimentado por la misericordia
de Srila Raipa Gosvami, y que, sin su misericordia, no hay posibilidad de
entrar en el bhakti. Esta es la verdad mas elevada.

Texto 3

3a ~ Sri Bhagavan, la forma intrinseca del rasa, es el refugio

incluso de brahma, y desciende por Su propia voluntad

iha khalu paramananda-mayad api purusad “brahma puccham pratistha” iti
brahmato ’pi paratparo“raso vai sah | rasar hy evayam labdhvanandi bhavati” iti
Srutya siicyamano “mallanam asanir nrnam nara-varah strindm smaro murtiman”
iti sarva-vedanta-sarena nikhila-pramana-cakravartina $rimad-bhagavatena
rasatvena vivriyamanah “brahmano hi pratisthaham” iti $ri-gitopanisada ca
evayam iti sammanyamanah $ri-vraja-raja-nandana eva suddha-sattva-maya
nija-nama-ripa-guna-liladhyo “nadi-vapur eva kam api hetum anapeksamana eva
svecchayaiva jana-sravana-nayana-mano-buddhy-adindriya-vrttisv avatarate |
yathaiva yadu-raghv-adi-vamsesu svecchayaiva krsna-ramadi-riipena |

Bhavanuvada: En el Taittiriya Upanisad (2.5.1) se establece, brahma
puccham pratistha, “Es de la Supremamente bienaventurada Personalidad
de Dios, Sri Bhagavan, que brahma, la cola [metaféricamente, de Sri
Bhagavan]*, obtiene su sustrato, o base”. Por lo tanto, Sri Bhagavan es una
verdad muy superior a brahma.

Mais adelante en este mismo Taittiriya Upanisad (2.7.1), también se
indica que Parabrahma Bhagavan esta compuesto de rasa: raso vai sah |
rasam hyevayam labdhvanandi bhavati, “Sri Bhagavan es en si, la forma

4 Lapluma de pavo real existe debido a la existencia del pavo real, y no al revés. El pavo real es el
refugio de sus plumas (su cola); la cola no es el refugio del pavo real. Del mismo modo, la existencia
del aspecto impersonal de Bhagavan (brahma) se debe a la existencia del aspecto personal de Dios,
St Bhagavan, no al revés. Al comparar a Sr1 Bhagavan con un ave, se Le atribuye como el refugio, o

base, del brahma, Su ‘cola’. —Sr1 Srimad Bhaktivedanta Vamana Gosvami Maharaja.
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misma del rasa (rasa-svariipa). Simplemente al obtenerle, la entidad
viviente queda dotada del éxtasis puro”.

El Srimad-Bhagavatam, la esencia de todo el Vedanta y la joya cimera
entre todas las fuentes de conocimiento, ha descrito como Parabrahma
Bhagavan estd lleno de rasa y que nadie mas que Sri Krsna es ese rasa-
svariipa. Esto es asi porque, tal como se explica en el Srimad-Bhagavatam
(10.43.17), El es el objeto de los doce rasas: mallanam asanir nrnar
nara-varah strinam smaro miirtiman, “Bhagavan Sri Krsna fue percibido
simultaneamente como un rayo por los luchadores, como el mejor de los
hombres por las personas ordinarias, como la personificacion de Cupido
por las mujeres, y asi sucesivamente”. Ademds, en el Srimad Bhagavad-
gita (14.27), Sri Bhagavan dijo, brahmano hi pratisthaham, “De hecho, Yo
soy la base o refugio del brahma”. Con estas palabras, Bhagavan Sri Krsna
ha indicado personalmente que El es el tattva mas elevado que existe
(paratpara-tattva) y es la personificacion del rasa (rasa-svaripa).

La existencia supremamente pura (visuddha-sattva-maya), la Deidad
eterna (anadi-vigraha) Vrajendra-nandana Syamasundara Sri Krsna,
adornado con Su nombre, forma, cualidades y pasatiempos, es de hecho el
rasa-svaripa (la personificacion del rasa). Sus pasatiempos de la infancia,
la nifiez y la adolescencia indican esto. Debido a que El es totalmente
independiente de todos los controles e indiferente a cualquier otra causa,
por Su propia y dulce voluntad, El mismo se revela a los humanos,
especificamente a Sus premi-bhaktas, en la facultad de sus corazones, en
sus sentidos externos, como el oido y la vista, y en sus sentidos internos,
como su mente e intelecto.

Para otorgar misericordia a las entidades vivientes de este universo
y para satisfacer los deseos saturados de prema de los bhaktas, Sri Krsna,
aunque es innaciente, adviene por Su propia voluntad como Sri Krsna en

la dinastia Yadu y como Sri Rama en la dinastia Raghu.
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Piytsa-varsini-vrtti: El testimonio de la Sruti, o los Vedas, es ciertamente
el mejor entre todos los tipos de Sabda-pramana, evidencia autoritativa
revelada a través del sonido. Para revelar que el bhakti-tattva — esa sustancia
divina del principio del servicio a Dios que estd mds alld de la materia
inerte, es auto manifiesta y estd completamente llena de bienaventuranza
trascendental — Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, citando evidencia de
las escrituras reveladas, esta expresando la autoridad impecable e infalible de
las Srutis, o sabda-pramana.

Aquello que ayuda a obtener conocimiento verdadero de un
objeto se conoce como pramana (evidencia). El Srimad-Bhagavatam ha
mencionado cuatro tipos de pramana: el conocimiento védico revelado,
la percepcion sensorial directa, la inferencia y la sabiduria transmitida
por medio de la tradicion.

srutih pratyaksam aitihyam / anumanam catustayam
pramanesv anavasthanad / vikalpat sa virajyate
Srimad-Bhagavatam (11.19.17)

Entre todas las clases de evidencia, cuatro, a saber: el conocimiento
védico revelado (Sruti), la percepcion sensorial directa (pratyaksa), la
sabiduria transmitida a través de la tradicion (aitihya) y la inferencia
(anumana), permiten que la persona sea capaz de abandonar el apego

por las dualidades de la naturaleza material.

Tres de estas cuatro clases de pramana, a saber, la percepcion sensorial
directa, la inferencia y la sabiduria proveniente de la tradicion son propensas
al error. Sin embargo, no hay posibilidad de que haya error en las escrituras
proferidas por Bhagavan. Como el origen de tales Srutis es Svayam
Bhagavan, ellas carecen de faltas derivadas de la mala interpretacion, los
juicios descuidados o precipitados, el engafio, los sentidos imperfectos y asi
sucesivamente. También, en el Manu-smrti se dice:
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pratyaksas canumanam ca / sastram ca vividhagamam
trayam suviditari karyam / dharma-suddhim abhipsata

Para aquel que quiere conocer el principio del dharma es imprescindible
estar familiarizado con tres temas: la percepcion sensorial directa, la
inferencia, y las Smrtis, que estan basadas en los Vedas y en diversas

literaturas védicas complementarias.

De las cuatro clases de pramana mencionados anteriormente, Sri
Madhvacarya solo acepto tres:

pratyakse ntarbhaved yasmad / aitihyam tena desikah
pramanam tri-vidham prakhyat / tatra mukhya srutir bhavet

Prameya-ratnavali (9.2)

Ya que la sabiduria que proviene de la tradicion se trasmite de boca a
boca, se le considera como parte de la evidencia de la percepcion
sensorial directa, por lo tanto, Madhva Muni, el mejor de los guias, solo
ha reconocido tres tipos de pramana. Entre ellos, el conocimiento védico
revelado, o apauruseya-veda-vakya (declaraciones védicas que no son

originadas por el hombre), ciertamente se considera el pramana principal.

Sin embargo, nuestros Gaudiya Vaisnavas han reconocido diez tipos de

pramana. Srila Jiva Gosvami dijo:

yadyapi pratyaksanumana-sabdarsopamanarthapatty-abhavasambhavaitihya-
cestakhyani dasa-pramanani viditani, tathapi bhrama pramada-vipralipsa-
karanapatava-dosa-rahita-vacanatmakah sabda eva mila-pramanam |

Tattva-Sandarbha, Sarva-samvadini

A pesar de que se mencionan diez tipos de pramana, 1) pratyaksa —
percepcion directa, 2) anumana — inferencia, 3) arsa — declaraciones de los
sabios, 4) upamadna — comparacion, 5) arthdapatti — conjetura, 6) abhava

—ausencia, (7) sambhava — probabilidad, 8) aitihya — rumores, 9) cesta —
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gesticulaciones y 10) sabda — testimonio védico, aun asi solo apauruseya-
veda esta libre de faltas de mala interpretacion, error por descuido o
juicio precipitado, la tendencia a enganar, sentidos imperfectos y asi
sucesivamente. En verdad, la evidencia principal es el sabda-pramana,

en la forma de los Vedas.
En el Sri Caitanya-caritdmrta también se dice:

pramanera madhye sruti-pramana - pradhana
sruti je mukhyartha kahe, sei se pramana

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 6.135)

Entre todas las formas de pramana, la evidencia de las Srutis es la mds
prominente. De hecho, el significado fundamental y directo de cualquier

declaracion de las Srutis es ciertamente la evidencia mas esencial.

Resumiremos brevemente los diez tipos de pramana.

1. Pratyaksa — percepcion directa

Pratyaksa-pramana o la evidencia que surge de la percepcion de los
sentidos es lainformacionrecibidaa través delos cinco sentidos de adquisicion
de conocimiento, a saber, los ojos, los oidos, la nariz, la lengua y la piel.
Esta clase de pramana no es completamente fiable, porque nuestra vision,
audicion o actividades pueden ser erréneas si estamos enfermos, afectados
por la locura o tenemos problemas de falta de atencion. La fiabilidad del
pratyaksa-pramana depende de la competencia de los sentidos, entre otros
factores. Si los sentidos no tienen destreza, uno no puede tener conocimiento
verdadero de un objeto por medio del pratyaksa-pramana.

A veces existen imperfecciones en nuestro conocimiento de los objetos
que es obtenido a través de la vision de los ojos, de la audicion de los oidos o
por medio de las diferentes capacidades de los demas sentidos. Por ejemplo,
cuando nuestros ojos ven un pedazo de cuerda, puede que lo confundamos
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con una serpiente, y al ver una concha de ostra vacia, podemos confundirla
con plata.

2. Anumana — inferencia

Aquello que es inferido después de observar un fenomeno particular
se llama anumana-pramana. Por ejemplo, al observar humo, se puede
asumir que el fuego esta presente. Sin embargo, este pramana no es fiable.
Algunas veces, se observa humo en una montana incluso cuando no hay
fuego. A veces, cuando se vierte agua sobre el fuego, sale humo, aunque
el fuego ya se ha extinguido. Asi que, aunque hay humo, el fuego ya no
esta presente. Por tanto, el conocimiento fiable sobre un objeto tampoco
proviene de anumana-pramana.

3. Arsa — declaraciones de los sabios

Las afirmaciones de los rsis iluminados se llaman arsa-pramana. Sin
embargo, tras algunas deliberaciones, ha sido evidente que las opiniones de
numerosos sabios varian y, por lo tanto, sus declaraciones no son siempre

autoritativas. El Mahabhdrata menciona:

tarko ’pratisthah srutayo vibhinna
nasav rsir yasya matam na bhinnam
Mahabharata (Vana-parva 313.117)

El razonamiento logico nunca llega a ser concluyente y, a menos que
las opiniones de alguien sobre las diferentes secciones de los Vedas no
varien de las opiniones de los demads, jamas llegard a ser famoso como

un sabio (rsi).

Hay muchas clases de rsis, y junto a ellos estan sus diferentes teorias.
Asi, sus teorias no siempre son fiables.

34



Primera Nuvia de néctar - Texto 3a

4. Upamana — comparacion

Al examinar un objeto, el conocimiento que surge acerca de un
segundo objeto similar se llama upamana-pramana, evidencia que surge de la
comparacion. Por ejemplo, los cristales de sal son blancos, entonces alguien
podria decir que el cristal de alumbre es como el cristal de sal. Sin embargo,
esta no es una comprension completa de los cristales de alumbre, que tienen
cualidades distintas de las de los cristales de sal. Por tanto, upamana-pramana
tampoco es completamente fiable.

5. Arthapatti — conjetura

Una conjetura irrefutable sobre un fenomeno que es bastante conocido
0, en otras palabras, la causa logica e inferida que se acepta cuando no hay
otra causa que explique un fenémeno, se llama arthapatti. Por ejemplo,
si un hombre no come durante el dia, no se le vera comiendo. Al mismo
tiempo, es evidente que el hombre estda bastante sano y fuerte. Entonces si
no come de dia, seguramente debe comer por la noche. Tal pramana se llama
arthapatti. Sin embargo, este arthapatti-pramana tampoco es fiable, porque
por la misericordia de un semidids particular o utilizando hierbas especiales,
un hombre todavia puede permanecer sano y robusto, incluso después de

pasar algunos dias sin comer.

6. Abhava — ausencia

No se puede percibir un objeto que no se encuentra en la proximidad
de los ojos, oidos u otros sentidos de adquisicion de conocimiento. Es por
eso que este tipo de pramana se llama abhava, “prueba por ausencia”. Por
ejemplo, alguien que esté de un lado de una pared alta no podra ver un
objeto situado al otro lado [ellos piensan que, ya que no esta de su lado de
la pared, no existe]. Es por eso que algunos se refieren a esta ausencia de
percepcion [de un objeto] como abhava-pramana.
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7. Sambhava — probabilidad

“El ntimero 100 seguramente se encuentra en algin lugar entre miles
de numeros”. Cuando la nocién de tal probabilidad aparece en el intelecto,
se llama sambhava-pramana.

8. Aitihya — tradicion

Esto se refiere a relatos tradicionales, historicos o rumores, de los que
ya no se puede corroborar el origen. Escuchar a través de fuentes informales
acerca de cualquier cosa es ampliamente aceptado en la sociedad, se llama
aitihya-pramana.

9. Cesta — gesticulacion

El pramana por el cual el conocimiento que uno tiene de un objeto o de
cantidades, medida y demas, que se obtiene al ver, por ejemplo, el niimero de
dedos levantados, se llama cesta-pramana. En la determinacion de la Realidad
Absoluta, las evidencias aitihya y cestda no tienen ninguna autoridad.

10. Sabda — Testimonio védico

Los dictamenes de las escrituras que no fueron escritos por el hombre
(apauruseya-sastra-vacana) se llaman s$abda-pramana. También reciben el
nombre de dpta-vacana (“declaraciones autorizadas o fidedignas”).

Los escritos que originalmente fueron compuestos por ciertas personas
excepcionales se llaman pauruseya-sastra (“escrituras originadas por el
hombre”), mientras que aquellos escritos que no han sido escritos por
ningun mortal, sino manifestados por Bhagavan, se llaman apauruseya-
sastra (“escrituras no originadas por el hombre”). En este ultimo, no
existen tergiversaciones, errores debido al descuido o a los juicios
precipitados, engano o ambicion engariosa, fallas, etc., que surgen ya sea
por la falta de atencion de la mente o por la incapacidad de los sentidos.
No es posible encontrar algin tipo de imperfeccion o error en las palabras
de Sri Bhagavan o en las palabras de los Vedas, porque Bhagavan lo sabe
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todo, es todopoderoso, completamente auspicioso y la morada suprema de
la compasion. Consecuentemente, como estas palabras carecen de todo tipo
de defectos, el sabda-pramana es la mejor evidencia de todo y es infalible.
Sabda-pramana es el pramana autoevidente, fiable e independiente. Por lo
tanto, para conocer a la Verdad Absoluta trascendental que esta saturada de
rasa, el sabda-pramana, es decir, la evidencia que proviene de los Vedas es sin
lugar a duda la mejor entre todas las evidencias.

Aqui, puede surgir la siguiente pregunta: “;Qué escrituras son sabda-
pramana, o apauruseya-sastra?” En respuesta a esto, se dijo:

rg-yajuh-samatharvas ca / bharatam pancaratrakam
mila-ramayanam caiva / $astram ity abhidhiyate

yac canukillam etasya / tac ca sastram prakirtitam
ato ‘nya grantha-vistaro / naiva sastram kuvartma tat

Skanda Purana,
citado por Sri Madhvacarya
en su comentario sobre el Vedanta-siitra (2.1.6)

Los cuatro Vedas, a saber, Rg, Yajur, Sama y Atharva; el Mahabharata,
el Ramayana original y el Paficaratra son todas escrituras eternas y
fidedignas (sat-sastra). Las obras literarias que concuerdan con estas
también han sido incluidas dentro de sat-sastra. Aquellos escritos que

difieren de estas escrituras eternas y fidedignas no se consideran $dastra.

evam va are ‘sya mahato bhutasya nih$vasitam etad yad rg-vedo
yajur-vedah sama-vedo ‘tharvangirasa, itihasah puranam
Maitreya Upanisad (6.32)
Brhad-aranyaka Upanisad (2.4.10)

Oh Maitreya, escrituras como el Rg Veda, Yajur Veda, Sama Veda, Atharva
Veda; las historias védicas clasicas, Mahabharata y Ramdyana, y los
dieciocho Puranas encabezados por el Srimad-Bhagavatam son todas
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exhalaciones del Parabrahma omnipresente. En otras palabras, se han

manifestado de Su respiracion.

Por lo tanto, no fueron escritas por ningtin hombre y debido a que ellas
emanaron de la exhalacion de Bhagavan, se las llama apauruseya-sastra’. Tales
escrituras se conocen como Sabda-pramana y a través de estas se puede obtener
el conocimiento completo de la naturaleza fundamental e intrinseca del para-
tattva-vastu el Parabrahma Bhagavan, es decir la realidad eterna suprema.

En la era presente, el budismo, el ateismo, el materialismo y numerosas
doctrinas discrepantes, carentes de realidad espiritual, estdn de moda por
todo el mundo. La causa principal de esto es el menosprecio por Sabda-
pramana, o una ausencia de fe en las escrituras védicas (Sdstras), y la ausencia
del estudio cuidadoso y reflexivo de estas. Los Vedas son el pramana auto
evidente. Otros pramanas ciertamente pueden ser autorizados, pero solo con
el respaldo de sruti-pramana. Sin embargo, las declaraciones de la Sruti, las
evidencias (pramana) auto evidentes, no requieren el respaldo de los otros
nueve pramanas. En la actualidad, el ateismo y varias doctrinas diferentes
estan continuamente de moda, y esto se debe a la falta de respeto a los Vedas
y ala hostilidad hacia Bhagavan. De hecho, es debido a esto que las desgracias
ocurren en el mundo.

Algunas personas preguntan que, ya que Buddhadeva es un avatdra de
Bhagavan, ;deberian considerarse Sus palabras e instrucciones también como
pramana? Srila Jiva Gosvami responde esta pregunta en su Sarva-samvadini:

na ca buddhasyapisvaratve sati tad-vakyam ca pramanam syad-iti
vacyam | yena Sdstrena tasya isvaratvam manyamahe, tendaiva tasya
daitya-mohana-sastra-karitvenoktatvat |

El significado de esto es que, aunque Buddhadeva es Isvara, ni Sus
palabras ni Sus instrucciones pueden ser aceptadas como autorizadas. Esto
se debe a que los mismos sastras que se refieren a Buddhadeva como Isvara

5 Estos textos auxiliares forman parte de la revelacion védica. —Ed.
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afirman que El escribio los sastras ateos simplemente para confundir a los
demonios. Cualquier instrucciéon que El presentd, fue unicamente para
confundir a aquellos que son demoniacos y no para determinar la meta mas
elevada (paramartha).

Es por esta razon que, al comienzo de este texto sagrado, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura establece los temas que se discutirdn basados en la Sruti,
el mejor de todos los sabda-pramana.

Con las palabras brahma puccham pratistha, el Taittiriya Upanisad
presenta a la Suprema Personalidad de Dios, completamente llena de
bienaventuranza (paramananda-purusa), como el refugio, o base, del brahma
[usando la metdfora de] Su cola (pucchar). De esta manera, las Srutis han
determinado la excelencia de Bhagavan, quien es la forma intrinseca del rasa
(rasa-svariipa), por encima del Brahma.

;Quién es ese rasa-tattva? Ese rasa-tattva es Svayam Bhagavan
Vrajendra-nandana Sri Syamasundara. El Srimad-Bhagavatam, la joya cimera
entre todos los sabda-pramana, establece:

mallanam asanir nrndam nara-varah strinam smaro mirtiman
gopanari sva-jano ’satam ksiti-bhujam sasta sva-pitroh sisuh
mrtyur bhoja-pater virad avidusam tattvam param yoginam
vrsninam para-devateti vidito rangam gatah sagrajah
Srimad-Bhagavatam (10.43.17)

Cuando Bhagavan Sri Krsna entr6 en la arena real de Karhsa junto con
Sr1 Baladeva, los luchadores mds poderosos de Karsa, encabezados
por Canira y Mustika, lo vieron como aquel que posee un cuerpo mds
poderoso que un rayo. Los hombres ordinarios lo vieron como la gema
de la humanidad, las mujeres lo percibieron como Kamadeva, el dios
del amor, los pastores de vacas lo identificaron como de su propia clase
(bandhu), otros reyes lo vieron como aquel que impone disciplina firme
e imparte justicia, y Su madre y padre Lo percibieron como un nifio. El

aparecia para Karhsa como el final amargo, para los ignorantes como
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la forma universal, para los yogis como la Verdad Suprema, y para los

Yadavas como su Dios Supremo.

Todos los presentes percibieron a Sri Krsna de acuerdo con su propio
rasa; como la personificacion de la ira [para los luchadores], como algo
asombroso [para la gente ordinaria], como el objeto del amor [para las
mujeres], como un amigo y fuente de diversion [para los sakhds], como
alguien muy valiente [para los reyes infames]|, como alguien a quien crian y
por quien tienen compasion [para los padres], como algo terrorifico [para
Kamsa], como algo repugnante [para los necios], como algo neutro o sereno
[para los yogis] y como el objeto del servicio [para los Vrsnis].

De esta manera, el Srimad-Bhagavatam describe a Vrajendra-nandana
Sri Krsna como la forma intrinseca del rasa, rasa-svariipa. Las Srutis,
también, establecen, raso vai sah, “El es ese rasa nectareo”. E incluso en El
Gitopanisad Sti Krsna ha declarado firmemente, brahmano hi pratisthaham,
“De hecho, Yo soy la base del brahma”. El significado de esto es que sin Sri
Krsna no hay brahma. Sri Krsna es verdaderamente Parabrahma. Brahma es
la refulgencia radiante de las uias de los pies de Sri Krsna. De esta manera,
todos los sastras indican a Sri Krsna como rasa-svariipa.

Parabrahma Sri Krsna desciende a este mundo para deleitar con Sus
pasatiempos a Sus bhaktas (devotos). En realidad, es a través de Visnu y Sus
otros avatdras, que lo acompanan inherentemente al residir en Su cuerpo,
que se lleva a cabo la tarea de matar a los demonios. Por lo tanto, no fue Sri
Krsna quien mat6 a esos demonios, cuya muerte podria atribuirse a El; en
realidad ellos fueron asesinados por Visnu situado dentro de EL. Sri Krsna
es akhila-rasamrta-sindhu, el océano de todo el rasa; El no tiene ninguna
conexion con la matanza de demonios.

Sri Krsna desciende para deleitar a Sus bhaktas con Sus pasatiempos
ludicos, para incrementar la bienaventuranza trascendental. Mientras esta
manifiesto, aquellos que no son devotos no lo reconocen y lo confunden
con un hombre ordinario. Karmsa, Jarasandha, Duryodhana y Kalyavana
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eran todos adversarios de Bhagavan y no entendieron que El es Bhagavan.
Duryodhana quiso hacerlo su prisionero. Jarasandha lo atac6 dieciocho
veces, con la esperanza de derribarlo. Paundraka Vasudeva, con dos brazos
naturales y dos artificiales, alegé: “Yo soy el verdadero Vasudeva de cuatro
brazos, adorenme”.

Estas personas demoniacas y malévolas no pueden entender la identidad
de Krsna.

Bhagavan Sri Krsna declara en el Gita (4.8), paritranaya sadhiinan,
vinasaya ca duskrtam / dharma-samsthapanarthaya, sambhavami yuge yuge,
“Yo desciendo para establecer la religion, para destruir a los demonios y
para proteger a los devotos”. Sin embargo, el verdadero propédsito de Su
advenimiento es deleitar a Sus devotos, degustar rasa y permitir que otros
saboreen el rasa. Asi, ciertamente, El desciende por Su propiay dulce voluntad.
De esta manera, Sri Krsna ha sido descrito como rasa-svariipa (la forma
misma de rasa) en los Upanisads. Pero Sri Krsna no solo es la personificacion
del rasa, sino El es rasardja, el rey del rasa. El es la forma intrinseca no solo
de un rasa, sino de todos los rasas. El es el rasa personificado. Lilasuka dice:
srngara-rasa sara sarvasvam, “el amor trascendental (Srngara) es de hecho el
rey del rasa, o su esencia. La Deidad del prema sobrecargada de srngara-rasa
es Vrajendra-nandana Syamasundara, Radha-kanta”. Jayadeva Gosvami,
también dice, “sakhi, Syamasundara es el $riagara personificado”. Es por
esta razon que los escritores de rasa-sastra dicen: rasah srngaranamayam
syamalah krsna-daivatah, “el matiz del amor trascendental ($rngara) es
syama (el color de una nube del monzén cargada de lluvia). Sri Krsna es su
Deidad”. Estd establecido por Sruti, Smrti y demds, que tal como Bhagavan
Sri Krsna elige descender en la dinastia de los Yadus, y Bhagavan Sri Rama
en la dinastia de los Raghus, asi también, Bhagavan se manifiesta a través de
la audicion, la vision, la mente y el intelecto de Sus bhaktas. Por lo tanto, los
devotos pueden identificarlo como Bhagavan, mientras que aquellos que no
son devotos ciertamente lo consideran un hombre ordinario.
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atah sri-krsna-namadi / na bhaved grahyam indriyaih
sevonmukhe hi jihvadau / svayam eva sphuraty adah
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.234)

Por lo tanto, los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos
trascendentales de Sri Krsna no pueden ser percibidos a través de los
sentidos materiales burdos. Estos se manifiestan automaticamente en la
lengua y demas sentidos de aquel en cuyo corazén se ha despertado un

anhelo por alcanzar el servicio trascendental al Setior.
3b ~ Bhakti-devi es automanifiesta

tasya bhagavata iva tad-rupaya bhakter api sva-prakasata-siddhy-artham eva
hetutvanapeksata, tatha hi— “yato bhaktir adhoksaje ahaituky apratihata” ity
adau hetum vinaivavirbhavatiti tatrarthah | tathaiva “yadrcchaya matkathadau”

“bhaktim ca yadrcchaya” “yadrcchyaivopacita” ity adav api yadrcchayety asya
svacchandenety arthah | yadrccha svairitety abhidhanat |

Bhavanuvada: Bhakti es la energia interna de Bhagavan (svariipa- sakti),
y de la misma manera que el Sefnor es omnipotente, bhakti también es
automanifiesta. Ella se manifiesta por si misma sin depender de ninguna
causa adicional. El Srimad-Bhdgavatam (1.2.6) declara, yato bhaktir
adhoksaje ahaituky apratihata... En este verso, el bhagavad-bhakti hacia
adhoksaja Bhagavan, El Senor Supremo quien esta mas alla del alcance
de los sentidos, se describe como que no tiene causa (ahaituki) y que
es ininterrumpido (apratihata). Asi, con esto es evidente que el bhakti
surge de forma auténoma, sin ninguna causa particular. En otra parte
del Srimad-Bhagavatam (11.20.8) se dice yadrcchaya mat-kathadau...
“Solo la misericordia de bhakti, Mi energia interna, otorga el gusto por
las narraciones de Mis pasatiempos y demas”. Las palabras mad bhaktim
ca yadrcchaya (Srimad-Bhagavatam 11.20.11) significan “La obtencion del
bhakti por Mi depende de la dulce voluntad de bhakti misma (yadrccha)”.
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Tales declaraciones sobre como el despertar del bhakti es independiente y
sin ninguna causa particular también aparecen en numerosos versos como
yadrcchayaivopacita. En estas y otras declaraciones del Srimad-Bhagavatam,
la palabra yadrccha significa “actuar solo segun la dulce voluntad propia”.
De hecho, el significado de yadrccha que se encuentra en el diccionario es
svairita (“hacer lo que uno guste, sin control, e independientemente”) o
sveccha (“por voluntad propia”).

Piyusa-varsini-vrtti: Bhagavan aparece por Su propia voluntad en la
dinastia Yadu como Sr1 Krsna y en la dinastia Raghu como Sri Rama, y asi
sucesivamente. Y de nuevo, solo por Su propia voluntad se manifiesta a si
Mismo o, de otro modo, se vuelve perceptible para los sentidos internos y
externos de los devotos. De la misma manera, el bhakti, la energia interna
automanifiesta de Bhagavan, cuya naturaleza intrinseca estd compuesta
de eternidad, conocimiento y bienaventuranza (sac-cid-ananda), también
se exhibe a si misma y, por su propia voluntad hace que los devotos la
experimenten en sus sentidos internos y externos. Ella no depende de
ninguna otra causa.

Al igual que Sri Krsna, bhakti, también se compone de sac-cid-ananda.
Esto se describe inequivocamente en el Gopalottara-tapani Upanisad (2.95):
vijiianaghana ananda-ghana-sac-cid-anandaika-rase bhakti-yoge tisthati. Esto
significa que Aquel que es la forma condensada del conocimiento realizado
y la bienaventuranza, ese mismo Sri Krsna, se manifiesta exclusivamente
en el bhakti-yoga, que es la forma intrinseca de sac-cid-ananda. Si bhakti
no estuviera compuesta de eternidad, conocimiento y bienaventuranza,
entonces ella nunca podria cautivar a Bhagavan.

En este punto, puede surgir una pregunta: Si bhakti, al ser completamente
opuesta a la inercia, tiene el sintoma de ser automanifiesta y se compone
de eternidad, conocimiento y bienaventuranza, entonces, ;como puede
ella aparecer en la mente y los sentidos inertes del sadhaka? En respuesta a
esto, se puede decir que después de que un trozo de hierro se ha calentado

43



Madhurya-kadambini

intensamente en el fuego ardiente obtiene una igualdad cualitativa con el
fuego, adquiere el tono rojizo del fuego y obtiene la potencia para quemar.
De la misma manera, por su propio poder, bhakti, que esta compuesta de sac-
cid-ananda, se manifiesta incluso en los sentidos materiales del sadhaka vy, al
destruir la naturaleza mundana de esos sentidos, los vuelve transcendentales
como ella.

El svariipa de Parabrahma Bhagavan Sri Krsna se compone de sat
(eternidad), cit (conocimiento) y dnanda (bienaventuranza). Tres energias
se manifiestan de estos tres aspectos: sandhini (la energia relacionada con
la existencia) se manifiesta de sat, samvit (la energia relacionada con el
conocimiento) se manifiesta de cit, y hladini (la energia relacionada con
la felicidad pura) se manifiesta de ananda. Tal como cualquiera de los tres
aspectos (a saber, sat, cit o ananda) no se pueden separar de los otros dos,
asi también, cualquiera de estas tres energias (sandhini, sarmvit o hladini) no
pueden desvincularse de las otras dos. Ademds, donde sea que se manifieste
la energia interna (svariipa-sakti), sandhini, sarivit y hladini simultaneamente
estaran alli presentes.

Parabrahma Bhagavan, la entidad espiritual suprema, es automanifiesta.
Su energia espiritual (cit-Sakti) también es automanifiesta y, de la misma
manera, las funciones de Su energia espiritual también se manifiestan por si
mismas. Lo que se automanifiesta no solo se revela a si mismo sino también
a todo lo demds, al igual que el sol naciente se revela tanto a si mismo como
al mundo entero.

Visuddha-sattva (la existencia pura) es la funcion especial de la energia
espiritual (cit-sakti), dotada con la capacidad de manifestarse a si mismay es a
través de esta que Parabrahma revela especificamente Su propio svariipa y las
transformaciones de Su svaruipa-sakti (energia espiritual intrinseca). Aunque
las tres energias — sandhini, samvit y hladini — coexisten dentro de visuddha-
sattva, el grado en que se expresa cada energia no es el mismo en todo lugar.

A veces estas tres energias se manifiestan de manera uniforme, y en otras
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ocasiones solo una de ellas se expresa predominantemente. Por tanto, donde
hay un predominio de hladini-sakti se llama hladini pradhana suddha-sattva (la
existencia pura predominada por la energia relacionada con la bienaventuranza
pura) o hladini pradhana svariupa-sakti (la potencia intrinseca de Bhagavan
predominada por la energia relacionada con la bienaventuranza pura).

En las escrituras reveladas esto se ha identificado como conocimiento
sumamente confidencial (guhya-vidya). Este conocimiento secreto tiene dos
funciones: una es bhakti y la otra es como iniciadora del bhakti. El prema-
bhakti se manifiesta a través de este conocimiento confidencial. Por lo tanto,
bhakti es intrinsecamente la funcion especial de svariipa-sakti predominada
por hladini y es una entidad espiritual automanifiesta. Ella no depende de
ninguna otra causa para manifestarse.

En varios lugares, el Srimad-Bhagavatam explica que bhakti se manifiesta
sin causa y por su propia voluntad.

sa vai pumsam paro dharmo / yato bhaktir adhoksaje
ahaituky apratihata / yayatma suprasidati
Srimad-Bhagavatam (1.2.6)

Solamente la devocién incondicional a los pies de loto de Bhagavan,
que es adhoksaja (mas alla de la percepcion material), se describe como
el dharma supremo de la humanidad. Tal devociéon es incondicional
—aparece sin causa alguna— y su progreso no estd obstaculizado por

ninguna condicion material.
También:

yadrcchaya mat-kathadau / jata-sraddhas tu yah puman
na nirvinno nati-sakto / bhakti-yogo ’sya siddhi-dah
Srimad-Bhagavatam (11.20.8)

Aquel que no ha renunciado demasiado ni estd excesivamente apegado

a este mundo material, y en quien, por la misericordia de Mi bhakti
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inherentemente autonomo se ha despertado la fe en las narraciones de
Mis pasatiempos y demds, estd cualificado para [practicar]| el bhakti-

yoga y de esta manera obtener la perfeccion a través del bhakti.

asmil loke vartamanah / sva-dharma-stho ‘naghah sucih
jnanam visuddham apnoti / mad-bhaktim va yadrcchaya
Srimad-Bhagavatam (11.20.11)

Aquella persona que permanece firmemente establecida en el
cumplimiento de su propio dharma, estando libre de pecado, incluso
mientras permanece en el cuerpo material, se vuelve pura. A partir de
entonces, el conocimiento de visuddha-tattva — es decir, el conocimiento
de bhagavat-tattva y de su propio svariipa (naturaleza inherente) como
Mi sirviente — se despierta en ella y obtiene bhakti por Mi, el cual es

independiente y sin causa.

Asi, en estos versos y otros como yadrcchayaivopacita ..., la palabra
yadrccha significa “por su propia voluntad” (sveccha). En otras palabras,
bhakti aparece por su propia y dulce voluntad, que es independiente. Por lo
tanto, bhakti denota que no tiene causa (ahaituki). Ella es automanifiesta, lo
que significa que emerge segtin su propia voluntad.

En el Priti-sandarbha de Srila Jiva Gosvami (Anuccheda 65) se explica:

“bhaktir evainam nayati bhaktir evainam darsayati | bhakti-vasah
puruso bhaktir evabhityasi||”iti Sriyate | tasmad evar vivicyate| ya caivam
bhagavantam svanandena madayati sa kim laksana syad iti, na tavat
sankhyanam iva prakrta-sattva-maya-mayikananda-rapa, bhagavato
mayanabhibhavyatva-sruteh svatas trptatvac ca | na ca nirvisesa-
vadinam iva bhagavat-svarupananda-riupa atisayanupapatteh | ato
nataram jivasya svaripananda-ripa atyanta-ksudratvat tasya | tato
“hladini sandhini samvit, tvayy eka sarva-saristhitau | hladatapa-
kari misra-tvayi no guna-varjite || “iti $ri visnu-purananusdrena
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hladiny-akhya-tadiya-svariipa-sakty-ananda-rupaivety avasisyate
yaya khalu bhagavan svariipananda-visesi bhavati, yayaiva tam tam
anandam anyan apy anubhavayatiti | atha tasya api bhagavati sada iva
vartamanatayatisayanupapattes tv evam vivecaniyam Srutdarthanyat
hanupapattyarthapatti-pramana-siddhatvat | tasya hladinya eva kapi
sarvanandatisayini vrttir nityam bhakta-vrndesv eva niksipyamana
bhagavat-prity-akhyaya vartate | atas tad-anubhavena $ri-bhagavan
api bhaktesu prity-atisayam bhajata iti |

Elsignificado es que solo el bhakti hace que el devoto se acerque a Bhagavan,
solo el bhakti otorga el darsana directo de Bhagavan, y solo el bhakti controla
a Bhagavan. Es por eso que el bhakti es la practica (sadhana) principal para
alcanzar a Bhagavan. A este respecto, vale la pena reflexionar sobre el sintoma de
ese bhakti, quien, por su bienaventuranza inherente, cautiva a Bhagavan.

Aqui se explica que uno no puede considerar que el bhakti sea como la
bienaventuranza mundana intrinseca a la cualidad material de la bondad, tal
como sostienen los sankhya-vadis®. La Sruti también establece esta conclusion:
Puesto que Bhagavan es completo en Si mismo y, por lo tanto, autosatisfecho, El
nunca se siente atraido por las cualidades de la naturaleza material.

Tampoco se puede considerar que el bhakti es bhagavat-svarupananda
(bienaventuranza inherente a la forma misma de Bhagavan), que es la
doctrina de los monistas impersonales (nirvisesa-vadis), que experimentan
la bienaventuranza del brahma impersonal. Si eso fuera asi, entonces no seria
posible establecer la grandeza del bhakti por encima de esa bienaventuranza.
Bhagavan desea la bienaventuranza del bhakti mas de lo que desea la
bienaventuranza inherente a El mismo.

Bhakti tampoco es la felicidad inherente a la naturaleza original de la
entidad viviente (jiva-svarupananda), ya que esa felicidad es sumamente
diminuta y, por consiguiente, Bhagavan no puede ser controlado por ella.

6 Los sankhya-vadis se adhieren a la doctrina de la enumeracion elemental, o saiikhya, en la cual se

considera que la naturaleza material es la causa de la bienaventuranza de la Persona Suprema. —Ed.45.

47



Madhurya-kadambini

En el Visnu Purana (1.12.69) se explica:

hladini sandhini samvit / tvayy eka sarva-samsthitau
hlada-tapa-kari misra / tvayi no guna-varjite

Oh Bhagavan, Tu eres el refugio de todo. Las tres energias intrinsecas
a Tu svaripa; hladini, sandhini y samvit, existen permanente y
resplandecientemente dentro de Ti, el Seior omnipotente. Las cualidades
de la naturaleza material no estan presentes en Ti. Es decir, ni la felicidad
mundana (sattvika), ni la miseria (tamasika), ni la mezcla de ambas

(rajasika) estan presentes en Ti.

Segun esta evidencia del Visnu Purana, la unica bienaventuranza que
permanece [dejando de lado la bienaventuranza mundana en la cualidad
de la bondad, la bienaventuranza inherente a la svariipa de Bhagavan, y
la bienaventuranza inherente a la entidad viviente] es la bienaventuranza
que aparece de la potencia intrinseca de Bhagavan (svariipa-sakty-ananda),
llamada hladini. Esto es asi, ya que solo a través de esta hladini-sakti
Bhagavan experimenta Su propia bienaventuranza intrinseca de una manera
extraordinaria. Esto significa que por el éxtasis de esta energia, El saborea un
deleite especial. Es a través de esta Sakti que Bhagavan otorga bienaventuranza
a los bhaktas.

Ahora puede surgir una duda: Ya que hladini-sakti existe
permanentemente dentro de Bhagavan, ;como es posible que El pueda
quedar abrumando por Su propia Sakti?

Para eliminar esta confusion, se debe considerar la siguiente linea de
razonamiento: Aplicando la evidencia que surge de la presuncion (arthapatti-
pramana), que reconcilia cualquier aparente contradiccion al hacer una
inferencia a partir de las circunstancias, uno puede hacer que lo ilogico se
vuelva logico. Por lo tanto, es ciertamente convincente que una experiencia
que incrementa el ananda de Bhagavan deberia tener alguna otra causa.
Cuando lo que hace que algo suceda esta ausente y, sin embargo, ese evento
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aun ocurre, hay que inferir que debe haber alguna otra causa actuando. Esto
se conoce como arthapatti-pramana.

Por ejemplo, Devadatta no come durante el dia, pero es robusto. Dado
que no come durante el dia, a través de arthapatti-pramana se deduce que
necesariamente debe comer por la noche [de esta manera, lo absurdo se
vuelve logico].

Aplicando el mismo razonamiento, aunque es imposible que la hladini-
sakti pueda dar mas bienaventuranza a Bhagavan que la bienaventuranza
existente en Su propia forma, sin embargo, El recibe mas bienaventuranza
de la hladini-sakti. No obstante, esta aparente contradiccion puede resolverse
aplicando arthapatti-pramana. Aqui, se debe entender que solo la hladini-
sakti puede dar bienaventuranza a Bhagavan, nadie mads puede.

Bhagavan en realidad esta experimentando una bienaventuranza que es
imposible de experimentar para El a través de hladini. Esto quiere decir que
El experimenta un placer que no necesariamente obtiene de ella. Asi pues,
es indudablemente 16gico que debe haber alguna otra causa por la cual El
experimenta este ananda. Se llega a esta conclusion de la misma manera que
se dedujo que Devadatta come por la noche. Ciertamente, es hladini, en una
forma diferente, la que Le otorga a Bhagavan esta gran dicha (ananda). Esto
se comprende a través de arthapatti-pramana.

En conclusion, no es otra cosa mds que la funcion de esa hladini, que
es abundante, plenamente bienaventurada y eterna, la cual es incitada en
el corazon de los bhaktas y que se designa como bhagavat-priti, o amor por
Bhagavan. Asi, cuando la svariipa-sakti (hladini), con la asistencia del svariipa-
sakti (en el bhakta), obtiene un estado especial donde alcanza el pinaculo de
ananda, se conoce como la funcion de hladini que es abundante, plenamente
bienaventurada y eterna. Experimentando ese afecto en el corazén de los
devotos, Bhagavan reciproca de la misma manera al convertirse en el objeto
de su afecto.

Como se dijo anteriormente, bhakti es la svariipa-sakti de Bhagavan. La
svariipa de Bhagavan se compone de sat, cit y ananda. En consecuencia, Su
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energia espiritual tiene tres funciones: sandhini, samvit y hladini. La energia
relacionada con la existencia (satta) se llama sandhini. A través de ella, Bhagavan
mantiene la existencia de Si mismo y de los demads. La energia relacionada
con el conocimiento (jiidna) se llama samvit. A través de ella, Bhagavan se
conoce a Si mismo y hace que otros Le conozcan. La energia relacionada con
la bienaventuranza (ananda) es hladini. Mediante ella, Bhagavan experimenta
personalmente dananda y otorga dnanda también a los demas.

3c ~ Bhakti no se origina por ningiin tipo de actividad piadosa

yadrcchaya kenapi bhagyeneti vyakhyane bhagyam nama kim subha-karma-
janyam, tad-ajanyam va? adye bhakteh karma-janya-bhagya-janyatve karma
paratantrye sva-prakasatapagamah | dvitiye bhagyasyanirvacyatvendjieyatvad
asiddheh katham hetutvam |

Bhavanuvada: A veces, ciertas personalidades altamente iluminadas
también han interpretado la palabra yadrccha como “por el despertar de
alguna buena fortuna”. Pero si yadrccha se interpreta de esta manera,
entonces se le debe considerar la causa u origen del bhakti. ;Es obtenido
por [la ejecucion de] actos virtuosos (Subha-karma)? O bien, ;se origina
por la ausencia de tales acciones?

En primer lugar, si aceptamos que la buena fortuna surge por actos
virtuosos, entonces bhakti estaria subordinada al subha-karma. Esto es
contradictorio con la naturaleza automanifiesta del bhakti. Por lo tanto, no
se puede aceptar que el bhakti surja de la buena fortuna que proviene del
subha-karma. En segundo lugar, si suponemos que la causa del bhakti es la
buena fortuna que aparece de la ausencia de la accion virtuosa, entonces la
causa de esa buena fortuna se vuelve indescriptible y desconocida. Tal buena
fortuna, que no tiene una causa conocida, se vuelve una incertidumbre.
:Como es posible que aquello que es en si absolutamente indeterminado
sea la causa de cualquier otra cosa? En otras palabras, ;como puede la
buena fortuna que es indeterminada ser la causa del bhakti?

50



Primera lluvia de néctar - Texto 3c

Piyasa-varsini-vrtti: A través de versos del Srimad-Bhagavatam,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, el autor de este libro, establecio la
naturaleza automanifiesta del bhakti al explicar que la palabra yadrccha debe
interpretarse como “por su propia voluntad”.

En la explicacion de Sridhara Svami de la palabra yadrccha, tal como
es usada en el verso del Srimad-Bhagavatam mencionado anteriormente,
que comienza con yadrcchaya mat-kathadau, €1 ha escrito, yadrcchaya kenapi
bhagyodayena, “la palabra yadrccha significa ‘por el surgimiento de una
buena fortuna™. Segun esta explicacion, considerar que la buena fortuna
nacida de la accion virtuosa es la causa del bhakti significaria privar al bhakti
de su cualidad de independencia, o, en otras palabras, de su naturaleza
automanifiesta.

Si la palabra yadrccha se interpreta como “aquello que surge de alguna
buena fortuna”, entonces surge la pregunta, ;qué es lo que produce esa
buena fortuna? Una clase de buena fortuna nace a través de la realizacion
de las actividades piadosas (subha-karma). Si se acepta a la accion piadosa
como la respuesta a esta pregunta, entonces el bhakti estaria subordinado
a las acciones piadosas. En ese caso, el bhakti estaria tenido con la falta
de dependencia del karma, y por ello su cualidad de ser automanifiesta
se perderia. Pero todas las escrituras reveladas exponen que el bhakti es
automanifiesto. Todas las Srutis y Smrtis proclaman que tal como Bhagavan
es sac-cid-ananda, de la misma manera el bhakti esta compuesto de eternidad,
conocimiento y bienaventuranza (sac-cid-ananda), y es la funcion de la
svarupa-sakti. Por lo tanto, considerar que el bhakti es dependiente de algo,
y con ello rechazar su naturaleza automanifiesta es una ofensa que surge del
desdenio a las declaraciones de las Srutis.

El segundo punto habla de esta buena fortuna ocasionada por la
ausencia de cualquier acciéon virtuosa. Como tal, dado que la causa del
despertar de la buena fortuna permanece desconocida, esa buena fortuna no
puede ser establecida de ninguna manera. ; Como es posible que aquello que
es indeterminado sea la causa de algo mas?

51



Madhurya-kadambini

3d ~ ;Bhakti se obtiene por la misericordia de Bhagavan?

bhagavat-krpaiva hetur ity ukte tasya api hetav anvisyamane 'navastha |
tat-krpaya nirupadhikaya hetutve tasya asarvatrikatvena tasmin bhagavati
vaisamyar prasajjeta | dusta-nigrahena sva-bhakta-palana-ripar tu vaisamyarm
tatra na dusanavaham pratyuta bhusanavaham eva | bhakta-vatsalya-gunasya
sarva-cakravartitvena  sarvopamardakatvenoparistad —astamy-amrta-vrstau
vyakhyasyamanatvat |

Bhavanuvada: En tercer lugar, si aceptamos que la misericordia de
Bhagavan es de hecho la causa que origina el bhakti, entonces surge un
deseo natural de investigar la causa de esa misericordia, asi como cada
causa consecutiva, pero aun asi uno sera incapaz de llegar a una conclusion
final. De ahi que en tal deliberacion surge el problema de indeterminacion.

En cuarto lugar, si se acepta que tal misericordia sin causa o
incondicional (ahaituki-krpa) de Bhagavan es de hecho la causa del despertar
del bhakti, entonces Bhagavan podria ser acusado de ser inequitativo, ya
que el bhakti no se observa universalmente. Bhagavan es imparcial, pero si
Su ahaituki-krpa es la causa del bhakti, entonces esa misericordia sin causa
deberia haber sido otorgada a todos. Pero esto no es lo que vemos. Bhakti
no esta presente en todo el mundo. Ella mora en unos y no en otros. En ese
caso, habria que admitir que la actitud de Bhagavan no es igual para con
todos y, por tanto, seria tefiida por la falta de la injusticia o el favoritismo.
Pero no es posible imaginar que tal falta exista en Bhagavan.

También podria surgir la siguiente pregunta: ;Que Bhagavan
castigue a los perversos y proteja a Sus bhaktas no es una indicacion de
injusticia? La respuesta es que al hacerlo no esta mostrando un acto de
injusticia, sino mas bien, estd indicando Su mejor cualidad. Entre todas
las innumerables cualidades de Bhagavan, el afecto por Sus devotos
(bhakta-vatsalya) reina como suprema y se distingue como la soberana
de todas Sus cualidades. Este tema sera analizado a fondo en la octava
lluvia de este texto sagrado.
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Piyasa-varsini-vrtti: En tercer lugar, si se acepta que en realidad, el
despertar de esta buena fortuna se debe a la misericordia de Bhagavan,
entonces, ;cudl es la causa de esa misericordia? Ademas, ;cual es la causa de
esa causa? Ya que no se puede llegar a una conclusion definitiva al investigar
cada causa sucesiva, tal investigacion esta tenida por la falta de regresion
infinita.

En cuarto lugar, si se acepta que la misericordia sin causa (ahaituki-
krpa) de Bhagavan es de hecho la causa del despertar de esa buena fortuna,
entonces es apropiado suponer que todas las entidades vivientes tendrian la
buena fortuna de obtener bhakti, pero esto no se ve. Algunos obtienen esa
buena fortuna y otros no. Esta concepcion esta basada en la presuncion de
que Bhagavan no es igual con todos.

Alguien podria decir que, ya que Bhagavan protege a los devotos y
mata a los demonios, El ciertamente tiene el defecto de no ser equitativo.
En respuesta a esto, se explica que cualquier parcialidad observada en Sri
Bhagavan al castigar al malvado y proteger a Sus propios devotos no es una
falta sino mas bien Su mejor ornamento. En otras palabras, es la marca de
Su cualidad mas excelsa. Entre todas las cualidades de Bhagavan, la cualidad
del afecto por Sus devotos brilla por encima de todas las demas cualidades.

De hecho, incluso al matar a los demonios, Bhagavan manifiesta
Su inmensa misericordia con ellos. Pues como resultado inevitable de su
malevolencia hacia Sri Bhagavan y Sus devotos, sus almas [al dejar su cuerpo
actual] normalmente serian arrojadas al infierno o [lugares] similares,
donde experimentarian perpetuamente agonias severas y no serian capaces
de obtener bhakti. Por lo tanto, con el pretexto de matar a los demonios,
Bhagavan les muestra una compasion ilimitada incluso a ellos, otorgandoles
misericordiosamente la liberacion (mukti), que es muy dificil de alcanzar
incluso para los yogis. La octava lluvia de este texto sagrado analiza

especificamente este tema.
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3e ~ La causa para obtener bhakti es la misericordia de los

devotos de Bhagavan.

nirupadhikayas  tad-bhakta-krpaya  hetutve vastuto  bhaktanam  api
vaisamyanucitatve ‘pi “prema-maitri-krpopeksa yah karoti sa madhyamah”
iti madhyama-bhakta-vaisamyasya vidyamanatvad bhagavatas ca sva-
bhaktavasyatvena tat-krpanugami-krpatve na kificid asamanjasyam | yato
bhaktakrpaya hetur bhaktasyaiva tasya hrdaya-vartini bhaktir eva | tam vina
krpodaya-sambhavabhavad iti bhakteh sva-prakasatvam eva siddham | ato
“yah kenapy ati-bhagyena jata-sraddho ‘sya sevane” ity atra ati-bhagyena
subhakarma-janya-bhagyam atikrantena kendapi bhakta-karunyeneti tattvartho
jieyah || 3 |1 51

Bhavanuvada: Se dice que la misericordia de los devotos es la causa
del bhakti. Al igual que la misericordia de Bhagavan, la misericordia de
bhagavad-bhakta no tiene causa. En este caso, también es inapropiado
encontrar cualquier defecto de favoritismo o sectarismo en la misericordia
de los devotos de Bhagavan. Aun asi, en el Srimad-Bhagavatam (11.2.46)
se establecen los sintomas de un madhyama-bhakta (devoto intermedio):
“Aquel que muestra amor hacia el Sefor, amistad con los devotos del Seiior,
misericordia hacia los ignorantes, y indiferencia hacia los antagonistas,
es un madhyama-bhagavata”. Segun estos sintomas, el devoto intermedio
muestra falta de equidad. Pero en realidad esta son las cualidades que
definen a un madhyama-bhakta.

Sri Bhagavan es conquistado por Sus bhaktas. Por lo tanto, si Su
misericordia sigue a la misericordia de Sus bhaktas, no hay posibilidad
de que exista alguna clase de incongruencia. En otras palabras, solo
al obtener la misericordia del bhakta uno obtiene la misericordia de
Bhagavan. Bhakti existe eternamente en el corazon del bhakta, y, por lo
tanto, la causa principal de la misericordia que el bhakta otorga sobre
los demas es verdaderamente el bhakti en su corazén. Si el bhakti no

54



Primera uvia de néctar - Texto 3e

estaviese presente en el bhakta, no existiria la posibilidad de que se
despierte su misericordia hacia alguien. De esta manera, se establece la
naturaleza automanifiesta del bhakti.

Por consiguiente, en el verso que comienza yah kenapy ati-bhagyena,
jata-sraddho ‘sya sevane, “quienquiera que debido a una extrema buena
fortuna se le ha otorgado la fe en el servicio a Bhagavan” (Bhakti-rasamrta-
sindhu 1.2.14), al usar las palabras ati-bhagyena se invalida la posibilidad
de que esa buena fortuna provenga de la accion piadosa (Subha-karma).
Uno debe saber que el significado absoluto de ati-bhagyena es “por la
misericordia de los bhaktas”.

Piyusa-varsini-vrtti: Srila Cakravarti Thakura ha descrito la naturaleza
independiente y automanifiesta del bhakti, que al igual que Bhagavan, es
intrinsecamente eterna (sat), omnisciente (cit) y bienaventurada (ananda).
También ha establecido que ni la buena fortuna que surge de alguna accion
piadosa ni la misericordia sin causa de Bhagavan producen bhakti. A través
de un razonamiento solido, el autor ahora esta estableciendo la conclusion
(siddhanta) de que bhakti se despierta por la misericordia de un bhakta — una
nocion que, si es aceptada, elimina cualquier confusion.

De la misma manera que la misericordia de Bhagavan es sin causa,
absoluta y puramente espiritual, la misericordia del bhakta también es sin
causa, absoluta y puramente espiritual. Esto es asi porque una pequena
cantidad de todas las cualidades de Bhagavan son transmitidas a Sus devotos.
Esto se ha explicado en el Sr1 Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.75), krsna-
bhakte krsner guna sakali saiicare, “todas las cualidades trascendentales de
Krsna se transmiten a Su devoto”.

Sin importar cudn pequena sea la cantidad, de manera innata, esas
cualidades ciertamente permanecen inalterables. Pero, aun asi, la misericordia
de Bhagavan no se ve difundida por todas partes. Seguramente esto significa
que Bhagavan esta afectado por la falta de inequidad. Sin embargo, la nocion
de que tal parcialidad existe dentro de Sri Bhagavan es erronea, inapropiada
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y la antitesis de los atributos de Su naturaleza intrinseca. Del mismo modo,
tal desigualdad también parece inapropiada en el bhakta, pero en realidad,
esta de acuerdo con los sintomas del madhyama-bhakta. Este es el veredicto
del Srimad-Bhagavatam (11.2.46):

isvare tad-adhinesu / balisesu dvisatsu ca
prema-maitri-krpopeksa / yah karoti sa madhyamah

Aquel que ofrece su amor a Sri Bhagavan, permanece como un amigo
sincero para todos los Vaisnavas, muestra misericordia a los inocentes
y es indiferente con aquellos que son envidiosos de Bhagavan y de los

Vaisnavas, él es un Vaisnava madhyama.

Asi, en el Srimad-Bhagavatam, Sri Havi Yogendra, el mejor de los Nava-
yogendras, ha descrito claramente que la parcialidad de ser misericordioso
con la gente ordinaria e ignorantes y ser indiferente con aquellos que
son hostiles con los devotos del Sefior Supremo, es el sintoma de un
madhyama-bhakta. Por lo tanto, se entiende claramente que tal parcialidad
de los madhyama-bhaktas no es perjudicial para su bhakti. De hecho, es
unicamente por la misericordia de los madhyama-bhaktas que las personas
comunes obtienen bhakti.

Puesto que Sri Bhagavan es conquistado por Su devoto, cuando Su
devoto otorga misericordia a alguien, la misericordia de Bhagavan por esa
persona también se despierta. Cuando uno considera esto cuidadosamente,
se puede percibir que el bhakti mora eterna y resplandecientemente en el
corazon del bhakta. Es tinicamente a través de este bhakti que los bhaktas
otorgan misericordia a las personas comunes y que las personas comunes
han obtenido bhakti a través de ellos. Por lo tanto, bhakti es la unica causa
de la aparicion del bhakti. La devocion no depende de ninguna otra cosa
para manifestarse. Esto ha sido completamente comprobado. Por lo tanto,
esta claro que bhakti nunca estd desprovista de su independencia, o de su
naturaleza automanifiesta.
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Con la evidencia de las escrituras reveladas, el autor ahora presenta mas
a fondo como la misericordia del bhakta es la causa del bhakti.

En el verso que comienza con yah kenapy ati-bhagyena, jata-sraddho
‘sya sevane, “cualquiera que por alguna extrema buena fortuna, se le haya
conferido fe en el servicio a Bhagavan...” (Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.14),
las palabras ati-bhagyena (“extrema buena fortuna”) en realidad significan
la misericordia de un bhakta, que supera con creces cualquier buena fortuna
que surja de la accion piadosa (Subha-karma). De hecho, tnicamente la
buena fortuna que nace de la misericordia de los devotos de Bhagavan es
capaz de superar la buena fortuna que surge de la accion piadosa. En la
misericordia de Bhagavan, la inequidad puede considerarse un defecto, pero
no hay posibilidad de que la parcialidad sea una falta en la misericordia de
los devotos de Bhagavan (mahat-krpa). Por tanto, la humanidad obtiene
bhakti solo a través de la buena fortuna proveniente de la misericordia de
estas almas excelsas, los devotos de Bhagavan.

Asi, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura refuta la interpretacion de kenapi
bhagyodena como “mera buena fortuna” y revela la verdadera interpretacion
como yadrccha mahat-sanga, “la buena fortuna que surge de la misericordia de
almas excelsas”. Planteando varios puntos a través de la logica y el razonamiento,
él demuestra la naturaleza automanifiesta del bhakti.

Texto 4

4a ~ El poder de la misericordia de Bhagavan es conferido

al devoto

na ca bhaktanam krpayah prathamyasambhavas tesam apisvara-preryatvad
iti vacyam | 1iSvarenaiva sva-bhakta-vasyatam svikurvata sva-krpa-sakti-
sampradanikrta-sva-bhaktena tadrsasya bhaktotkarsasya danat | antaryaminas ca
isitavyanar svadrstoparjita-bahir-indriya-vyaparesu niyamana-matra-karitve ’pi
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sva-bhaktesu sva-prasada eva drsyate | yad uktam $ri-gitasu “tatprasadat param
santim sthanam” iti | prasadas ca sva-krpa-sakti-danatmakah pirvam ukta eva |

Bhavanuvada: Puede surgir la objecion de que no es posible que la
misericordia del devoto exista antes que la misericordia de Bhagavan,
porque las acciones de los devotos son inspiradas por Bhagavan. Pero
esto no es asi, porque Sri Bhagavan, que asume un sentimiento sumiso
hacia Sus bhaktas, les ofrece personalmente Su potencia que otorga
misericordia, para que puedan elevar a aquellos que estan deseosos de
realizar hari-bhajana. Asi, El ha establecido la excelencia de los bhaktas
en este sentido.

Bhagavan, la Superalma quien mora en el interior, tiene dominio
sobre las entidades vivientes. [A través de Su potencia ilusoria, mayal
El controla tinicamente a aquellas entidades vivientes que, a través de
sus sentidos externos estan cosechando los frutos de vidas de ejecutar
actividades pecaminosas y piadosas. Sin embargo, con respecto a Sus
propios devotos, se ve la gracia personal y directa de Bhagavan.

En este contexto, el Srimad Bhagavad-gita (18.62) declara, tat-
prasadat param $antim sthanam, “por la gracia divina de ese Controlador
Supremo (Isvara), alcanzaras la paz suprema y la morada eterna”. Aqui,
la palabra prasada ciertamente debe entenderse como la gracia por medio
de la cual El otorga Su potencia personal de misericordia. Esto ha sido
establecido previamente.

Piyasa-varsini-vrtti: Alguien puede decir que, dado que los bhaktas
estan subordinados a la voluntad de Bhagavan, ;como puede despertarse su
misericordia de forma independiente, es decir, sin la voluntad o inspiracion
de Bhagavan? Ya que la inspiracion de Bhagavan también subyace bajo la
misericordia de los bhaktas, esa inspiracion deberia considerarse como la
causa principal de la buena fortuna, que asume la forma de la misericordia
de estas grandes almas. ;Como, entonces, puede aceptarse la naturaleza
automanifiesta del bhakti?
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En respuesta a esta pregunta, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
explicaque debido ala cualidad de Bhagavan como bhakta-vasyata (sumision
a Sus devotos), El ha situado voluntariamente la potencia de misericordia
en los corazones de Sus bhaktas, de tal manera que la misericordia de los
bhaktas no tenga que esperar la voluntad o inspiracion de Bhagavan. Los
bhaktas pueden otorgar independientemente misericordia a la gente comun.
Bhagavan, por Su propia voluntad, ha otorgado esta clase de excelencia a
Sus devotos.

Bhakti-sandarbha (Anuccheda 180) declara: “El significado particular
de mahat-krpa (la misericordia de Sus devotos) es que, si su misericordia
no fuera independiente, nadie en este mundo podria haber obtenido la
misericordia de Bhagavan”.

“Bhagavan es la bienaventuranza espiritual condensada (ananda) de
forma exclusiva y completa; El no es afectado por la corrupcion, ni estd sujeto
a la energia material (maya). En esto radica la diferencia entre Bhagavan y las
entidades vivientes (jivas)”.

“Asi como no existe la mas minima posibilidad de que haya oscuridad
en el sol, que es la fuente de luz abundante, de la misma manera, es
absolutamente imposible que Bhagavan pueda sentirse infeliz, porque El es
por naturaleza absolutamente bienaventurado”. Las Sruti también declaran,
aditya-varnam tamasah parastat, ‘tal como el sol sumamente luminoso, El
estd muy por encima de la oscuridad’. Es por esta razén que Bhagavan no
puede ser afectado por ninguna clase de infelicidad que sientan las jivas.
Siendo la forma inherente de ananda, El permanece continuamente colmado
de ananda. Sin embargo, las personas en general quedan afectadas al ver la
miseria de otros, y asi la misericordia despierta dentro de sus corazones.

“Sr1 Bhagavan es la forma condensada de bienaventuranza suprema
(paramananda). Aunque toda la potencia [para hacer posible lo imposible,
junto con todas las demds potencias] siempre reside dentro de El, aun asi,
El no puede tener compasion directamente por las jivas obstinadas. Por
esa razon, la unica forma de liberar a las jivas infelices y miserables es la
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misericordia otorgada de forma autonoma por las grandes almas”.

“Al igual que Bhagavan, los sadhus también pasean en el reino de
ananda, que estda compuesto de suddha-sattva (existencia pura), y por lo
tanto, no pueden ser afectados por alguna infelicidad del mundo material,
la cual por naturaleza estd compuesta de las cualidades materiales de la
pasion y la ignorancia. Aun asi, al igual que un hombre despertando de
un suefio puede recordar las miserias que sintié en su estado de suefio,
los maha-purusas a veces recuerdan las miserias de este mundo. Cuando
sus corazones se derriten de compasion, dan su misericordia a las almas
obstinadas. Debido a esto, Sri Bhagavan, que es todo compasivo, sitia
Su propia misericordia en el corazon de esas grandes almas y hace que
la misericordia en ellos permanezca completamente independiente, para
que asi la gente comtin pueda sentirse inclinada hacia El. Por lo tanto, la
misericordia de Bhagavan se transmite al corazon de las jivas por medio
del mahat-krpa (la misericordia de las grandes almas), y no a través de Su
propia voluntad”.

Ahora, uno puede refutar este concepto diciendo que antaryami
Bhagavan, quien gobierna desde el interior como la Superalma, inspira los
corazones de todas las entidades vivientes y otorga la capacidad a sus sentidos
internos y externos para que actiien. En respuesta a esto, Bhagavan mismo
dice en el Bhagavad-gita (18.61):

isvarah sarva-bhutanam / hrd-dese ’rjuna tisthati
bhramayan sarva-bhutani / yantrarudhani mayaya

Oh Arjuna, la Superalma que mora en el interior esta situada en el
corazon de todas las entidades vivientes. A través de la influencia de
Su potencia ilusoria, El las hace deambular en el ciclo de nacimiento
y muerte, ocupandolas en diferentes actividades materiales, como si

estuvieran montadas en una maquina.

Entonces, ;el Senor Supremo todopoderoso y auténomo tiene algun
control sobre las actividades de Sus devotos? En este sentido, se dice que
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los sentidos internos y externos de los devotos, los cuales son el resultado
de su destino previo y desconocido, asi como la habilidad de esos sentidos
para recibir la potencia de la misericordia de Bhagavan, en realidad estan
bajo el control [directo] de Bhagavan. En otras palabras, es la potencia de
Bhagavan en si misma quien determina de forma apropiada la revelacion de
Su potencia de misericordia en los sentidos de los bhaktas. De esta forma, los
devotos no son completamente independientes.

Aun asi, se puede ver que Bhagavan otorga Su gracia sobre Sus propios
devotos. En esencia, las jivas obstinadas estan subordinadas a su prarabdha-
karma acumulado (resultado manifiesto de actividades materiales previas).
Bhagavan, en la forma de la Superalma, por medio de Su energia externa,
inspira a estas jivas desde el interior y motiva, o empodera, su sentido interno
(la mente) y sus sentidos externos para experimentar los resultados de sus
acciones pasadas. Sin embargo, El no controla los sentidos de Sus bhaktas de
la misma manera.

Pese a que es posible que los bhaktas consideren que sus alegrias y
tristezas surgen de su karma previo, ellos no estan sujetos al prarabdha-
karma. Sus alegrias, tristezas y todo lo demds suceden segun la voluntad
de Bhagavan, de una manera que sea favorable para nutrir su devocion.
Bhagavan es el unico que regula la manifestacion de Su potencia de
misericordia en los sentidos de los bhaktas. Por lo tanto, los devotos no
tienen ningtn control con respecto a la misericordia que Bhagavan les
otorga. Pero, en lo que respecta a distribuir la misericordia a otras jivas,
Bhagavan ha hecho personalmente que Su propia potencia de misericordia
fluya a través de los bhaktas, otorgandoles asi total libertad para hacer
este trabajo.

En el Gita (18.62), Bhagavan dice personalmente: tat-prasadat param
santim, sthanam prapsyasi sasvatam, “entrégate completamente a Mi, al
Controlador Supremo. Por Mi gracia alcanzaras la paz trascendental y la
morada eterna suprema”. Aqui la palabra prasada debe entenderse como el
favor de Bhagavan al otorgar Su potencia de misericordia.
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4b ~ Niskama-karma y otros procesos son la puerta de entrada

al bhakti

kim ca “svecchavatara-caritaih” iti “sveccha-mayasya” ity adi pramana-satair
avagatena svacchandyenavatarato ’pi tasya bhii-bhara-haranadeh sthiula-drstya
hetutve iva niskama-karmadeh kvapi dvaratve ’pi na ksatih | kim ca - “yan na
yogena sankhyena dana-vrata-tapo ’dhvaraih | vyakhya-svadhyayasannyasaih
prapnuyad yatnavan api ||”ity adina dana-vratadinam spastam eva hetutva-
khandane ’pi - “dana-vrata-tapo-homa-japa-svadhyaya-samyamaih | sreyobhir
vividhais canyaih krsne bhaktir hi sadhyate ||”

Bhavanuvada: Ademas, el Srimad-Bhagavatamyy cientos de otras evidencias
han establecido contundentemente que Bhagavan desciende a este mundo
unicamente por Su propia voluntad: svecchavatara-caritaih, “a través de las
aventuras de las manifestaciones autocraticas de Dios” (Srimad-Bhagavatam
4.8.57), y sveccha-mayasya, “Tu apareces exclusivamente para satisfacer
los anhelos de Tus devotos puros” (Srimad-Bhdgavatam 10.14.2). Aun asi,
aquellos que tienen una vision externa sostienen que remover la carga de la
tierra y cosas similares son la causa de la aparicion de Bhagavan.

Del mismo modo, en algunos lugares de las escrituras se ha descrito
que procesos como niskama-karma (accion desinteresada ofrecida a
Bhagavan) y otros procesos son la puerta de entrada al bhakti. No hay nada
malo en esto. [En otras palabras, no se ha declarado nada incorrecto].

Sin embargo, el Srimad-Bhagavatam (11.12.9) dice: “Uno no puede
obtener bhakti por Mi, incluso haciendo grandes esfuerzos al practicar
misticismo (yoga), analizar los elementos materiales (sankhya), adquirir
conocimiento monista (jiidna), dar caridad (dana), observar votos sagrados
(vrata), realizar austeridades (tapasya), ejecutar rituales autorizados
(yajina), explicar las escrituras (Sastra-vyakhya), estudiar los Vedas
(svadhyaya) y aceptar la orden de renuncia (sannydsa)”.
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A través de evidencias como esta, se refuta claramente la idea de que
el bhakti se obtiene por medio de las acciones como dar caridad, observar
votos sagrados, y demds. Aun asi, en otra parte del Srimad-Bhagavatam
(10.47.24) se declara que, “Las entidades vivientes de este mundo
material obtienen el krsna-bhakti a través de varios actos auspiciosos, tales
como dar caridad, observar votos sagrados, ejecutar austeridad, ofrecer
oblaciones, cantar mantras y estudiar los Vedas”. Entonces, ;como es
posible reconciliar estas declaraciones de las escrituras?

Piyusa-varsini-vrtti: Srila  Visvanatha Cakravarti Thakura estd
reconciliando las declaraciones de las escrituras que parecen contradecir la
naturaleza automanifiesta del bhakti. En ciertos lugares de las escrituras se
ha declarado que el niskama-karma, o dedicar los resultados de las acciones
de uno a Sri Bhagavan, es la puerta de entrada al bhakti. A través de estas
declaraciones, puede surgir una duda en el corazén de algunos, de que si
ofrecer los resultados de las acciones de uno a Sri Bhagavan es la causa que
origina el bhakti, entonces ;como puede corroborarse que el bhakti tiene una
naturaleza automanifiesta? Este tema se estd considerando con un ejemplo,
a partir de una vision profunda de las escrituras.

A través de declaraciones del Srimad-Bhagavatam  como
svecchavataracaritaih (4.8.57) y sveccha-mayasya (10.14.2), queda claro que
el Senor Supremo, que es independiente de todas las reglas, desciende a este
mundo por Su propia voluntad. Sin embargo, desde una perspectiva externa,
se ha mencionado que la remocion de la carga de la tierra y demas, son las
razones para el descenso de Bhagavan.

Si uno delibera sobre esto con mas cuidado, algo se vuelve obvio: ;No
es acaso posible para Aquel que puede efectuar la destruccion de incontables
universos solo con Su deseo, vencer a unos cuantos demonios y asi eliminar
la carga de la tierra tan solo con desearlo?

Dicho esto, habiendo descendido sobre la tierra por Su propia voluntad,
lila-maya Bhagavan realiza diversos pasatiempos, dando placer a Sus devotos.
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De la misma manera, incluso si desde una perspectiva externa, niskama-
karma y demds parecen ser la puerta de entrada al bhakti, pero si deliberamos
sobre esto mas cuidadosamente, se entiende que no hay otra manera de obtener
bhakti que no sea por la misericordia de los bhaktas. Por lo tanto, aunque se
ha senalado al niskama-karma y demas practicas como la puerta de entrada al
bhakti, esto no denota que la naturaleza automanifiesta del bhakti sea afectada.

4c ~ Dar caridad, observar votos y otras actividades resultan en

la obtencién del bhakti en la cualidad de la bondad

iti yad hetutvam srityate tat khalu jiananga-bhutayah sattvikya eva bhakter na
tu nirgundayah premanga-bhutayah |

Bhavanuvada: En respuesta a esto, se dice que donde se menciona que
el dar caridad, observar votos y demas son la causa para alcanzar el bhakti,
debe entenderse que se refiere solo al bhakti en la cualidad de la bondad,
que surge como un atributo de jiiana (jiananga-bhuta-sattviki-bhakti). No
se refiere a la devocion que es un atributo del prema y que esta mas alla de
las cualidades de la naturaleza material (premanga-bhiita-nirguna-bhakti).

Piyusa-varsini-vrtti: De nuevo, el Srimad-Bhagavatam (11.12.9) declara:

yarm na yogena sankhyena / dana-vrata-tapo ‘dhvaraih
vyakhya-svadhyaya-sannyasaih / prapnuyad yatnavan api

El bhakti no puede obtenerse incluso a través de los esfuerzos mas
grandes en la practica del misticismo (yoga), el analisis de los elementos
(sankhya), la especulacion filosofica (jiana), el dar caridad (dana),
la observacion de votos sagrados (vrata), la ejecucion de austeridad
(tapasya), la ejecucion de rituales autorizados (yajiia), la deliberacion
sobre las escrituras (Sastra-vyakhya), el estudio de los Vedas (svadhyaya),

la aceptacion de la orden de vida de renuncia (sannydsa) y demads.

Este verso indica claramente que aparte de recibir la misericordia de
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grandes almas (mahat-krpa), practicas tales como misticismo y el andlisis de
los elementos no pueden resultar en el despertar del bhakti.

Sin embargo, aun cuando el Srimad-Bhagavatam refuta esto, por otro
lado, también afirma (10.47.24):

dana-vrata-tapo-homa- / japa-svadhyaya-saryamaih
sreyobhir-vividhais canyaih / kysne bhaktir hi sadhyate

El krsna-bhakti se alcanza dando caridad, observando votos sagrados,
ejecutando austeridades, observando rituales autorizados, cantando
mantras, estudiando los Vedas, practicando el autocontrol y ejecutando

otras actividades que son para generar la buena fortuna.

En este verso, el dar caridad, observar votos sagrados, y demads,
se enumeran como practicas (sddhana) para obtener bhakti, pero estas
actividades se han mencionado en relacion solo con el bhakti en la cualidad
de la bondad, que es un atributo del jidana (jiananga-bhita-sattviki-bhakti).
Estas practicas no estan relacionadas con el bhakti trascendental que es
un atributo del prema (premanga-bhuta-nirguna-bhakti), o la devocion
trascendental eternamente perfecta (svariipa-siddha-bhakti).

En el Srimad-Bhagavatam, antes de describir los sintomas de la devocion
trascendental a Su madre Devahiti, Bhagavan Sri Kapiladeva establece los
sintomas del bhakti en la cualidad de la bondad (sattviki-bhakti), mientras
que también describe los sintomas del bhakti realizado con deseos materiales
(sakama-bhakti) o, en otras palabras, bhakti mezclado con las cualidades de
la naturaleza (saguna-bhakti):

karma-nirharam uddisya / parasmin va tad-arpanam
yajed yastavyam iti va / prthag-bhavah sa sattvikah
Srimad-Bhagavatam (3.29.10)
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Los devotos en la cualidad de la bondad (sattvika-bhaktas) Me adoran a
Mi, el Sefior Supremo, para disipar sus pecados y dedicarme los frutos
de sus actividades piadosas (karma). Lo hacen con la inteligencia de que
adorar al Sefior es su deber, y estan deseosos de alcanzar la liberacion
(moksa) [no el bhakti].

Bhakti es la tendencia natural (vrtti) de la potencia interna de Sri
Bhagavan (svariipa-sakti). En realidad, en ningin momento bhakti estd en
la cualidad de la bondad o en cualquiera de las cualidades de la naturaleza
material. Bhakti es trascendental a las cualidades materiales (nirguna). Pero
aceptando voluntariamente la subordinacion al jiiana, bhakti se convierte en
una rama de jiana (jiananga-bhuta) y otorga liberacion a los jianis. Es por
esta razon que [este tipo de] bhakti ha sido llamado sattviki-bhakti.

Algunas personas cultivan jiidna para obtener liberacion (mukti), pero
el jidana no es de ninguna manera competente para otorgar la liberacion sin
la ayuda del bhakti. Por esta razon, los jidanis practican bhakti a Bhagavan
para obtener liberacion. El verso bajo consideracion, que comienza con
dana-vrata-tapo-homa, menciona este bhakti en la cualidad de la bondad, que
es un atributo de jiana (jnananga-bhuta-sattviki-bhakti), no se refiere a la
devocion pura (Suddha-bhakti) que otorga el prema.

4d ~ Dar caridad, ejecutar votos y otras actividades, por el bien

de Bhagavan, resulta en la obtencién del prema-bhakti

kecit tu danam visnu-vaisnava-sampradanakam vratany ekadasy-adini tapas tat-
prapti-hetuko bhogadi-tyaga iti sadhana-bhakty-angany evahuh | tatsadhyatve
bhakteh “bhaktya sanjataya bhaktya” itivat nirhetukatvam eva siddham iti
sarvarin samanjasam || 4 ||

Bhavanuvada: Otra posibilidad es que algunos explican que dana
significa el dar caridad dirigida al servicio a Sri Visnu y a los Vaisnavas,
vrata significa observar votos tal como Ekadasi, y tapasya significa la
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renuncia a la complacencia de los sentidos con la intencion de obtener a
Bhagavan, y estos se describen como ramas del sadhana-bhakti.

Se ha explicado que la meta de todas estas ramas del bhakti es bhakti:
bhaktya sanjataya bhaktya, “prema-bhakti se origina a través del sadhana-
bhakti” (Srimad-Bhagavatam 11.3.31). Este aforismo, que establece la
naturaleza automanifiesta del bhakti, reconcilia perfectamente todas las
declaraciones de las escrituras.

Piyuasa-varsini-vrtti: Nuevamente, ciertas personas han interpretado dana
(dar caridad), vrata (observar votos), tapasya (ejecutar las austeridades),
homa (ofrenda de oblaciones de ghi al fuego) y otros componentes de este
verso como ramas de Suddha-bhakti. En el comentario Sarartha-darsini
de Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sobre este verso del Bhagavatam
(10.47.24), él escribe:

tatra danam visnu-vaisnava-sampradanakam | vratam ekasyadikam | tapah
krsnartha-bhoga-tyagadi | homo vaisnavah | japo visnu-mantranam | svadhyayo
gopala-tapanyadi-pathah | sreyarisy api bhakty-angany api jiieyani | anyesarm
danadinam bhakti-hetutvabhavasya prak pratipaditatvat |

Aqui, dana se refiere a dar caridad a Visnu y a los Vaisnavas con el
proposito de servirlos. Vrata se refiere a los votos Vaisnavas como la
observacion de Ekadasi. El significado de tapasya es la renuncia al
disfrute material con el propésito de complacer a Sri Krsna. La palabra
homa se refiere a Vaisnava homa, u ofrecer los remanentes de comida
del Senor a los Vaisnavas. Japa se refiere a la pronunciacion de visnu-
mantra, gayatri, etc. Svadhyaya se refiere a la lectura de la Sruti, como
Gopala-tapani. De esta manera, se debe entender que la palabra sreyah
(bienestar supremo), significa el conjunto de las demas ramas del
bhakti. El dar caridad, y otras practicas, que son realizadas con cualquier
otro propodsito nunca pueden ser la causa de la aparicion del bhakti.

Ciertamente, esto ya se ha establecido completamente.
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Asi, todo se reconcilia completa y hermosamente al establecer de forma
concluyente la naturaleza trascendental del bhakti.

Texto 5

5a ~ En ausencia de bhakti, pricticas como jiiana, karma y yoga

son infructuosas

“Sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho” iti “ko vartha apto ‘bhajatam
svadharmatah” iti “puraiva bhiiman bahavo ’pi yoginah” ity adibhyo jinana-
karmayogadinam prati-sva-phala-siddhyai bhaktim avasyam apeksamananam iva

Bhavanuvada: Sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho..., “Oh Sefor,
el servicio devocional a Ti es la fuente principal de todo aquello que es
auspicioso. Aquellos que abandonan este sendero solo para cultivar jiana
simplemente ejecutan un trabajo duro, sufren dolor y experimentan
dificultades, al igual que una persona que trilla cascaras vacias solo es
compensado con duro trabajo, no con arroz” (Srimad-Bhagavatam 10.14.4);
Ko vartha apto’ bhajatari sva-dharmatah ..., “incluso si alguien se dedica
completamente a sus deberes ocupacionales prescritos, si dicha ocupacion
esta desprovista de bhagavad-bhakti entonces uno no obtiene nada”
(Srimad-Bhagavatam 1.5.17); pureha bhiiman bahavo’ pi yoginah..., “{Oh,
Senior Todopoderoso, en el pasado, muchos yogis en este mundo, incapaces
de alcanzarte a través del sendero del yoga, finalmente Te ofrecieron todos
sus esfuerzos. Como resultado, obtuvieron el bhakti caracterizado por
escuchar y cantar acerca de Ti. Ellos, por tanto, llegaron a comprenderte y
obtuvieron el destino supremo en forma de samipya, o estar situado cerca
de Ti” (Srimad-Bhagavatam 10.14.5).

Con declaraciones de las escrituras como estas, es evidente que, para
obtener los frutos deseados del karma, yoga, jiidana, etc., estos procesos
ciertamente dependen del bhakti.
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Piyasa-varsini-vrtti: Después de haber establecido la naturaleza
automanifiesta del bhakti, ahora Srila Visvanatha Cakravarti Thakura aclara
temas como la dependencia que tienen las practicas del karma, jiianay yoga
en el bhakti. El también describe la naturaleza independiente del bhakti y el
bhakti como el aire vital tnico y esencial de las demads précticas. El Srimad-
Bhagavatam (10.14.4) declara:

sreyah-srtim bhaktim udasya te vibho
klisyanti ye kevala-bodha-labdhaye
tesam asau klesala eva sisyate
nanyad yatha sthiilla-tusavaghatinam

[Al contemplar la sorprendente influencia de Sri Krsna, Sri Brahma
profirio palabras de alabanza]: Oh Bhagavan, quienquiera que abandone
el bhakti que es el inico medio para obtener aquello que es completamente
auspicioso, tan solo para obtener jidna exclusivo, simplemente se
someterd a un trabajo arduo, sufrira dolor y encontrara dificultades, tal
como la tinica ganancia de una persona que trilla cdscaras vacias es un

trabajo arduo, y no obtiene arroz.

En el comentario Sarartha-varsini de Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura del verso 18.55 del Srimad Bhagavad-gita (comenzando con bhaktya
mam abhijanati), se han mencionado cuatro tipos de practicantes que cultivan
el jiana exclusivo, o brahma-jiiana:

1)  Aquellas personas que piensan que el jiiana exclusivo, desprovisto de
bhakti, puede otorgar mukti, toleran mucha tribulacion en su practica
del cultivo del jiiana. En esencia, lo tinico que obtienen son aflicciones
y mas aflicciones. Tales personas son ampliamente condenadas. El
verso discutido previamente (Srimad-Bhagavatam 10.14.4) da una
explicacion sobre estos jianis.

2) Luego estan aquellos que practican jiiana que esta mezclado con bhakti
(bhakti-misra-jiana) tras observar el pasaje de las escrituras sarvasam
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3)

4)
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eva siddhinam miilam tac-caranarcanam, “la adoracion de los pies de loto
de Sr1Krsna es la raiz de la perfeccion de todo tipo de sadhana”. Después
de enorme tribulacion, tales personas llegan a la etapa de absorberse en
la meditacion abstracta, pero debido a que consideran la agraciada forma
divina de Sr1 Bhagavan como una manifestacién temporal de maya, se
vuelven ofensores a Sus pies de loto. Como resultado, se degradan y no
obtienen mukti. Tales personas son condenadas entre los jiianis. En el
Srimad-Bhagavatam (10.2.32) se explica:

ye ‘nye’ ravindaksa vimukta-maninas
tvayy asta-bhavad avisuddha-buddhayah
aruhya krcchrena param padam tatah
patanty adho ‘nadrta-yusmad-anghrayah

[En el Garbha-stotra (las oraciones de los semidioses a Sri Krsna cuando
este estaba en el vientre), los semidioses encabezados por Brahma alaban
a Sri Krsna como sigue]: “Oh, T, el de los ojos de loto”, impura es la
inteligencia de aquellos que, haciendo caso omiso a Tus divinos pies
de loto se consideran liberados, ya que tales personas no tienen bhakti
por Ti. Aunque ellos asciendan a un estado de liberacion en esta vida
(jivan-mukta) como resultado de practicas terriblemente agobiadoras, de

nuevo caen en la deshonra.

Y estan aquellos en el grupo de jiianis que practican jiiana mezclado con
bhakti (bhakti-misra-jiana) y consideran que la forma de Sri Bhagavan
esta compuesta de eternidad, conocimiento y bienaventuranza (sac-cid-
ananda). Solo ellos, al disipar el conocimiento mundano y la ignorancia;
y adquiriendo conocimiento indirecto relacionado con la Realidad
Absoluta, obtienen la liberacion de fundirse en la refulgencia del Senor
(brahma-sayujya). Tales personas son un tanto laudables.

Hay un cuarto tipo de jiani. Este tipo de jiiani es sumamente afortunado.
Mientras cultivaban jiiana, personalidades tales como Srila Sukadeva
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Gosvami, por la misericordia de Bhagavan, obtuvieron la asociacion de
un maha-bhagavata. Por el poder de dicha asociacion, su inclinacion
hacia el logro del mukti se disipé y quedaron dichosamente inmersos
saboreando la dulzura del bhakti-rasa. Tales jianis son dignos de
admiracion.

Por lo tanto, es muy evidente que todos los tipos de jiani-sadhakas
dependen muchisimo del bhakti para obtener la perfeccion.
Ahora se describira la dependencia de los karmis en el bhakti:

tyaktva sva-dharmam caranambujam harer
bhajann apakvo ’patet tato yadi

yatra kva vabhadram abhud amusya kim
ko vartha apto ‘bhajatam sva-dharmatah

Srimad-Bhagavatam (1.5.17)

[Devarsi Narada le esta diciendo al descorazonado Sri Vyasadeval: Oh
Muni, ;como puede haber algtin peligro para aquellos que al abandonar sus
deberes prescritos y ocasionales del varnasrama-dharma, realizan bhajana
de los divinos pies de loto de Sri Hari, y aun asi caen antes de que su bhajana
haya madurado completamente? Nunca puede haber algo que no sea
auspicioso para ellos. Pero, ;qué pueden obtener aquellos que no realizan
bhajana o bhakti a Bhagavan, y que simplemente cumplen con sus deberes
prescritos y ocasionales del varnasrama-dharma (cuatro divisiones sociales

y etapas de la vida)? Para ellos, no hay ganancia en absoluto.

El significado es que si antes de obtener a Bhagavan, un [bhakti-]
sadhaka fallece, se enferma, o por alguna otra razon deja la practica
de su bhajana o incluso se desvia, no hay ninguna pérdida para él, ni le
sobreviene ninguna desgracia. Por otro lado, para una persona que descuida
la realizacion del bhakti a Bhagavan y permanece absorta hasta el final de
su vida en el desempeno de los deberes prescritos regulares, asi como en
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los deberes ocasionales, tales como el dar caridad, observar votos religiosos
y ejecutar austeridades, no hay ninguna ganancia. Después de disfrutar de
una felicidad efimera y precaria en los planetas celestiales y similares, dicha
persona, de nuevo cae repentinamente en el samsara, el ciclo de nacimiento

y muerte en el mundo material. Sin bhagavad-bhakti, su ejecucion de votos,

el desemperio de sus deberes prescritos y demads, es totalmente inutil.

El Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.26) afirma esto:

cari varnasrami jadi krsna nahi bhaje
sva-karma korite se raurave padi ‘maje

Si aquellos que estdn en las cuatro divisiones sociales y etapas de la vida
no ejecutan bhajana por Sri Krsna, entonces, aunque hayan cumplido
fielmente los deberes prescritos de estas divisiones y etapas de vida caen

al infierno conocido como Raurava.

Por lo tanto, el yoga, el karma y demds no son eficaces sin [la ayuda del]

bhakti. Para indicar esto, el Sefior Brahma dice:
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pureha bhitman bahavo ’pi yoginas
tvad-arpiteha nija-karma-labdhaya
vibudhya bhaktyaiva kathopanitaya
prapedire ‘ijjo’ cyuta te gatir param
Srimad-Bhagavatam (10.14.5)

iOh Tu que eres infalible, infinito e ilimitado! Cuando, en el pasado,
muchos yogis de este planeta fueron incapaces de obtener conocimiento
de Ti a través del yoga, finalmente ofrecieron los resultados de todas sus
actividades mundanas y védicas a Tus divinos pies de loto. Por ofrecerte
completamente los resultados de sus acciones, asi como por la influencia
del bhakti que surge de escuchar con agrado las descripciones de Tus
pasatiempos, ellos se volvieron conscientes del datma-tattva (la verdad
del alma) y de Tu svariipa-tattva (la verdad de Tu naturaleza intrinseca)

y obtuvieron felizmente el destino supremo — Tus pies de loto.
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5b ~ El bhakti no depende de ningtin otro proceso

bhakteh sviya-phala-prema-siddhyai svapne ’pina tat-tat-sapeksatvam, pratyuta
“na jianarit na ca vairagyam prayah sreyo bhaved iha” iti “dharman santyajya ya
sarvan mam bhajet sa ca sattamah”ity adibhyas tasyah sarvathananyapeksitvam
kim vaktavyam tesam eva jiana-karma-yogadinam pratisv ekesu phalesv api
kadacid atmana sadhyamanesu na tat-tad-gandhapeksatvam api | yad uktam
“yat karmabhir yat tapasa jiana-vairagyatas ca yat |” ity adau “sarvam
madbhakti-yogena mad-bhakto labhate’ njasa | “iti |

Bhavanuvada: Nisiquiera en el suefio mas descabellado el bhakti depende
del karma, yoga, jiana y demas para otorgar su propio fruto, a saber, el
prema. Por el contrario, na jianari na ca vairagyam, prayah sreyo bhaved
iha, “para aquel que tiene devocion por Mi, el cultivo de conocimiento y la
renunciacion no se consideran los medios para alcanzar la perfeccion en
este mundo” (Srimad-Bhagavatam 11.20.31).

Ademas, Sri Bhagavan dice, dharman samtyajya yah sarvan, mar
bhajet sa ca sattamah, “aquel que ha abandonado todo dharma (deberes
religiosos corrientes) y ejecuta bhajana exclusivo a Mi se considera que es
la mejor de todas las entidades vivientes” (Srimad-Bhagavatam 11.11.32).
Declaraciones como esta establecen en todos los sentidos y con certeza que
el bhakti no depende de nada. No solo esto, incluso cuando el bhakti otorga
los frutos de la practica del jiana, karma, yoga, y demas, no depende de
estos procesos en lo mas minimo. En otras palabras, ella personalmente
otorga los frutos de tales practicas sin su asistencia. La evidencia de esto
se encuentra en el Srimad-Bhagavatam (11.20.32-33):

yat karmabhir yat tapasa / jiana-vairagyatas ca yat
sarvam mad bhakti-yogena / mad bhakto labhate ’jasasa

Cualquier fruto que se obtenga a través de practicas tales como las

actividades fruitivas (karma), la austeridad (tapasya), el conocimiento
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(jiana) y la renunciacion (vairagya), Mis bhaktas facilmente lo

alcanzan simplemente practicando bhakti-yoga por Mi.

Piytisa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd diciendo
que ni siquiera en suenos uno puede pensar que el bhakti depende del
jiana, yoga, karma, etc. para otorgar su fruto del krsna-prema, mientras que
los karmis, jianis y yogis dependen totalmente del bhakti para alcanzar el
fruto de sus practicas. Qué decir de que el bhakti dependa de cualquier otra
cosa, por el mero toque del jiiana, karma y las otras practicas mencionadas
previamente, la virtud del bhakti queda manchada.

El Srimad-Bhagavatam (11.20.31) declara:

tasman mad-bhakti-yuktasya / yogino vai mad-atmanah
na jianam na ca vairagyam / prayah Sreyo bhaved iha

[Bhagavan Sri Krsna le estd diciendo a Uddhava]: Para un devoto que
esta dotado del bhakti por Mi y cuya conciencia esta situada en Mi,
el cultivo del jidna, vairagya, etc. generalmente no se consideran los

medios para alcanzar aquello que es lo mds auspicioso en este mundo.

El bhakti es trascendental a las cualidades materiales y es independiente.
El no depende de ninguna otra cosa, mientras que el jiidna, el vairagya, etc.
dependen del bhakti.

Sin bhakti, estas practicas no pueden otorgar ningun fruto. Aunque el
devoto de Bhagavan no los desea estos siguen a una persona con bhakti.

jinana-vairagyadi - bhaktir kabhu nahe ‘anga’
ahimsa-yama-niyamadi bule krsna-bhakta-sanga
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.145)

Los senderos como el cultivo del jiiana y la ejecucion de vairagya jamas

pueden ser considerados ramas del bhakti. De hecho, buenas cualidades
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como la no violencia y el control de la mente y de los sentidos siguen

automaticamente al krsna-bhakta.

El Srimad-Bhagavatam (1.2.7) afirma que Bhakti-devi por si misma
hace que surja rapidamente el conocimiento védico puro y la renuncia con

un sentimiento devocional (yukta-vairagya):

vasudeve bhagavati / bhakti-yogah prayojitah
janayaty asu vairagyam / jianam ca yad-ahaitukam

Después de escuchar el Srimad-Bhagavatam, una persona que tiene
fe automdticamente adquiere el bhakti dotado del conocimiento y
la renunciacion. A través de dicho bhakti, ella realiza el svariipa de
Bhagavan en su corazon, y realiza su relacion con Bhagavan. Obteniendo

asi el servicio a EL

En su comentario sobre este verso, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
dice: jiana-vairagyartham prthak yatno bhaktair na kartavya iti bhavah, “los
devotos no deben hacer esfuerzos separados para obtener jiiana y vairagya”.

Se ha dado la instruccion de renunciar completamente al varnasrama y
demas, y ejecutar exclusivamente bhagavad-bhajana:

djiiayaivam gunan dosan / mayadistan api svakan
dharman santyajya yah sarvan / marm bhajet sa tu sattamah
Srimad-Bhagavatam (11.11.32)

Oh Uddhava, en las escrituras Yo he dado instrucciones sobre el
dharma de la humanidad. Teniendo en cuenta los aspectos favorables
y desfavorables de tales deberes, aquel que renuncia a la inclinacion de
ejecutar tales deberes religiosos ordinarios y en su lugar ejecuta bhajana

exclusivo a Mi es, de hecho, el mejor entre los seres humanos.

Ademds, al concluir el Gita, Bhagavan Sri Krsna le dice a Arjuna:
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tatparyantama-sahamana, “bhakti no puede tolerar la mezcla con otras
practicas como jidna y karma”. Ciertamente, no es necesaria la ayuda
del karma, jnana, etc. para otorgar el fruto del bhakti que es el prema.
Sino mas bien, incluso la mera fragancia del bhakti, o una semblanza del
bhakti, concede facilmente los preciados resultados de karma, jiana, yoga

sarva-dharman parityajya / mam ekam Saranam vraja
aham tvam sarva-papebhyo / moksayisyami ma sucah
Bhagavad-gita (18.66)

Oh Arjuna, abandonando completamente todos los deberes temporales
como las ocupaciones mundanas y las prescripciones Védicas, debes
refugiarte nicamente en Mi. No te preocupes, Yo te liberaré de todos

los pecados que surjan por abandonar tus deberes religiosos prescritos.

En el Priti-sandarbha, Srila Jiva Gosvami escribe, bhakti

y demds. Sri Krsna le dice a Uddhava:
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yat karmabhir yat tapasa / jiana-vairagyatas ca yat
yogena dana-dharmena / Sreyobhir itarair api

sarvarih mad-bhakti-yogena / mad-bhakto labhate ’jasa
svargapavargam mad-dhama / katharicid yadi vanchati

Srimad-Bhagavatam (11.20.32-33)

A través del bhakti-yoga, Mi bhakta alcanza sin esfuerzo lo que se
alcanzaria a través de las practicas de acciones piadosas (karma),
austeridad (tapasya), conocimiento (jiidna), renunciacion (vairagya),
perfeccion mistica (yoga), caridad religiosa (dana-dharma), peregrinacion
a los lugares sagrados (tirtha-yatra) y votos sagrados (vrata). Aunque
Mis bhaktas no desean nada, aparte de servirme, aun asi, bajo ciertas
circunstancias especiales, si asi lo desean, pueden alcanzar facilmente el
cielo, la liberacion o incluso Mi morada. Por otra parte, karma, tapasya,

jiana, etc. son infructuosos sin [la ayuda del] bhakti.



Primera lluvia de néctar - Textos 5c

5c ~ La futilidad de cualquier practica carente de bhakti

tam vina tu tesam - “bhagavad-bhakti-hinasya jatih sastram japas tapah |
apranasyeva dehasya mandanam loka-ranjanam ||” ity ader vaiphalyayaiva
syad iti | tasyah parama-mahatya adhinatvam tesam sampranayaivastam |

Bhavanuvada: “Para una persona carente de bhakti, su nacimiento
elevado, su aprendizaje de las escrituras, su pronunciacion de mantras, y
la practica de austeridades son como decoraciones sobre un cadaver, son
inutiles. Tales practicas externas se ejecutan solo para deleitar las mentes de
la gente comun” (Hari-bhakti-sudhodaya 3.11). En otras palabras, aunque
todos estos atributos son capaces de atraer externamente la atencion de
una persona ignorante, en realidad no pueden otorgar ningun fruto. Por
lo tanto, para ser capaces de otorgar frutos, o estar llenos de vida, deben
volverse sumisos ante la sumamente gloriosa Bhakti-devi. Esto significa
que sin bhakti, el nacimiento de un hombre en una dinastia elevada, el
conocimiento de las escrituras, el canto de mantras, la austeridad y demas,
son infructuosos. Tal y como el cuerpo que esta subordinado a los aires
vitales (prana), de la misma manera jidna, japa, tapa, yoga, etc. estan
subordinados al bhakti.

Piyusa-varsini-vrtti: Hari-bhakti-sudhodaya (3.11) afirma:

bhagavad-bhakti-hinasya / jatih sastram japas tapah
apranasyeva dehasya / mandanam loka-ranjanam

Para aquellos que carecen de bhagavad-bhakti el nacimiento elevado en
la clase de los brahmanas, la erudicion de los Vedas y otras escrituras, la
autodisciplina y la austeridad son como decorar un caddver con ropas

finas y ornamentos para la satisfaccion de la gente en general.

Estas declaraciones de las escrituras transmiten la inutilidad de las
practicas que estan desprovistas de bhakti. Cualquier fruto que se obtenga
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al observar estas practicas, se obtiene solo con la ayuda del bhakti. Debe
entenderse que las practicas de japa, tapasya, y demas, estan subordinadas
a la mas grandiosa e incomparable Bhakti-devi, al igual que el cuerpo esta
subordinado a los aires vitales.

5d ~ En el desempefio del bhakti, no son necesarias las

consideraciones tales como pureza del tiempo y lugar

api tu karma-yogasya kala-desa-patra-dravyanusthana-suddhy-ady-apeksa
ca tat-tat-smrti-prasiddhaiva | asyas tu na tatha - “na desa-niyamas tatra na
kala-niyamas tatha | nocchistadau nisedho ’sti harer namani lubdhakah ||”
ity adeh | kim casyah prasiddha-sapeksatvam api na | “sakrd api parigitam
sraddhaya helaya va | bhrgu-vara nara-matram tarayet krsna-nama ||” ity adeh |
kim anyad vaktavyari sva-suddhi-paryantapeksapi naivasya drsta “suddham
vasuddha-varnarii vyavahita-rahitam tarayaty eva satyam” ity adeh |

Bhavanuvada: Al ejecutar karma-yoga, es decir, las diversas actividades
ceremoniales relacionadas con el karma-kanda (actividades fruitivas védicas
dirigidas al propio disfrute), existen requisitos con respecto a la pureza
de tiempo, lugar, destinatario, ingredientes, formalidades ceremoniales,
y demas. Esto se ve especificamente en los smrti-sastras relacionados con
tales actividades. Pero no existen tales regulaciones para el bhakti: “Oh
cazador, cuando uno canta el Santo Nombre no hay una consideracion
[especifica] sobre el lugar. Incluso si alguien todavia tiene comida en su
boca o esta impuro, se puede ejecutar nama-kirtana” (Visnu-dharmottara).
En el bhakti, incluso no se depende de lo que normalmente es un
prerrequisito, como la fe, sraddha [para que otorgue un resultado]: “Oh, tu
el mejor de la dinastia Bhrgu, si una persona incluso una sola vez pronuncia
el nombre de Krsna sin ofensas, ya sea con fe o con indiferencia, ese canto
lo liberara de las ataduras de la existencia material” (Skanda Purdna).
:{Qué mas puedo decir? En la ejecucion del bhakti, incluso la

purificacion personal no es de importancia. De cualquier manera que se
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pronuncie el Santo Nombre, ya sea de forma clara o poco clara, pronunciarlo

sin interrupcion libera a la persona.

Piyusa-varsini-vrtti: Otra consideracion es que mientras practicas tales
como el karma y el jidana dependen de lugar, tiempo, receptor, ingredientes,
formalidades de la ceremonia, pureza y otras consideraciones, la practica del
bhakti no depende de nada de esto. Cualquier persona, en cualquier lugar
que sea, en cualquier momento y en cualquier condicion puede hacer hari-
bhajana. Esto esta claramente establecido en el vaisnava-smrti:

na desa-niyamas tasmin / na kala-niyamas tatha
nocchistadau nisedho ’sti / sri-harer namni lubdhaka

Visnu-dharmottara,
citado en Hari-bhakti-vilasa (11.408)

Oh cazador, la indescriptible grandeza del harinama es tal que su
ejecucion no esta restringida por el lugar o el tiempo. Puede ser cantado
incluso cuando una persona tiene comida en su boca y en sus manos.
En cualquier condicion, ya sea pura o contaminada, nunca hay ninguna

prohibicion para la ejecucion del nama-sankirtana.

Bhakti no depende de nada para otorgar la perfeccion completa. Por este
motivo, se ha dicho:

sakrd api parigitam sraddhaya helaya va
bhrgu-vara nara-matram tarayet krsna-nama

Skanda Purana

iOh, el mejor de los Bhrgus! Al pronunciar, aunque sea solo una vez el
Santo Nombre de Sri Krsna, ya sea con fe o impulsivamente, libera a un

hombre de todo sufrimiento.
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El comentario sobre este verso citado en el Hari-bhakti-vilasa afirma:

yatha kathancit sakrt tat kirtanad apy anusangikatvena sarvasyapi
mokso bhaved evety aha sakrd apiti | parity arddhe avyaktam
sampurnam uccaritam apity arthah |

El significado es que el fruto principal del canto del Santo Nombre
de Sri Krsna es krsna-prema. Por lo tanto, quienquiera que ejecute kirtana
de Su nombre una vez, de cualquier manera, ciertamente obtiene la
liberacion (moksa), que es el fruto concomitante e inherente del canto del
nombre de Krsna (krsna-kirtana). Debe entenderse que el significado del
componente pari en la palabra parigitam es que uno obtiene este resultado
incluso al pronunciar nama con poca claridad o de forma incompleta.

5e ~ En el karma-yoga, los errores en la pronunciacién de los

mantras producen grandes obstaculos

karma-yogasya tatha-bhutatve mahanartha-karitvam eva | “mantra-hinah
svarato varnato va mitho prayukto na tam artham aha | yathendra-satruh
svarato ’paradhat sa vag-vajro yajamanari hinasti ||” ity adeh |

Bhavanuvada: Por otro lado, tanto normas como prohibiciones estan
presentes en el karma-yoga, asi como especificaciones con respecto al
tiempo y al espacio. El transgredir estas consideraciones genera severos
impedimentos (anarthas). Tal como se indica en las escrituras, si durante
la ejecucion de un yajiia (oblaciones ofrecidas al fuego) u otros rituales se
pronuncia erréneamente un acento particular del mantra, ya sea agudo,
grave o circunflejo, si se omite alguna silaba o si las silabas no estan
dispuestas de forma adecuada, dicha pronunciacion erronea actia como
un rayo y lleva a la ruina al beneficiario del yajiia, tal como el ejemplo
Tvasta Rsi que pronuncio incorrectamente las silabas indra-satro, cuando
queria decir: “Que aumenten los enemigos de Indra”, pero produjo un
resultado opuesto al deseado.
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Piyasa-varsini-vrtti: Enlapracticadelbhakti,queeslafuncionsupremamente
poderosa del svariipa-sakti de Sri Bhagavan, no hay consideracion de lugar,
tiempo o destinatario, y no existe la posibilidad de que el practicante de bhakti
pueda fracasar, incluso si hay imperfecciones en su bhajana. Sin embargo, ese
no es el caso en practicas tales como el karma y jiana. En la ejecucion del
karma-yoga si se consideran la reglas y prohibiciones con relacion al tiempo,
lugar y destinario. Si solo queda un rastro de defecto en la practica, esto origina
una gran calamidad para el ejecutor de esa practica, y en algunas ocasiones
incluso causa la ruina total. Las actividades de Tvasta Rsi descritas en el Sexto
Canto del Srimad-Bhagavatam sirven como evidencia de esto.

Una vez, tras observar la arrogancia de Indra, Brhaspati, el guru de
los semidioses se escondié durante algunos dias para ensefar una leccion a
Indra. Los demonios que son enemigos de los semidioses recibieron noticias
de que Brhaspati estaba sumamente molesto con Indra y habia desaparecido.
Con la ayuda de su guru, Sukracarya, los demonios atacaron y sin ningtn
esfuerzo derrotaron a los semidioses, que debido a que Brhaspati los habia
abandonado, se habian debilitado, y de ese modo los demonios conquistaron
el reino de los cielos.

En ese momento, los semidioses se refugiaron en el Senior Brahma,
quien les aconsejo que nombraran al hijo de Tvasta Rsi, Visvartpa, como su
sacerdote, y asi lo hicieron. Visvartpa le dio el Narayana-kavaca a Indra, y
de esta manera los semidioses dirigidos por Indra derrotaron a los demonios.
Aunque Visvarapa era el hijo del sabio Tvasta, también tenia relacion con los
demonios como nieto (siendo el hijo de la hija de un demonio). Por eso a la
hora de ofrecer oblaciones, ofrecia una porcion del sacrificio a los demonios
de manera encubierta.

En un momento dado Indra se dio cuenta y, lleno de ira, maté a
Visvartpa. Sabiendo esto, Tvasta Rsi se dispuso a realizar un sacrificio para
provocar lamuerte de Indra. Pronunciando el mantra “indra-satro vivardhasva
—ique incrementen los enemigos de Indra!”, procedio a ofrecer oblaciones al

fuego de sacrificio.
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Hay tres clases de acentuacion: udatta “agudo” (acento agudo);
anudatta “grave” (acento grave) vy svarita “circunflejo” (acento
circunflejo). Al articular las palabras indra-satro vivardhasva, si la palabra
indra es anudatta y se pronuncia de forma abrupta, y si la palabra satru
es udatta, lo que significa que su acentuacion se prolonga, entonces el
nino que surja por el efecto de la pronunciacion del mantra, matara a
Indra. Sin embargo, por la voluntad del destino, la acentuacion de Tvasta
Rsi de la palabra indra fue udatta (aguda y prolongada) y la acentuacion
de la palabra “satru” fue anudatta (grave y abrupta). En consecuencia, el
significado del mantra quedo invertido: “Que se obtenga una descendencia
que sea matada por Indra”. Asi, Vrtrasura nacio de ese sacrificio, e Indra
finalmente lo mato.

Al existir el mas minimo defecto, el mas ligero error de acentuacion, el
sacrificio de Tvasta Rsi produjo el resultado menos deseado, y no lo que él
queria. Y asi ocurrio justamente lo contrario, ya que Indra vencio a Vrtrasura.

Sin embargo, esto no se da en el camino del bhakti:

murkho vadati visnaya / dhiro vadati visnave
ubhayos tu samam punyari / bhava-grahi janardanah

Sri Caitanya-bhagavata (Adi-khanda 11.108)

Aquel que es inepto [en la gramadtica sanscrita] entona visnaya namah
cuando ofrece reverencias al Sefior Visnu, mientras que aquel que sabe,
entona vishave namah. Pero ambos obtienen el mismo resultado piadoso
al ofrecer su reverencia, porque el Sefior Supremo, Sri Janardana, solo

acepta el sentimiento interno de una persona.

Un padre estda muy contento de escuchar el lenguaje entrecortado de su
hijo. De hecho, el padre siente mas placer al escuchar el parloteo del nifo
pequerio que al escuchar el lenguaje sofisticado de su hijo mayor. Del mismo
modo, en el bhakti, incluso si un devoto pronuncia himnos y oraciones que

glorifican a Bhagavan con poca claridad, Bhava-grahi Janardana, aquel que
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acepta solo los sentimientos amorosos, comprende los sentimientos internos
del devoto y se deleita.

Sin embargo, ese no es el caso con los sacrificios (yajiias) compuestos
enteramente de actos fruitivos. Por la mads minima imperfeccion en la
pronunciacion de Tvasta Rsi, el resultado se invirti6. En cambio, el bhakti-
yoga tiene una especialidad que lo hace ampliamente diferente del karma-
yoga, ya que las actividades del karma-yoga, tales como la ofrenda ceremonial
de oblaciones en el fuego de sacrificio, asi como los sacrificios en si mismos,

dependen de un desempenio impecable y puro.

5f ~ El jiana-yoga est4 subordinado al karma y la méas ligera

desviacién es condenada

evam jianasyantah-karana-suddhy-adhinatvar prasiddham eva | nisphalakarma-
yogenantah-karanasya suddhau nispaditayam eva tatra tasya pravesat
karmadhinatvam ca | tad-adhikrtasya daivad duracaratva-lave ’pi “sa vai vantasy
apatrapah” iti ninda | kamsa-hiranya-kasipu-ravanadinam  tat-tat-
prakaranadrstya jianabhyasavatam api na tattvena vyapadesa-lavo pi |

Bhavanuvada: Similarmente, es sabido que aquel que se refugia en el
jiiana-yoga depende de la pureza de su mente. Sin la pureza de la mente, el
jiana-yoga no dara fruto. Solo cuando la mente se ha purificado a través del
niskama-karma-yoga (la accion piadosa que no busca el resultado o el fruto)
uno llega a ser apto para ingresar en el camino del jiiana-yoga. Por lo tanto,
se ve que el jiiana-yoga depende del karma. Ademas, también se observa
que las escrituras condenan una y otra a vez, a cualquier practicante del
jiana-yoga que por casualidad se comporte de forma inadecuada, incluso
si es levemente, asemejandolo a un comedor de vomitos desvergonzado. El
Sastra dice, savai vantasy apatrapah ..., “si una persona renuncia al sannydsa-
asrama, que es la perfeccion del tri-varga (religion, desarrollo economico y
complacencia de los sentidos), e ingresa nuevamente a la vida familiar, se

le llama vantasi, una persona desvergonzada que come su propio vomito”
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(Srimad-Bhagavatam 7.15.36). En contextos relevantes de las escrituras se
ve que, aunque Karnsa, Hiranyakasipu, Ravana y otros similares se dedicaron
al cultivo de jiana, son ampliamente criticados, porque no poseian ni un
rastro de conocimiento verdadero. Los sadhus no aprueban ni la mas minima
conducta inapropiada en el practicante del jidana.

Piyasa-varsini-vrtti: El jiana-yoga depende esencialmente de la pureza
de la mente. Tal es la afirmacion de las escrituras reveladas. La practica del
jidna no tendra éxito mientras la mente permanezca impura. Por lo tanto,
la cualificacion para la iniciacion en el jiana-yoga surge solo cuando uno
alcanza la pureza de la mente a través de niskama-karma-yoga (realizar
acciones piadosas de manera desinteresada). De esta manera, el jiiana-yoga
depende del karma. En el Bhagavad-gita (3.19), Sri Krsna dice:

tasmad asaktah satatam / karyam karma samacara
asakto hy acaran karma / param apnoti pitrusah

Oh Arjuna, ejecuta siempre tus deberes prescritos sin apego, es decir
sin desear obtener los frutos de la accion. Por ejecutar esos deberes
de forma desapegada, la conciencia se vuelve pura. Solo cuando
la conciencia es pura uno estara cualificado para cultivar el jiana.

Después de eso, uno alcanza la salvacion (mukti).

El significado es que, tan pronto como exista la mas minima
imperfeccion o falla en la ejecucion de los practicantes (sadhakas) del karma,
jiana, etc., sus vidas, tanto en este mundo como en el siguiente, se arruinan
hasta tal punto que quedan totalmente destruidas. Sin embargo, en el camino
del bhakti, tan pronto como para-bhakti (devocion trascendental) entra en el
corazon, lo cual puede suceder incluso cuando faltas como la lujuria, la ira
y la depravacion permanezcan alli presentes, todas las faltas son disipadas
por la misericordia del bhakti. No obstante, los practicantes (sadhakas)
siempre deben esforzarse por abstenerse de las conductas inapropiadas.

84



Primera lluvia de néctar - Textos 5f-5¢

Es completamente inadecuado realizar actos inmorales mientras se realiza
bhakti. Al hacerlo, Bhakti-devi se esconde.

Esto implica que el Sastra no critica a los practicantes del bhakti,
incluso si en la vida actual se comportan inapropiadamente debido a
malas actividades cometidas en vidas previas, o incluso si surgen rasgos
como resultado de las impresiones de vidas anteriores. Esto se debe a que
Bhakti-devi se manifiesta en el corazon de los practicantes del bhakti que
no tienen duplicidad y purifica instantaneamente su mente y su conciencia.
Por otro lado, las personas virtuosas no aprueban el mas minimo tipo de
comportamiento inadecuado en los practicantes de jidna. Por ejemplo,
aunque Karnsa, Hiranyakasipu, Ravana y otros asi similares tenian de hecho
mucho conocimiento, debido a su depravacion, fueron condenados en todas
partes [de las escrituras] y se refieren a ellos como demonios.

5g ~ La erradicacién de la lujuria, la enfermedad del corazén, a

través del bhakti

bhaktes tu “vikriditarih vraja-vadhubhih” ity adau - “bhaktim pararm bhagavati
pratilabhya kamam | hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah ||” ity atra
“ktva” pratyayena hrd-rogavaty evadhikarini paramaya api tasyah prathamam
eva pravesas tatas tayaiva parama-svatantrayda kamadinam apagamas ca |

Bhavanuvada: Es evidente que una persona es aceptada en el camino del
bhakti incluso cuando tiene faltas como la lujuria. En el Srimad-Bhagavatam
(10.33.39) se dice, vikriditam vraja-vadhubhih..., “ aquella persona que, con
fe plena, escucha y narra los pasatiempos trascendentales de Sri Krsna, el
Senor omnipresente, tales como Su rasa-lila con las jovenes de Vraja, adquiere
rapidamente la devocion trascendental (para-bhakti) por El. Y al mismo tiempo
[siendo sobrio o, en otras palabras, al tener sus sentidos controlados], esa
persona muy pronto podra liberarse de la lujuria, la enfermedad del corazon”.

En este verso, el uso del sufijo ktva se refiere a la palabra pratilabhya,
que significa “después de obtener el bhakti”. [En la gramatica sanscrita,]
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esta es una conjugacion del verbo donde no se ha terminado la accion. El
significado es que incluso cuando la enfermedad del corazon, que se refiere
a la lujuria y cosas por el estilo, todavia permanece, uno esta capacitado
para escuchar y cantar sobre los pasatiempos de rasa. El punto es que
después de escuchar y cantar, para-bhakti (la devocion transcendental
pura) aparece en el corazon, y entonces, de hecho, por la influencia de
ese bhakti supremamente independiente, las enfermedades del corazon,
encabezadas por la lujuria se disipan.

Piyusa-varsini-vrtti: Debido a la aparicion de defectos encabezados por
la lujuria, el practicante de karma, yoga o jiiana, asi como una persona que
es idonea para practicarlos, es criticado en todos los sentidos y cae en la
ruina total. Sin embargo, no sucede asi en el camino del bhakti. Mds bien,
una persona es apta para el bhakti incluso cuando defectos como la lujuria
permanecen en ella. A medida que comienza a ejecutar las ramas de la
devocion, Bhakti-devi, que es supremamente independiente, se manifiesta
en su corazon, y todos sus defectos se destruyen rapidamente.

Aqui, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd exponiendo el principio
mencionado anteriormente con evidencia de las escrituras excelsas. En el
despertar del bhakti, la primera etapa es sraddha (fe), y después de eso,
rati (el brote del prema). Al escuchar las narraciones de los pasatiempos de
Bhagavan de los labios de personalidades iluminadas, surge sraddha o rati
[dependiendo de los samskaras previos del oyente]. La esencia de todos los
pasatiempos colmados de rasa de Bhagavan es el rasa-lila. Después de narrar
ese pasatiempo sumamente sagrado, Srila Sukadeva Gosvami revelo el fruto
de escucharlo y describirlo:

vikriditam vraja-vadhubhir idam ca visnoh
sraddhanvito ‘nusrnuyad atha varnayed yah
bhaktim param bhagavati pratilabhya kamarm
hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah
Srimad-Bhagavatam (10.33.39)
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Una persona que se controla a si misma (dhirah), que con fe plena,
escucha o describe continuamente el rasa-lila trascendental de Bhagavan
Sri Krsna con las jovenes de Vraja primero alcanzara la devocion
trascendental por los pies de loto de Bhagavan. Y después rapidamente
conquistara sus sentidos y se liberard para siempre de la enfermedad del

corazon — la lujuria mundana.

Como ya se menciono, el significado atribuido a este verso es que por
escuchar y narrar incesantemente y con fe el rasa-lila de Sri Krsna con las
vraja-gopis se obtiene para-bhakti, por medio del cual, las enfermedades del
corazon, encabezadas por la lujuria, desapareceran muy rapido. En este verso,
el verbo cuya accion ha terminado en la frase, kamam hrd-rogam asv apahinoti,
“la lujuria, la enfermedad del corazon, se abandona completamente y muy
rapido” es utilizado después del verbo cuya accion no ha terminado dentro de
la frase, bhaktim param bhagavati pratilabhya, “obteniendo el para-bhakti por
Bhagavan Sr1 Krsna”. A través de esto, se entiende el siguiente punto: Pard-
bhakti, o bhakti caracterizado por prema, se obtiene incluso mientras la lujuria
permanece. A partir de entonces, por la influencia de ese para-bhakti, el cual
es sumamente independiente y extremadamente poderoso, la enfermedad del
corazon, es decir la lujuria, o los deseos materiales, se destruyen.

En su comentario Laghu Vaisnava-tosani sobre este verso del Bhagavatam
(10.33.39), Srila Jiva Gosvami ha escrito, atra tu hrd-rogapahanat pirvam eva
parama-bhakti-praptih, tasmat parama-balavad evedam sadhanam iti bhavabh,
“es un principio universal que primero se destruye la enfermedad del corazon,
o la tendencia a buscar la complacencia de los sentidos a través del sadhana
y después se obtiene el objeto deseado (sadhya-vastu)”. Pero previamente
se afirma que para-bhakti se obtiene incluso mientras la enfermedad del
corazon, la lujuria, permanece. Por lo tanto, se ha senalado que, escuchar
y narrar rasa-lila con profunda fe es un sadhana sumamente poderoso para
obtener pard-bhakti. Aqui, para-bhakti debe entenderse como gopi-prema, la
expresion mas elevada del prema.
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5h ~ El §astra no juzga incluso a una persona depravada que
ejecuta bhakti

tesam kadacit sattve ’pi “api cet su-duracaro bhajate mam” iti “badhyamano
’pi mad-bhakta” ity adibhyas ca tad-vatam na kvapi sastresu ninda-leso ’pi |

Bhavanuvada: Ademas, aunque la lujuria y otras cosas a veces persistan
incluso mientras uno realiza sadhana-bhajana, aun asi, api cet su-durdcaro
bhajate mam..., “una persona puede ser extremadamente depravada, pero si
realiza bhajana exclusivo a Mi, él es ciertamente un sadhu” (Bhagavad-gita
9.30). También, badhyamano ‘pi mad-bhaktah..., “incluso si Mi bhakta, debido
a los sentidos descontrolados, se siente atraido por los objetos de los sentidos,
por la supremacia del bhakti, nunca se siente abrumado por esos objetos”
(Srimad-Bhagavatam 11.14.18). De acuerdo con estas y otras evidencias de las
escrituras, incluso cuando los bhaktas permanecen en un estado depravado,

no se halla ni el mas minimo indicio de critica a ellos en ninguna parte.

Piyusa-varsini-vrtti: Qué hablar de que la enfermedad del corazon
permanezca, es decir, que la lujuria todavia esté presente alli, uno ni siquiera
oye criticas [en el $astra] hacia un individuo extremadamente degradado que
esta en el camino del bhakti y realiza un bhajana fijo. Ni siquiera su bhajana
es criticado. Esto se evidencia claramente en las declaraciones del Bhagavad-
gita (9.30):

api cet su-durdcaro / bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah / samyag vyavasito hi sah

Svayam Bhagavan Sri Krsna dice: “Oh Arjuna, aquel que Me adora con
su conciencia fija en Mi, incluso si se comporta de forma muy inapropiada
debe ser considerado un sadhu (santo), ya que su esfuerzo con perseverancia
y cuidado es sumamente sagrado. Aquella persona que no adora a ningun
semidios o semidiosa, sino que solo Me adora a Mi; que no realiza jidana,
karma, yoga, etc., sino que solo realiza bhakti por Mi; y que no aspira a nada
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mads que Mi satisfaccion, en efecto, debe ser reconocido como un sadhu o
bhakta, incluso si se ve afectado por un comportamiento degradado en forma
de violencia, adulterio, robo y asi sucesivamente. Esta es Mi instruccion.
Aunque es absolutamente imposible que tal comportamiento caprichoso
persista en una persona que ejecuta un bhajana exclusivo a Mi, si en algun
momento se observa esto en ella, aun asi, debe ser reconocida como un sadhu
en un sentido estricto”.

Laesencia del comentario Sarartha-varsini de Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura sobre este verso del Bhagavad-gita es que el apego de Bhagavan por
los devotos es totalmente natural. En consecuencia, incluso si un devoto se
comporta inapropiadamente, su bhakti nunca sera destruido, y Bhagavan a
su debido tiempo lo elevara a una posicion excelsa. Solo para expresar este
punto claramente es que este verso ha descendido a este mundo.

Aquella persona que no adora a otros dioses, que no se refugia en
practicas como karmay jiidna, sino que solo se refugia en el bhakti, y que no
anhela ninguna otra cosa en su corazén que no sea la felicidad de Sr1 Krsna,
es un ananya-bhakta. Incluso si impresiones debidas a actos perversos,
violencia, adulterio, robo y demds, cometidos en sus nacimientos anteriores
persisten en el bhakta, se debe asumir que él es un santo. El componente
mantavyah (“debe ser considerado”) es la instruccion de este verso, es decir,
la instruccion de Bhagavan. No llevar a cabo esta instruccion serad perjudicial.
Ademads, no cumplir con esta instruccion implicaria transgredir las palabras
que emanan de los divinos labios de loto de Bhagavan. Por lo tanto, con
respecto a dichas personas de mal comportamiento, no existe la minima
duda en relacion a considerarlas sadhus.

En este punto, algunas personas pueden argumentar: “;Acaso no se
considera a una persona un sddhu en la medida en que ejecuta su bhajana
exclusivo a Bhagavan, y en la medida en que actia inadecuadamente se
considera que no es sadhu?” En respuesta a esto, se dice sadhur eva. Es decir, en
virtud de la palabra eva (“ciertamente”), él jamds debe dejar de ser considerado
como un santo, en absoluto. De hecho, debe ser aceptado completamente como

89



Madhurya-kadambini

un sadhu. Ademads, hay otra razon por la cual Bhagavan esta abogando para que
sea honrado como un sadhu: “Su inteligencia esta completamente fija en bhakti
hacia Mi”. En otras palabras, el mérito de la determinacion de esa persona es
tal que incluso si tiene que ir al infierno debido a sus pecados implacables, no
abandonard su krsna-bhajana exclusivo en ninguna circunstancia.

En esencia, aunque este verso del Bhagavad-gita describe la
magnificencia de ananya-bhakti (devocion fija), no esta dando una licencia
para comportarse inapropiadamente. En realidad, no es posible que los
corazones de los bhaktas mantengan por mucho tiempo la tendencia a
comportarse inapropiadamente. Por eso se ha utilizado la palabra api
(“incluso”) al principio de este verso del Gita. Incluso si, por casualidad,
una depravacion tal surge en la conducta de un sadhaka que permanece
bajo el control de alguna mala impresion, debido a algunas actividades de
sus nacimientos previos o debido a la mala asociacion, entonces Bhakti-
devi que es supremamente independiente y muy poderosa elimina esos
malos pensamientos de su corazéon muy rapidamente. Por el fuego del
arrepentimiento, el corazén de ese sadhaka se vuelve rapidamente puro. Es
por eso que Sri Bhagavan ha dicho en el siguiente verso del Gita:

ksipram bhavati dharmatma / sasvac chantim nigacchati
kaunteya pratijanihi / na me bhaktah pranasyati

Bhagavad-gita (9.31)

Arjuna, tal persona fija en el bhajana a Mi rapidamente se vuelve
virtuosa. Obtiene la serenidad eterna y nunca fracasa. Por esta misma
razon, puedes declarar con una convicciéon solemne que Mis bhaktas

nunca perecen.

Aquella persona que no delibera sobre estas declaraciones del Gita o
que no entiende su significado profundo, y quién, considerando este verso
como una licencia, a sabiendas se involucra en actos inapropiados mientras

hace bhajana, sin sentir remordimiento, no tiene ni una fraccion de
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santidad en si misma. Ademads, al cometer regularmente actos pecaminosos
amparandose en el poder del Santo Nombre, comete ofensas terribles. Esto
debe entenderse como un hecho. Solo cuando $ri nama se complace con
su ejecucion del nama-sankirtana constante, y al mismo tiempo con su
abandono de la mala conducta y otras cosas por el estilo, puede que su
arrepentimiento incesante y su experiencia de intensa miseria lo califique
de nuevo como un santo.

No hay otra manera. Este punto también debe entenderse en este
sentido.

En el camino del jiiana, un jiani es criticado mientras mantenga la mas
minima depravacion, y por eso, no es reconocido como un jidani, tal como el
Srimad-Bhagavatam (11.18.40) declara:

yas tv asamyata-sad-vargah / pracandendriya-sarathih
jiana-vairagya-rahitas / tri-dandam upajivati

Un renunciante que se ha refugiado en el camino del jiana, pero
cuya mente y sentidos permanecen descontrolados, que carece de
conocimiento y renunciacion y que es impulsado por su inteligencia,
se asemeja a un auriga, que hace una demostracion de llevar una danda,

unicamente con el propésito de mantener su sustento.

Por otro lado, incluso si un bhakta se comporta inadecuadamente, aun
asi se lo considera un santo y no se lo critica. El autor lo corrobora con el

siguiente verso:

badhyamano ‘pi-bhakto / visayair ajitendriyah
prayah pragalbhaya bhaktya / visayair nabhibhiiyate
Srimad-Bhagavatam (11.14.18)

[Sr1 Krsna dijo:] Oh Uddhava, por la influencia del poderoso bhakti
por Mi, incluso Mis bhaktas que no pueden someter sus sentidos

completamente, no se abruman con los objetos de los sentidos.
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51 ~ Se acepta que Ajamila es un bhakta a pesar de que solo

pronuncié una semblanza del Santo Nombre

ajamilasya bhaktatvam visnu-ditair nirapitam | ‘Sanketa-bhagavan-nama
putrasnehanusangajam’ ity adi-drstya tad-abhasavatam apy ajamiladinam
bhaktatva sarvaih sangitam eva |

Bhavanuvada: Los mensajeros de Visnu (los Visnudiitas) estin
completamente versados en las verdades fundamentales (tattva). A diferencia
de los Yamadatas, ellos no se equivocan en determinar qué es real y qué es
irreal. Por tanto, lo que establecen es la verdad. Asi, ellos establecieron que
Ajamila es un bhakta: “A pesar de que continuo siendo un hombre de caracter
depravado, debido al carifio por su hijo, pronuncié el nombre ‘Narayana’,
aunque fuera para referirse a su propio hijo”. De este modo, tal pronunciacion
[del Santo Nombre], a pesar de ser simplemente una semblanza (abhdsa) del
nombre de Bhagavan, revela la gloriosa posicion de Ajamila y de otros bhaktas
como él y los vuelve dignos de ser elogiados por todos.

Piyusa-varsini-vrtti: Incluso cuando existe una simple semblanza del
bhakti en un individuo sumamente caido (durdcari), esto no impide que
se le considere un devoto, qué decir de alguien que esta practicando bhakti
intensamente. Un ejemplo de esto es Ajamila, cuya posicion como devoto fue
confirmada por los Visnudatas, aunque él era pecaminoso. Superado por el
afecto por su hijo, Ajamila pronunci6 el nombre de Bhagavan para referirse a su
hijo, ya que su hijo se llamaba Narayana. Ajamila era una persona depravada,
pero a través de esta evidencia de las escrituras se lo conmemora como un

devoto simplemente por pronunciar una semblanza del nombre de Bhagavan.
5j ~ Caminos como el karma-yoga dependen del bhakti

tad evam karma-yogadinam antahkarana-suddhi-dravya-desa-suddhy-adayah
sadhakas tad-vaigunyadayo badhaka bhaktis tu prana-dayiny eveti | sarvatha
paratantryam eva tesam | na hi svatantrah kenapi sadhyante badhyante veti |
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Bhavanuvada: Por lo tanto, con respecto al karma, el yoga y otros
caminos, se acepta que la pureza mental del practicante y la pureza de los
ingredientes, el lugar y demas, son vitales para el éxito de la practica, y
cualquier falta, descuido, etc. de estos factores impide alcanzar el resultado
deseado. E incluso si se llevan a cabo perfectamente, estas disciplinas
nunca pueden otorgar ningun fruto sin [la ayuda del] bhakti, porque solo
el bhakti les infunde vida. Por lo tanto, se puede percibir que, de todas las
maneras, las disciplinas como karma, yoga y jiidna dependen del bhakti.
Hay factores que hacen que estos procesos tengan éxito, y hay factores que
lo impiden. Estos procesos no son en si mismos independientes.

Piyasa-varsini-vrtti: De esta manera, se establece firmemente la
conclusion filosofica (siddhanta) de que algunos factores hacen que practicas
como el karma, el jiana y el yoga sean eficaces, y algunos otros factores los
hacen defectuosos. La pureza de la conciencia (citta) y demas, hacen que
sean efectivos, y la distorsion provocada por el deseo de disfrute y otras cosas
similares hacen que sean defectuosos. Uno no se puede referir a esas practicas
(sadhana), cuyo éxito depende de ciertos factores positivos y negativos, como
practicas independientes, o que dependen solo de si mismas.

Por otro lado, la practica del bhakti, que es autonoma y muy poderosa,
no requiere de la pureza de la conciencia y demas. Esto es porque el escuchar
y cantar [sobre los nombres, formas, cualidades y pasatiempos del Setior]
puede llevarse a cabo incluso cuando el corazon estd impuro. Ademas,
la presencia de la lujuria y otros similares no pueden detener la practica
del bhakti, esto es asi debido a que incluso aunque la lujuria y otros estén
presentes se puede ejecutar las ramas del bhajana, tales como la audicion y
el canto. Por lo tanto, el sadhana del bhakti es supremamente auténomo. No
hay ni la minima duda al respecto. Aquello que es supremamente autéonomo
no puede volverse eficaz o defectuoso por [efecto de] ninguna cosa, o debido
a un tiempo en especifico.
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5k ~ La superioridad del bhakti sobre la liberacién (moksa)

kim ca jianaika-sadhana-matratvarm bhakter ity ajiair evocyate yato
jnanasadhyan moksad api tasyah paramotkarsa evalocyate | “muktim dadati
karhicit sma na bhakti-yogam”iti | “muktanam api siddhanarih narayana-
parayanah | sudurlabho prasantatma kotisv api mahamune ||” lity adibhyah |

Bhavanuvada: Solo una persona ignorante afirma que el jiiana activa
al bhakti. El sastra de hecho determina la suprema eminencia del bhakti,
incluso por encima de la liberacion (moksa), que es el objetivo ultimo del
cultivo del jiana.

El Srimad-Bhagavatam (5.6.18) dice: “Sri Hari puede otorgar
salokya-mukti y demas, a aquellos que realizan bhajana de El, pero El no
otorga facilmente prema-bhakti-yoga”. Ademas, se ha dicho: “Oh, gran
sabio, incluso entre cientos de millones de personalidades perfectas y
liberadas, es extremadamente raro encontrar un bhakta que esté dedicado
a servir a Sri Narayana, teniendo asi la mente totalmente serena” (Srimad-
Bhagavatam 6.14.5).

En el sastra, uno se encuentra con numerosas afirmaciones como
estas, las cuales establecen de forma conclusiva la supremacia del bhakti
sobre el jiidna o la supremacia absoluta del bhakti sobre mukti, el fruto final
del cultivo del jiana.

Piytsa-varsini-vrtti: Anteriormente, el ilustre autor, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura, ha explicado que las practicas del karma, el jiana, el
yoga y demads, tienen la naturaleza de depender de algo mads, ya que ciertos
factores las vuelven eficaces y otros las hacen defectuosas, pero la practica
del bhakti es sumamente independiente (svatantra) debido a que no existe
ninguna otra cosa que pueda hacerla eficaz o defectuosa.

Personas ignorantes, incapaces de comprender los verdaderos
significados del Sastra, dicen que el jiana activa al bhakti. Refutando las
conclusiones filosoficas de tales personas ignorantes, Srila Visvanatha
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Cakravarti Thakura esta estableciendo la supremacia absoluta del bhakti con
evidencia de las escrituras.

Algunas personas dicen que el jiiana activa al bhakti. En su opinion, en
realidad es imposible que surja la inclinacién hacia [ejecutar] el bhakti sin
contar con el conocimiento del alma (atma-tattva), el conocimiento de la
Verdad Absoluta (para-tattva) y asi sucesivamente. Ellos explican esto diciendo
que, si bien los sadhanas secundarios ciertamente nunca son requeridos en la
practica del bhakti, no hay manera de activar bhakti mas que cultivando el jiana.
Considerando que tales personas carecen de fundamento, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura, esta refutando sus ideas y demostrando la independencia
del bhakti.

Ahora se presenta un amplio analisis del jiana. La palabra jiana se
interpreta como tres ramas del conocimiento: (a) tat-padartha-jiana, que
significa el conocimiento de la Verdad Absoluta (Parabrahma, o bhagavat-tattva),
(b) tvam-padartha-jnana, que significa el conocimiento de la forma espiritual
intrinseca (svariipa) de la entidad viviente y (c) sambandha-jiiana, que significa
el conocimiento de la relacion entre la Verdad Absoluta y la entidad viviente.

a) Tat-padartha-jiana — el conocimiento de la forma intrinseca de la
Verdad Absoluta Sri Krsna, el objeto de adoracion

Tat-padartha-jiana es el conocimiento trascendental de que Parabrahma
Sri Krsna posee una forma hermosa y que El estd compuesto de eternidad,
conocimiento y felicidad (sat, cit y ananda). Se refiere al conocimiento de
Su cualidad de ser Svayam Bhagavan o Parabrahma, incluso mientras actua
como un ser humano, y de Su cualidad de ser la personificacion de todos
los rasas. Se refiere al conocimiento de Su belleza ilimitada, de Su madhurya
o dulzura ilimitada, de Su forma, cualidades y pasatiempos ilimitados,
y de Su benevolencia ilimitada. Se refiere al conocimiento de todas Sus
otras cualidades, como Su afecto por Sus devotos. También se refiere al
conocimiento de Su morada sagrada, Sus asociados, Su potencia interna
(svariipa-sakti) y Su potencia externa (maya-sakti).
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b) Tvam-padartha-jiiana — conocimiento de la jiva

Tvam-padartha-jiana se refiere al conocimiento de las cualidades de la
jiva, tales como que es una particula de conciencia, que emana de la tatastha-
sakti (la potencia marginal del Sefior), que es una expansion separada del
Sefior (vibhinnamsa), que es la sirvienta eterna de Sri Krsna, y que posee un

grado mintusculo de independencia, y asi sucesivamente.

(¢) Sambandha-jiana — conocimiento de la relacion entre Bhagavan y la jiva

Sri Krsna, que es la forma misma de la Verdad Absoluta, es el Sefior,
y la entidad viviente es Su sirviente eterna. Sri Krsna es infinito y la jiva
es infinitesimal. Sr1 Krsna es el controlador de maya y la entidad viviente
es controlada por maya. El olvido de los pies de loto de Sri Krsna es la
unica causa del cautiverio de la entidad viviente en maya y de su miseria
interminable, mientras que el bhajana de Sri Krsna es el tinico medio para
liberarse de maya y asi obtener la dicha suprema. El conocimiento de todo
esto se denomina conocimiento de la relacion entre el Sefior Supremo y la
entidad viviente, o sambandha-jiana.

Algunas personas hablan sobre el conocimiento de la unidad de la
Realidad Absoluta y la entidad viviente (brahma-jiva-aikya-jiiana). Pero ellos
no aceptan la existencia de la potencia de Parabrahma (Sakti) o la existencia
de Su aspecto personal: Su bella forma y Sus diferentes cualidades. Segun
su concepcion, la Realidad Absoluta no tiene cualidades, ni forma; no hay
distincion entre la entidad viviente y brahma; y el fusionarse en el brahma
(brahma-sayujya-mukti) es la meta ultima de la entidad viviente. Estas
personas ofenden a Bhagavan, porque piensan que las entidades vivientes
insignificantes son la Verdad Absoluta y que Parabrahma Sri Krsna, Sri Rama,
y otras formas de Bhagavan, que tienen cualidades trascendentales, no son
mads que peculiaridades de la energia ilusoria. El conocimiento acerca de la
unidad de la Realidad Absoluta y la entidad viviente es opuesta al bhakti y,
por lo tanto, debe abandonarse por completo.

96



Primera luvia de néctar - Texto 5k

La asociacion de devotos (sat-sanga) es una de las ramas principales del
bhakti-sadhana. Por la misericordia de una gran personalidad (mahdpurusa)
supremamente independiente, las tres clases de jiana mencionados
anteriormente florecen independientemente en el corazon del practicante
del bhakti. Esto se debe a que el sadhaka se ha asociado con un mahapurusa
y ha escuchado el bhagavat-katha que fluye incesantemente de su boca. Si
uno pudiese inclinarse a ejecutar las actividades del bhakti, tales como el
sat-sanga y el bhajana-kriya, solo al cultivar de forma separada ese jiana,
entonces podria decirse que el jiiana activa al bhakti. Algunas veces, tal jiana
es de alguna manera til al momento de entrar en el camino del bhakti, pero
no se lo puede considerar como aquel que activa al bhakti, ya que no es una
rama del bhakti o bhajana. Srila Riipa Gosvami escribe:

jnana-vairagyayor bhakti- / pravesayopayogita
isat prathamam eveti / nangatvam ucitam tayoh

yad ubhe citta-kathinya- / heti prayah satam mate
sukumara-svabhaveyari / bhaktis tad-dhetur irita
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.248-249)

En otras palabras, cuando el conocimiento (jidna) y la renuncia
(vairagya) estan en armonia con el camino del bhakti, o cuando de hecho
son favorables al bhakti, se acepta su utilidad para comenzar el camino
del bhakti. Pero después de que una persona ha emprendido el camino
del bhakti, jiiana y vairagya ya no son necesarios; por lo tanto, jamas son
considerados ramas del bhakti. Segin la concepcion de los mahdpurusas,
después de que uno entra en el dominio del bhakti, el cultivo continuo

del jiana y vairagya endurece al corazon.

Por lo tanto, inicamente el bhakti, que es de una naturaleza muy suave,
es la causa que permitird entrar en el campo del bhakti o cruzar el umbral del
bhakti. Es por eso que en el Srimad-Bhagavatam (10.14.3) se dice:
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jiana activa al bhakti. Los conocedores de la verdad no proclaman esta
afirmacion, porque innumerables escrituras establecen la excelencia
suprema del bhakti incluso sobre el mukti, el objetivo final del cultivo del
jiana. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estdi dando un ejemplo del

jidne prayasam udapdasya namanta eva
jivanti san-mukharitam bhavadiya-vartam

sthane sthitah sruti-gatam tanu-van-manobhir
ye prayaso ’jita jito’ py asi tais tri-lokyam

[Sri Brahma estd alabando a Sri Krsna:] Oh, aquel que es invencible, en
este universo estan aquellos que no hacen ni siquiera un pequeiio esfuerzo
por separado para obtener el conocimiento de Tu naturaleza y forma, Tu
majestuosidad y Tu grandeza. Ellos mantienen su existencia permaneciendo
cerca de Tus bhaktas y escuchando y sirviendo con su cuerpo, mente y
palabras las narraciones de Tus nombres, formas, cualidades y pasatiempos,
las cuales fluyen automaticamente de los labios de Tus bhaktas. A pesar de
que usualmente Tu eres inconquistable, lo que significa que nadie en los

tres mundos puede derrotarte, eres conquistado por tales personas.

Por lo tanto, solo aquellos que carecen de fundamento dicen que el

Srimad-Bhagavatam (5.6.18):
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rajan patir gurur alam bhavatam yadunam
daivam priyah kula-patih kva ca kinkaro vah

astv evam anga bhagavan bhajatam mukundo
muktim dadati karhicit sma na bhakti-yogam

Oh Pariksit, Bhagavan Mukunda mismo fue el maestro, el guru, la
Deidad adorable, el mejor amigo y la cabeza de la familia de los Pandava
y de la dinastia Yadu. A veces, El incluso actuaba como su sirviente
obediente y se volvia su mensajero. El mas grande benefactor, Bhagavan
puede otorgar mukti facilmente a aquellos dedicados a obtener Su favor,

pero El rara vez da prema-bhakti.
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En esencia, Srila Visvaniatha Cakravarti Thakura escribe en su
comentario Sarartha-darsini sobre este verso que Maharaja Pariksit sintio
una profunda pena al momento de escuchar el Srimad-Bhagavatam, porque
sabia que ningun avatara de Bhagavan habia aparecido en su dinastia Puru.
Comprendiendo esto, el omnisciente Sri Sukadeva Gosvami, manifesto
este verso para demostrar la superioridad del bhakti sobre el mukti. De esta
manera, disip6 el dolor de Pariksit Maharaja y le dio alegria. La intencion de
Sri Sukadeva Gosvami era afirmar que la familia en la cual bhakti [es decir, el
bhakta] desciende es superior a la familia en la que Bhagavan desciende. La
familia en la que desciende bhakti es mas digna de elogio, porque Bhagavan
es conquistado solo a través del bhakti.

Es cierto que ninguna encarnacion de Bhagavan habia descendido en la
dinastia Puru, pero sin lugar a dudas un bhakta lo hizo.

Sri Bhagavan es el mantenedor de la dinastia Pandu de la misma manera
que El es el mantenedor de la dinastia Yadu. El también es su instructor, su
objeto de adoracion, su mejor amigo y su lider. Fue tan lejos como para actuar
como su mensajero, convirtiéndose asi en su sirviente. Nunca se ha visto
otro proceso mds que el del bhakti donde uno pueda controlar a Bhagavan
de esta manera. Este bhakti es extremadamente dificil de obtener. Bhagavan
puede también otorgar liberacion (mukti) a aquellos que Lo adoran, por lo
que uno de Sus nombres es Mukunda, pero El rara vez da prema-bhakti.

En el verso bajo discusion, la palabra karhicit (“en cualquier momento”)
no implica que Sri Bhagavan nunca da prema-bhakti. El no lo otorga mientras
que no se despierte un intenso anhelo en el corazén por obtener prema-bhakti.
En otras palabras, estd muy bien que un devoto esté ejecutando bhajana, pero
si alguna ambicion, aparte de servir a Krsna, permanece en su corazon, incluso
como un rastro — Bhagavan no le otorga prema. Srila Krsnadasa Kaviraja
Gosvami, por lo tanto, ha escrito en el Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 8.18):

krsna jadi chute bhakte bhukti mukti diya
kabhu bhakti na dena rakhena lukaiya
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Mientras el anhelo por el disfrute y la liberacion permanezca en el
corazén de los bhaktas que se ocupan en bhajana, Sri Krsna, no les da

prema-bhakti. Mas bien, El lo esconde de ellos.

Cuando un nifo se enferma, una madre afectuosa mantiene los
rasagullas, el arroz dulce, etc., ocultos de él. Ella le da esas cosas cuando esta
sano, de lo contrario no. De la misma manera, Bhagavan mantiene el bhakti
oculto de los bhaktas que no son aptos. Generalmente no se da el caso de que
Sri Krsna no quiera dar prema-bhakti a Sus propios devotos. Esto es visto en
otra parte del Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.37):

anya-kami jadi kare krsnera bhajana
na magileha krsna tare dena sva-carana

Si aquellos que anhelan alguna otra cosa que no sea bhakti realizan
bhajana de Krsna, Sr1 Krsna les otorga servicio a Sus pies divinos y

atractivos, incluso sin que se lo pidan.

Algunas personas piensan que si Sri Krsna puede satisfacer a un devoto
simplemente dandole disfrute sensorial (bhukti) o liberacion (mukti), El nunca
le concederia prema-bhakti, ya que El es controlado por el prema-bhakti. De
acuerdo a su idea, la subordinacion a los devotos es problematica para El. Sin
embargo, en realidad, el prema-bhakti es la funcion de la hladini-sakti (potencia
de placer) de Sri Krsna. Por lo tanto, El deriva mucho mds gozo del prema-
bhakti que de la dicha que surge de Su propia naturaleza intrinseca (svariipa).
Ya que Su sumision al bhakta es Su felicidad suprema, El siempre lo anhela.
No es posible que esta cualidad de sumision Le cause dolor o que El quiera
rechazarla. Esta es la conclusion definitiva de los bhakti-sastras.

Ya que el bhakti es por mucho superior al mukti, que es el objetivo final
del jiiana, ; Como podria el jiiana activar el bhakti?

Habiendo refutado el concepto de que el jiana activa al bhakti y
habiendo establecido la superioridad del bhakti sobre el mukti, el objetivo
final del cultivo del jiana, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ahora esta
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estableciendo la vasta superioridad del devoto de Bhagavan sobre la persona
liberada (mukta-purusa).
El rey Pariksit le dijo a Srila Sukadeva Gosvami:

muktanam api siddhanam / narayana-parayanah
sudurlabha prasantatma / kotisv api maha-muneh
Srimad-Bhagavatam (6.14.5)

Oh, ta que eres el mas grande de los sabios, entre billones y billones de
aquellos que estdn liberados incluso en la vida actual (jivan-mukta) y
de aquellos que casi han alcanzado la liberacion en la forma de fundirse
con el brahma o la refulgencia de Bhagavan (brahma-sayujya-mukti),
solo uno realiza adoraciéon de Bhagavan Narayana. Tal persona, cuya
mente estd totalmente serena y se refugia unicamente en Narayana,
es extremadamente rara. Puede que existan solo unas cuantas de esas

personas.
En su comentario sobre este verso, Srila Jiva Gosvami ha escrito:

muktanam prakrta-sarira-sthatve ’pi tad-abhimana-sunyanam |
siddhanam prapta-salokyadinam ca kotisv api madhye narayana-
seva-matrakanksi sudurlabhah | prasantatma sarvopadrava-rahitah ||

El significado es que una persona que estd libre de la identificacion con
el cuerpo mortal en el que reside debe considerarse como liberada, un
jivan-mukta-purusa. Pero para alcanzar el brahma-sayujya-mukti, incluso
un jivan-mukta-purusa debe esperar hasta que los frutos de sus acciones

(prarabdha) sean destruidos.

Los frutos de las actividades de un jiiani no pueden ser destruidos solo por
cultivar el brahma-jiiana. La razon de esto es la siguiente: El cultivo del brahma-
jnana se logra por la sabiduria de discernir entre lo que es espiritual y lo que es
material. Como resultado de esta sabiduria, su corazén se vuelve puro y obtiene
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el conocimiento sobre el espiritu indiferenciado (abheda-brahma), a través del
cual la jiva tiene una concepcion de unidad con brahma (Espiritu Absoluto).

Aunque algun conocimiento sobre la cualidad especial de la Realidad
Absoluta mora en este brahma-jiiana indiferenciado, esto no conlleva a
ninguna actividad en la forma de adoracion o servicio. Por lo tanto, ninguna
potencia del Sefior Supremo se manifiesta en el cuerpo del sadhaka por medio
de la cual pueda destruirse el insuperable prarabdha del sadhaka.

Por consiguiente, aun al adquirir brahma-jiana, es decir, incluso después
de que se hayan destruido una gran cantidad de las semillas del pecado (bija), asi
como de la tendencia al pecado (kiita) etc., el sadhaka todavia debe esperar para
que el prarabdha que dio como resultado su cuerpo actual sea destruido antes de
que alcance el sayujya-mukti. Tales sadhakas son conocidos como jivan-mukta
(liberados en esta vida). Incluso a pesar de que su cuerpo mortal sigue presente,
tales mukta-purusas no se identifican con su cuerpo.

Se debe entender que la palabra siddhanam significa “aquellos que estan
cerca de obtener la liberacion”. Un devoto de Narayana, es decir, un devoto que
estd libre de cualquier ambicion aparte del deseo de servir a St Narayana, es
mas dificil de encontrar que miles y miles de millones de tales personalidades
liberadas (jivan-muktas) y perfectas (siddha-purusas). Esto es porque la mente
de tal bhakta es serena o esta libre de toda forma de perturbacion.

Aqui, uno podria preguntarse: ;Qué posible perturbacion puede
permanecer en una personalidad perfecta, o en quien esta liberado en esta
vida? La escritura dice que al ofender los inconcebiblemente poderosos pies
de loto de Sri Bhagavan, tales personas volveran a ser cautivados por el ciclo
de nacimiento y muerte (samsara).

jivan-mukta api punar- / bandhanam yanti karmabhih
yady acintya-mahasaktau / bhagavaty-aparadhinah
Comentario del Laghu-tosani de Srila Jiva Gosvami
sobre el Srimad-Bhagavatam (10.2.32)
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Incluso si una persona estd liberada en esta vida, de nuevo se ve atada
a lo mundano, quedando adicta a los deseos materiales debido a sus

ofensas a la Suprema Personalidad de Dios.
Por lo tanto, Sriman Mahaprabhu instruyé a Srila Riipa Gosvami:

krsna-bhakta - niskama, ataeva ‘santa’
bhukti-mukti-siddhi-kami - sakali ‘asanta’
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.149)

Debido a que el devoto de Krsna esta libre de todos los deseos
[materiales], es tranquilo. Aquellos que desean el disfrute material, la

liberacion de lo material y las perfecciones misticas son inquietos.

Los devotos de Bhagavan son, por lo tanto, mucho mas superiores que
los que poseen jiiana perfecto. Incluso aquel que se deleita en el aspecto sin
atributos distintivos del Absoluto abandona el camino del jiiana y comienza
a realizar hari-bhajana al obtener el mds ligero gusto por el bhakti.

brahmananda haite purnananda lila-rasa
brahma-jiani akarsiya kare atma-vasa

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 17.137)

El rasa de los pasatiempos de Sri Krsna, repleto de dicha trascendental,
encanta al jiani absorto en la realizacion de brahma y lo conquista

completamente.

Para aquellos que no han probado ni una pizca de bhakti, la dicha [que
surge de la vivencia] del aspecto sin atributos del Absoluto (brahmananda)
parece ser una gran fuente de felicidad. Pero en el Srimad-Bhagavatam se dice:

atmaramas ca munayo / nirgrantha apy urukrame
kurvanty ahaitukim bhaktim / ittham-bhiita-guno harih

Srimad-Bhagavatam (1.7.10)
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superioridad de los bhaktas es millones y millones de veces mas grande que
la de las personalidades liberadas (mukta-purusas). En Sus ensefianzas a Srila
Rapa Gosvami, Sriman Mahaprabhu present6 una definicion progresiva de

Incluso los munis que estaban profundamente absortos en meditar en
el brahma e inmersos en el deleite de vivenciar al brahma, aunque ya
estaban libres de la ira y el ego falso, realizaron servicio devocional sin
causa a Bhagavan. Esto se debe a que las cualidades de Bhagavan estdan
tan llenas de un encanto indescriptible (madhurya) que atraen al mundo

entero hacia El.
En el Lalita-madhava-nataka (5.2), también se ha escrito:

rddha-siddhi-vraja-vijayita satya-dhamara-samadhir
brahmanando gurur api camatkarayaty eva tavat

yavat premna madhu-ripu-vasikara-siddhausadhinam
gandho ’py antahkarana-sarani-pathatam na prayati

De forma inherente, el prema es el elixir perfecto para traer a Sri Krsna
bajo el control de uno. Como tal, mientras no haya rastro de prema en
el corazon, da la impresion de que las perfecciones misticas materiales
florecientes (siddhis), comenzando con la habilidad de volverse mas
pequeno que un dtomo (anima), son lo mas excelso, y el samadhi
(trance), el fruto de practicar dharmas comenzando con la veracidad, asi
como la gran felicidad de vivenciar al brahma, puede producir asombro

en el corazén de uno.

Por lo tanto, se ha establecido de manera concluyente que la

esa excelencia:
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tara madhye manusya-jati ati alpatara
tara madhye mleccha, pulinda, bauddha, sabara

veda-nistha-madhye ardheka veda ‘mukhe’ mane
veda-nisiddha papa kare, dharma nahi gane99

dharmacari-madhye bahuta ‘karma-nistha’
koti-karma-nistha-madhye eka ‘jiiani’ srestha

koti-jiiani-madhye haya eka-jana ‘mukta’
koti-mukta-madhye ‘durlabha’ eka krsna-bhakta
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.138, 144—148)

Este universo estd lleno de incontables billones de entidades vivientes, que
son de dos tipos: las que no pueden moverse (sthavara), como los drboles,
y aquellas que pueden moverse (jangama), como los humanos, las aves
y los animales. Entre las 8.4 millones de especies de entidades vivientes,
que incluyen especies acudticas, bestias, etc., hay muy pocos tipos de
seres humanos. E incluso entre la humanidad, hay razas y grupos como
los mlecchas (personas incivilizadas), los pulindas (clanes primitivos),
los budistas, y los Sabaras (miembros de una tribu de montana) que no
obedecen a los Vedas. Entre los miembros restantes de la humanidad
que si reconocen los Vedas, la mitad de ellos solo glorifica los mandatos
de los Vedas en relacion al dharma (religion), karma (deberes laborales
prescritos) y demds, mas no cumplen esos mandatos. Mas bien, se
involucran en actos pecaminosos opuestos a los Vedas. Entre las personas
restantes que si siguen el dharma instruido en los Vedas, la mayoria tienen
la intencion de realizar actividades fruitivas (karma), como ejecutar
yajias. Entre decenas de millones de tales humanos que estan dedicados
al karma, dificilmente hay un jiiani. Y de nuevo, entre decenas de millones
de jianis, es rara la personas que alcanza la etapa de perfeccion y se libera
de la identificacion corporal. Entre decenas de millones de tales personas

liberadas, rara es la persona que es un devoto de Krsna.
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Entre billones de krsna-bhaktas, alguno sera un verdadero krsna-bhakta,
cuyo corazon estara completamente tranquilo. En otras palabras, habiendo
renunciado a todos los demds deseos, ese devoto no quiere nada aparte de St
Krsna y el servicio a EL Solo €l es conocido como alguien totalmente sereno,
estando totalmente dedicado a servir a Sr1 Krsna.

Aquellos que anhelan el disfrute material (bhukti) o la liberacion
(mukti) no pueden ser considerados totalmente serenos. Ellos permanecen
inquietos, ya que quien codicia bhukti o mukti nunca puede estar tranquilo.
Aquellos que anhelan anima (volverse mas pequefios que un datomo) y
otras perfecciones misticas, desean la autosatisfaccion, asi como la fama
y la adoracion. Sin duda, siempre quedan insatisfechos. Los aspirantes a
mukti también son, en verdad, inquietos. Deseando opulencia acorde a la
morada trascendental, las jivas que obtienen salokya-mukti, sarsti-mukti,
sariipya-mukti o samipya-mukti, ciertamente permanecen inquietas. Y a
los que desean sayujya-mukti, donde su propia existencia no se conserva,
también se los considera como insatisfechos, porque, si bien no anhelan
la felicidad personal, con seguridad anhelan la cesacion de su miseria.
Angustiados por la existencia material, se dedican al sadhana que conduce
a sayujya-mukti, para liberarse de esa miseria. La unica causa del esfuerzo
por sayujya-mukti es el deseo de detener el sufrimiento de uno. ;Como se
puede considerar que una persona estd en paz cuando anhela la cesacion
de su infelicidad?

Alguien puede decir que el intento de obtener la unién con el brahma
es de hecho un anhelo por mukti, no un anhelo por acabar la infelicidad. En
este caso, también debe aceptarse que el motivo de que una persona ejecute
sadhana es un anhelo por la gloria de alcanzar al brahma. Este anhelo por
alcanzar el jubilo también hace que la mente esté inquieta. El anhelo de
detener la infelicidad, o el anhelo de alcanzar la gloria de fundirse con el
brahma, persiste hasta la ultima etapa del sadhana. Esto se debe a que quien
codicia sayujya-mukti no puede tener ninguna meta aparte de esta. Por lo
tanto, un aspirante a mukti tampoco estd en paz.
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Ademas, mientras la entidad viviente no haya alcanzado una felicidad
eterna, continua e infinitamente variada, y mientras su conciencia no esté
absorta completamente en esa dicha, su inquietud mental no desaparecera.
No es posible. La entidad viviente solo puede encontrar esta dicha cuando
saboree exclusivamente el rasa de los pasatiempos de Bhagavan, a través
del bhakti.

La mente de aquellos que han saboreado tal bhakti-rasa (las melosidades
de la devocion), o lila-rasa (las melosidades de los dulces pasatiempos de Sri
Krsna), no puede agitarse ni siquiera por la dicha de fundirse con el brahma
(brahmananda). Por otra parte, por saborear el bhakti, que estd lleno del
néctar de los pasatiempos (lila-rasa), los jiianis absortos en el brahmananda
quedan inquietos y surge un anhelo en ellos por saborear el bhakti-rasa,
hacia el cual se dirigen:

brahmananda haite purnananda lila-rasa
brahma-jiani akarsiya kare atma-vasa

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 17.137)

Esto también confirma que la mente del brahma-jiani puede
permanecer estable en el brahmananda solo cuando los temas sobre el encanto
indescriptible (madhurya) de los nombres, formas, cualidades y pasatiempos
de Bhagavan Sri Krsna, el océano ilimitado del bhakti-rasa, no entren en sus
oidos. Srila Sukadeva Muni y los cuatro Kumaras encabezados por Sanaka
son la evidencia de este punto. Desde su nacimiento, estaban totalmente
absortos en la realizacion del brahma, pero atraidos por las cualidades de Sri
Krsna, se dedicaron al bhajana.

Por lo tanto, existe la posibilidad de que incluso la mente de un brahma-
jnani pueda estar inquieta. Es por esta razon que ellos también han sido
descritos como intranquilos.

En contraste, el devoto que saborea el bhakti-rasa realmente se ha
olvidado de si mismo. Esto se debe a que ¢l sirve eternamente a Sri Krsna
y, por lo tanto, disfruta del rasa de Sus pasatiempos. En consecuencia, no
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solo esta en paz (santa), sino que esta totalmente sereno (prasanta). En otras
palabras, €l estd en paz en un grado superlativo.

51 ~ El jiiana se nutre de la misericordia del bhakti

indram eva pradhanikrtya svayar gunibhavatopendrena tam sarvatha pusnata
sva-krpalutvam eva yathabhijiia-janesu pratyayate na tu svapakarsas tathaiva

jidnam pusnantyds tat-tat-prakarana-vakyesu tasya bhakter anugraha eva
sudhibhir anugamyataiti || 5 ||

Bhavanuvada: [En el texto anterior se ha declarado la excelencia
suprema del bhakti. Entonces, ;por qué vemos que en ciertas partes del
sastra, el jiiana esta descrito como primario? Esto ahora se responde con
la siguiente analogia].

Aunque Sri Bhagavan es sarva-saktiman, el omnipotente; y es el
reservorio de todas las cualidades trascendentales, El hizo que Indra se
volviera Su [hermano] mayor. Aceptando sumision a él, Bhagavan advino
en la forma de Upendra (Vamana), el hermano menor de Indra, y sustento
a Indra, el rey de los semidioses, en todos los sentidos. Las personas sabias
interpretan esto como la cualidad de la misericordia de Bhagavan y no
asi como un indicativo de inferioridad. Similarmente, al ver declaraciones
de las escrituras que establecen al jiiana como prominente y al bhakti
simplemente como una rama de apoyo al jiiana, debemos entender que
Bhakti-devi, que es supremamente independiente y trascendental, ha
aceptado la cualidad de la bondad y se ha vuelto misericordiosamente una
rama del jiidna solamente para nutrir al jiidna. Personas sabias y eruditas
han determinado que esto es la gracia del bhakti.

Piyusa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura presenta
este andlisis con una deliberacion muy minuciosa, en el cual él establece
firmemente la naturaleza independiente de Bhakti-devi. Una pregunta puede
surgir con respecto a aquellos que realizan la practica del cultivo del jiiana
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mezclada con el bhakti. Encontramos declaraciones de las escrituras como
krsna-bhakti bina taha dite nare phala, “sin la ayuda de bhakti, ninguna practica
puede otorgar su fruto” (Sri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 22.18). En
consecuencia, para alcanzar la liberacion, que es el fruto del cultivo del jidana,
los practicantes de jiiana también practican bhakti. En tal practica, el bhakti
estd presente como una rama del jiiana. El jiana es predominante y Bhakti-devi
estd en una posicion secundaria. Entonces, ;como, se establecera la naturaleza
independiente del bhakti? Ademds, en el Srimad-Bhagavatam, el bhakti de tal
jnani se llama sattviki-bhakti, o devocion en la cualidad de la bondad. En este
caso, ;como puede comprobarse el aspecto trascendental (nirguna) del bhakti?
El venerado autor ha reconciliado esto muy bellamente con una analogia.

En el Octavo canto del Srimad-Bhagavatam, se describen los
pasatiempos de Sri Vamanadeva. A pesar de la independencia suprema de
Sri Vamanadeva, de Sus potencias ilimitadas, y del hecho que personifica
todas las cualidades trascendentales, por Su propia voluntad, aparecio
en la forma de Sri Upendra, el hermano menor de Indra, rey de los
semidioses. Solo para el beneficio de Indra, Vamanadeva se subordino
a él. Con el pretexto de mendigar tres pasos de tierra de Maharaja Bali,
Vamanadeva, con Sus dos primeros pasos, tomé posesion de la tierra y de
los planetas celestiales. Y con Su tercer paso, El envié a Bali Maharaja al
sistema planetario inferior de Patalaloka. Luego dio el reino de los cielos
a Indra y de esta manera lo sustentd. Sri Vamanadeva acepté el nombre
de Upendra’. Por Su propia voluntad, se convirtio en el hermano menor
de Indra y siempre le daba el respeto apropiado para un hermano mayor.
Las personas eruditas, al ver a Bhagavan Upendra mantener y apoyar a
Indra de esta manera, ;realmente lo considerarian inferior a Indra? Mas
bien, ellos entienden que el respeto que Bhagavan Upendra (Vamana) le
dio a Indra, asi como los esfuerzos de Upendra para mantenerlo, son Su
misericordia a Indra. De esta manera, se establece Su excelencia suprema,

y no asi Su inferioridad.

7 Upaindra- literalmente, “Indra mas pequerio”, que significa el hermano menor de Indra. —Ed.

109



Madhurya-kadambini

En la medida en que la jiva manifiesta todo su potencial al ejecutar
sadhana, en esa misma medida se manifiesta su cualidad como jiva, es
decir, su verdadera conciencia. De manera similar, en la medida en que la
compasion de Sri Bhagavan desciende a los mas bajos y degradados, en la
misma medida se despliega Su cualidad de ser Bhagavan (Su bhagavatta).

En esencia, Bhagavan que es todopoderoso y omnipotente, protegio a
Indra y lo sustent6 al convertirse en su hermano menor. Si examinamos de
cerca este pasatiempo, vemos que Bhagavan Upendra simplemente estaba
siendo compasivo con Indra. A pesar de ser sumamente independiente,
omnisciente y capaz de todo, Sri Bhagavan, por Su propio deseo
independiente, se volvié el hermano menor de Indra e incluso acepto el
nombre de Upendra. De esta manera, establecié la preeminencia de Indra.
Al hacerlo, Sri Bhagavan no se vuelve inferior de ninguna manera. Mds bien,
revela Su bhakta-vatsalyata, o cualidad de ser afectuoso con Su devoto. Del
mismo modo, bhakti nutre a jidna, porque sin tomar refugio de bhakti,
jiana no puede otorgar ningun resultado.

Al igual que el propio Sri Bhagavan, Su svariipa-sakti — bhakti — también
es supremamente compasiva. La unica forma de obtener ya sea el aspecto de
la Verdad absoluta que carece de atributos (nirvisesa) o el aspecto lleno de
cualidades (savisesa) es a través del bhakti. Sri Bhagavan declara: bhaktya mam
abhijanati, “soy comprendido tinicamente a través de bhakti” (Bhagavad-gita
18.55) y bhaktyaham ekaya grahyah, “solo puedo ser alcanzado a través del
bhakti” (Srimad Bhagavatam 11.14.21). Estos y otros versos del Sri Bhagavad-
gita y del Srimad-Bhagavatam respaldan esto.

De esta manera, al practicar el jiiana y no asi el bhakti, uno solo obtendra
afliccion. Por esta razon, los practicantes del jidna que son inteligentes
realizan sadhana del bhakti, junto con su adoraciéon de nirvisesa-brahma.
En tal jiana-sadhana, la practica del bhakti es ejecutada como una rama
secundaria; sin embargo, es tnicamente por el poder de tal bhakti que la
practica del jiana alcanza la perfeccion. Es por esta razon que en el jidna-
sadhana, donde el que ejecuta la adoracion asume que no es diferente del
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objeto de adoracion, bhakti no aparece en su forma original. Si no mas
bien, el bhakti asume una forma secundaria como una rama del jiiana. [De
la misma manera] Upendra dio prominencia a Indra al no manifestar Su
potencia de ser independiente, y por Su propia voluntad acepté una posicion
inferior. Esto indica que Upendra otorgo Su misericordia a Indra. Del mismo
modo, Bhakti-devi, no manifiesta su potencia de ser independiente debido
a su misericordia y por su propia voluntad asume una posicion subordinada
como una rama del jiiana y asi nutre la practica del cultivo del jiana. Como
resultado de la practica del jiani, el bhakti le otorga conocimiento que
fomenta la unidad del alma individual y el brahma (brahma-aikya-jiana) y
la liberacion.

Asi como Upendra engand a Bali Maharaja y entregd los planetas
celestiales a Indra, de manera similar, la mas compasiva Bhakti-devi, a pesar
de ser la funcion de la svariipa-sakti de Bhagavan y a pesar de ser nirguna,
o mas alla de todas las cualidades materiales, misericordiosamente y por su
propia voluntad, adopta la cualidad de la bondad (sattva-guna) para hacer
que la practica del cultivo del conocimiento de los jiianis sea completa. En el
Srimad-Bhagavatam este tipo de bhakti se llama sattviki-bhakti.

Una vez mas, uno se puede preguntar: “Esta Verdad Absoluta tiene dos
manifestaciones, o aspectos. Una es savisesa, el aspecto personal (o Bhagavan
mismo), y el otro es nirvisesa, el aspecto impersonal, carente de atributos
(brahma). El nirvisesa-svariipa de la Verdad Absoluta Suprema también es
trascendental (mas alld de las cualidades de la naturaleza material). ; Por qué,
entonces, bhakti tendria que adoptar la cualidad material de la bondad para
otorgar a alguien realizacion de este aspecto impersonal, que esta desprovisto
de cualidades materiales? Bhakti, que estd libre de las cualidades materiales,
:no es capaz de dar realizacion del nirvisesa-brahma mientras permanece en
su propia forma (svaripa)?

En respuesta a esto se dice que bhakti es el nombre de una de las
saktis de Bhagavan. El término $akti indica la capacidad de actuar o llevar
a cabo. La Sakti que manifiesta la Suprema Verdad Absoluta (para-tattva)
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se llama bhakti. Bhakti-devi, que estd mds alld de todas las cualidades
materiales, revela el svariipa de Bhagavan a los practicantes de bhakti que
estan libres de cualquier deseo material y que estan mas alld de las cualidades
de la naturaleza material. Sin embargo, el deseo de liberacion permanece
en el corazén de los jiani-sadhakas. A menos que el corazén de uno esté
desprovisto de cualquier deseo material, Bhakti-devi no puede aparecer alli
en su svariipa trascendental. Debido a la presencia del deseo de liberacion,
que se asemeja a una espina, en el corazén de los jianis, es decir, debido a
que su corazon esta lleno de deseos materiales y esta influenciado por las
cualidades de la naturaleza material, Bhakti-devi adopta la cualidad de la
bondad y aparece en sus corazones para satisfacer sus deseos. No hay otra
manera de que alcancen la perfeccion en sus practicas respectivas.

La cualidad de la bondad ilumina, la cualidad de la pasion estimula, y la
cualidad de la ignorancia cubre. Aunque la cualidad de la bondad no revela a
la Suprema Realidad Absoluta trascendental, ciertamente da una concepcion
de la Suprema Realidad Absoluta. Con respecto al bhakti en la cualidad de la
bondad, Bhagavan Kapiladeva describe en el Srimad-Bhagavatam (3.29.10):

karma-nirharam uddisya / parasmin va tad-arpanam
yajed yastavyam iti va / prthag-bhavah sa sattvikah

Cuando una persona ofrece los resultados de sus acciones a
Bhagavan, con el proposito de liberarse del efecto de la accion
fruitiva y de esta manera obtener la liberacion, o cuando realiza
devocion a Bhagavan con otro deseo que no sea el deseo de

satisfacerle, solo como un deber hacia El, su devocién esta en
la cualidad de la bondad, sattviki-bhakti.

Para complacer a Bhagavan, muchos Le ofrecen el fruto de sus acciones
piadosas (karma), deseando liberarse de los resultados del karma o alcanzar
la liberacion, ya que sin complacer a Bhagavan, uno no puede alcanzar
ninguno de los dos. Bhakti, de hecho, otorga el fruto del karma, yoga y jiana.
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Sin la misericordia de Bhagavan o bhakti, el karma, el yoga y el jiana no
pueden otorgar sus frutos.

Cuando bhakti se realiza con un interés que no es el de complacer a Sri
Krsna, no es suddha-bhakti. El $astra nos instruye que adoremos a Bhagavan,;
por lo tanto, muchos realizan bhajana tnicamente como un deber, no con
el conocimiento pleno de bhakti-tattva. Su bhajana no tiene como objetivo
alcanzar el bhakti, ni es para el placer de Bhagavan. Por esta razon, su bhakti
no es nirgund, o mas alla de las cualidades de la naturaleza material. Se conoce
como sdttviki-bhakti, devocion en la cualidad de la bondad.

Este verso del Bhagavatam mencionado anteriormente afirma que bhakti
otorga la liberacion. Por lo tanto, Srila Jiva Gosvamipada ha dicho, kaivalya
kama sattviki, “el deseo de volverse uno con brahma es de la naturaleza de la
bondad”. Por lo tanto, es evidente que el sadhana para alcanzar la liberacion
es la devocion en la cualidad de la bondad, ya que el jiana por si solo es
incapaz de otorgar la liberacion.

Texto 6

6a ~ El bhakti surge del bhakti

=

“bhaktya sanjataya bhaktya” iti bhakteh phalam prema-riipa saiveti svayam
purusartha-mauli-riupatvam tasyah | tad evam bhagavata iva svarupa-bhitaya
maha-sakteh sarva-vydapakatvam sarva-vasikaritvam sarva-sanjivakatvam
sarvotkarsa-parama-svatantryam sva-prakasatvarm ca kincid uttankitam

Bhavanuvada: “bhaktya sanjataya bhaktya — el bhakti surge del bhakti”.
Segun estas palabras del Srimad-Bhagavatam (11.3.31), el fruto del
[sadhana-] bhakti es prema-bhakti. Prema es la joya cimera de todos los
logros espirituales. Asi, al igual que Bhagavan, Su espléndida potencia
interna Bhakti-devi es omnipresente, controla todo, nutre a todo, atrae a
todos, es supremamente independiente y auto manifiesta. Estas cualidades
han sido senaladas aqui brevemente.
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Piytsa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, citando
evidencias del Srimad-Bhagavatam, Srimad Bhagavad-gita y otras escrituras,
ha establecido firmemente la naturaleza auto manifiesta e independiente del
bhakti, junto con sus otras caracteristicas, y asi concluye la primera lluvia.

Previamente se establecié que uno puede alcanzar bhakti a través
de la misericordia de una gran personalidad santa (mahdapurusa) que es
supremamente independiente. Bhakti-devi, que estd situada en el corazon
del mahapurusa, es la tinica causa de esa misericordia, porque sin bhakti,
la misericordia no puede surgir. Por consiguiente, bhakti es la causa del
bhakti. Al determinar esto, se ha demostrado la naturaleza independiente
y auto manifiesta del bhakti. El Srimad-Bhagavatam (11.3.31) establece
directamente como el bhakti es la tinica causa del bhakti:

smarantah smarayantas ca / mitho ’ghaugha-haram harim
bhaktya safijataya bhaktya / bibhraty utpulakam tanum

[Sri Prabuddha, el mejor de los nueve yogendras, le dijo a Nimi Maharajal:
Oh rey, de esta manera, es a través del prema-bhakti que surge del sadhana-
bhakti, que el premi-bhakta, cuyo cuerpo tiembla en éxtasis y cuyos bellos

se erizan, recuerda a Sr1 Hari y hace que otros también Le recuerden.

En la practica del karma, yoga, jiana, etc., el proceso (sadhana) se
diferencia de la meta (sadhya). El sadhana de los trabajadores fruitivos
(karmis) es ofrecer oblaciones (yaga), realizar sacrificios (yajia), etc., y su
meta es el logro de los planetas celestiales. El sadhana de los jianis incluye
la retraccion de la mente de los placeres de los sentidos (Sama), el control de
los sentidos (dama) y la meditacion profunda y repetida (nididhyasana), y su
objetivo es fusionarse con el aspecto impersonal del Sefior Supremo (brahma-
sayujya). El sadhana de los yogis es la restriccion (yama), las practicas de
contencion (niyama), la disciplina del cuerpo (asana), los ejercicios de
respiracion (pranayama), etc., y su objetivo es fusionarse con Paramatma
(paramatma-sayuja).
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En la medida en que estos diversos practicantes se acercan a la
perfeccion, su practica se reduce. Finalmente, se deshacen por completo de
su practica ardua y se absorben en su perfeccion. Asi, su practica (sadhana)
y su perfeccion (sadhya) son completamente distintas una de la otra. Esto se
puede entender facilmente.

Por el contrario, sadhana-bhakti, bhava-bhakti y prema-bhakti son las
etapas comparativas y superlativas de la misma practica. La etapa anterior
del bhakti se convierte en la causa de la siguiente etapa del bhakti. Por ello,
en la medida que el practicante de bhakti progresa hacia el prema-bhakti, su
practica aumenta. No termina. Esto se debe a que en la etapa de sadhana-
bhakti, su gusto por la devocion atin no se ha solidificado. En la etapa de bhava
y prema, sin embargo, ese gusto se vuelve extremadamente condensado. Srila
Narottama dasa Thakura ha dicho:

pakile se prema-bhakti, apakve sadhana-riti,
bhakti laksana tattva-sara

Prema-bhakti-candrika (5.8)

Prema-bhakti es cuando el amor por Krsna esta completamente maduro
o perfecto, y sadhana-bhakti es la misma devocion pero que aun no ha

madurado. Esta es la esencia de las caracteristicas del bhakti-tattva.

Asi como el mango es agrio cuando no esta maduro y es muy sabroso
cuando si lo estd, el prema madura progresivamente a través de muchas
etapas conocidas como sneha, mana, pranaya, raga, anuraga y finalmente
mahabhava. Estas son las diferentes etapas del desarrollo, o transformaciones
del prema. Prema por si mismo, sin abandonar las dulces cualidades de las
etapas anteriores, se condensa, o se vuelve mds sabroso, debido a que alcanza
los estados superiores de sneha, mana, pranaya etc. El estado mas elevado del
prema se llama mahabhava, y esto estd presente solamente en las vraja-gopis.
Ese bhakti en el que no hay ningtn otro deseo mds que dar felicidad a Sri
Krsna se llama uttama-bhakti.
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Uttama-bhakti es de tres tipos: sadhana-bhakti, bhava-bhakti y prema-
bhakti. Aqui, hay otro asunto que vale la pena considerar. De acuerdo con
la filosofia sankhya, durante una actividad, el ingrediente causante (upadana
karana) abandona su condiciéon previa y se transforma en el efecto [de la
actividad]. De manera analoga, cuando la leche [ingrediente causante| se
transforma en yogurt, abandona su estado previo. Ya no se puede encontrar
leche en ese yogurt. Entonces puede surgir la siguiente pregunta: Con el
uso de la palabra “transformacion” aqui, ;debemos considerar que este
fenomeno ocurre también en el bhakti? En otras palabras, cuando bhava-
bhakti (rati) se transforma en prema-bhakti, ;bhava-bhakti deja de existir?
Cuando prema-bhakti se transforma en sneha, ;desaparece la etapa o la
caracteristica de prema-bhakti? Cuando sneha se transforma en pranaya, ;las
cualidades anteriores de sneha dejan de existir?

En respuesta a esta duda, Srila Riapa Gosvami afirma que este principio
no se aplica para el bhakti. Rati es la funcion especial de la hladini-sakti de
Sri Krsna. Por el poder de la potencia inconcebible de Sri Krsna (acintya-
sakti), rati se desarrolla hasta sus etapas mads elevadas sin abandonar [las
caracteristicas de] los niveles previos. Asi como el sadhana-bhakti esta
compuesto de sravana, kirtana y otras ramas de la devocion, asi también esas
mismas ramas existen en bhava-bhakti y prema-bhakti. Similarmente, bhava-
bhakti se transforma en prema-bhakti sin abandonar [las cualidades de] su
etapa anterior.

Este prema-bhakti es la joya cimera de todos los logros espirituales
(purusartha). Aquello que es valioso, o deseable (artha) para el alma (purusa),
se llama purusartha. En este mundo, aunque las jivas tienen diferentes deseos,
para todas ellas, la raiz comun es el deseo por la felicidad o la bienaventuranza.
Bhakti, 1a funcion especial de la hladini-sakti de Sri Bhagavan, sumerge a las
jivas en un océano de felicidad nectarea. En contraste con el bhakti, incluso
la felicidad de fundirse con brahma (brahmananda) se considera sumamente
insignificante, qué decir de la felicidad material y las comodidades o la
felicidad de los planetas celestiales.
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Al igual que Bhagavan, Su gran potencia Bhakti-devi, que se origina
de Su svariipa, es omnipresente. Cualquiera puede realizar hari-bhajana en
cualquier lugar, en cualquier momento y en cualquier condicién. Por lo tanto,
Bhakti-devi también impregna ilimitados universos, los planetas espirituales
Vaikuntha, Goloka y otros dhamas. Al igual que Sr1 Bhagavan, bhakti tiene
la cualidad de poder controlar al mundo entero. Qué decir de otros, incluso
las almas liberadas son atraidas por su cualidad de afecto extraordinario y
comienzan a realizar hari-bhajana.

mukta api lilaya vigraham krtva bhagavantam bhajate
Comentario de Srila Sridhara Svami
sobre el Srimad-Bhagavatam

Incluso un alma liberada se siente atraida por los pasatiempos de Krsna.
Obteniendo una forma espiritual, ella entra en los pasatiempos de

Bhagavan, para prestarle servicio a El.

Anteriormente, se ha dicho que sin la ayuda de Bhakti-devi, el karma,
el jiana, el yoga, el tapasya, etc., no pueden otorgar los frutos de su practica.
Por lo tanto, al comparar al bhakti con todas las demads practicas (sadhana)
y sus respectivas metas (sadhya), se ha establecido la excelencia suprema
del bhakti, su independencia, su naturaleza auto manifiesta, etc. Ahora, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura declara que bhakti es un océano de todas
las buenas cualidades, y ha descrito algunas de las glorias de la naturaleza
intrinseca (svariipa) del bhakti.

Al comienzo de Sus instrucciones a Sri Rapa Gosvami, Sriman
Mahaprabhu dice:

parapara-sunya gabhir bhakti-rasa-sindhu
tomaya cakhaite tara kahi eka ‘binduw’
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.137)
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El océano del bhakti-rasa no tiene limites y es extremadamente profundo.
Para que saborees una gota de ese océano, Yo te estoy describiendo algo

de eso.

6b ~ Alguien con una inteligencia madura

se inclina hacia el bhakti.

tad api tam vina anyatra pravrttau preksavattvasyabhava iti kim vaktavyam |
naratvasyapi “ko vai na seveta vina naretaram” ity adibhir avagamo drstah || 6 ||

iti madhurya-kadambinyam bhakteh sarvotkarsa-nama prathamamrta-vrstih || 1 |

Bhavanuvada: Dicho esto, si vemos que una persona mantiene cualquier
inclinacion hacia otros procesos diferentes del bhakti, debemos entender
que su inteligencia no ha madurado completamente. El sastra declara:
“Excepto por aquel que no es humano o un animal tonto, no hay nadie que
no realice servicio devocional amoroso a Sri Bhagavan”. Estas y varias otras
declaraciones de las escrituras evidencian la degradacion de una entidad
viviente incluso después de haber obtenido un nacimiento humano.

Asi termina el Bhavanuvada
de la primera lluvia de néctar, llamada
Bhakteh sarvotkarsa
(“La supremacia del bhakti”)

Piyusa-varsini-vrtti: Si las glorias del bhakti son extremadamente
asombrosas e incomparables, entonces es realmente apropiado que el
alcanzar el bhakti se convierta en el tinico propésito de vida de todas las jivas.
Por lo tanto, si obtener bhakti no es la meta de la jiva, es seguro que no ha
meditado cuidadosamente en ninguna escritura sagrada. Su inteligencia no ha
madurado y su capacidad de deliberar no se ha desarrollado. Por esta razon,
se dice que tales jivas carecen del poder de discernimiento. Debe entenderse
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que todavia no estan en la plataforma humana, en otras palabras, a pesar de
poseer una forma humana, en realidad tienen la naturaleza de los animales.
Esta no es una simple opinion personal del autor. El estd estableciendo esta
declaracion basandose en la evidencia de las escrituras: ... puman virajyeta
vina pasughnat — a excepcion de aquellos que poseen propensiones animales,
;quién no realizaria bhajana de Sri Bhagavan, quien estd dotado de cualidades
trascendentales ilimitadas? (Srimad-Bhagavatam 10.1.4).

El Srimad-Bhagavatam (2.3.18-19) describe a aquellos que son reacios
al hari-bhajana como torpes o de propension animal:

taravah kim na jivanti / bhastrah kim na svasanty uta
na khadanti na mehanti / kim grame pasavo ’pare

sva-vid-varahostra-kharaih / samstutah purusah pasuh
na yat-karna-pathopeto / jatu nama gadagrajah

El significado de estos versos es que aquellos que han obtenido una
forma humana en este mundo y que no realizan hari-bhajana simplemente
han desperdiciado sus vidas. Si uno proclama que una vida larga es la
medida de una vida exitosa, entonces uno podria preguntarse, ;acaso un
arbol no vive por mucho tiempo? Un drbol vive por muchas decenas de
anos. Pero si la longevidad es la marca de una vida exitosa, entonces los
arboles son significativamente superiores a los humanos. A esto, algunos
pueden argumentar que aunque un arbol vive mucho tiempo, no puede
respirar como un humano. En respuesta, se puede decir que si inhalar y
exhalar es la medida de una vida exitosa, entonces los fuelles de un herrero
son superiores a los humanos, ya que pueden inhalar y exhalar mds que
los humanos. Si uno sostiene que los fuelles no pueden compararse con
la alimentacion o el apareamiento de un humano, entonces en respuesta,
se puede preguntar: “Los animales domésticos, como las vacas, bufalos,
cabras, perros, cerdos, burros y camellos, ;no comen y se aparean?” De
este modo, se concluye que el éxito de la vida humana radica tinicamente
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en realizar hari-bhajana, accion que no pueden realizar aquellos que estan
en otras especies de vida.

En su comentario, Srila Jiva Gosvami, mientras explica la parte del
verso anterior que dice pasavo ’pare, ha escrito, tamapi narakaram pasum
matvaha apara iti, “debe entenderse que los humanos reacios al hari-
bhajana son realmente como los animales. Esto se indica mediante el uso
de la palabra apare”.

Algunos pueden decir que en este mundo, hay quienes son reacios al
hari-bhajana, sin embargo, son eruditos o jefes de naciones y son ampliamente
elogiados. ;No podemos considerar al menos a tales individuos como seres
humanos? En respuesta a esto, se dice que aquellos que son adversos al hari-
bhajana y cuyos oidos nunca han escuchado el nombre de Bhagavan son
como perros que ladran intutilmente, camellos que comen espinas, cerdos
que devoran heces o burros que soportan una carga pesada mientras son
pateados por una burra. Tales personas, deben considerarse como animales,
a pesar de ser glorificadas por otros que también son reacios al hari-bhajana.

En su comentario sobre este verso, Srila Jiva Gosvami ha explicado:
svaditulyais tat-parikakaraih samyak stuto’ py asau purusah pasus tesam eva
madhye Sresthas cet tarhi mahapasur evety arthah. El significado es que
una persona que es adversa al hari-bhajana, que estd muy absorta en la
complacencia de los sentidos, que abandona el néctar del hari-katha, que,
como un perro, persigue inutilmente el disfrute material, y deja de lado el
néctar del nombre de Sri Hari, esta acostumbrada, como un cerdo, a comer
las heces de los objetos sensoriales. Esto es como un camello que abandona
las hojas tiernas de mango, que se asemejan al bhakti, y alegremente mastica
las espinas que se asemejan al disfrute material de los sentidos, o como un
burro que lleva alegremente la carga pesada de la existencia material mientras
es golpeado por las patas traseras de una burra. Tales personas, que son
glorificadas por otros como ellas, son dignas de ser llamadas animales mas
elevados, porque son la élite de los insensatos. Por lo tanto, para aquellas
personas cuyas cualidades humanas han comenzado a florecer, refugiarse en
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el hari-bhajana, o en el camino del bhakti, es de vital importancia. Esto es lo
que se ha establecido aqui, de forma especifica.

Asi termina el Piytusa-varsini-vrtti
de la primera lluvia de néctar, llamada
Bhakteh sarvotkarsa
(“La supremacia del bhakti”)
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Exposicion de las
tres primeras etapas del bhakti

Sadhana-bhakti
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Texto 1
En este libro no se discute sobre el dualismo y el monismo

athatra madhurya-kadambinyam dvaitadvaita-vada-vivadayor navakaso labhata
iti kaiscid apeksaniyas ced aisvarya-kadambinyam drsyatam nama || 1 ||

Bhavanuvada: En este Madhurya-kadambini, no hay lugar para el
analisis y el debate sobre las posturas filosoficas del dualismo (dvaita) y el
monismo (advaita). Quien desee adquirir conocimiento sobre estos temas
puede consultar el libro titulado Aisvarya-kadambini.

Piyasa-varsini-vrtti: En la primera lluvia de este Madhurya-kadambini,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura establecié la supremacia del bhakti, y
en esta segunda lluvia describe las diferentes ramas del bhakti. En este libro
no hay lugar para discutir sobre las filosofias monistas y dualistas o para una
deliberacion sobre ellas, ya que este libro es llamado Madhurya-kadambini,
un ctimulo de nubes que derrama el dulce néctar con relacién a Sri Krsna y
la devocion a El En la practica del bhakti, aunque uno precisa entender el
principio del dualismo (dvaita) y el monismo (advaita), en otras palabras, la
unidad y diferencia simultanea de las entidades vivientes y de este mundo
material con la Verdad Absoluta— el autor considera inapropiado discutir
ese siddhanta aqui, porque su proposito es deliberar sobre las variedades del
bhakti-sadhana. Por esta razon, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sugiere
que aquel que desee aprender sobre estos otros asuntos puede leer otra obra
suya, titulada Aisvarya-kadambini.

Aunque esto establece que Srila Visvanatha Cakravarti Thakura es
autor de una obra titulada Aisvarya-kadambini, en la que discute sobre las
filosofias monistas y dualistas, esa obra [hoy en dia] no puede ser localizada.
Su discipulo Srila Baladeva Vidyabhaisana Prabhu también compuso una
obra titulada Aisvarya-kadambini, pero en ninguna parte de esa obra hay

una discusion sobre el monismo versus el dualismo. Por lo tanto, es seguro
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que el Aisvarya-kadambini escrito por Srila Visvanatha Cakravarti Thakura y
el Aisvarya-kadambini escrito por Srila Baladeva Vidyabhtisana Prabhu son
obras distintas. De esto no hay duda.

Texto 2
2a ~ La naturaleza intrinseca del sadhana-bhakti y del uttama-bhakti

idanim  karana-kedarikasu  pradurbhavantyas  tasya  eva  bhakter
jnana-kamadyamisritatvena  Suddhayah  kalpa-vallya  api  nirastany
aphalabhisandhitayaiva dhrta-vratair madhu-vratair iva bhavya-janair
asriamanayah sva-visayaikanukilyamula-prandayah

Bhavanuvada: El bhakti [como sadhana-bhakti] se manifiesta en el ambito
de los sentidos [es decir, cuerpo, mente y palabras] de la sadhaka-jiva. Tal
bhakti, debido a que no esta contaminado por el karma, el jiidna y otros, es
puro. Ademas, lanaturaleza intrinseca del bhakti, como la de una enredadera
que satisface los deseos (kalpa-lata), es otorgar toda clase de resultados.
A pesar de esto, solo aquella persona extremadamente afortunada, que es
como un abejorro cuyo voto solemne es beber exclusivamente el néctar del
bhakti-rasa y que abandona el anhelo de todo tipo de recompensa excepto
el servicio a Bhagavan, se refugia en esta enredadera del bhakti que satisface
los deseos. Tal alma afortunada se compara con un abejorro, porque hace
el voto de mantener su vida bebiendo miel solo de esta enredadera y de
ningun otro lugar.

La fuerza vital y primordial de esta enredadera del bhakti es ofrecer
servicio constante al Sefior adorable, Sri Bhagavan, de una manera que sea
favorable para Su bienestar y que esté llena de afecto por EL

Piyasa-varsini-vrtti: En la primera lluvia de néctar de este libro
sagrado, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura establecié la naturaleza
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independiente y auto manifiesta del bhakti, a través de diferentes tipos
de logica irrefutable, argumentos y evidencias de las escrituras. Ahora, en
esta segunda lluvia de néctar, él estd explicando el desarrollo progresivo
del sadhana-bhakti. En primer lugar, describe la aparicion de la enredadera
devocional (bhakti-lata) en el corazon del practicante de bhakti, asi como
sus cualidades y su naturaleza.

La devocion que estd completamente desprovista de cualquier otro
deseo o anhelo que no sea el deseo de servir a Krsna y que no esta contaminada
por ninguna clase de actividad fruitiva (karma), o conocimiento monista
(jnana), se llama suddha-bhakti (devociéon pura). La naturaleza del suddha-
bhakti se ha comparado con una enredadera que satisface los deseos, para
que asi sea mads facil de entender. Asi como una enredadera solo crece en
suelo fértil, la enredadera del bhakti, que satisface los deseos, aparece solo en
un corazon fértil, o en el corazon de un devoto que carece de deseos egoistas
(niskama). Uno se puede preguntar: “Ya que una enredadera solo puede
crecer de una semilla, ;cudl es la semilla de la enredadera de la devocion?”
En Sus ensefianzas a Srila Riipa Gosvami, Sriman Mahaprabhu ha dicho:

brahmanda bhramite kona bhagyavan jiva
guru-krsna-prasade paya bhakti-lata-bija

mali haiya kare sei bija aropana
sravana-kirtana-jale karaye secana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.151-152)

Una jiva que es hostil a Krsna vaga por todo el universo en diferentes
especies de vida, debido a los resultados de sus propias actividades.
Pero, cuando la buena fortuna surge en esa jiva, debido a la misericordia
sin causa de personalidades excelsas, entonces, por la gracia de $ri guru
y Sri Krsna, obtiene la semilla de la enredadera de la devocion. Después
de eso, el devoto se vuelve como un jardinero y riega esa semilla a través

de la audicion (Sravana) y el canto (kirtana).
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Sriman Mahaprabhu ha mencionado esta semilla de la enredadera de la
devocion, pero El no la ha descrito explicitamente ;qué es exactamente? En
el Srimad-Bhagavatam (10.51.53) se afirma:

bhavapavargo bhramato yada bhavej
janasya tarhy acyuta sat-samagamah

sat-sangamo yarhi tadaiva sad-gatau
paravarese tvayi jayate matih

iOh Acyuta! La jiva ha estado deambulando en el ciclo de nacimiento y
muerte desde tiempo inmemorial. Cuando el momento para su liberacion
de este ciclo se acerca, obtiene la asociacion de personas santas. Desde
ese momento en adelante, se apega firmemente a Ti, comprendiendo
que eres el tnico refugio, la meta suprema para las personas santas, y el

origen de toda la creacion, tanto material como espiritual.

Al final de su comentario Laghu-tosani sobre el verso mencionado
anteriormente, Srila Jiva Gosvami ha escrito, sat-sangamena raty-ankura-
rilpaiva matir jayata iti, “en compania de personas santas, se despierta un
intelecto que se compara al brote de rati”.

Por la misericordia sin causa de los devotos excelsos, una inteligencia
(mati) se despierta en el corazén del sadhaka que da origen a krsna-seva-
vasand, el deseo de realizar bhagavad-bhajana, el servicio a St Krsna. Este
deseo es lo que se llama la semilla de la enredadera de la devocion que
satisface los deseos. En otras palabras, la inclinacién a servir a Sri Bhagavan
es la semilla de esta enredadera.

Cuando esta semilla ha sido regada en el ambito de los sentidos del sadhaka
a través del proceso de sravana y kirtana, la enredadera devocional germina.

La ejecucion favorable del servicio a Sri Krsna es la raiz de esta
enredadera del bhakti. En otras palabras, la vida misma del bhakti es dar
felicidad y satisfaccion a Sri Krsna, al prestarle un servicio afectuoso de
manera que sea favorable para Su bienestar.
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Cuando en el Priti-sandarbha se describen los sintomas de una
devocion llena de amor por Bhagavan, Srila Jiva Gosvami declara,
tatha visayanukulyatmakas-tad-anukilyanigat tat-sprha tad-anubhava
hetiikollasa-maya jiiana-visesah priyata, “la vida y alma de la devocion llena
de amor o bhakti es prestar servicio al visaya (el objeto de amor), Sri Krsna,
de forma favorable para Su bienestar, y de una manera que El obtenga
felicidad. Este bhakti produce sentimientos que despiertan un deseo de
alcanzarlo. Ese deseo, a su vez, lleva al entendimiento de El, el visaya. Asi,
surge una comprension extraordinaria sobre El, que se caracteriza por una
alegria inconcebible”.

El significado es que suddha-bhakti, del cual surge prema, posee tres
caracteristicas:

1) Laviday alma del bhakti es aquello que da satisfaccion o placer a Sri
Krsna, que es el objeto del bhakti. En el corazéon del devoto no hay
otro deseo mds que el deseo de servir, o proporcionar felicidad a Sri
Krsna. Aqui, puede surgir una pregunta de por qué un devoto tiene
deseo de alcanzar a Bhagavan. Para dar respuesta a esto, procedemos a
la segunda caracteristica.

2) El deseo de alcanzar a Krsna que se manifiesta en el devoto se debe

unicamente a su deseo de dar felicidad a Krsna sirviéndole. Un devoto
nunca mantiene el deseo de alcanzar a Krsna para experimentar su
propia felicidad.
Sin embargo, supongamos que un practicante estuviera completamente
desprovisto del deseo,entonce, seria incapaz de esforzarse por su propia
felicidad. En ese caso, el proposito y el valor inherente del bhakti de
otorgar la meta ultima de la vida [servicio lleno de dicha] dejaria de
interesarle, ya que la dicha pura [derivada del servicio devocional lleno
de amor] se considera como el objetivo supremo. Asi procedemos a la
tercera caracteristica.

3) Aunque un devoto no posee ni el mas minimo deseo por su propia

felicidad, definitivamente recibe una alegria sin igual al servir a Sri
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Krsna, que es el éxtasis personificado, y experimenta Su dulzura. Eso
se llama amor por Bhagavan o bhakti.

Un abejorro que desea saborear unicamente la dulce miel de una flor
se refugia en una enredadera. Del mismo modo, el devoto como abejorro,
desprovisto de todos los demds deseos aparte de servir a Sri Krsna, se
refugia para siempre en la enredadera de la devocion que satisface los
deseos, para degustar el néctar del prema, similar a la miel.

2b ~ Las dos primeras hojas de la enredadera del bhakti:
klesa-ghni y subha-da

sva-sparsena sparsa-manir iva karana-vrttir api prakrtatva-lohatam sanaias
tyajayitva cin-mayatva-suddha-jambunadatam prapayantyah kandalibhavante
samudgacchantyah sadhanabhikhye dve patrike vivriyete | tayoh prathama
klesa-ghni dvitiya Ssubha-deti |

Bhavanuvada: Por el contacto con este bhakti-lata, que es como una
piedra de toque, las tendencias materiales de los sentidos, que se asemejan
a las cualidades del hierro, se disipan gradualmente y se transforman en
un estado de trascendencia, comparable con el oro mas puro.

Mientras tanto, aparecen brotes tiernos. Cuando estos brotes se
manifiestan plenamente, se conocen como las dos hojas del sadhana-
bhakti. Una hoja es klesa-ghni, la que destruye todas las miserias. La otra
es subha-da, la que otorga aquello que es auspicioso.

Piyusa-varsini-vrtti: Aqui, puede surgir otra pregunta. Bhakti es una
funcion especial de la potencia interna de Bhagavan, la svarupa-sakti,
y estd dotada con los sintomas de una entidad mas alla de lo material y
auto manifiesta. ;Como puede manifestarse en los sentidos materiales del
sadhaka? En respuesta a esto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura dice que de
la misma manera que el contacto con una piedra de toque transforma incluso
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el hierro oxidado en oro, bhakti, por su toque trascendental, transforma
gradualmente los sentidos materiales del sadhaka en sentidos sumamente
puros, o trascendentales, parecidos al oro.

Después de refugiarse a los pies de loto de un maestro espiritual
(guru-padasraya), es decir, después de recibir iniciacion e instrucciones de
él, el sadhaka se ocupa en las practicas de la devocion (bhajana-kriya) y
gradualmente comienzan a aparecer en sus sentidos materiales las actividades
extraordinarias del bhakti que estin mas alla de lo material. Cuando el
sadhaka ejecuta las ramas del bhakti, como $ravana y kirtana, el bhakti: que
es como Sri Bhagavan, trascendental, compuesto de eternidad, conocimiento
y dicha (sac-cid-ananda) y que es una realidad auto manifiesta, impregna sus
sentidos materiales.

Al igual que un fuego ardiente calienta pedazos de hierro, el bhakti
gradualmente hace que los sentidos del sadhaka se vuelvan trascendentales.
Para un sadhaka que ha alcanzado la etapa de rati o bhava, sus sentidos
internos, o lamente einteligencia, se vuelven completamente espiritualizados.
Y al llegar a la etapa de prema, su cuerpo fisico presente, que se compone de
cinco elementos materiales, desaparece y su cuerpo espiritual se manifiesta.
Srila Sanatana Gosvami también ha escrito:

krsna-bhakti-sudha panad / deha-daihika-vismrteh
tesar bhautika dehe ’pi / sac-cid-ananda rapata
Brhad-bhagavatamrta (1.3.61)

Aquellos que se han olvidado de su cuerpo y de las cosas relacionadas
con él, bebiendo el néctar del krsna-bhakti hacen que su forma fisica,
la cual esta compuesta de cinco elementos materiales, desaparezca
gradualmente y se manifiesta su forma compuesta de eternidad,

conocimiento y dicha.

Sriman Mahaprabhu ha dicho:
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prabhu kahe— “vaisnava-deha ‘prakrta’ kabhu naya
‘aprakrta’ deha bhaktera ‘cid-ananda-maya’

diksa-kale bhakta kare atma-samarpana
sei-kale krsna tare kare atma-sama

sei deha kare tara cid-ananda-maya
aprakrta-dehe tara carana bhajaya

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 4.191-193)

El cuerpo de un Vaisnava no es material, sino que es trascendental
(aprakrta) y lleno de bienaventuranza trascendental (cid-ananda-
maya). Cuando el bhakta se entrega completamente en el momento
de recibir diksa, Sri Krsna lo acepta como Suyo y lo vuelve
cualitativamente igual a El, impregnando el cuerpo del bhakta con
trascendencia y dicha. El bhakta entonces adora los pies de loto de

Sri Krsna con su cuerpo espiritual.

En su comentario Anubhdsya sobre estos versos del Sri Caitanya-
caritamrta, jagad-guru Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Prabhupada
escribe: “Al momento de la iniciacion, el devoto, tras renunciar a sus ideas
erroneas y experiencias materiales, adquiere el conocimiento trascendental
de su relacion con Bhagavan. Al obtener este conocimiento divino, alcanza la
cualificacion para servir a Sri Krsna con su cuerpo trascendental. Una vez que
el devoto se libera del refugio de la energia material de Bhagavan (maya) y de
la idea erronea de que él y esa energia son independientes de Krsna, Sri Krsna
lo hace suyo. El devoto entonces abandona su concepcion falsa de ser el que
disfruta en el reino de la complacencia de los sentidos mundanos, y con los
sentidos de su alma, adquiere realizacion de su posicion eterna como sirviente
de Krsna. En su cuerpo espiritual de eternidad, conocimiento y dicha, el devoto
tiene realizacion del objeto eterno de servicio, Sri Krsnacandra, y obtiene la
cualificacion para servirlo con su cuerpo espiritual. Pero incluso mientras el
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devoto internamente presta servicio trascendental con su cuerpo espiritual,
los trabajadores fruitivos (karmis), debido a su inteligencia mundana y
defectuosa, suponen que las actividades del devoto son muy parecidas a su
propio intento de lograr el disfrute material. Como resultado de tal ofensa,
se les priva de la misericordia de un maestro espiritual trascendental. En este
sentido, los comentarios de Srila Sanatana Gosvami sobre los versos 1.3.35 y
2.3.45 del Brhad-bhagavatamrta ofrecen una vision util”.

Mientras tanto, emergen las dos primeras hojas en la enredadera
de la devocion. La semilla de la enredadera de la devocion que satisface
los deseos, la cual es el anhelo de ejecutar bhajana de Sri Krsna, se ha
despertado por la misericordia de devotos excelsos y ha sido plantada en
el campo del corazon del sadhaka, por la gracia de $r1 guru y Sri Krsna.
Cuando esa semilla se riega por el proceso de $ravana y kirtana, germina
rapidamente. A partir de entonces, aparecen las dos primeras hojas. Estas
dos hojas se llaman klesa-ghni (lo que destruye toda miseria) y subha-da (lo
que otorga aquello que es auspicioso).

2¢ ~ Raga-bhakti y vaidhi-bhakti.

dvayor api tayor antas tu lobha-pravartakatva-laksana-caikvanyena “yesam
aham priya atma sutas ca” ity adi Suddha-sambandha-snigdhataya ca
praptotkarse dese raga-namno rajiia evadhikarah | bahis tu “tasmad bharata
sarvatma” ity adi Sastra-pravartakatva-laksana-parusyabhasena priyadi-
suddha-sambandhabhavat svata evati-snigdhatanudayena purvatah kificid
apakrste dese vaidha-namno ’parasya rajiah | klesa-ghnatva-subhadatvabhyan
tu prayas tayor na ko ’pi visssah || 2 ||

Bhavanuvada: La parte superior de estas dos hojas desplegadas del
sadhana-bhakti se caracteriza por la suavidad resplandeciente de la devocion
inducida por la codicia trascendental (lobha). Sri Bhagavan ha dicho en el
Srimad-Bhagavatam (3.25.38), yesam aham priya atma sutas ca ..., “para Mis
devotos, Yo soy su amado y su alma misma, y como un hijo, soy el objeto
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de su carifio. Soy su amigo, maestro divino, bienqueriente, benefactor y su
Senor adorable”. De acuerdo con esta y otras declaraciones similares de
las escrituras, cuando el reino de la devocion se suaviza por la pureza de
la relacion de uno con Krsna, alcanza una excelencia que la pone bajo la
jurisdiccion de un rey llamado Raga, o apego ardiente, cuyo extraordinario
reino esta representado por la superficie superior y lisa de las hojas.

La parte inferior de las dos hojas se menciona en declaraciones tales
como tasmadd bharata sarvatma..., “por lo tanto, Oh Pariksit, aquellos
que desean estar libres del temor para siempre deben adorar a Sri Hari,
el Sefor de todas las entidades” (Srimad-Bhagavatam 2.1.5). Este verso
sugiere que, dado que este bhakti se caracteriza por estar inducido por las
declaraciones y preceptos de las escrituras, es un tanto aspero. Y debido
a que este bhakti carece de una relacion pura con el Senor, como la de un
amado, o la de un hijo y demas, es algo aspero o inferior. Por esta razon,
el reino de la devocion representado por esta parte inferior de la hoja esta
bajo la jurisdiccion de otro rey llamado Vaidha, o regulacion. Sin embargo,
en términos de la capacidad para disipar el sufrimiento (klesa-ghnatva)
y otorgar lo auspicioso (Subha-datva), casi no hay diferencia entre raga-
bhakti 'y vaidhi-bhakti.

Piyuasa-varsini-vrtti: Las partes superiores de estas dos hojas del sadhana-
bhakti son extremadamente suaves, lisas y hermosas, y las partes inferiores
son asperas. De manera similar, hay dos clases de sadhana-bhakti. Una es
raga-bhakti, que tiene sus raices en un tipo especifico de codicia trascendental
y es muy suave y hermosa, y la otra es vaidhi-bhakti, que esta arraigada en los
preceptos estrictos de las escrituras, y es un tanto dspera.

El significado es que sadhana-bhakti tiene dos cualidades: klesa-ghni
(disipa toda miseria) y subha-da (otorga todo lo auspicioso). Aqui, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura, ha entregado un ejemplo con la intencion
de presentar este tema de forma sencilla y facil de comprender. Ya que es un
hecho establecido que una cualidad (guna) y el poseedor de esa cualidad
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(guni) no estan separados el uno del otro, debemos entender aqui, que el
autor define al sadhana-bhakti describiendo sus dos aspectos de raga-bhakti y
vaidhi-bhakti, asi como sus cualidades compartidas de klesa-ghni y subha-da.

El significado es que dos aspectos rigen el sadhana-bhakti. El primero
es la codicia (trascendental). Al ver las cualidades del bhakti; su suavidad
y encanto, su ternura, su naturaleza auto manifiesta, etc.; una codicia
trascendental espontanea por el bhakti se despierta en el corazon del sadhaka
y un deseo de alcanzarla.

Ese sadhana-bhakti impulsado por tal codicia natural se llama raganuga-
bhakti. Por eso aqui se afirma que un rey llamado Raga tiene jurisdiccion
sobre ese aspecto suave del bhakti. En otras palabras, raga o prema gobierna
raganuga-bhakti en cada etapa. Debido a este prema, los sadhakas establecen
sus diferentes relaciones con Sri Bhagavan. Ellos aceptan a Sri Bhagavan
como su muy amado, su vida y alma, su hijo, su amigo, su maestro espiritual,
su confidente o su Deidad adorable.

Bhagavan Kapiladeva le dijo lo siguiente a su madre, Devahuti:

na karhicin mat-parah santa-riipe
nanksyanti no me ‘nimiso ledhi hetih
yesam aham priya atma sutas ca
sakha guruh suhrdo daivam istam
Srimad-Bhagavatam (3.25.38)

Oh Madre, para los devotos a los que se les ha otorgado tal riqueza
espiritual, no hay posibilidad de que pierdan su fortuna, ni que los
movimientos del ciclo del tiempo puedan destruirla. Esto es asi porque
para esos devotos, Yo soy tan querido como su propio ser, soy el objeto
del carifio como un hijo, soy el objeto de la confianza como un amigo,

como preceptor, como benefactor y como su Sefior adorable.

Asi, en la practica de raganuga-bhakti existe una suavidad debido a
la presencia de una relacion pura y, como la parte superior de las hojas
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que es suave, brilla resplandecientemente en una posicion superior. En
otras palabras, raganuga-bhakti siempre permanece en una posicion
de excelencia.

El otro impulso para que un sadhaka se ocupe en sadhana-bhakti es el
miedo que nace de las regulaciones de las escrituras. El Srimad-Bhagavatam
declara que sin rendir devocion amorosa a Bhagavan (bhagavad-bhakti),
la entidad viviente nunca podra cruzar el vasto océano de los repetidos
nacimientos y muertes, porque la raiz de esta existencia material, que se
compone de nacimiento y muerte, es el cautiverio de la ilusion (maya), y el
bhagavad-bhakti es el tinico medio para disiparlo:

tasmad bharata sarvatma / bhagavan isvaro harih
srotavyah kirtitavyas ca / smartavyas cecchatabhayam

Srimad-Bhagavatam (2.1.5)

Oh descendiente del rey Bharata, quien desee liberarse de todas las
miserias debe escuchar, glorificar y también recordar a la Personalidad
de Dios, quien es la Superalma, el controlador y el salvador de todas

las miserias. *

El tipo de sadhana-bhakti practicado como resultado de escuchar tales
declaraciones de las escrituras se llama vaidhi-bhakti. Los practicantes de
vaidhi-bhakti se ocupan en diferentes ramas del bhakti, no debido al afecto a
Bhagavan sino en un intento de acabar con su sufrimiento. Por esta razon, se
dice que el vaidhi-bhakti es dspero y tosco, no esta enraizado en una relacion
pura e intima de apego al Sefior. Se asemeja a la parte inferior aspera de una
hoja. Esto indica que comparado con el raganuga-bhakti, el vaidhi-bhakti
es inferior. En la practica del vaidhi-bhakti las reglas y regulaciones de las
escrituras son prominentes. Esta clase de sadhana-bhakti, por lo tanto, esta
bajo la jurisdiccion de un rey llamado Vaidha o regulacion.

Ambos lados (superior e inferior) de las hojas de una enredadera tienen
propiedades similares. No es que la parte superior de la hoja que es suave
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tenga ciertas propiedades y la parte inferior que es aspera tenga otras. Del
mismo modo, la naturaleza de vaidhi-sadhana-bhakti y la naturaleza de
raganuga-sadhana-bhakti es casi la misma.

Ambas son igualmente efectivas para eliminar las miserias y otorgar lo
beneficioso.

Srila Rapa Gosvami ha escrito:

yatra raganavaptatvat / pravrttir upajayate
sasanenaiva Sastrasya / sa vaidhi-bhaktir ucyate
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.6)

El bhakti a veces es inspirado por la codicia (trascendental) y otras
veces es inducido por los mandatos de las escrituras. La devocion que
no es motivada por la codicia trascendental sino por el mandato de las

escrituras se llama vaidhi-bhakti.

En su comentario sobre este verso, Srila Jiva Gosvami ha escrito rago
‘tranniragah tad rucis ca, “aqui, la palabra raga se refiere al bhajana dotado de
un apego profundo, o ruci (gusto)”. El bhajana que no esta inducido por tal
raga se llama vaidhi-bhakti.

Ademds, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha escrito, rago’ tra
sri murter darsanad dasama-skandhiya tal lila-katha sravanaccha bhajana
lobhah, “se llama raga a la codicia trascendental que surge de la ejecucion
del bhajana al contemplar la Deidad de Bhagavan o escuchar las dulces
narraciones de los pasatiempos de Krsna como se relatan en el décimo
canto del Srimad-Bhagavatam”.

El bhakti que no esta motivado por tal codicia transcendental, sino
impulsado por los preceptos de las escrituras, se llama vaidhi-bhakti. Sri
Sukadeva Gosvami le dijo a Pariksit Maharaja [como se cita anteriormente
en el Srimad-Bhagavatam 2.1.5], tasmad bharata sarvatmd, bhagavan isvaro
harih/ srotavyah kirtitavyas ca, smartavyas cecchatabhayam. En otras palabras,
para liberarse de las garras de la temible muerte y del castigo infernal
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extremadamente espantoso, provocado por un apego excesivo al cuerpo, a
las cosas relacionadas con el cuerpo y a las relaciones mundanas, y para
alcanzar la felicidad suprema, es imperativo que la jiva pronuncie los santos
nombres de Sri Hari, escuche las narraciones acerca de Sus pasatiempos y se
dedique con atencion fija a recordarle. La practica de aquellos que realizan
bhakti después de escuchar esto se llama vaidhi-bhakti.

La parte superior de ambas hojas de la enredadera de la devocion (bhakti-
lata) es suave, brillante y hermosa. Asi, esta parte superior se ha comparado
con raga-bhakti (la devocion con un apego ardiente). Uno debe entender
que raga-bhakti significa raganuga-bhakti. La devocion de los asociados de
Vraja se llama ragatmika-bhakti. La devocion realizada bajo la guia de estos
asociados eternamente perfectos se llama raganuga-bhakti.

iste svarasiki ragah / paramavistata bhavet
tanmay1 ya bhaved bhaktih / satra ragatmikodita
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.272)

Una obsesion profunda y espontdnea, o un anhelo implacable, por
[complacer a] la Deidad adorable que uno elige, se llama raga. Y la

devocion imbuida de este sentimiento amoroso se llama ragatmika-bhakti.

virajantim abhivyaktam / vraja-vasi-janadisu
ragatmikam anusrta / ya sa raganugocyate
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.270)

Este ragatmika-bhakti se encuentra en su forma plenamente manifiesta
en los Vrajavasis o los eternos asociados de Krsna en Vrndavana. La
devocion que sigue o es guiada por el ragatmika-bhakti se llama

raganuga-bhakti.

ragatmika-bhakti - ‘mukhya’ vraja-vasi-jane
tara anugata bhaktira ‘raganuga’-name
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.149)
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Esa devocion, cuya esencia misma esta constituida por un apego
ardiente y eterno (raga) dentro del ser, se conoce como ragatmika-
bhakti. Ella se manifiesta de manera especial y espléndida en los
residentes de Vraja. La devocion que sigue a este ragatmika-bhakti se

conoce como raganuga-bhakti.

Asi como los ojos y otros sentidos son atraidos de forma natural a la
belleza y otros objetos de los sentidos, sin la necesidad de ningun incentivo
separado, asi los devotos de Bhagavan tienen un amor natural, profundo e
insaciable por El. Esto se llama raga. Hay variedades de rdaga, como santa
(neutralidad), dasya (servidumbre), sakhya (amistad), vatsalya (afecto
parental) y madhura (afecto amoroso). En el Srimad-Bhagavatam (3.25.38),
Bhagavan Kapiladeva dijo a Su madre Devahti:

yesam aham priya atma sutas ca
sakha guruh suhrdo daivam istam

Para Mis devotos, Yo soy su amado, su propio ser, su hijo, amigo, maestro

espiritual, bienqueriente y Sefior adorable.

En este verso al decir priya, suta, sakha, y demas, hace referencia a Sri
Radha y las gopis que son las amadas de Krsna, en madhura-bhava, Sri Nanda
y Yasoda en vatsalya-bhava, Sridhama y los otros amigos en sakhya-bhava,
Raktakay Patraka en dasya-bhava, todos los cuales estan atados a Krsna con una
relacion amorosa. Al escuchar sobre los encantadores y amorosos sentimientos
de estos asociados ragatmika de Krsna, un anhelo o codicia trascendental
por alcanzar el mismo sentimiento amoroso y servicio a El se despierta en
el corazon del sadhaka. Tal codicia transcendental es el impulso principal en
el raga-bhajana. En este Kali yuga especial, Sri Caitanya Mahaprabhu y los
dcaryas que se refugiaron a Sus pies de loto aceptan que obtener servicio en
manjari-bhava, el sadhana realizado bajo la guia de las sirvientas eternamente
perfectas de Srimati Radhika, como Sri Raipa Manjari y Sri Rati Matjari, es la
practica mas elevada entre todas las practicas espirituales.
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Otro punto que debe considerarse es que si bien hay muchas diferencias
entre el deleite que surge de la devocion arraigada en la codicia trascendental
(raga-bhakti) y el de la devocion arraigada en los mandatos de las escrituras
(vaidhi-bhakti), existe poca diferencia en el sentido de como se despiertan
sus cualidades de destruir sufrimiento y otorgar lo auspicioso.

Texto 3
3a ~ Cinco tipos de klesa (miseria)

“Tatravidyasmita-raga-dvesabhinivesah paiica klesah” |

Bhavanuvada: La miseria (klesa) es de cinco tipos: la ignorancia (avidya),
el ego falso (asmita), la pasion o apego por las cosas materiales (raga), el
odio (dvesa) y la absorcion en los objetos mundanos (abhinivesa).

Piytisa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd explicando
las dos cualidades del sadhana-bhakti: klesa-ghniy subha-da. Ya se ha explicado
que ambas cualidades estan presentes en raga-bhaktiy vaidhi-bhakti. Pero en
ese contexto, jcudl es el significado de klesa (miseria)? ;Y cual es el de subha
(lo auspicioso)? En este texto el autor expone estos puntos.

Maharsi Patanjali ha escrito en el tercer aforismo del sadhana-pada de
su libro Yoga-darsana, avidya-'mita-raga-dvesabhinivesah paiica-klesah, “la
ignorancia (avidya), el ego falso (asmita), el apego al disfrute material (raga),
la aversion al sufrimiento (dvesa) y la absorcion material (abhinivesa) son
cinco diferentes clases de klesa o miseria”.

Al estar situadas en el corazon, estas ocasionan que uno se ocupe ya
sea en la accion (karma) o en la inaccion (akarma). Como resultado, uno
obtiene su destino, los frutos piadosos o impios, que son la felicidad o la
afliccion, respectivamente. Estos cinco tipos de miseria (klesa) se describen

brevemente a continuacion.
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1.  Avidya — El estado de conciencia en el que uno confunde los objetos
temporales como si fueran eternos, lo que es impuro como puro, la
infelicidad como felicidad, e identifica al ser con la materia, se llama
avidya o ignorancia. La avidya esta presente cuando uno considera
cosas que no son permanentes tales como el cuerpo de uno, la
propiedad y las posesiones, el conyuge, los hijos, los placeres y las
riquezas como si fueran permanentes; cuando se considera el cuerpo
fisico impuro, compuesto de sangre, musculo, grasa, huesos, heces y
orina como algo puro o agradable; y cuando uno piensa que los placeres
triviales mundanos producen felicidad, cuando en realidad su resultado
es el temible ciclo de nacimiento y muerte, incluyendo la expiacion
en el infierno y otras miserias similares. En otras palabras, avidya
es considerar que la verdadera felicidad es el placer derivado de los
objetos de los sentidos que son mundanos, que en realidad son una
fuente de sufrimiento ininterrumpido, e identificar el cuerpo fisico, sus

relaciones y posesiones inertes con uno mismo.

2. Asmita— suponer erroneamente que el poder cognitivo de la percepcion
visual (darsana-sakti) es completamente idéntico al poder inherente de
ver (drk-sakti) es un ejemplo de asmita. En otras palabras, asmita es la

falsa identificacion o la ilusion de pensar en términos de “yo” y “mio”.

3. Raga-Eldeseo oapego alos medios por los cuales uno intenta conseguir
placer o eliminar la afliccion, se llama raga. En otras palabras, el anhelo
por mads, incluso después de obtener el objeto deseado, se llama raga.

Dvesa: la aversion u odio a lo que causa infelicidad se llama dvesa.

Abhinivesa — Estar fuertemente apegado al cuerpo porque es la base
para alcanzar los placeres mundanos y también estar aterrorizado por
la muerte se llama abhinivesa.

3b ~ Cuatro etapas del pecado (papa)

prarabdhaprarabdha-ridha-bija-papadayas tan-maya eva |
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Bhavanuvada: Ademas, hay cuatro etapas del pecado que también estan
integradas en klesa: prarabdha-papa [pecados en la etapa de fructificacion,
lo que significa que el resultado de los pecados pasados ha comenzado
a manifestarse en el cuerpo actual de la entidad viviente y esta siendo
experimentado por ella], aprarabdha-papa [pecados que tomaran tiempo
para fructificar], ridha, o kiita [pecados que estan a punto de convertirse
en semillas, habiendo permanecido en el cuerpo sutil de la jiva en forma de
impresiones de acciones pasadas] y bija [semillas de deseos pecaminosos
que finalmente conduciran a la etapa de fructificacion].

Piyusa-varsini-vrtti: Ademds, hay cuatro tipos de pecado (papa), que
también se consideran fuentes de miseria (klesa). Ellos son prarabdha,
aprarabdha, rudha (kuta) y bija, y se describen brevemente a continuacion:

1. Prarabdha-papa — De los actos pecaminosos acumulados y cometidos
en nacimientos previos, prarabdha-papa es la porcion que uno ha

comenzado a sufrir en este nacimiento.

2. Aprarabdha-papa — Se refiere a la acumulacion de pecados que no
han fructificado, cometidos a lo largo de muchas vidas. Uno todavia
no ha comenzado a sufrir la pena merecida por estas faltas. En otras
palabras, el aprarabdha-papa es la reaccion del pecado que actualmente
permanece latente, pero que esta reservada para nosotros.

3. Rudha-papa — Esto también se conoce como kiita, o el pecado en su
forma sutil [es decir, existe en el corazon como las impresiones de
acciones pasadas]. Ridha-papa se refiere a aquellas malas acciones
que finalmente se convierten en semillas (bija), y con el tiempo
brotan y producen sus propios frutos. Es la totalidad de los frutos de
aprarabdha-papa.

4. Bija-papa — Esto se refiere al pecado que consiste en el deseo y, por lo
tanto, es la causa subyacente de prarabdha. Estas semillas del deseo
permanecen ocultas en el corazon. A su debido tiempo, por la voluntad
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de Bhagavan, se manifiestan como prarabdha, obligando a uno a
someterse a sus resultados respectivos.

Se requiere una reflexion cuidadosa a este respecto. La ignorancia
(avidya) que existe en esas jivas que son opuestas a la Verdad Absoluta produce
estos deseos. Para satisfacer estos deseos, tienen que aceptar el cuerpo de un
humano, semidios, animal y demas. Esto sucede desde tiempo inmemorial.
De estas especies, solo la forma de vida humana brinda a Ia jiva la facilidad de
ocuparse en la actividad fruitiva (karma) [e incurrir en reacciones kdrmicas].
Otras formas de vida, como los semidioses y los animales, estan destinados a
experimentar el fruto de las actividades previas. Hay mucho disfrute en estas
diversas especies, y, por lo tanto, cualquier deseo que surja en tales formas
de vida es el apropiado para ese tipo especifico de disfrute. Asi, junto con la
manifestacion de su prarabdha-karma, sus deseos se satisfacen. Aun cuando
los deseos surgen en su corazon, no se acumulan para convertirse en semillas
que conlleven mas disfrute. Solamente los deseos que surgen en la forma
humana de vida son capaces de contener karma-bija o semillas que resultaran
en nuevas acciones.

Teniendo en cuenta esto, podemos inferir que los seres humanos son
mads competentes deseando que disfrutando.

En esencia, a través del sadhana-bhakti; ya sea raga-bhakti o vaidhi-
bhakti, estos cinco tipos de klesa (miseria); avidya, asmita, etc.— se
destruyen completamente, al igual que el klesa que surge de los cuatro
tipos de pecado (papa), tal como el prarabdha. Por lo tanto, sadhana-
bhakti se llama klesa-ghni, aquel que destruye todas las miserias.

Ademas, el Padma Purana declara:

aprarabdha-phalam papar / kiitam bijam phalonmukham
kramenaiva praliyeta / visnu-bhakti-ratatmanam

Para aquellos cuya vida y alma estd apegada a la devocion firme y

exclusiva al Sefior Visnu, los cuatro tipos de pecados son completamente

143



Madhurya-kadambini

la ignorancia (avidya). Por lo tanto, como la ignorancia se destruye en el
transcurso de realizar sadhana-bhakti, los efectos de la ignorancia también se
destruyen facil y automaticamente. El sadhana-bhakti también destruye todo

destruidos en la siguiente secuencia: (1) aprarabdha [la reserva
acumulada de pecados que se encuentran en una condicion latente], (2)
kiita [pecados que estan a punto de producir semillas, lo que significa
que estan comenzando a tomar forma como deseos pecaminosos], (3)
bija [semillas que ya estan establecidas como deseos pecaminosos] y (4)

prarabdha [pecados fructificados].

yat-pada-pankaja-palasa-vilasa-bhaktya
karmasayam grathitam udgrathayanti santah
tadvan na rikta-matayo yatayo ’pi ruddha-
srotoganas tam aranam bhaja vasudevam
Srimad-Bhagavatam (4.22.39)

[St1 Sanat-kumara dijo a Maharaja Prthu:] Oh rey, los devotos de Bhagavan,
simplemente por meditar con amor en la refulgencia que brilla de las
unas de Sus adorables pies de loto, destruyen el fuerte nudo del corazon,
el cual se produce a partir de las actividades fruitivas. Sin embargo, los
yogis que buscan liberacion impersonal, no pueden romper ese nudo,
aunque controlen sus sentidos. Por lo tanto, oh rey, abandonando el
esfuerzo separado por controlar los sentidos, uno debe realizar bhajana de

Bhagavan Vasudeva, quien es el refugio de todos los seres.

En otras palabras, el ego falso (asmita) y demas son las tendencias de

el prarabdha-karma de uno. El Srimad-Bhagavatam (3.33.6) afirma:
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[Sri Devahiti le dijo a Bhagavan Kapiladeval: Oh Bhagavan, incluso si
una persona intocable que consume carne de perro escucha o canta Tus
Santos Nombres, o si de vez en cuando Te ofrece reverencias o Te recuerda,
incluso sin la debida atencion, es elevado a la posicion venerable de un
sacerdote brahmana cualificado para ejecutar soma-yajiias (sacrificios de
fuego destinados a invocar el néctar de la luna que es bebido solo por
semidioses). ; Qué se puede decir entonces de alguien que tiene audiencia

directa de Ti? Para tal persona, la vida humana es un éxito completo.

Aqui se afirma que al pronunciar los nombres de Bhagavan, al escuchar
las narraciones de Sus pasatiempos, al recordarle, etc., incluso un candala
comedor de perro se cualifica para realizar sacrificios de fuego védicos tan
elevados como el soma-yajiia. De esto se comprende que sadhana-bhakti
destruye incluso el pecado fructificado de la persona (prarabdha-papa), ya
que es el pecado fructificado el que determina el nacimiento de uno en una
castabajay desafortunada como la de un candala. El pecado fructificadono es
destruido ni siquiera por el cultivo del conocimiento del brahma impersonal
(brahma-jinana). Incluso en la etapa de jivan-mukta (emancipacion de la
falsa identificacion corporal en esta vida), los jiianis alcanzan la liberacion
real (mukti) solo cuando los resultados de sus acciones pasadas cesan. Sin
embargo, la destruccion de los pecados fructificados (prarabdha-papa),
que no es posible nisiquiera mediante el cultivo del conocimiento del
brahma, se logra facilmente a través del sadhana-bhakti. Los otros tipos
de pecado; aprarabdha, kita y bija, por lo tanto, también seran destruidos
definitivamente. ; Qué duda puede haber al respecto?

3c ~ Las cualidades auspiciosas otorgadas por el bhakti

Subhani durvisaya-vaitrsnya-bhagavad-visaya-satrsny-anukilya-krpa-ksama-satya-
saralya-samya-dhairya-gambhirya-manada  tvamananitva-sarva-subhagatvadayo
ginas ca “sarvair ginais tatra samasate surah” ity adi drstya jieyah || 3 ||
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Bhavanuvada: Aqui, el uso de la palabra subha (auspicioso) implica un
desagrado por los objetos que causan miseria, asi como una sed por lo que
esta relacionado con Bhagavan. También implica benevolencia (anukilya),
misericordia (krpa), perdon (ksama), veracidad (satya), simplicidad
(saralya), igualdad (samya), paciencia (dhairya), seriedad (gambhirya), la
cualidad de honrar a los demas (manadatva) y no esperar respeto de otros
(amanitva), toda buena fortuna (sarva saubhagya) y otras virtudes.

Esto también se comprende a partir de la evidencia de las escrituras,
como yasyasti bhaktir bhagavaty akificana, sarvair gunais tatra samasate surah,
“los semidioses con todas sus virtudes residen completamente en esa persona
que tiene devocion desinteresada por Bhagavan” (Srimad-Bhagavatam
5.18.12). Por lo tanto, todas estas cualidades residen en los devotos.

Piyusa-varsini-vrtti: El resultado de realizar sadhana-bhakti es que avidya
y otros tipos de miseria (klesa), asi como los diferentes tipos de pecado, tal
como prarabdha, son completamente destruidos y todas las clases de buenas
cualidades se manifiestan en el devoto. Por lo tanto, se dice que bhakti es
subha-da, ya que ella otorga todo lo auspicioso.

sarva mahc‘t-guna-gana vaisnava-sarire
krsna-bhakte krsnera guna sakali safncare

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.75)

Muchas virtudes excelsas residen en el cuerpo de un Vaisnava. Todas las

cualidades trascendentales de Krsna son trasmitidas a Su bhakta.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd mencionando algunas de las
cualidades auspiciosas de aquellos devotos que estan en la etapa del sadhana.
Principalmente, ellos tienen un desagrado por todo aquello que finalmente
resulte ser una causa de dolor y tienen sed por aquello que estd relacionado
con Bhagavan. Por ocupar sus sentidos en el servicio de Krsna, los bhakti-
sadhakas que han obtenido incluso un gusto infinitesimal por los nombres,
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las formas, las cualidades y los pasatiempos de Krsna, naturalmente estaran
desinteresados de las formas, gustos y demads cosas mundanas, que son causa
de gran sufrimiento. Qué decir de los objetos mundanos insignificantes,
incluso la felicidad de la liberacion impersonal se vuelve insignificante para
los bhakti-sadhakas:

krsna-pada-padma-gandha jei jana paya
brahma-loka-adi-sukha tare nahi bhaya

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 6.136)

La dicha disponible en planetas como Brahmaloka no puede satisfacer
a aquel que tiene la oportunidad de obtener la fragancia de los pies de

loto de Krsna.

Gradualmente, todos los anhelos del devoto se centran en la
adoracion de los pies de loto de Krsna. “; Como puedo servir y complacer
a mi Deidad adorable?” Solo este pensamiento captura el corazon entero
del sadhaka. Cuando, por la misericordia de Sri Bhakti-devi, el corazén
del sadhaka se llena de sentimientos que son completamente beneficiosos
para Krsna (krsnanukiilya), una belleza sin precedentes se forma en el
templo de su corazéon. En ese momento, la misericordia, el perdon, la
veracidad, la sencillez, la ecuanimidad, la paciencia, la seriedad, el respeto,
la modestia, la bienaventuranza y otras cualidades auspiciosas surgen en
el corazon del sadhaka con una claridad excepcional y derraman sobre ¢l
lluvias de néctar tranquilizadoras. De esta manera, una calma verdadera y
sin precedentes prevalece en el corazon del devoto. El Srimad-Bhagavatam
(5.18.12) declara:

yasyasti bhaktir bhagavaty akincana
sarvair gunais tatra samdsate surdh

harav abhaktasya kuto mahad-guna
mano-rathenasati dhavato bahih
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Todos los semidioses junto a todas las cualidades virtuosas, como la
adhesion a los principios religiosos, el conocimiento y otras, moran
perpetuamente en el corazon de los bhakti-sadhakas, que poseen
devocion desinteresada (niskama-bhakti) por los pies de loto de
Bhagavan. Pero en el caso de aquellos que no son devotos de Bhagavan,
¢de donde provendran las muchas cualidades que se encuentran en las
personalidades excelsas? Con una variedad de aspiraciones materiales,

ellos persiguen sin cesar los pequerios logros del mundo material.

Por lo tanto, tnicamente los corazones de los Vaisnavas son almacenes

rebosantes de todas las cualidades trascendentales. Sriman Mahaprabhu le

dijo a Srila Sanatana Gosvam:
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sei saba guna haya vaisnava-laksana
saba kaha na jaya, kari dig-darasana

krpalu, akrta-droha, satya-sara sama
nirdosa, vadanya, mrdu, Suci, akificana

sarvopakaraka, santa, krsnaika-sarana
akama, niriha, sthira, vijita-sad-guna

mita-bhuk, apramatta, manada, amani
gambhira, karuna, maitra, kavi, daksa, mauni

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.77-80)

Todas estas cualidades son sintomas de un Vaisnava. Son muchas para
nombrarlas todas, asi que daré un atisbo de estas. Los devotos de Krsna
son (1) misericordiosos, (2) dociles, (3) la esencia misma de la verdad,
(4) igual para con todos, (5) sin faltas, (6) magnanimos, (7) dulces,
(8) limpios, (9) sin posesiones mundanas y (10) se dedican al bienestar
de todos. Ellos son (11) pacificos, (12) entregados de forma exclusiva
a Krsna, (13) son desinteresados, (14) indiferentes a las adquisiciones

materiales, (15) fijos en el servicio devocional y (16) estan libres de la
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influencia de los seis defectos de la lujuria, la ira, la codicia, la envidia, el
orgullo y el engano. Ellos (17) comen solo lo necesario y (18) no estan
intoxicados por ninguna cosa. Son (19) respetuosos, (20) no esperan
respeto para ellos mismos y son (21) serios y (22) compasivos. Son

(23) amistosos, (24) poéticos, (25) expertos y (26) silenciosos.

Texto 4
La disipacién de lo desfavorable y el logro de lo auspicioso

“bhatkih paresanubhavo viraktir anyatra caisa trika ekakalah” | ity
uktaprakarena yugapad api pravrttayor api tayoh patrikayor udgama-
taratamyenaiva tat-tad-asubha-nivrtti-Subha-pravrttitaratamyad asty eva
kramah | sa catisiksmo durlaksyo ’pi tat-tat-karya-darsana-lingena sudhibhir
avasiyate || 4 ||

Bhavanuvada: El Srimad-Bhagavatam (11.2.42) declara: “Cuando
una persona entregada se ocupa en bhajana, tres efectos se manifiestan
simultaneamente en su corazon: (1) [se manifiesta] el bhakti caracterizado
por sravana y kirtana, (2) [existe] una vivencia directa del Sefior Supremo
(Paramesvara) y (3) [surge] el desapego de lo que no esta relacionado a
Bhagavan”. A través de esta declaracion de la escritura, uno puede entender
que las dos hojas descritas anteriormente llamadas klesa-ghni y subha-da,
que aparecen en la enredadera de la devocion, brotan simultaneamente.
Sin embargo, la eliminacion de lo desfavorable y el logro de lo auspicioso
ocurren de acuerdo con el grado en que las hojas se manifiestan, ya sea
ligera o sustancialmente. Al mismo tiempo, son sumamente sutiles y, por
lo tanto, los signos de desarrollo no se perciben facilmente. Las personas
inteligentes pueden detectar estos sintomas y asi determinar el progreso
de alguien.
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Piyusa-varsini-vrtti: Anteriormente, se establecio que el sadhana-bhakti,
ya sea vaidhi o raganuga, es capaz de destruir todas las variedades de cosas
desfavorables o miserias, y despertar todas las cualidades auspiciosas. Aqui,
sin embargo, una duda puede surgir en cuanto a como el sadhana-bhakti
puede llevar a cabo ambas simultdneamente. En respuesta a esto, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura proporciona este verso como evidencia:

bhaktih paresanubhavo viraktir
anyatra caisa trika eka-kalah
prapadyamanasya yathasnatah syus
tustih pustih ksud-apayo nu-ghasam
Srimad-Bhagavatam (11.2.42)

Mientras una persona come, simultineamente experimenta tres
sensaciones con cada bocado de comida. Experimenta satisfaccion (es
decir, gratificacion o placer), se nutre (consumiendo sustancias que
sustentan su fuerza vital), y se alivia del hambre. De la misma manera,
una persona que se refugia en Bhagavan y se dedica al servicio devocional
a El, en su desempefio de bhajana, a cada momento experimenta tres
cosas simultdneamente: amor puro (prema) por Bhagavan; realizacion
de la identidad (svariipa) de su Senor amado y desapego de cualquier

otra cosa que no esté relacionada a su Senor.

Asi, a pesar del hecho de que ambas hojas (klesa-ghni y subha-da)
brotan simultaneamente en la enredadera de la devocion, las miserias como
la avidya se eliminan y las virtudes se manifiestan en proporcion al grado en
que esas hojas crecen. Por lo tanto, aunque esta progresion esta bien definida,
es tan sutil y dificil de percibir que no se puede comprender facilmente.
Se da el ejemplo de una persona comiendo. Con cada bocado que come,
experimenta simultineamente satisfaccion, nutricion y saciedad del hambre.
Sin embargo, debemos entender que estos tres efectos se producen no solo
con cada bocado, sino con todos y cada uno de los granos o particulas de
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comida. Esto es extremadamente dificil de observar, de la misma manera es
dificil percibir el progreso en el bhakti o el bhajana.

Por lo tanto, aunque el progreso es muy sutil e inmensamente dificil
de distinguir para una persona laica, los devotos que poseen conocimiento
pueden distinguir en qué grado el sadhaka ha destruido la miseria y ha
alcanzado las cualidades auspiciosas, al observar las actividades y los
sintomas que este exhibe.

Texto 5
5a ~ El despertar de éraddha (fe)

tatra bhakty-adhikarinah prathamam sraddha | sa ca tat-tac-chastrarthe
drdhapratyaya-may1 | prakramyamana-yatnaika-nidana-ripa-tad-visayakatvaika-
nivarha-ripa-sadara-sprha ca | sa ca sa ca svabhaviki kenapi balad utpadita ca |

Bhavanuvada: El despertar de sraddha (fe trascendental) es el primer
sintoma que aparece en aquellos que son aptos para obtener bhakti.
Sraddha es la fe inquebrantable en las declaraciones de las escrituras
devocionales. También se conoce como sraddha al deseo de realizar las
practicas prescritas en esas escrituras con un esfuerzo, respeto y cuidado
especial. Por otra parte, estos dos tipos de sraddha se dividen en dos
categorias diferentes: (1) fe que se despierta de forma natural y (2) fe que
surge a la fuerza inducida por otra persona.

Piytisa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, después
de describir brevemente la naturaleza intrinseca (svariipa) del bhakti, su
naturaleza auto manifiesta y sus funciones, ahora comienza a describir el
tema principal de esta obra: las diferentes etapas de la practica de la devocion
(bhakti-sadhana). Sraddha es ciertamente la primera etapa de bhakti-sadhana,
el primer escalon hacia el templo del bhakti. Bhakti o hari-bhajana, es la
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practica (sadhana) para que todas las personas de todo el mundo alcancen
la meta ultima. Cualquier persona de cualquier nacion o condicion de vida
puede ocuparse en hari-bhajana.

sri-krsna-bhajane haya sabe adhikari
kiba vipra kiba sudra ki purusa nari

Todo el mundo, ya sea un sacerdote o un trabajador, un hombre o una

mujer, estdn cualificados para ejecutar el bhajana de Sri Krsna.

Por lo tanto, el tiempo, el lugar, la circunstancia, la casta o el estatus
familiar no tienen importancia en la practica del bhakti, ya que el bhakti
depende solo de la fe que uno tenga. Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila
22.64) declara: sraddhavan jana haya bhakti-adhikari, “aquel que tiene fe
es un candidato adecuado para el bhakti”. La fe es necesaria, no solo en
la practica del bhakti sino también en las practicas del karma (la actividad
fruitiva), jndana (el conocimiento monista) y yoga. Sin fe, uno no puede
alcanzar la perfeccion en ninguna busqueda o practica. En el Bhagavad-gita
(17.28), Sri Krsna le dijo a Arjuna:

asraddhaya hetum dattam / tapas taptam krtam ca yat
asad ity ucyate partha / na ca tat pretya no iha

Oh hijo de Prtha, el sacrificio, la austeridad, la caridad o cualquier
acto realizado sin fe se considera asat, irreal. Tales actividades no dan

resultado trascendental, ya sea en esta vida o en la siguiente.

De acuerdo con esta declaracion del Gita, todas las practicas
desprovistas de sraddha son en vano. Maharsi Patanjali escribe: sraddha
cetasah samprasadahsa hi jananiva kalyani yoginam pati. Esto significa que
la fe o sraddha es la felicidad absoluta del corazon. “La felicidad absoluta del
corazén” indica la primera etapa que se compara a cuando [una planta] esta
en un estado de semilla, y es la disposicion favorable a un objeto en particular.
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Tiene lugar cuando la inmundicia de la duda se disipa del corazon. Esto se
llama sraddha. Por lo tanto, vemos que, con respecto a cualquier tema, la
expulsion de la duda y el establecimiento de la fe se llama sraddha. Como
una madre, $raddha, la personificacion de lo auspicioso siempre protege al
yogi. En cualquier busqueda, solo una persona con fe es capaz de lograr la
perfeccion. A medida que su fe en lo que sea que busque se fortalece, su
corazon se inclina favorablemente hacia ello y es conducido hacia el éxito.

Es cierto que, en cualquier practica, ya sea jiiana, karma o yoga, la fe
es esencial, pero con respecto al bhakti-sadhana, la fe es extraordinariamente
esencial. La fe es la primera etapa crucial en la practica del bhakti, que esta
mas alla de las cualidades de la naturaleza material y esta compuesta de
trascendencia. Prema es sin duda, el ultimo paso en la practica del bhakti.
Srila Riipa Gosvami ha escrito:

ddau sraddha tatah sadhu- / sango ’tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syat / tato nistha rucis tatah

athasaktis tato bhavas / tatah premabhyudarncati
sadhakanam ayar premnah / pradurbhave bhavet kramah
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15-16)

Esto significa que primero, la fe (sraddha) se desarrolla en el corazon
del sadhaka. Después de eso viene la asociacion con santos (sadhu-
sanga), la practica devocional (bhajana-kriya) y la eliminacion de habitos
indeseados (anartha-nivrtti). A continuacion, el sdadhaka desarrolla una
fe resuelta (nistha) en bhajana, seguido de un fuerte gusto (ruci) por ello.
Luego desarrolla un apego intenso (asakti) por el bhajana y por el objeto
del bhajana, Vrajendra-nandana Sri Krsna. Después de esto, suddha-sattva
(la existencia trascendental pura) desciende al corazon del sadhaka en la
forma de emociones espirituales (bhava) y, finalmente, surge el amor puro
por Krsna (prema). Este es el desarrollo gradual del prema.
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Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha descrito las dos caracteristicas
de $raddha, la primera etapa en la practica del bhakti. El primer sintoma
de sraddha es una fe inquebrantable en las declaraciones de las escrituras
devocionales. Srila Krsnadasa Kaviraja Gosvami escribe:

‘Ssraddha’-sabde visvasa kahe sudrdha niscaya
krsne bhakti kaile sarva-karma krta haya

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.62)

Sraddha es la firme conviccion de que al brindar servicio con amor
trascendental a Sri Krsna, todas las obligaciones de uno se cumplen

automaticamente.

En otras palabras, sraddha significa tener una fe genuina en la literatura
devocional, entender los significados de las escrituras con inteligencia firme,
esforzarse de todo corazon por lograr la realizacion de tales asuntos, y
reconciliar con logica cualquier dilema aparente. Una vez que uno desarrolla
una fe inquebrantable en estas conclusiones filosoficas, comprendera que
sin bhagavad-bhajana la vida es absolutamente inutil. Al mismo tiempo, al
escuchar acerca de la compasion y otras cualidades de Sri Hari, asi como, Su
pasatiempo de liberar a las almas caidas, el corazon se inunda de esperanza
y florece. Entonces surge de forma natural un disgusto o repugnancia hacia
los placeres fugaces. Por lo tanto, para quien posee tal sraddhd, mantener una
vida vana sin bhajana se vuelve extremadamente insoportable y su entrega a
los pies de loto de Sri Hari se vuelve natural.

En el siguiente comentario, Srila Jiva Gosvami describe sraddha y
sarandgati como idénticos entre si:

sraddha-saranapattyor aikarthyam labhyate | tac ca yuktam |
sraddha hola Ssastrartha-visvasah | Sastram ca tad-asaranasya
bhayam taccharanasyasabhayam vadati | tato jatayah sraddhayas
tac-charanapattir eva lingam iti ||

Bhakti-sandarbha (Anuccheda 176)
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Uno debe comprender que el significado de sraddha (fe) y saranagati
(entrega) es el mismo. La fe inquebrantable en los significados de la
escritura se llama $raddhd. La escritura instruye a los devotos que
estan entregados a los venerables pies de Bhagavan a ser intrépidos.
Aquellos que no se rinden tienen miedo. Por lo tanto, cuando tal fe
inquebrantable en los significados de las escrituras se despierta, su
sintoma es la rendicion. En otras palabras, solo al ver la entrega es que

se identifica que la fe esta presente.

Si tal entrega no estd arraigada en el corazon del sadhaka, no es posible
realizar verdadero bhajana de los pies de loto de Sri Bhagavan. El sadhaka
avanza en el bhajana en la medida en que se ha entregado. ;Qué mads se
puede decir?

De hecho, la entrega es la fuerza vital de la practica del bhakti. Solo
el devoto rendido logra la paz suprema y el éxtasis devocional, asi como la
morada suprema de Sri Bhagavan.

Sri Krsna le dice a Arjuna:

tam eva saranam gaccha / sarva-bhavena bharata
tat-prasadat param santim / sthanam prapsyasi sasvatam
Bhagavad-gita (18.62)

Oh descendiente de Bharata, rindete completamente a M1, el Controlador
Supremo. Por Mi gracia, alcanzaras la paz trascendental; y la morada

suprema y eterna.

A continuacién, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe el
segundo sintoma de sraddha. Cuando una persona se vuelve particularmente
diligente en ejecutar las practicas devocionales descritas en las escrituras y
exhibe un deseo reverente de ejecutar esas practicas, eso también se llama
sraddha. Una vez que el primer sintoma de sraddha —fe inquebrantable en los
significados de las escrituras— se despierta, entonces el segundo sintoma —el
efecto de tal fe— estd forzado a manifestarse. No hay duda al respecto. En ese
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momento, el sadhaka se vuelve particularmente cuidadoso en la ejecucion
de las practicas descritas en las escrituras y exhibe un deseo respetuoso de
realizar tales actividades.

Sobre este tema, Sri Jiva Gosvami escribe en el Bhakti-sandarbha
(Anuccheda 173):

kim ca jatayam sraddhayam siddhav asiddhau ca svarna-siddhilipsor iva
sada tad-anuvrtti-cestaiva syat | siddhis catrantahkaranakamadi-dosa-
ksaya-kari-paramananda-parama-kasthagami-sri- hari sphurana-ripaiva
jieya | tasyam svartha-sadhananupravrttau ca dambha-pratistha-lipsadi-
maya-cestd-leso ’pi na bhavati, na sutaram jidana-purvakam mahad-
avajiadayo ’paradhas capatanti, virodhad eva | ... yadi va sraddhavato ’pi
prarabdhadi-vasena visayasambandhabhyaso bhavati, tathapi tad-badhaya
visaya-sambandhasamaye’ pi dainyatma bhaktir evocchalita syattai; ...
sastriya- sraddhayan tu jatayam sudurdacaratva yogah syat, “para patni
para dravya” ity adi visnu-tosana-sastra virodhat |.

Cuando las personas creen en el valor del oro, se los puede ver trabajando
incansablemente y con gran esfuerzo para conseguirlo, ya sea que
logren obtenerlo o no. De manera similar, cuando el sraddha despierta,
se observa que el sadhaka constantemente se esfuerza por ejecutar
bhajana bajo la guia de las personalidades excelsas, ya sea que alcance
la perfeccion o no. Uno debe entender que aqui, la palabra “perfeccion”
significa que interiormente uno recibe un vislumbre de Sri Hari, una
experiencia que ofrece el pindculo del éxtasis supremo. Tal percepcion
destruye completamente las faltas internas, como la lujuria, en el
corazon del sadhaka. Una persona con fe, que ha logrado la perfeccion
se esfuerza por alcanzar la excelencia en esa perfeccion, y una persona
con fe que no ha alcanzado esa perfeccion se esfuerza por obtenerla. Ni
el mas minimo rastro de engreimiento o de deseo de fama permanece
en el corazon de tales devotos llenos de fe. El alma que tiene fe nunca

desobedece conscientemente ni ofende a los devotos puros, ya que tal
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acto esta completamente en discordancia con sus intentos de alcanzar la
perfeccion en el bhajana. Si debido al resultado de impresiones previas
(samskaras) una persona con fe ve que todavia tiene apego a los objetos
sensoriales materiales, entiende que tal apego es un obstaculo para su
bhajana y una devocion imbuida de humildad se manifiesta en ella. Una

persona llena de fe nunca exhibe mal cardcter. Las escrituras declaran:

para patni para dravya / para himsasu yo matim
na karoti puman bhiipa / tusyate tena kesavah

Visnu Purana

Oh Rey, Sri Kesava se complace con alguien cuya mente no piensa en la

esposa o las riquezas de otro hombre, ni comete violencia hacia otros.

De tal evidencia, se comprende que cuando la fe del sadhaka por las
escrituras se despierta, él abandona todo lo que crea un gran obstdaculo para
el bhajana, como las ofensas a los devotos excelsos, la lucha por obtener el
beneficio y la adoracion de este mundo, y el anhelo por el renombre y la
fama. Ascendiendo facilmente por los escalones sucesivos del bhakti es capaz
de entrar en el palacio del prema.

Por lo tanto, el sadhaka debe comprender completamente la etapa de
sraddha. Por ejemplo, antes de construir un rascacielos espectacular, se debe
instalar una base fuerte y segura. Silos cimientos no son seguros, el rascacielos
pronto se derrumbara. Igualmente, para construir el exquisito palacio de la
devocion para el placer de Sri Krsna, uno debe consolidar sus cimientos,
sraddha, porque el sraddha determina la cualificacion para el bhakti.

sraddhavan jana haya bhakti-adhikari
‘uttama’, ‘madhyama’, ‘kanistha’ - sraddha-anusari

sastra-yuktye sunipuna, drdha-sraddha jaia
‘uttama-adhikart’ sei taraya samsara
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sastra-yukti nahi jane drdha, sraddhavan
‘madhyama-adhikart’ sei maha-bhagyavan

jahara komala sraddha, se ‘kanistha’ jana
krame krame tenho bhakta haibe ‘uttama’
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.64, 65, 67, 69)

Solo las personas con fe son candidatos adecuados para el bhakti. Segun el
nivel de su fe, los devotos se clasifican como uttama-adhikari (elevados),
madhyama-adhikari (intermedios) y kanistha-adhikari (neofitos). Aquel
que estd versado en los temas de las escrituras de forma excepcional y
dotado de una fe inquebrantable es un uttama-adhikari. Tal persona puede
liberar a las almas que estan absortas en la vida mundana. Aquel que no
es experto en los temas de las escrituras, pero que esta lleno de fe es un
madhyama-adhikari y es muy afortunado. Y aquel cuya fe es maleable es
un kanistha-adhikari. Gradualmente, por asociacion con devotos elevados,

los dos tultimos también se vuelven uttama, o devotos de primera clase.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha vuelto a dividir las dos clases
de sraddha antes mencionadas en dos tipos mas. La primera se conoce como
svabhaviki o “que surge naturalmente”, y la segunda es bala-purvaka-utpadita
0 “que surge a la fuerza”. Ademds, Srila Jiva Gosvami ha descrito dos tipos
de fe: fe en los preceptos de las escrituras Védicas (Sastriya-sraddha) y fe
ordinaria materialista y temporal (laukika-sraddha). La primera surge al
recibir la asociacion y la misericordia de los devotos excelsos. Las escrituras
dicen, sat-sangaj jayate-sraddha, “la asociacion con personas santas genera
fe”. En el Srimad-Bhagavatam (3.25.25), Bhagavan Kapiladeva se dirige a Su
madre Devahiiti, asi:

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

taj-josanad asv apavarga-vartmani
sraddha ratir bhaktir anukramisyati
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En asociacion de devotos excelsos se obtiene la oportunidad de escuchar
sobre Mis valerosos pasatiempos, que transmiten el conocimiento de Mis
proezas y que son muy agradables para el oido y el corazon. Al escuchar
estos pasatiempos, el camino para eliminar la ignorancia se manifiesta
inmediatamente, primero como Sraddha, luego rati y finalmente prema-
bhakti por Mi.

De este verso se puede comprender que sraddha se obtiene al recibir
asociacion de mahdpurusas, personalidades elevadas. El tipo de fe generado
por su asociacion o su misericordia es svabhaviki, natural. También se llama
sastriya-sraddha. Este tipo de fe es favorable en la realizacion del bhajana
puro para alcanzar amor por Krsna. La fe que se despierta por la fuerza,
o la fe ordinaria materialista y temporal (laukika-sraddha) es la fe que no
ha surgido de la asociacion o la misericordia de los grandes devotos. Mas
bien, ha sido adoptada artificialmente imitando a otros. Este tipo de sraddha
no tiene ninguna utilidad particular en la ejecucion del bhajana puro. Sin
embargo, tras alcanzar la asociacion de devotos excelsos, una persona con tal
laukika-sraddha puede volver su vida exitosa al obtener svabhaviki-sraddha,
o sastriya-sraddha.

Ademds, Srila Jiva Gosvami describe la secuencia en la que obtienen la
fe aquellos en quienes ruci (gusto) es prominente y aquellos en quienes el
razonamiento (vicara) es prominente. En este contexto, vale la pena considerar
esta secuencia. Para las personas en las que el razonamiento predomina, el
proceso para desarrollar la fe en el bhakti es de la siguiente manera:

tatra prathamam tavat tat-tat-sangdj jatena tat-tac-chraddha-tat-
tat-paraspara-katha-rucy-adina jata-bhagavat-sammukhyasya tat-
tad-anusangenaiva  tat-tad-bhajaniye  bhagavad-avirbhava-visese
tadbhajana-marga-visese ca rucir jayate tatas ca visesa-bubhutsayam
satyam tesv ekato ‘nekato va sri-gurutvendsritat Sravanam kriyate tac
copakramopa-samharadibhir arthavadharanam | punas casambhavana-
viparita-bhavana-visesavata svayam tadvicara-riiparin mananam api
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kriyate | tato bhagavatah sarvasminn evavirbhave tathavidho ’sau sada
sarvatra virajata ity evam riipa sraddha jayate | ... ity evam vicara-
pradhananam margo darsitah |

Bhakti-sandarbha (Anuccheda 202)

Primero, como resultado de asociarse con devotos, surge la fe en la
Verdad Suprema y en las personalidades santas. Una vez que una
persona desarrolla un gusto por escuchar hari-katha narrado por estas
personalidades santas, se despierta una inclinacion hacia Bhagavan. Por el
poder de asociarse con personalidades santas, surge un gusto que provoca
la aparicion de Bhagavan; el venerable objeto de adoracion del devoto
(bhajaniya)— de una forma particular en su corazon. También se despierta
un gusto especifico por realizar bhajana de El. A partir de entonces,
surge un deseo especifico por aprender sobre asuntos confidenciales
con respecto a su querido Sefior Sri Krsna, y se refugia en una o muchas
personalidades excelsas como sravana-gurus, de quienes escucha sobre El.
Aqui, la palabra sravana o “escuchar”, significa entender completamente
los significados de las escrituras a través de la comprension del significado
introductorio de un texto (upakrama), la comprension de la conclusion
(upasamhara), la repeticion del tema (abhyasa), la cosecha del fruto de
comprender los aspectos excepcionales del tema (apurvata-phala), la
elucidacion sobre la importancia de las declaraciones escriturales (artha-

vada) y el establecimiento de la comprension concluyente (upapatti).

A partir de entonces, el devoto vivencia que Bhagavan existe en todas Sus
manifestaciones con Su omnisciencia, omnipotencia y compasion suprema.
Su fe en que la ejecucion del bhagavad-bhajana es su deber supremo se vuelve
muy fija. Esta es la verdadera fe evocada por los principios de las escrituras,
y para aquellos que tienen una inclinacion natural y predominante hacia el
razonamiento (vicara), este es el camino que conduce a la fe.

Sin embargo, se afirma, ruci-pradhanan tu na tadrg vicarapeksa jayate,
kintu sadhu-sanga-lila-katha-sravana-ruci-sraddha sravanady-avrtti ripaivasau
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margah, “los sadhakas motivados predominantemente por ruci no dependen
de ese tipo de razonamiento y deliberacion. Primero, escuchan las narraciones
de los pasatiempos de Bhagavan en asociacion de devotos, luego adquieren
gusto por tales narraciones y, como resultado, desarrollan sraddha”. Asi, se
indica que es con esta fe que los sadhakas impulsados por ruci se ocupan

reiteradamente en $ravana y en las demds ramas de la devocion.

5b ~ Sadhu-sanga — la asociacién con personalidades santas

sajatiyasaya-snigdha-bhakty-abhijia-sadhu-sanga-bhagyodayah |

Bhavanuvada: Al despertar la fe, uno obtiene sadhu-sanga, la asociacion
de las personas santas. Como resultado, uno se refugia en los venerables
pies de 311 guru, el devoto mas querido de Bhagavan. De ¢l uno recibe
instruccion espiritual (Siksa), iniciacion en krsna-mantra (diksa) e
instrucciones relativas a la practica del servicio devocional amoroso
(bhajana-siksa). Junto con eso, uno inquiere de $ri guru sobre la etiqueta
y la conducta apropiada (sadacdara) que se debe adoptar cuando se sigue
el proceso del bhakti. Practicando de esta manera se despierta la buena
fortuna de poder asociarse con devotos que tienen aspiraciones espirituales
similares (sajatiya-asaya), que tienen una disposicion afectuosa hacia uno
(snigdha) y quienes son expertos en el reino del bhajana.

Piyusa-varsini-vrtti: Habiendo descrito las etapas de sraddha, ahora
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe la etapa de sadhu-sanga o la
asociacion con personalidades santas. Tras el despertar de la fe, uno acepta
el refugio de los pies de loto de 17 guru recibiendo iniciacion (diksa) de
él, asi como instruccion (Siksa) sobre el proceso del bhajana y sobre la
conducta apropiada (vaisnava-sadacara). Srila Jiva Gosvami ha escrito en su
comentario del Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15), adau prathame sadhu-sanga-
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sastra-sravana-dvara sraddha tad artha-visvasah | tatah prathamanantarah
dvitiyah sadhu-sango bhajana-riti-siksa-nibandhanah, “al comienzo, por
escuchar textos devocionales en asociacion de personalidades santas, se
despierta Sraddha o una fe inquebrantable en las palabras de las escrituras y
de personas santas. A partir de ahi, cuando una persona comprende que su
deber es dedicarse exclusivamente al bhajana, se asocia mas a fondo con las
personas santas. En otras palabras, el siguiente paso es refugiarse en los pies
de loto de un maestro espiritual fidedigno y recibir instrucciones de él sobre
el proceso de bhajana”.

El significado es que los santos y las escrituras declaran que refugiarse
en los pies de loto de $ri guru es la puerta al templo de la devocion. Srila
Locana dasa Thakura ha escrito en uno de sus kirtanas, hari-namer nauka
khani, sri-guru kandari, “los Santos Nombres del Senor son el barco y $r1 guru
es el capitan”. Sri gurudeva es el capitdn y él nos llevard a través del océano de
la existencia material. Sin el refugio de sus pies de loto, ningtn otro proceso
nos permite cruzar este océano o alcanzar el bhakti. Es por esta razén que el
Srimad-Bhagavatam (11.3.21) dice:

tasmad gurum prapadyeta / jijiasuh sreya uttamam
sabde pare ca nisnatam / brahmany upasamasrayam

Por tanto, una persona que desee saber cual es su bienestar absoluto
debe aceptar el refugio de un guru. Ese guru debe estar bien versado en
las escrituras reveladas (sruti-Sastras) que describen Sabda-brahma (la
Verdad Absoluta), debe ser un vidente iluminado y erudito, debe ser
capaz de impartir a sus discipulos una comprension de los significados
completos de las escrituras. También debe tener realizacion sobre las
verdades espirituales concluyentes (tattva) en relacion con el Sefor
Supremo (Parabrahma) y estar fijo en el servicio a El. De esta manera,
puede revelar a los aspirantes sinceros asuntos confidenciales obtenidos
de su propia realizacion del servicio al Sefior Supremo. Debe poseer una

mente tranquila y no estar excesivamente ocupado en asuntos materiales.
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En esencia, para aquel que ha desarrollado fe por la misericordia de

personalidades muy santas y, por lo tanto, desea refugiarse a los pies de loto

de un guru fidedigno, es preciso que acepte refugiarse a los pies de un guru

que exhiba los siguientes sintomas:

1.

Esté bien versado en los Vedas y en el Srimad-Bhagavatam, que expresa
la esencia de los significados de los Vedas, asi como en otras escrituras
devocionales similares. Al citar la evidencia y el razonamiento dado en

la escritura, puede disipar las dudas de los corazones de sus discipulos.

Tiene realizacion de Bhagavan, por haber ejecutado bhajana de Bhagavan
con fe y determinacion inquebrantable.

Al haber recibido la krpa-sakti (potencia de la misericordia) de
Bhagavan, ha obtenido realizacion de aquello que estd mas alla del
alcance de los sentidos materiales, y es capaz de infundir esa potencia
en sus discipulos.

La lujuria, la codicia, la ira u otros impulsos tan bajos no lo afectan.

Aquel que posee estos cuatro sintomas es apto para la posicion de

maestro espiritual fidedigno (un sad-guru). Por otra parte, si una persona

que se presenta como un guru no posee estas cuatro cualidades, no puede

ser aceptado como guru, incluso si ha nacido en una familia noble y posee

muchas virtudes. Se afirma:

kiba vipra, kiba nyasi, sudra kene naya
jei krsna-tattva-vetta, sei ‘guru’ haya

Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 8.128)

Ya sea brahmana, sannyasi o sidra, una persona que conoce la verdad
concluyente con respecto a Krsna (krsna-tattva) es apta para ser un

maestro espiritual.
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De estas palabras pronunciadas por Sriman Mahaprabhu, se entiende
que un guru ciertamente debe saber [todo] sobre el krsna-tattva. El que una
entidad viviente reciba diksa-mantras de una personalidad tan excelsa marca
la primera germinacion de la semilla que le otorgara el logro maximo de la
vida, el servicio a Bhagavan. Un dia, este diksa otorgara al sadhaka el fruto
del krsna-prema, de esta manera hara que su vida se vuelva bendecida. Este
es el proposito del diksa.

En relacion con el tema del diksa, Srila Ripa Gosvami escribe: guru-
padasrayas tasmat krsna-diksadi Siksanam, visrambhena guroh seva. En otras
palabras, tres ramas de la devocion hacen que el proceso de guru-padasraya,
o refugiarse a los pies de loto de §17 guru, se complete: (1) entregarse a un
maestro espiritual, seguido de (2) recibir iniciacion en el krsna-mantra
(diksa) e instrucciones (Siksa) sobre el proceso del servicio eterno a Krsna
(bhagavata-dharma) y (3) servir al maestro espiritual con fe plena e intimidad.

Ademis, Srila Kaviraja Gosvami escribe:

guru-padasraya, diksa, gurura sevana
sad-dharma-siksa, prccha, sadhu-marganugamana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 22.115)

El significado es que antes de que una persona acepte los diksa-mantras,
es fundamental que resida cerca del maestro espiritual, complaciendo el
corazon del maestro espiritual al servirle sinceramente con su cuerpo,
mente y palabras. Esto se llama guru-pasatti. A través de este proceso,
el futuro guru y discipulo son capaces de examinar la naturaleza y

cualidades de cada uno.

Ademas, este proceso produce un resultado particularmente valioso:
cuando $ri guru-padapadma, cuyo corazén se ha derretido debido a su
compasion suprema, se satisface por el servicio sin pretensiones de una
persona, esa persona recibe una iniciacion verdadera (diksa). Para un
discipulo, este es el logro maximo de la vida. Si este proceso no se respeta,
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ciertamente vendran obstdculos en el camino del bhajana tanto para el
maestro espiritual, como para el discipulo. Si el maestro espiritual no tiene
la disposicion de un Vaisnava, el discipulo no puede obtener la perfeccion
en el bhajana, y si el discipulo no sigue adecuadamente, inevitablemente se
convierte en un obstaculo en el bhajana de su guru.

La escritura dice:

divyam jianam yato dadyat / kuryat papasya sanksayam
tasmad dikseti sa prokta / desikais tattva-kovidaih
Hari-bhakti-vilasa (2.3.4)
y Bhakti-sandarbha (Anucceda 283)

Diksa es el proceso mediante el cual uno despierta su conocimiento
trascendental (sambandha-jiiana) y destruye el pecado (papa — pecado,
bija — la semilla del pecado, y avidya — ignorancia) de raiz. Una persona

docta que entiende bhagavat-tattva llama a este proceso diksa.
Sriman Mahaprabhu también ha dicho:

diksa-kale bhakta kare atma-samarpana
sei-kale krsna tare kare atma-sama

sei deha kare tara cid-ananda-maya
aprakrta-dehe tara carana bhajaya
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 4.192-193)

Cuando el devoto se entrega por completo [a su guru] al momento
de recibir diksa, Sr1 Krsna lo vuelve trascendental como El mismo,
impregnando asi el cuerpo del devoto con trascendencia y dicha. Con su

cuerpo espiritual, el devoto adora los pies de loto de Krsna.

Después de aceptar diksd, uno debe residir cerca del guru para recibir
instrucciones sobre las técnicas del bhajana, asi como sobre los asuntos
del bhagavata-dharma (la naturaleza del alma, que es servir a Bhagavan) y
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vaisnava-sadacara (las reglas de conducta apropiada para un devoto). Uno
debe también servir al maestro espiritual con fe. Antes de la iniciacion, el fruto
principal de servir al guru es la buena fortuna de alcanzar su gracia en forma
de la iniciacion, o mantra-diksa. Después de la iniciacion, el fruto de servir al
guru es liberarse de los obstaculos en el camino del bhajana, alcanzando asi

rapidamente el prema-bhakti y volviendo la vida de uno exitosa.

guru con un sentimiento de intimidad”. ; Qué es esta intimidad o confianza?
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe en su comentario Sarartha-

Srila Rapa Gosvami dijo: visrambhena guroh seva, “servicio sumiso al

darsi del Srimad-Bhagavatam (4.28.34):

uttama-gati, je-prasade pure sarva asa, “el apego profundo a los pies de loto
del maestro espiritual es la perfeccion maxima y, por su gracia, todos los

sutan hitveti pati-vrata patyur iva guroh sevayam pravrttah Sisyah
Sravana-kirtanadiny api bhogan tad-utthana-premanandan api grhan
tad-ucita-vivikta-sthalam api naivapekseta | $ri-guru-sevayaiva sukhena
sarva-sadhya-siddhartham ity upadeso vyaiijitah | ... gurusevaya eva
vedena sarvadhikyasyoktatvat |

Asi como una esposa virtuosa y dedicada puede a veces no prestar atencion
a sus hijos para complacer a su esposo, el discipulo dedicado a servir al
guru de forma exclusiva obtiene facilmente todo tipo de perfeccion en
su practica devocional simplemente por el guru-sevd, a veces incluso
descuidando su ejecucion de la audicion y el canto. Y tal como una esposa
virtuosa y dedicada no depende de los placeres personales o de una casa
para realizar su servicio, el discipulo ocupado en el servicio al guru se
priva del éxtasis que surge de la audicion y el canto en un lugar solitario
adecuado para la ejecucion de bhajana. La literatura védica ha glorificado

el servicio al maestro espiritual mas que cualquier otro tema.

Srila Narottama dasa Thakura escribe: $§ri guru-carane rati, sei se

deseos se satisfacen”.
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Srila Jiva Gosvami escribe en el Bhakti-sandarbha:

tatrayadyapisaranapattyaivasarvamsiddhyati.. . tathapivaisistya-
lipsuh saktas cet tatah bhagavac-chastropadestrnam bhagavat-
mantropadestmdm va Sri-guru-caranandm nityam eva visesatah
sevarn  kuryat | tat prasado hi sva-sva-nana-pratikara-
dustyajyanartha-hanau parama-bhagavat-prasada-siddhau ca
milam |

Aunque uno obtenga toda perfeccion tan solo por entregarse
completamente (Sarandgati), si un devoto particularmente desea beber
el rasa del bhagavad-bhajana, entonces, segun su habilidad, se dedicara
con una atencion especial al servicio continuo de su $iksa-guru, quien le
instruye sobre las escrituras devocionales, o a su diksa-guru, que le otorga
el bhagavad-mantra y le instruye sobre ello. Esto es porque los anarthas
(deseos desfavorables) no se eliminan, incluso con gran esfuerzo. Sin duda
el camino para destruir tales anarthas de raiz y también para dar inmensa

alegria al Sefior es ejecutar un servicio agradable al maestro espiritual.

Dicho asi, la causa y el componente principal del éxito en la practica del
bhagavad-bhakti, asi como su fruto —el logro de amor por Sri Bhagavan y el
servicio a El, después de eliminar todos los anarthas— es complacer a §r1 guru.
Con fe plena en estas declaraciones, uno debe servir al maestro espiritual con
una determinacion inquebrantable.

De esta manera, después de refugiarse en los venerables pies de un maestro
espiritual fidedigno, una persona recibe instrucciones de él sobre la conducta
Vaisnava apropiada. Entonces, surge su buena fortuna en forma de asociacion
con personalidades excelsas que son afectuosas con él, cuya disposicion
espiritual es similar a la suya y que son expertos en el bhakti. Después de
que un practicante de bhakti se ha refugiado a los pies de §r1 guru, también es
completamente esencial obtener la asociacion de maha-bhagavata Vaisnavas'.

1 Dicha asociacion puede provenir del propio diksa-guru o de un siksa-guru. —Ed.
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Al observar su ejemplo ideal, uno puede desarrollar una vida dedicada a
la devocion. Es gracias a la asociaciéon y al servicio a esos maha-bhagavata
Vaisnavas excelsos que el apego del sadhaka por el bhajana se intensifica.
Srila Ripa Gosvami escribe, “sajatiyasaye snigdhe sadhau sangah svato vare
—uno debe asociarse con aquellos devotos puros que tienen una inclinacion
afectuosa hacia uno, que son mas avanzados que uno, y que poseen un
sentimiento similar de amor por Bhagavan” (Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.90).

En la practica del bhakti, puede haber una inclinacion hacia el aspecto de
dulzura e intimidad (madhurya) o hacia el aspecto de la majestuosidad divina
(aisvarya) de Bhagavan, asi como a los diversos sentimientos de servicio
amoroso, como servidumbre (dasya) y fraternidad (sakhya). Por lo tanto,
un sddhaka avanzara en su practica solo si se asocia con una personalidad
santa que posea una aspiracion devocional y un sentimiento que se asemeje
a los suyos. Incluso entonces, debe asociarse con personalidades santas que
son devocionalmente mas avanzadas que él, que son expertas en el bhajana,
que son sumamente compasivas y buenas con él, cuya disposicion es gentil y
que siempre son afectuosas con él. Realizar bhajana en la asociacion de tales
sadhus indica una buena fortuna suprema. Al contemplar, tocar, conversar
y asociarse con estos santos elevados mientras uno ejecuta las actividades
relacionadas con Bhagavan y habla temas sobre El, entonces el sadhana-bhakti,
bhava-bhakti y bhakti-rasa pueden ser infundidos rapida y sucesivamente en
el corazon de un sadhaka y asi cumplir el proposito de su vida. Por lo tanto,
incluso $r1 gurudeva instruira repetidamente a su discipulo para que obtenga
dicha asociacion y asi su vida se vuelva exitosa’.

5c¢ ~ Bhajana-kriya — la ejecucién de las practicas devocionales

tato bhajana-kriya | sa ca dvi-vidha anisthita nisthita ca | tatra prathamam anisthita
kramenotsaha-may1 ghana-tarala vyudha-vikalpa visaya-sangara niyamaksama
taranga-ranginiti sad-vidha bhavantiti svadharam vilaksayati || 5 ||

2 Consulte el cap. 26 del Jaiva-dharma, en el que Vrajanatha y Vijaya-kumara recibieron la instruccion

de su guru, Babaji Maharaja, de que recibieran ensenianzas de Gopala-guru Gosvami. —Ed.
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Bhavanuvada: Ahora se describira el bhajana-kriya (actividades
devocionales). Bhajana-kriya es de dos tipos: anisthita o inestable, y nisthita
o constante. Primero, se describe anisthita-bhajana-kriya que es de seis
tipos, con la siguiente secuencia:

1. Utsaha-mayi [lleno de un entusiasmo basado en una confianza excesiva
que por lo tanto es débil y de corta duracion].

2. Ghana-tarala [“fuerte y débil” esfuerzos devocionales esporadicos o
irresolutos].

3. Vyudha-vikalpa [la indecision que surge de reflexionar en una
diversidad de alternativas, las dudas constantemente asaltan la
determinacion de uno].

4. Visaya-sangara [la lucha con los deseos por los objetos de los sentidos
materiales y las tentaciones].

5. Niyamaksama [la incapacidad de mantener los votos].

6. Taranga-rangini [el deleitarse con los beneficios mundanos que brinda

el bhakti].

Estas practicas devocionales inestables indican especificamente la
etapa espiritual de los devotos que exhiben sus sintomas respectivos.

Piyusa-varsini-vrtti: Una vez que una persona ha aceptado el refugio
de un maestro espiritual fidedigno y la asociacion de devotos que son mas
avanzados y afectuosos con él, y que tienen una inclinacion por el mismo
sentimiento espiritual, comienza el desempeno de las practicas devocionales
(bhajana-kriya). Esto se refiere a ocuparse en las nueve ramas del bhakti,
como escuchar ($ravana), cantar (kirtana), recordar (smarana) y adorar
(arcana) de acuerdo con las instrucciones de $r1 guru.

En el S11 Caitanya-caritamrta (Antya-lila 4.70-72), Sriman Mahaprabhu
dijo las siguientes palabras a Srila Sanatana Gosvami:
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bhajanera madhye srestha nava-vidha bhakti
‘krsna-prema’, ‘krsna’ dite dhare maha-sakti

ta'ra madhye sarva-srestha nama-sankirtana
niraparadhe nama laile paya prema-dhana

Aunque hay muchas variedades de servicio devocional (bhajana),
ejecutar las nueve ramas de la devocion, como se describe en el Srimad-
Bhagavatam, es lo mejor, porque esas nueve ramas poseen mucha
potencia para otorgar krsna-prema (el amor por Krsna) y krsna-seva
(el servicio directo a El). De estas nueve ramas de la devocion, la mas
importante es nama-sankirtana (ya que Bhagavan y Sus nombres no son
diferentes). Por lo tanto, si el devoto pronuncia los Santos Nombres de

Bhagavan sin ofensas, facilmente obtendra la riqueza del prema.

El desemperio de estas nueve ramas del servicio devocional se denomina
bhajana-kriya. Bhajana-kriya es de dos tipos: anisthita (inestable) y nisthita
(estable). En nisthita-bhajana-kriya no hay posibilidad de que la ejecucion
de la devocion de uno se afloje, ni se desvie. Pero esos riesgos permanecen
en anisthita-bhajana-kriya.

Anisthita-bhajana-kriya se divide en seis tipos, enumerados en la
siguiente secuencia:

(1) utsaha-mayi,

(2) ghana-tarala,

(3) vyudha-vikalpa,

(4) visaya-sangara,

(5) niyamaksama y

(6) taranga-rangini.

En esta etapa de anisthita-bhajana-kriyad, estas seis variedades de
inestabilidad surgen en la mente y el corazon del devoto en la secuencia
mencionada previamente. Gracias a los sintomas especificos que exhiben
dentro de su anfitrion, el devoto, este puede identificar la etapa de
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anisthita-bhajana-kriya especifica en la que se encuentra. A continuacion,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe estas seis etapas en detalle,
dando ejemplos.

Texto 6
Utsaha-may1 — lleno de entusiasmo efimero

tatrotsaha-mayi prathamam eva Sastram adhyetum arabhamanasya sarvaloka-
slokyamana-pandityam upapannam iva svasmin manyamanasya bator iva
utsaham svadhikaranasya pracurayatity utsaha-mayi || 6 ||

Bhavanuvada: Primero se describe la etapa del anisthita-bhajana-kriya
llamada utsaha-mayi. Cuando un estudiante comienza a leer las escrituras
piensa: “He adquirido tal nivel de erudicion que merezco ser elogiado por
todos”. Junto a ese orgullo surge temporalmente un entusiasmo profundo
y un afan excesivo, y queda muy absorto en los estudios que acaba de
empezar. Una clase similar de entusiasmo excesivo se observa en un
sadhaka nuevo cuando acaba de entrar en el camino de la devocion. Por la
cual, esta etapa se llama utsaha-may1.

Piyusa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura esta describiendo
el estado mental apasionado y temporal presente al comienzo de la practica del
sadhaka, cuando este estd listo para ocuparse en la etapa basica del bhajana
que viene inmediatamente después de recibir diksa. El es como un estudiante
que, al inicio de sus estudios, concluye discretamente que se ha convertido en
un académico digno de la alabanza de todos. Se puede observar que su afan
de estudiar se debe a este nuevo entusiasmo. Un sentimiento similar surge
en el corazon del sadhaka cuando comienza su practica de bhajana. Como
resultado, piensa que se ha convertido en un devoto que merece el elogio de
todos y se dedica notablemente en su practica de la devocion.
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En resumen, al inicio de la practica devocional del sadhaka se observa
una curiosidad y entusiasmo nuevos que son temporales. Esta etapa se llama
utsaha-mayi-anisthita-bhajana-kriya.

Texto 7
Ghana-tarala — “intenso y débil” o esfuerzos fluctuantes

atha ghana-tarala | prakramyamanani bhakty-angani kadacin nirvahanti kadacic
cana veti ghanatvam taralatvam casyah yatha vatoh sastrabhyasah kadacit sandrah
kadacit tad-artha-pravesasamarthataya sarasyanudayena Sithilas ca || 7 ||

Bhavanuvada: Ahora se describe el estado llamado ghana-tarala. A veces,
el método de estudio de un estudiante bradhmana es intenso vy, a veces,
debido a que no puede comprender el tema o no obtiene ningin gusto de su
estudio, sus esfuerzos se aflojan. De la misma manera, a veces el sadhaka-
bhakta neofito realiza diligentemente las ramas de la devocion y hay una
intensidad en su practica; y otras veces no puede hacerlo con éxito, lo que
revela una debilidad en la practica. Por lo tanto, el desempeno de actividades
devocionales, que oscilan entre un esfuerzo intenso o “firme” (ghanatva) y
un esfuerzo endeble o “débil” (taralatva) se llama ghana-tarala.

Piyusa-varsini-vrtti: Anteriormente se describio el entusiasmo inicial del
practicante del bhakti en sus esfuerzos devocionales. Ya que el corazon del
sadhaka en esa etapa estd lleno de anarthas (vicios e impulsos no deseados), ese
entusiasmo no dura, es simplemente una curiosidad inicial. Por este motivo,
se da el ejemplo de un estudiante brahmana en la etapa inicial, que cree que
se ha convertido en el mas erudito. Se observa que se pone a estudiar con
diligencia notable, pero cuando los temas que estudia se vuelven complejos
y no puede entenderlos, pierde interés y sus esfuerzos disminuyen. Otras
veces, sin embargo, capta los conceptos que se presentan en las escrituras y
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experimenta jubilo. Por lo tanto, en el curso de sus estudios, sus esfuerzos
a veces son intensos y otras veces descuidados. Del mismo modo, cuando
el sadhaka neofito experimenta un gusto por ejecutar las ramas del bhakti
de forma satisfactoria, parece que su practica devocional es inquebrantable,
pero se observa que su devocion disminuye cuando surgen los obstaculos, o
cuando no puede realizar las actividades devocionales adecuadamente. Asi,
en esta etapa de bhajana-kriyd, se puede observar que los esfuerzos de uno
son, o bien “densos” (ghana), es decir intensos, o “débiles” (tarala), es decir
descuidados. Por eso, este estado se llama ghana-tarala — “intenso-débil”.

Texto 8

8a ~ Vyiidha-vikalpa — la oscilacién entre la determinacién y la duda

atha vyudha-vikalpa | kim aham saparigraha eva putra-kalatradin vaisnavi-
krtya bhagavat-paricaryayam niyojya grha eva sukham tam bhaje kim
va sarvan eva parityajya nirviksepah $ri vindavanam dhyeya-sthanam
evasinah kirtana-sravanadibhih krtarthibhaveyam | sa ca tyagah kim bhukta-
bhogasyavagatavisama-visaya-dava-davathor mama carama-dasayam eva kim
vadhunaiva samucita iti | kim ca “tam iksed atmano mrtyum trnaih kipam
ivavrtam” iti drstya asramasyasya-visvasyataya “yo dustyajan dara-sutan” ity
atra “jahau yuvaiva malavat” ity adi-drstya tyakta-vilambas tatrapi “aho me
pitarau vrddau ity atra “atrptas tan anudhyayan mrto ‘ndham visate tamah”
iti bhagavad-vakyena tyage ’labdha-balas ca sampraty eva prana-dharana-
matravrttir vanam tadaiva pravisyastav eva ca yaman abhyarthayaniti |

Bhavanuvada: Después se describe el bhakti inestable de un sadhaka
preso del vyiidha-vikalpa. Tal sadhaka reflexiona: “;Deberia permanecer
con mi familia y hacer que mi hijo, mi esposa y otros miembros de la familia
se vuelvan Vaisnavas ocupandolos también en el servicio de Bhagavan?
De ese modo, permaneceria en mi hogar, realizando felizmente bhagavad-
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bhajana. O, ;deberia abandonar todo por completo; mis hijos, mi esposa
y mi familia, y liberandome de todas las distracciones, residir en mi lugar
mas apreciado y adorado, Sri Vrndavana? Alli, me dedicaria en las nueve
ramas de la devocion tales como Sravana y kirtana, y asi podria hacer que
mi vida se vuelva exitosa”.

Luego él se pregunta, “;seria apropiado renunciar a la vida material
en mis ultimos dias, cuando mi comprension ya haya madurado, y esté
experimentado completamente el terrible incendio forestal ofrecido por
los objetos de disfrute de los sentidos? Pero la escritura dice: tam iksed
atmano mrtyur, trnaih kiipam ivavrtam, ‘una persona inteligente debe
saber que su esposa es como un pozo seco cubierto de hierba y, por lo
tanto, la muerte personificada’ (Srimad-Bhagavatam 3.31.40). Desde
esta perspectiva, uno no debe confiar en la vida familiar. Ademas, las
escrituras declaran, yo dustyajan dara-sutan..., jahau yuvaiva malavat,
‘incluso a una edad temprana, Bharata Maharaja abandoné la inmundicia
de la vida mundana, que no es facil de renunciar, tal como se abandona las
heces después de excretar’ (Srimad-Bhagavatam 5.14.43). Por lo tanto, de
acuerdo con esta evidencia de las escrituras, no es apropiado atrasar mas
la renuncia a la vida material”.

Sin embargo, él reflexiona sobre el estado mental de una persona
demasiado apegada a la vida familiar, como se describe en la declaracion
de las escrituras, aho me pitarau vrddhau, “jAy! ;Como sobreviviran mis
padres ancianos, mi esposa y los nifios sin mi, en su condicion de angustia
e impotencia?” (Sn‘mad-Bhdgavatam 11.17.57). Y recuerda las palabras de
Bhagavan, atrptas tan anudhyayan, mrto’ ndham visate tamah, “Un hombre
insensato que estd insatisfecho abandona su familia y su vida material de
forma prematura y simplemente piensa en ellos hasta el dia en que muere.
Como resultado, hace un viaje a planetas extremadamente aterradores que
estan llenos de oscuridad” (Srimad-Bhagavatam 11.17.58). Afrontado por tales
palabras habladas por Bhagavan, se da cuenta de que, debido a que atin no ha

alcanzado la fuerza suficiente, su conviccion de renunciar a la vida familiar
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todavia no es inquebrantable. Debido a estas declaraciones de Bhagavan, la
determinacion del practicante de renunciar a la vida material se debilita, y
nuevamente piensa: “Por ahora, es mejor que permanezca en la vida material
y que de una u otra manera mantenga mi situacion actual. Cuando sea el
momento adecuado, mas adelante, iré al bosque de Sri Vrndavana y realizaré
bhajana de Bhagavan a lo largo de los ocho periodos del dia y de la noche.

Piyusa-varsini-vrtti: En la etapa de la practica devocional inestable,
diferentes tipos de decisiones y dudas con respecto al bhajana surgen en la
mente del sadhaka. Ese estado se llama vyudha-vikalpa.

Después de aceptar diksa y de recibir instrucciones sobre [como
ejecutar]| bhajana de $ri guru, el sadhaka no puede decidir firmemente si
permanece en la vida familiar haciendo bhajana o abandona todas las
ataduras mundanas, va a Vrndavana y realiza bhajana ahi. Como resultado,
vacila entre la determinacion y la duda. El piensa, “;deberia persuadir a mi
esposa, hijo y otros miembros de la familia para que se inicien y acepten
instrucciones sobre el bhakti, y de esta manera volverlos Vaisnavas? Asi, yo
podria quedarme en casa y dedicarme al bhajana con toda mi familia”.

Un poco mas tarde, piensa: “Si voy a permanecer en la vida familiar,
tendria que ocuparme en muchas actividades materiales para mantener a
mi familia. Inevitablemente, mi mente se distraeria. En ese caso, ;deberia
abandonar a mis hijos, mi familia y aquellos que estin a mi cargo, y con
una mente libre de distracciones residir en la morada mas venerable de
Vrndavana, donde podria meditar facilmente y realizar continuamente las
nueve ramas de la devocion (navadha-bhakti), tales como sravana y kirtana,
haciendo de mi vida un verdadero éxito?”

Sin embargo, poco tiempo después piensa: “Si tengo que renunciar a
la vida material, entonces es mejor que lo haga después de haber disfrutado
de sus placeres y al volverme completamente consciente del sufrimiento
causado por el apego a la felicidad sensual. Y luego, cuando mi comprension

madure, renunciaré a todos los placeres. Si no, si la renuncia a los placeres de
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los sentidos es simplemente externa, aun pueden surgir pensamientos sobre
esos placeres y esto seria un obstdculo en el servicio devocional”. Entonces,
de nuevo él teme: “Si tuviera que permanecer inmerso en el disfrute material
hasta entonces, mi apego al placer estaria tan consolidado que al final de mi
vida, puede que no quiera dejarlo. Ademads, la muerte es impredecible. No
se puede predecir a quién atacara la muerte y cuando. Tal vez seria prudente
que deseche los placeres mundanos inmediatamente”.

Mientras que la fuerza del apego amoroso a Bhagavan permanezca débil,
su krsna-bhajana dependera de las diferentes declaraciones que encuentre en
las escrituras. Por lo tanto, tal devoto piensa asi:

yopayati sanair maya / yosid deva-vinirmita
tam iksetatmano mrtyuri / trnaih kippam ivavrtam
Srimad-Bhagavatam (3.31.40)

La forma femenina, que ha sido creada por la voluntad divina, es la
representacion de mdya, y con el pretexto de prestar servicio, lenta y
constantemente se acerca a un hombre. Sin embargo, una persona

inteligente la ve como la muerte, como un pozo ciego cubierto de hierba.

Entonces él comprende que no es aconsejable depositar la fe en el
grhastha-asrama, sino [se debe] renunciar a él inmediatamente.

De nuevo, otra duda (vikalpa) entra en la mente: “;Sera conveniente
renunciar a todo en mi vejez y no en mi juventud?” Con estos pensamientos,

él se encuentra con un pasaje del Srimad-Bhagavatam, que dice:

yo dustyajan dara-sutan / suhrd rajyam hrdi-sprsah
jahau yuvaiva malavad / uttamasloka-lalasah
Srimad-Bhagavatam (5.14.43)

Estando deseoso de realizar bhajana, servicio devocional a Bhagavan Sri
Hari, a quien también se Le conoce como Uttama-sloka (aquel que es

glorificado con las mejores oraciones), Maharaja Bharata renuncié en su
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juventud a lo que es imposible de renunciar — una bella esposa, hijos,
amigos, riqueza, un enorme imperio y opulencias celestiales —, tal como

quien excrementa y nunca vuelve a pensar en ello.

Ahora el sadhaka cree que lo tinico apropiado es que deje su vida
familiar en ese mismo momento. Pero una vez mas reconsidera:

aho me pitarau vrddhau / bharya balatmajatmajah
anatha mam rte dinah / kathawm jivanti duhkhitah
Srimad-Bhagavatam (11.17.57)

Pero jay!, mis padres han envejecido y mis hijos son jovenes, sin
mi quedaran huérfanos, sufriran insoportablemente y se quedaran

empobrecidos, ;como van a sobrevivir?

“Por lo tanto”, piensa, “lo correcto es que renuncie a la vida familiar
después de que mi madre y mi padre hayan fallecido y mis hijos hayan crecido.
Ademas, se dice que si uno muere con el disfrute material insatisfecho,
adquiere un destino terrible”.

evam grhasayaksipta- / hrdayo mudha-dhir ayam
atrptas tan anudhydayan / mrto ‘ndham visate tamah
Srimad-Bhagavatam (11.17.58)

Asi, una persona tonta cuya mente estd desconcertada debido a su deseo
por los placeres familiares nunca se sacia con tal placer de los sentidos.
Pasa su vida deleitandose en pensamientos sobre sus parientes y amigos.

Al momento de su muerte, entra en el mas oscuro de los infiernos.

Prestando atencion a estas palabras habladas por Sri Krsna a Uddhava,
el sadhaka tiene la siguiente realizacion: “Mi determinacion de renunciar
a la vida material todavia no es firme; por lo tanto, me quedaré en la vida
familiar con la tinica intencion de mantener la vida dentro de mi cuerpo.

Mis adelante, en el momento adecuado, iré a la mds venerable morada de
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Vrndavana, donde podré meditar y vivir facilmente, realizando bhajana de
Sri Krsna a lo largo de los ocho periodos del dia y la noche. Seria inapropiado

que renuncie en este momento”.

8b ~ El bhakti no surge de la renunciacién; mas bien, la verdadera

renunciacién surge del bhakti y, por lo tanto, es pura.

“na jiidnam na ca vairagyam prayah sreyo bhaved iha” ity atra tu vairagyasya
bhakti-janakatve eva doso na tu bhakti-janitatve iti tad-anubhava-rapataya tad-
adhinatvam iti | “yad yad asramam agat sa bhiksukas tat-tad-annaparipurnam
aiksata” iti nyayena kadacid vairagyam “tavad-ragadayah tavat kara-grham
grham” iti kadacid garhasthyam ca niscinvan kim aham kirtanam eva kim va
katha-sravanam api uta sevam eva utaho tavad ambarisadivad anekangam eva
bhaktim karavai ity adi vividha eva prapta vikalpa yatra bhavantiti vyudha-
vikalpa || 8 |

Bhavanuvada: El sadhaka en la etapa de vyiidha-vikalpa también
considera la siguiente declaracion de las escrituras: na jianari na ca
vairagyam, prayah sreyo bhaved iha, “para Mis devotos que estian en el
sendero del bhakti, ni el conocimiento ni la renunciacion son beneficiosos”
(Srimad-Bhagavatam 11.20.31). Segun esta declaracion, la practica de
la renunciacion con el proposito de hacer que el bhakti se manifieste es
defectuosa. Por el contrario, la renuncia que surge del bhakti no tiene falta.
Esto se debe a que la renunciacion es uno de los anubhavas (efectos) del
bhakti y, por tanto, esta subordinada y es favorable al bhakti.

A veces, el sadhaka novato reflexiona sobre afirmaciones tales como:
“Cualquier asrama en que entre el mendigo, encuentraabundancia de granos
y productos basicos”. Reflexionando sobre esta conocida declaracion, a
veces decide renunciar a todo y convertirse en un mendicante.

A veces, sin embargo, él piensa: tavad ragadayah stenas, tavat kara-
grham grham ..., “;Oh, Krsna, mientras la gente no se apegue profundamente
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a Ti, sus apegos y deseos mundanos son como ladrones, sus casas son como
prisiones y los sentimientos de afecto hacia los miembros de su familia son
como cadenas en los pies!” (Srimad-Bhagavatam 10.14.36). De acuerdo
con esta declaracion de la escritura [entendida como que si uno se apega
a Bhagavan, su hogar ya no es una prision|, el sadhaka decide permanecer
en la vida familiar.

Pero luego sigue preocupandose: “Si tengo que vivir como un hombre
casado, ;deberia ejecutar kirtana [como Sri Sukadeva] o solo sravana
[como Sri Pariksit]? O ;realizaré servicio [como Sri Laksmi]? De esta
manera, ;deberia ejecutar una sola rama del bhakti?, o como Sri Ambarisa
Maharaja, ;deberia ejecutar todas las ramas del bhakti?” Este estado, en
el que la mente del practicante esta invadida de varias resoluciones de
corta duracion que luego son reemplazadas por otras nuevas, es la etapa
de anisthita-bhajana-kriya conocida como vyiidha-vikalpa.

Piytisa-varsini-vrtti: Sri Krsna le dijo a Uddhava:

tasman mad-bhakti-yuktasya / yogino vai mad-atmanah
na jiianam na ca vairagyam / prayah sreyo bhaved iha
Srimad-Bhagavatam (11.20.31)

Para los bhakti-yogis, quienes estan dotados de devocion por Mi y estan
inmersos en pensamientos acerca de Mi, aparte de la union conmigo
a través de la devocion (bhakti-yoga), nada en la existencia, incluido
el conocimiento (jiiana) y la renunciacion (vairagya), puede ser

eternamente beneficioso. Tales practicas son innecesarias para ellos.

Esta declaracion de las escrituras indica que bhakti no se despierta
por medio de la renunciacion (vairagya). Mas bien, la renunciacion se ve
como una falla y una obstruccion en el despertar del bhakti. Sin embargo, la
renunciacion que proviene del bhakti es impecable y solo mejora la vivencia
del bhakti. Esto establece que la renuncia estda subordinada al bhakti. En
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otras palabras, yukta-vairagya es cuando, con el propoésito de abandonar el
apego material y nutrir el apego al bhajana, uno renuncia apropiadamente
a esos objetos de los sentidos que se oponen a Krsna y al servicio de El
Tal renunciacién no es una renuncia arida. Debido a que es favorable a la
devocion, es venerable y digna de aprecio; y no asi repugnante, ni debe ser
abandonada. Por lo tanto, una vez que uno gana alguna entrada al reino de
la adoracion y la devocion (bhajana), la renuncia es deseable.

También se describe, yad yad asramam agat sa bhiksukas, tat-tad-
annaparipiirnam aiksata, “donde sea que ese mendigo fue, cualquiera que
sean los asramas que visito, los veia con abundantes granos [opulencia]”.
Con esta declaracion de las escrituras que es muy conocida, a veces se
hace evidente para el sadhaka neéfito que la renuncia es apropiada, pero
luego, otras veces, cuando reflexiona sobre el siguiente verso del Srimad-
Bhagavatam, decide permanecer en el grhastha-asrama:

tavad ragadayah stenas / tavat kara-grham grham
tavan moho ‘ghri-nigado / yavat krsna na te janah
Srimad-Bhagavatam (10.14.36)

Oh Syamasundara, mientras la entidad viviente no se refugie en Tus
venerados pies, el apego y el rechazo son como ladrones, saquean todo
lo que tiene. Su vida familiar, como una celda de prision, se convierte
en la causa de su esclavitud, y la ilusion lo inmoviliza, como cadenas

colocadas alrededor de sus pies.

A partir de esto, el sadhaka concluye que permanecer en el grhastha-
asrama es apropiado y beneficioso.

Del mismo modo, resoluciones y dudas surgen en la mente del sadhaka
conrespecto a sravana, kirtanay las otras ramas del bhakti. Como las escrituras
describen el fruto exuberante que resulta del canto congregacional del Santo
Nombre, a veces se decide a adoptar el proceso de kirtana para volver su vida
un éxito. Pero luego oye las profusas alabanzas de las escrituras de otras ramas
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del bhakti como $ravana (escuchar) o arcana (adorar), e intenta inclinarse
hacia eso. A veces piensa que va a ejecutar muchas diferentes ramas (angas)
de la devocion, como lo hizo Maharaja Ambarisa. En esta etapa de anisthita-
bhajana-kriya, surge la aceptacion y el rechazo, asi como: la resolucion y la
duda, y por eso se llama vyiidha-vikalpa o “gran indecisién”.

Texto 9

Visaya-sangara — luchando con el apego por los objetos de los

sentidos

atha visaya-sangara | “visayavista-cittanam visnv-avesah sudiiratah | varuni-
dig-gatar vastu vrajan naindrim kim apnuyat |” iti bhoga eva balat svasminn
abhinivesya marm bhajane Sithalayantiti tad ami tyaktva nama-graham
kamscana kamscana tyaktavato ’pi bhuiijanasya “jusamanas ca tan kaman
parityago ’py anisvara’ iti bhagavad-vakyasyodaharanatvava praptavatas
tasya purvabhyas tair visayais taih saha sangaro yuddham kadacit tat-parajayah
kadacit sva-parajaya iti visaya-sangara || 9 ||

Bhavanuvada: Después se describe visaya-sangara o luchar contra el
apego por los objetos de los sentidos. La escritura declara que para una
persona cuyo corazon esta contaminado con el deseo del disfrute sensorial,
es dificil y aparentemente imposible poder absorberse o enfocarse en el
bhakti a Bhagavan Sri Krsna, tal como un objeto situado al oeste no puede
ser encontrado por alguien que viaja hacia el este buscandolo. ; Como sera
que alguna vez pueda obtenerlo?

Un devoto practicante del bhakti al ver tal declaracion de las
escrituras determina: “Todas estas tendencias materialistas del disfrute de
los objetos de los sentidos me arrastran a la fuerza hacia ellos y hacen que
disminuya mi apego por ejecutar bhajana. Por lo tanto, abandonaré todas
estas tendencias materialistas y tomaré el voto de refugiarme por completo
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en el canto del Santo Nombre”. Sin embargo, incluso después de decidirse
a renunciar al disfrute de los objetos de los sentidos, de vez en cuando
estos lo enganan y termina disfrutandolos. Como se dice, parityage’ py
anisvarah... jusamanas ca tan kaman, “siendo incapaz de renunciar al placer
material de los sentidos, Mi devoto disfruta de los objetos sensoriales,
sintiendo al mismo tiempo arrepentimiento y culpa” (Srimad-Bhagavatam
11.20.27-28). El sadhaka en la etapa de visaya-sangara corresponde con
esta descripcion del sastra hablada por Bhagavan. El sadhaka lucha contra
su tendencia material de disfrutar de los objetos sensoriales que disfrutaba
anteriormente. A veces sale victorioso y a veces es derrotado por ellos.
Debido a que esta etapa de bhajana-kriya involucra una batalla con los
objetos sensoriales, se llama apropiadamente visaya-sangara (“guerra

contra el placer sensorial”).

Piytsa-varsini-vrtti: A continuacion, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
estd explicando la etapa llamada visaya-sangara o la lucha con el apego a los
objetos de los sentidos, dentro de la practica devocional inestable. La mente
del sadhaka inclinada al bhajana corre hacia el disfrute material, debido a
las muchas impresiones pasadas en la conciencia [que estdn] desde tiempo

inmemorial. En tal estado, él considera:

visayavista-cittanam / visnv-avesah sudiratah
varuni-dig-gatarm vastu / vrajan naindrim kim apnuyat
Visnu Purana
Para una persona cuya conciencia esta absorta en los objetos sensoriales
materiales es extremadamente dificil concentrar su mente en Krsna, al

igual que un hombre dirigiéndose al este no puede alcanzar un objeto

situado en el oeste.

De esta declaracion del Visnu Purana, el sadhaka concluye: “En lugar de
sentirme atraido por Bhagavan, estoy siendo arrastrado por la fuerza hacia
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los objetos del disfrute de los sentidos y mi poder para realizar bhajana esta
disminuyendo. Por tanto, es indubitablemente necesario renunciar al placer
material de los sentidos y refugiarse firmemente en el Santo Nombre”. Con
tal determinacion, el devoto se esfuerza por renunciar al disfrute material,
pero debido a las impresiones previas en su conciencia vuelve a disfrutar de
los placeres sensoriales. Bhagavan Sri Krsna se dirige a Uddhava con respecto
a este tipo de devoto:

jata-sraddho mat-kathasu / nirvipnah sarva-karmasu
veda duhkhatmakan kaman / parityage 'py anisvarah

tato bhajeta marm pritah / sraddhalur drdha-niscayah
jusamanas ca tan kaman / duhkhodarkams ca garhayan
Srimad-Bhagavatam (11.20.27-28)

Estoy hablando de un devoto aspirante que se ha desapegado de las
actividades fruitivas, porque sabe que causan dolor. El ha desarrollado fe
en las narraciones de Mis pasatiempos, y sabe que los deseos de disfrute
sensorial son como el emblema de la miseria. Aunque sabe que esto es
un hecho, es incapaz de abandonar el disfrute de los sentidos. A pesar de
que este practicante a veces termina atraido al disfrute de los sentidos,
debe saber en lo profundo de su corazon que esto conduce a la miseria.
El debe arrepentirse sinceramente de haber realizado tales actividades
y comprender que son las desgracias [que surgieron]| de sus propias
acciones. Al mismo tiempo, debe continuar haciendo bhajana de Mi con

fe, determinacion y amor, para poder librarse de esta dificultad.

El practicante del bhakti en la etapa de visaya-sangara ejemplifica esta
declaracion del Bhagavatam. El siempre estd luchando con los objetos del
disfrute sensorial, a veces siendo derrotado y otras veces, cuando domina sus
deseos de disfrute, resulta victorioso.

Srila Visvanatha Cakravarti Thiakura ha comentado los dos versos citados
anteriormente en su comentario Sarartha-darsini sobre el Srimad-Bhagavatam.
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La esencia de ese comentario es la siguiente: “En estos dos versos se describe
el comportamiento preliminar de aquellos que estan calificados para practicar
bhakti. E1 bhakti-sadhaka puede saber que, aunque los placeres de los sentidos
resultantes de tener conyuge, hijos y familia son en realidad fuentes de
sufrimiento, él no puede renunciar a ellos. Ve los objetos del disfrute de los
sentidos como causas de dolor y, con un corazén muy angustiado, hace esta
firme determinacion a favor de su devocion: ‘Que el apego por mi familia y
hogar muera o no; que millones y millones de obstdculos se interpongan en el
camino de mi practica devocional o no; si tengo que sufrir en el infierno debido
a mis ofensas, que asi sea; o que la lujuria me cubra, pero nunca abandonaré
el bhakti. Incluso si el creador, Brahma, se me acerca en persona y me ordena
que abandone mi ejecucion de bhajana para cultivar el conocimiento monista
(jnana) o la actividad fruitiva (karma), nunca lo haré”.

Una vez que ¢él comienza a realizar bhajana, su determinacion
inquebrantable en el bhakti supera con creces su apego por los objetos de
disfrute de los sentidos. Debido a que sabe que la repercusion del disfrute de
los sentidos es la miseria, se burla del disfrute mundano mientras continua
disfrutando sin poder evitarlo: “Ay, este disfrute sensorial resulta en tantas
desventajas para mi y es desfavorable en mi esfuerzo de alcanzar a Bhagavan.
Incontables veces he prometido al Santo Nombre rechazar los placeres de
los sentidos, pero repetidamente me siento forzado a disfrutarlos”. El asi
se burla de los objetos de disfrute de los sentidos, y con el tiempo vuelve
a disfrutarlos. Cuando los desprecia, los vence, y cuando los disfruta, es
derrotado. El nombre de esta etapa del bhakti es visaya-sangara.

Texto 10

Niyamaksama — la incapacidad de seguir los votos

atha niyamaksama | ‘adhyarabhya iyanti namani grhitavyani etavatyas ca
pranatayah karya ittham eva tad-bhakta api sevaniya bhagavad-asambandha vaco
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'pi noccaraniya gramya-vartta-vatam sannidhis tyaktavyah‘ity adi pratidinam api
pratijanato’ pi samaye tatha na ksamatvam iti niyamaksama | visayasangarayar
visaya-tyaga-ksamatvam atra tu bhakty-uktarsaksamatvam iti bhedah || 10 ||

Bhavanuvada: A continuacion se describe la etapa de niyamaksama.
En esta etapa, el sadhaka hace votos de esta clase: “De hoy en adelante
cantaré el Santo Nombre esta cantidad de veces. Cada dia ofreceré este
numero de reverencias postradas a Bhagavan, Sus asociados, Sus lugares
de pasatiempos y los Vaisnavas. Realizaré servicio a Bhagavan y a los
devotos de esta manera especifica. No hablaré ni una palabra que no esté
relacionada con Bhagavan y renunciaré completamente a la asociacion de
personas que disfrutan de conversaciones mundanas”. De esta manera,
él hace estas promesas todos los dias, una y otra vez, pero es incapaz de
mantenerlas por mucho tiempo. Por lo tanto, esta etapa de desarrollo del
sddhaka se llama niyamaksama o la incapacidad de mantener los votos
propios. La diferencia entre visaya-sangara y niyamdaksama es que en
visaya-sangara el sadhaka no puede renunciar por completo al disfrute
material de los sentidos, y en niyamaksama es incapaz de superarse en el
sadhana o mejorar su desempeno de las practicas de bhakti.

Piyusa-varsini-vrtti: En esta etapa, cuando la fe en la practica devocional ha
aumentado, el sadhaka se da cuenta de la necesidad de seguir las reglas y
regulaciones de la practica devocional (sadhana-bhakti). Sin embargo, debido
a que suapego a los objetos de los sentidos no ha sido destruido, y debido a que
la atraccion de sus necesidades mundanas es mas fuerte [que la del bhakti],
no puede mantener apropiadamente las practicas regulativas del bhakti. La
unica razon de esto es su incapacidad para saborear rasa en el bhajana. Si el
sadhaka degustara en su corazén incluso una diminuta particula del néctar
de los nombres, las formas y las cualidades y los pasatiempos de Bhagavan,
su absorcion en diferentes actividades mundanas cesaria, y le seria imposible

abandonar las practicas regulativas de bhajana. Puede darse la analogia de un
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nino pequeno que muerde aztcar de cana y saborea la dulzura en su lengua, y
luego siente que es imposible abandonar la cana de aztcar. Del mismo modo,
una vez que un sddhaka ha experimentado el dulce sabor del bhajana, es
imposible para él renunciar a los principios regulativos del bhajana.

En esta etapa de niyamdksama, el sadhaka promete cantar el Santo Nombre
cien mil veces (un lakha) diariamente, ofrecer mil ocho reverencias postradas
a Sri Visnu y a los Vaisnavas, y servir a los Vaisnavas de manera regulada. De
hecho, se compromete a no involucrarse en ninguna discusiéon que no esta
relacionada con los pasatiempos del Sefior, y jura abandonar por completo la
compania de quienes hablan del disfrute material y critican o hablan de otros.

Asi, a pesar de tomar tales determinaciones todos los dias, el sadhaka es
incapaz de mantenerlas cuando llega el momento de ponerlas en practica. Por
esta razon, esta etapa se ha llamado niyamaksama, o la incapacidad de mantener
o mejorar las practicas devocionales de cada uno seguin sus propios votos.

En la etapa anterior, visaya-sangard, el practicante se compromete a
renunciar al disfrute material de los sentidos, pero cuando llega el momento
de hacerlo, no puede. En la etapa de niyamdaksama, a pesar de que trata de
mantener sus votos o reglas autoimpuestas en un esfuerzo de mejorar su

devocion y optimizar su nivel devocional, es incapaz de hacerlo.

Texto 11

Taranga-rangini — deleitarse con los beneficios mundanos

proporcionados por el bhakti

athataranga-rangini| bhakteh svabhava evayam yat tad-vati sarve ’pi jand anurajyantiti
“jananuraga-prabhava hi sampad” iti pracam vaco ’pi | bhaktyutthasu vibhutisu
labha-puja-pratisthadisu valli-valitasipasakhasu tarangesvivacarantya asya ranga iti
taranga-rangini || 11 ||

iti madhurya-kadambinyam bhakteh Sraddhadi-krama-traya-kathana-purvakam
bhajana-kriya-bheda-kathanam nama dvitiyamrta-vrstih || 2 ||
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Bhavanuvada: A continuacion, se describe la etapa de tarainga-rangini.
La naturaleza del bhakti es tal que todos se sienten naturalmente atraidos
por aquella persona donde este aparece. Incluso las personalidades
reflexivas y sabias de la antigiiedad opinaban, jananuraga-prabhava hi
sampad, “la influencia que surge debido a que uno se vuelve el objeto del
afecto de la gente es ciertamente una riqueza”. Sin embargo, la riqueza, la
adoracion, la fama y demas prosperidad que uno alcanza tras el despertar
del bhakti en realidad son enredaderas parasitas (upasakhas) que cubren la
enredadera de la devocion pura que satisface los deseos. Estos upasdakhas
han sido descritos como “olas” (taranga) en el gran océano del bhakti. En
esta etapa de la practica de la devocion del sadhaka, €l juguetea (ranga) en
las olas de la adoracion, la fama y demas. Por esta razon, se le ha llamado
taranga-rangini o “juguetear en las olas”.

Asi termina el Piyusa-varsini-vrtti de la segunda lluvia de néctar,
que describe los diferentes tipos de bhajana-kriya,

habiendo delineado progresivamente las tres primeras etapas del

bhakti: sraddha, sadhu-sanga y bhajana-kriya.

Piyusa-varsini-vrtti: Asi como el agua naturalmente fluye hacia abajo, de
la misma manera el afecto de la gente fluye de forma natural hacia un devoto.
Aquellos que se dedican con devocion fija a Sri Hari, el Alma de todas las
almas, satisfacen a la creacion entera con su adoracion devocional. El Padma

Purana confirma esto:

yenadrcito haris tena / tarpitani jaganty api
rajyanti jantavas tatra / jangamah sthavara api

Todos los habitantes del mundo se satisfacen con esa persona que ha
adorado a Sri Bhagavan. Todas las entidades méviles e inméviles quedan

atraidas hacia ella.
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El resultado de tal atraccion es que comienzan a honrar y adorar al
devoto y no solo eso, sino que el beneficio de los tres tipos de felicidad
resultantes del disfrute mundano, de la felicidad espiritual y de los poderes
misticos se manifiesta automaticamente en esa persona.

Srila Rapa Gosvami ha descrito esto en el Bhakti-rasamrta-
sindhu (1.1.31):

siddhayah paramascarya / bhuktir muktis ca sasvati
nityari ca paramanando / bhaved govinda-bhaktitah

Aquellos que se dedican al servicio devocional de Sri Govinda obtienen
facilmente poderes misticos asombrosos (como anima, el poder de volverse
mads pequerio que lo mds pequeiio). En otras palabras, obtienen felicidad

material, la felicidad de la liberacion y la felicidad espiritual eterna.

Los devotos puros no desean nada, aparte del servicio devocional
amoroso a Sti Krsna; no quieren ninguna felicidad relacionada con la riqueza,
la adoracion, la fama, el disfrute material, la liberacion, los poderes misticos
o la felicidad personal, ya que todas estas cosas son desfavorables para el
bhakti. La riqueza, la adoracion y la fama son las enredaderas parasitas,
upasakhas, de la enredadera de la devocion pura que satisface los deseos.
Regados por el agua de la audicion y el canto del sadhaka, estos parasitos
florecen, cubriendo a la enredadera de la devocion pura y sofocandola,
evitando asi que crezca. Por lo tanto, el deber del sadhaka es cortar estos
upasakhas de antemano. En Sus instrucciones a Srila Riipa Gosvami, Sriman
Mahaprabhu ha dicho:

kintu jadi latara sange uthe ‘upasakha’
bhukti-mukti-vancha, yata asankhya tara lekha
‘nisiddhacara’, ‘kutinati’, jiva-himsana’

‘labha’, ‘puja’, ‘pratisthadi’ yata upasakha-gana
seka-jala paiya upasakha badi ’yaya

stabdha haiya mula-sakha badite na paya
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prathamei upasakhara karaye chedana
tabe mula-sakha badi ’yaya vrndavana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.158-161)

A veces, las enredaderas parasitas del deseo de disfrute o liberacion brotan
junto a la enredadera de la devocion. Estas enredaderas parasitas son
ilimitadas. Incluyen las conductas prohibidas, la duplicidad, la violencia
hacia otras entidades vivientes, y el deseo de riqueza, fama y adoracion.
Ellas absorben toda el agua de la audicion y el canto de los sadhakas. De
este modo, se nutren y florecen, mientras que el crecimiento del bhakti-lata
se restringe. Un devoto inteligente debe arrancar de raiz a las enredaderas
parasitas tan pronto las descubre, asi la enredadera original de la devocion

puede crecer y llegar a [los pies de loto de Sri Krsna en] Vrndavana.

Estas enredaderas parasitas también han sido descritas como “olas”
en el vasto océano del bhakti. En la etapa del servicio devocional inestable
(anisthita-bhajana-kriya), el devoto experimenta sus actividades de devocion
como jugueteando en estas olas. En otras palabras, él se complace en obtener
alabanza, adoracion y riqueza, que son el resultado de sus actividades
devocionales. En consecuencia, estos resultados son anarthas temibles, o
deseos indeseables que actian como obstaculos para la devocion. Esta etapa
del sadhaka se llama taranga-rangini.

En la tercera lluvia, se explicara el tema de los anarthas que surgen

del bhakti.

Asi termina el Piyiisa-varsini-vrtti de la segunda lluvia de néctar,
que describe los diferentes tipos de bhajana-kriya,
habiendo delineado progresivamente las tres primeras etapas del

bhakti: sraddha, sadhu-sanga y bhajana-kriya.
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Tercera lluvia de néctar
FEliminacion de todos los
impedimentos del bhakti

Sadhana-bhakti
Anartha-nivrtti







Texto 1
la ~ Los cuatro tipos de anarthas y su descripcién

athanarthanam nivrttih | te canarthas catur-vidhah - duskrtottha sukrtottha
aparadhottha bhakty-utthas ceti | tatra duskrtottha diirabhinivesa-dvesaragadyah
purvoktah klesa eva | sukrtottha bhogabhinivesa vividha eva | te ca klesantah-
patina iti kecit | aparadhottha ity atra namaparadha eva grhyante |

Bhavanuvada: A continuacion, se describe la destruccion de los obstaculos
(anartha-nivrtti). Los anarthas son de cuatro tipos: (1) Duskrtottha —
impedimentos que surgen de las actividades pecaminosas previas. Esto se
refiere a las miserias (klesas) mencionadas anteriormente, como enfocarse en
los objetos materiales (abhinivesa), el apego material (raga) y el odio (dvesa).
(2) Sukrtottha — impedimentos que surgen debido a las actividades piadosas
previas. Esto se refiere a estar absortos en varios tipos de comodidades para
el disfrute material. Algunos también lo incluyen entre los tipos de klesa. (3)
Aparadhottha — impedimentos que surgen de las ofensas pasadas. Aqui, se
refiere inicamente a las ofensas al Santo Nombre, nama-aparadha (no a las
ofensas en el servicio, seva-aparadha). (4) Bhakty-uttha — impedimentos que

surgen debido a la ejecucion imperfecta de las actividades devocionales.

Piyusa-varsini-vrtti: Después de haber descrito sraddha (la fe), sadhu-sanga
(la asociacion santa) y anisthita-bhajana-kriya (el servicio devocional inestable)
en la segunda lluvia de néctar, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe la
etapa de anartha-nivrtti (la destruccion de los impedimentos) en esta tercera
lluvia. Aquello que no tiene artha, o valor verdadero, se conoce como an-artha,
sin valor.

El significado general de artha es “dinero” o “riqueza”, pero en
realidad, artha significa especificamente alcanzar a la entidad espiritual
suprema (paramartha-vastu). Lo que carece de valor se conoce como
anartha. La tnica riqueza real (paramartha) es Sri Krsna y el servicio
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amoroso a El. En consecuencia, cualquier otro deseo que no sea alcanzar
a Sr1 Krsna y servirle amorosamente es un anartha, un deseo sin valor.
La aspiracion por disfrute material es un deseo perjudicial. De hecho, es
la raiz de todos los otros anarthas. Incluso el deseo de liberacion es un
anartha.

En su forma original, la entidad viviente es una sirviente de Sri Krsna;
por lo tanto, Krsna y el servicio con amor y pureza a El, es de hecho el unico
artha o riqueza de la entidad viviente. Cualquier cosa aparte de esto o que
sea un obstaculo para ello; no es su riqueza mas elevada (paramartha) y se
conoce como anartha.

El bhakti o bhagavata-dharma es el sadhana supremamente sorprendente
y todopoderoso. Los practicantes que ya estan libres de anarthas vuelven sus
vidas facilmente exitosas simplemente al entrar en un ligero contacto con
este sadhana. En el Srimad-Bhagavatam se dice:

sruto ‘nupathito dhyata / adrto vanumoditah
sadyah punati sad-dharmo / deva-visva-druho ’pi hi
Srimad-Bhagavatam (11.2.12)

El bhakti o bhagavata-dharma es un proceso espiritual tan extraordinario
que quienquiera que escuche simplemente acerca de él, hable de sus
glorias, medite en él, lo acepte en su corazon con respeto y fe, o aprecie a
una persona que ha comenzado a practicarlo, se purifica en un momento,

incluso si es adverso a Bhagavan y al mundo entero.

Los obstaculos en la practica del bhakti se llaman anarthas, y se describen
en detalle en esta tercera lluvia. Por este motivo, es necesario que cada sadhaka
estudie esta tercera lluvia repetidamente y con cuidado. Srila Narottama
Thakura ha dicho, antaraya nahi jaya, ei se parama bhaya, “mis anarthas no
se han ido, por lo tanto, tengo mucho miedo”.

El deseo de disfrute material, que es perjudicial y reside en las entidades
vivientes atadas a la red de la energia ilusoria desde tiempo inmemorial, es la
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causa original de sus anarthas. Estos anarthas son de cuatro tipos: duskrtottha,

sukrtottha, aparadhottha y bhakty-uttha.

(1)

2

Duskrtottha-anarthas surgen de actividades pecaminosas pasadas y se
refieren a los cinco tipos de klesa (sufrimiento): (i) avidya — ignorancia,
(ii) asmita — ego falso, (iii) raga — apego material, (iv) dvesa — aversion
u odio y (v) abhinivesa — ensimismamiento en lo material. Estos ya han
sido descritos en la segunda lluvia.

En esencia, debido a que las entidades vivientes son adversas al
servicio de Krsna desde tiempo inmemorial, poseen malas motivaciones
y estan atadas por la ignorancia (avidya). Por consiguiente, desarrollan

«

el ego falso (asmita) de que el cuerpo es “yo” y que cualquier cosa
relacionada con el cuerpo es “mio”. Asi desarrollan apego (raga) y
afecto por los objetos materiales que dan placer a los sentidos. Y sienten
profunda aversion (dvesa) a las tres miserias'. El resultado de tal apego
al cuerpo y a las relaciones corporales; y de una absorcién intensa en lo
material (abhinivesa) es que surgen impresiones profundas en el corazén
de la entidad viviente. Estas impresiones obstruyen la capacidad de uno
para realizar Sravana y kirtana al momento de la practica devocional, y

por lo tanto se llaman duskrti-jata-anarthas [duskrtottha-anarthas].

Sukrtottha-anarthas son deseos por la felicidad en los planetas celestiales
temporales y demads, y son el resultado de ejecutar actividades piadosas,
o0 acciones con motivos egoistas (sat-karma o sakama) en vidas pasadas.
Estos deseos son los obstaculos conocidos como sukrtottha-anarthas.
Los deseos de disfrute material que surgen en el corazéon del
sadhaka al momento de la practica devocional son el resultado de
las impresiones creadas por actividades piadosas pasadas y se llaman

1 Las tres miserias son: (1) El sufrimiento causado por la propia mente y cuerpo, conocido

como adhyatmika, (2) el sufrimiento producido por otros, conocido como adhibhautika y (3) el

sufrimiento infligido por los semidioses o la naturaleza material en general, en la forma de sequias,

inundaciones, hambrunas, etc. conocido como adhidaivika. —Ed.
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(3)

196

sukrti-jata-anarthas [sukrtottha-anarthas]. El deseo de liberacion es
también un sukrti-jata-anartha. Nunca es posible saborear bhajana-rasa
mientras el corazon anhele ya sea el disfrute material o la liberacion.

Por lo tanto, se ha dicho:

bhukti-mukti-sprha yavat / pisaci hrdi vartate
tavad bhakti-sukhasyatra / katham abhyudayo bhavet
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.22)

Mientras que las dos brujas de los deseos de disfrute material y del deseo
de la liberacion del cautiverio material permanezcan en el corazon,

¢como puede surgir la dicha trascendental de la devocion pura?

Los aparadhottha-anarthas son los obstaculos que surgen de las ofensas.
Estos anarthas son, en su mayor parte, los mas grandes impedimentos
en la ejecucion del bhajana. Es por esta razon que Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura los ha explicado elaboradamente. Desde una
perspectiva general, ofensa y pecado parecen ser sinénimos, pero las
escrituras devocionales aclaran que hay una gran diferencia entre ellos.
Una simple semblanza (abhasa) del bhajana destruye una gran cantidad
de pecados, asi como un fuego destruye completamente una pila masiva
de algodon. Pero una ofensa no se elimina tan facilmente. Solo cuando
uno reconoce la ofensa y se lamenta amargamente por ella, uno puede
expiarla. Una persona pecadora puede alcanzar la perfeccion facilmente
bajo la fuerza de su bhajana, pero una persona ofensiva nunca podra
alcanzar la perfeccion. Lastimar a otra entidad viviente, robar, tener
relaciones ilicitas con la esposa de otro, ocuparse en chismes inutiles
y argumentar, usar lenguaje aspero, comportarse de manera diabdlica,
realizar actos inapropiados, dar angustia a otro, criticar a otros, beber
licor, comer carne, huevos y otros alimentos prohibidos, etc., todos
han sido clasificados en el smrti-sastra como pdpa o pecado. Estos se
han dividido en nueve clases: (i) ati-pataka, (ii) maha-pataka, (iii) anu-
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pataka, (iv) upa-pataka, (v) sankari-gana, (vi) apatri-karana, (vii) jati-
bhramsakara, (viii) malavaha y (ix) prakirna’.

El Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 8.26-30) declara:

eka ‘krsna-name’ kare sarva-papa nasa
premera karana bhakti karena prakasa

premera udaye haya premera vikara
sveda-kampa-pulakadi gadgadasru-dhara

anayase bhava-ksaya, krsnera sevana
eka krsna-namer phale pai eta dhana

heno krsna-nama jadi laya bahu-bara
tabu jadi prema nahe, nahe asru-dhara

tabe jani, aparadha tahate pracura
krsna-nama-bija tahe na kare ankura

Pronunciar krsna-nama tan solo una vez aniquila la totalidad de los actos
pecaminosos (papa), lo que resulta en la manifestacion del bhakti, el cual
es la causa del prema. El despertar del prema produce transformaciones
corporales tales como transpiracion, temblor, erizamiento del vello, voz
entrecortada y lagrimas en los ojos. Al pronunciar krsna-nama, el ciclo
de nacimiento y muerte de una persona se destruye facilmente y obtiene
servicio amoroso a Sri Krsna. Sr1 krsna-nama es tan poderoso que el fruto
de pronunciarlo una sola vez es abundante riqueza trascendental. No
obstante, si una persona pronuncia krsna-ndma repetidamente, pero ain
asi no surge el prema ni lagrimas llenan sus ojos, se puede comprender
que ha cometido muchisimas ofensas al cantar, y por lo tanto la semilla

de krsna-nama no germina.

2 Puede consultar el comentario de Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura Prabhupada del Sri
Caitanya-bhagavata (Madhya-khanda 13.54), en el que proporciona una descripcion amplia de
estas clasificaciones de pecado. —Ed.
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A partir de estas declaraciones, se puede entender facilmente como las
ofensas representan obstdculos aterradores en el progreso del bhakti.

Debido a que la persona se identifica con el cuerpo, surge un ego falso
y el deseo de disfrute material se manifiesta en su corazon, que es la causa
de que ejecute actividades pecaminosas, tales como robar la riqueza de otro,
cometer actos violentos, decir mentiras y comer carne y pescado. El cuerpo
se llama anatma (“no alma”); es decir, es un objeto inerte. Identificarse con
el cuerpo, que es una entidad sin conciencia, sumado al deseo de disfrutar de
objetos inertes con el cuerpo, la mente y las palabras, conlleva a la ejecucion
de actos impios conocidos como pecado (papa). Como los actos pecaminosos
estan conectados unicamente con los objetos materiales inconscientes, no
pueden tocar al alma (atma); por lo tanto, los efectos de tales pecados se
infligen solo sobre el cuerpo material insensible y sobre la mente.

En comparacion con los actos pecaminosos, las ofensas (aparadhas)
son infinitamente mas severas y terribles. Los efectos de las ofensas cubren
directamente el alma. Cuando alguien se refugia en el sendero del bhakti y
practica las ramas del bhakti tales como escuchar, cantar y recordar, entonces
tales actividades son trascendentales o espirituales. Ellas se realizan para
el viaje espiritual progresivo del alma. Los objetivos de estas actividades —
Bhagavan, el devoto, el Santo Nombre o las moradas sagradas de Bhagavan—
son trascendentales. Cualquier negligencia o falta de respeto hacia ellos
debido a percibirlos como materiales no es simplemente un pecado sino un
aparadha. Asi, una actividad deplorable en relacion con la materia inerte se
llama papa (actividad pecaminosa), y un acto condenable en relacion con las
entidades transcendentales se llama aparadha (ofensa).

El resultado de la actividad pecaminosa afecta solo al cuerpo material
que es temporal y perecedero, mientras que el resultado de la ofensa en
realidad cubre el alma de la entidad viviente encarnada, creando obstdculos
terribles en el camino de su sadhana-bhajana.

Las ofensas cometidas a los devotos puros, que son repositorios de
sentimientos devocionalesdeamor por Bhagavan, sonincluso mas perjudiciales
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que las ofensas cometidas al objeto de tal amor [Bhagavan mismo]. Cometer
una ofensa a un devoto puro es como arrancar de raiz la enredadera del
bhakti o marchitarla desde la raiz, ocasionando que desaparezca. Las ofensas
a Bhagavan, por otra parte, cubren la tendencia de ocuparse en el bhakti, o
hacen que el bhakti se contraiga, pero cuando se mitiga la ofensa, el bhakti
reaparece. Asi, por medio de las escrituras se comprende que una ofensa a un
Vaisnava es mas grave que una ofensa a Bhagavan.

Tras examinar esto, es claramente evidente que la causa del aparadha es un
acto danino realizado con envidia y, por lo tanto, es lo opuesto al afecto. Debido
a que el aparadha estd enraizado en esta envidia y odio (dvesa) crea una gran
barrera entre las grandes personalidades (mahapurusas) — quienes son los mas
dignos de recibir nuestro afecto — y los sadhakas, quienes realmente necesitan el
paraguas protector del afecto de los mahapurusas; lo cual hace que el sadhaka se
considere asi mismo como la persona mas elevada, aunque en realidad es la mas
baja, y como la mas inteligente, a pesar de que es la mads tonta. Asi, su concepcion
material de los mahapurusas hace que les falte el respeto o que los ignore.

El sastra usa la palabra mahat para indicar a $r7 gurudeva, a los venerados
Vaisnavasyalasentidades vivientes que residen en las moradas trascendentales
de Bhagavan. Sus cuerpos son completamente trascendentales, mas alla de las
tres cualidades de la naturaleza material. Aquel que mantiene una concepcion
material de estas personalidades trascendentales cometera la ofensa de
ignorarlos. Ademads, incluso si uno respeta a estas grandes personalidades
desde una perspectiva material, ese supuesto respeto también equivale a una
falta de respeto y priva a los sadhakas de recibir el afecto, la benevolencia
o la compasion de estas grandes personalidades, que son inherentemente
magnanimas y supremamente compasivas.

El significado de radha es “satisfaccion”. Apa-radha (ofensa) es aquello
que disipa la satisfaccion o la aleja. Esa accion que disipa la satisfaccion de
Bhagavan, de $ri nama, de $ri guru y de los Vaisnavas se llama aparadha.

La misericordia del bhakti, del bhakta y de Bhagavan son los medios
principales para obtener a Bhagavan. Por lo tanto, el no aceptar una posicion
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de subordinacion ante ellos ni tenerles fe, el faltarles el respeto y criticarlos
crea obstaculos monumentales para obtener a Bhagavan. Uno nunca debe
desobedecerlos. Se puede asegurar el éxito entregandose cuidadosamente
a ellos con una comprension completa de su naturaleza espiritual y asi
ocupandose en el servicio afectuoso a ellos con el debido respeto y honor.
Este es el unico método para eliminar el aparadha. Solo entonces es posible
ejecutar un bhajana que esté libre de ofensas.

1b ~ Los seva-aparadhas se erradican al cantar el Santo Nombre,

recitar oraciones y al realizar servicio constantemente

sevaparadhanam tu namabhis tat-tan-nivartaka-stotra-pathaih seva-satatyena ca
bhavyasya vivekinah prayah prati-dinam evopasamenankuri-bhavanupalabdheh |

Bhavanuvada: Si los seva-aparadhas son cometidos por personas
prudentes y virtuosas, la mayoria se anulan dia a dia por refugiarse en
el canto del Santo Nombre, al recitar diversas oraciones que erradican
esas ofensas, y por ocuparse constantemente en el servicio al Sefior. Como
resultado, los seva-aparadhas ni siquiera pueden brotar.

Piyasa-varsini-vrtti: Después de eso, el autor explica como los obstaculos
derivados de las ofensas (aparadhottha-anarthas) se refieren unicamente a las
ofensas del Santo Nombre (nama-aparadha), y no a las ofensas cometidas en
el servicio a Bhagavan (seva-aparadha).

Las personas sabias y santas, al cantar regularmente el Santo Nombre de
Sri Hari y al cantar Sus glorias, recitando diferentes oraciones y dedicandose
constantemente a Su servicio, aseguran la eliminacion diaria de las ofensas
que cometieron contra El en el servicio. Pero si una persona comete
repetidamente seva-aparadhas amparandose en el canto del Santo Nombre
o en el poder de su recitacion de alabanzas, entonces esos seva-aparadhas se
transformaran en nama-aparadhas. Por lo tanto, es necesario que el sadhaka
esté completamente familiarizado con los diversos tipos de seva-aparadhas.
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En el Padma Purana, se han descrito treinta y dos seva-aparadhas:
(1) entrar a un templo con zapatos o zapatillas, (2) entrar a un templo siendo
transportado en un palanquin o siendo cargado por alguien, (3) no observar
los festivales de la Deidad adorada, (4) no ofrecer reverencias a la Deidad
venerada estando ante Ella, (5) ofrecer oraciones a Bhagavan mientras uno
todavia tiene comida en su boca o en las manos, (6) ofrecer oraciones a
Bhagavan en un estado impuro, (7) ofrecer reverencias al Senior con una sola
mano, (8) mostrar la espalda a las Deidades mientras las circunvala,
(9) extender las piernas frente a la Deidad, (10) sentarse delante de la Deidad
con las manos sujetando una rodilla doblada, (11) acostarse o dormir ante la
Deidad, (12) comer frente a la Deidad, (13) hablar falsedades ante la Deidad,
(14) gritar o hablar en voz alta ante la Deidad, (15) chismear ante la Deidad,
(16) llorar ante la Deidad, (17) favorecer o castigar a los demas frente a la
Deidad, (18) hablar un lenguaje dspero o cruel ante la Deidad, (19) cubrirse
con una manta mientras se esta ante la Deidad o mientras se ocupa en el
servicio a Ella, (20) blasfemar a otros ante la Deidad, (21) glorificara otros ante
la Deidad, (22) usar lenguaje vulgar frente a la Deidad, (23) expulsar gases
frente a la Deidad, (24) ofrecer a la Deidad articulos de calidad inferior aun
cuando uno tiene la capacidad de ofrecer parafernalia de mayor calidad; por
ejemplo, simplemente ofrecer agua y articulos de segunda clase al momento
de la adoracion, aunque uno pueda ofrecer la parafernalia principal utilizada
en el servicio, como flores, tulasi, incienso, lamparas de ghi y alimentos, (25)
comer alimentos no ofrecidos a la Deidad, (26) no ofrecer frutas y flores
de la estacion tan pronto como estén disponibles, (27) ofrecer la primera
porciéon de algo a alguien y luego dar la parte restante a la Deidad, (28)
sentarse dando la espalda a la Deidad, (29) ofrecer reverencias a otros frente
a la Deidad, (30) permanecer en silencio ante el maestro espiritual, es decir,
no glorificarlo ni ofrecerle reverencias y no responder a sus preguntas, (31)
vanagloriarse ante la Deidad y (32) blasfemar a los semidioses.

El Vardha Purana también menciona algunas ofensas que deben evitarse.

Ellas se enumeran brevemente aqui como sigue: (1) comer granos de comida
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ofrecidos por un rey [o por una persona sumamente materialista], (2) adorar
o tocar al Sefior en una habitacion oscura, (3) presentarse ante el Sefior sin
seguir el procedimiento adecuado, (4) abrir la puerta del templo sin hacer
sonar una campana, (5) reunir ingredientes para el servicio que han sido
vistos o tocados por un perro, (6) romper el silencio mientras se adora al
Senor, (7) dejar la adoracion de la Deidad para evacuar u orinar, (8) ofrecer
incienso primero sin ofrecer ungtientos perfumados como pasta de sandalo
o guirnaldas de flores, (9) adorar al Senor con flores prohibidas [como el
hibisco rojo o flores dhatural, (10) adorar al Senor sin haberse limpiado
los dientes, (11) adorar al Sefior sin banarse después de tener relaciones
sexuales, (12) prestar servicio al Sefior después de tocar a una mujer en su
ciclo menstrual, una lampara de aceite o un cuerpo muerto, (13) prestar
servicio al Sefior mientras se viste ropa roja, azul o sin lavar, usar ropa que
pertenezca a otra persona o usar ropa sucia y (14) tocar la Deidad y ofrecer
adoracion después de ver un cadaver, después de expulsar un gas, después de
enojarse, después de visitar un crematorio, mientras se sufre de indigestion o
después de haber recibido un masaje con aceite.

Seva-aparadhas adicionales se describen en otras escrituras: (1) hacer
caso omiso de las escrituras sobre Bhagavan e introducir otras literaturas,
(2) masticar nuez de betel mientras se estd frente al Setior, (3) adorar al
Senor con flores guardadas en hojas prohibidas como las de la planta de
aceite de ricino, (4) realizar la adoracion en un momento desfavorable que
sea oportuno para los demonios, (5) realizar adoracion sentado en un asiento
de madera o sentado en el suelo y no asi en un asiento apropiado, o dsana, (6) tocar
la Deidad con la mano izquierda mientras la bana, (7) adorar al Sefior con
flores que se han marchitado o han sido obtenidas mendigando, (8) escupir
al momento de la adoracién, (9) presumir: “soy un pujari (sacerdote) de
primera clase”, (10) usar tiryak-pundra tilaka [tilaka horizontal usada por los
seguidores del Sefor Siva] al momento de la adoracion, (11) entrar al templo
sin lavarse los pies, (12) ofrecer granos a Sri Hari que han sido cocinados por
aquellos que no son devotos, (13) adorar al Senor delante de alguien que
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no es devoto, (14) adorar al Sefor sin primero adorar a Sri Nrsirmhhadeva, el
destructor de los obstdculos, (15) adorar al Sefior justo después de ver a un
mendigo kapalika’, (16) banar a la Deidad con agua que ha sido tocada por
las unas, (17) adorar al Sefior mientras el cuerpo de uno estd transpirando,
(18) pasar por encima o faltarle el respeto a los articulos remanentes del
Senor (prasadi) [tales como alimentos y guirnaldas de flores] y (19) hacer un
juramento ante o en el nombre del Senor.

Al momento de servir al Senor, los devotos inteligentes son
generalmente muy cuidadosos de no cometer estos seva-aparadhas. No se
debe ser descuidado al respecto. Sin embargo, si alguna ofensa se comete
involuntariamente, la ejecucion diaria de nama-sankirtana de los devotos, la
recitacion de diferentes oraciones y el servicio continuo anulan esa ofensa, y

no hay posibilidad de que brote de nuevo.

lc ~ Ejecutar actividades pecaminosas bajo el amparo del Santo

Nombre es un nama-aparadha

kintu tat-tad-upasama-sambhava-balena tatra savadhanata-saithilye sevaparadha
api namaparadha eva syuh | tatha hy uktam—“namno balad yasya hi papa
buddhir” iti | tatra nama ity upalaksanam bhakti-matrasyaivopasamakasya |
dharma-sastre ’pi prayascitta-balena papacarane na tasya papasya ksayah
pratyuta gadhataiva |

Bhavanuvada: Sin embargo, si una persona piensa: “Cantar el Santo
Nombre y recitar oraciones anula el seva-aparadha”, y no es cuidadosa en
evitar cometer las ofensas en el servicio, entonces, debido a su debilidad,
su seva-aparadha culmina en nama-aparadha.

De esta manera las escrituras declaran que cometer actividades
impias bajo el amparo del canto del Santo Nombre resulta en una ofensa.

El término “amparandose en el canto del Santo Nombre” se utiliza en un

3 Los mendicantes kapalika son materialistas tantricos que llevan craneos en sus manos, no son

Vaisnavas, y siguen un estilo de vida que se opone al sastra. —Ed.
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sentido genérico e indica que esto se aplica igualmente a cualquier otra
practica devocional que absuelva los pecados. Incluso las escrituras sobre
religiosidad (dharma-$astras) afirman que una persona puede realizar una
expiacion para anular el efecto de un acto pecaminoso, pero si su intencion
es cometer mas actos pecaminosos, entonces sus pecados no se destruiran.
En su lugar, se solidificaran y tomaran una forma indeleble.

Piyusa-varsini-vrtti: Una persona puede pensar: “Si cometo ofensas en
el transcurso de mi servicio, esas ofensas se anularan con la ejecucion diaria
de mis oraciones, mi canto del Santo Nombre y mi servicio regular, por
lo que mi bhakti no disminuira”. Si, con esta idea, ella no es cuidadosa en
evitar el seva-aparadha, entonces ya no serd solo seva-aparadha sino que se
transformara en un temible nama-aparadha.

Las escrituras sobre bhakti han declarado: “Esa persona que comete
pecados una y otra vez amparandose en el canto del Santo Nombre es,
de hecho, un gran ofensor”. Incluso los dharma-sastras han mencionado
que ningun método de expiacion puede anular los pecados de un pecador
incorregible, que no se arrepiente y estd habituado a realizar actividades
pecaminosas amparandose en los diferentes métodos de expiacion
(prayascitta). En vez de eso, sus pecados se vuelven tan severos y dificiles
de destruir como un trueno.

Aqui, se ha descrito de forma genérica el pecar amparandose en el canto
del Santo Nombre. Cometer pecado amparandose en que alguna de las ramas
del bhakti anule ese pecado es una ofensa.

1d ~ En el camino del bhakti, omitir algiin anga (rama) no

constituye una ofensa

nanv evam— “na hy angopakrame dhvariso mad-dharmasyoddhavanv api”
iti “visesato dasarno’ yam japa-matrena siddhi-da” ity adi vakya-balena
tattad-anganam ananusthane vaikalyadav api va jate namaparadhah prasajaja
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| maivam | namno balad yasyety atra pape buddhis cikirsadi | tad eva hi papam
yatra sati ninda-prayascittadi-sravanam | na ca karma-marga iva bhakti-marge
'pi anga-vaikalyadau kvapi ninda-sravanam iti na tatraparadha-sanka |

Bhavanuvada: En las escrituras se afirma (Srimad-Bhagavatam 11.29.20),
“Mi querido Uddhava, una vez que se ha comenzado, no existe ninguna
pérdida en el intento inmotivado de ejecutar servicio devocional, incluso
si hay algun defecto en la practica”. Ademas, se enfatiza, “simplemente
el canto del mantra de diez silabas le otorga a uno toda perfeccion”. Pero
si, sobre la base de estas declaraciones del sdstra, una persona no ejecuta
ciertas ramas del bhakti o las realiza de manera imperfecta, ;no sera esto
un nama-aparadha?

Indubitablemente no. Cometer pecado bajo el amparo del Santo
Nombre resulta en una ofensa cuando uno posee papa-buddhi. En
esta declaracion, papa-buddhi se define como cometer actividades
pecaminosas de forma intencional, amparandose en el poder del
Santo Nombre. Las escrituras condenan los actos perversos y existen
procesos de expiacion para estos. Sin embargo, a diferencia del camino
del karma, cualquier discrepancia o incumplimiento de una rama del
bhakti no se condena en el sastra. Por lo tanto, en este sentido, no se
trata de alguna ofensa.

Piyusa-varsini-vrtti: Se ha descrito que aparadha es un obstaculo muy
poderoso para el bhakti o para el bhajana. También se ha dicho que cometer
actividades pecaminosas bajo el amparo del Santo Nombre es un nama-
aparadha espantoso. Ahora en este sentido, se esta abordando una duda mas.
Bhagavan Sri Krsna le dijo a Uddhava:

na hy angopakrame dhvamso / mad-dharmasyoddhavanv api
maya vyavasitah samyan / nirgunatvad anasisah
Srimad-Bhagavatam (11.29.20)
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Mi querido Uddhava, el bhagavata-dharma (bhakti) tiene una influencia
tan asombrosa que una vez que se comienza su practica, no se pierde
ni una fraccion de cualquier resultado que se haya obtenido, incluso si
uno no alcanza la perfeccion completa en esa practica. Ningun tipo de
obstaculo puede provocar la menor variacion en los efectos del bhakti.
Puesto que carece de interés propio (niskama) y como es trascendental

(nirguna), Yo mismo he determinado que es lo mas elevado.

En otras palabras, el karma, el yoga y otros procesos solo producen
resultados si desde el inicio de la practica hasta su finalizacion, cada rama se
realiza de manera completa y sin obstaculos, de lo contrario dichos procesos
son inutiles.

Pero estano es la caracteristica del bhakti o bhagavata-dharma. Incluso si
una persona comienza su practica y la abandona sin completarla, o incluso si
no practica algunas de sus partes constituyentes, aun asi, su practica del bhakti
nunca puede ser infructuosa. La naturaleza del bhakti esta completamente
desprovista de cualquier contaminacion de las cualidades materiales. No hay
posibilidad de que un objeto trascendental pueda ser destruido. Una pieza
de oro puede que caiga accidentalmente en medio de objetos sucios o en
un lugar impuro. Sin embargo, después de que los objetos sucios se hayan
deteriorado, descompuesto y desaparecido completamente, la pepita de oro
no se ha destruido y puede ser recuperada. De la misma manera, una persona
puede practicar bhagavata-dharma hasta cierto punto y luego toparse con
obstaculos [y cesar su practical, pero cuando estos obstaculos se eliminan
mads tarde, con seguridad vuelve a la etapa en la que lo habia dejado. En otras
palabras, reanuda su practica del bhakti desde donde la dejo, y gradualmente
esa practica llega a ser consumada y sin duda produce el fruto del prema.
Similarmente, simplemente recitar el mantra de diez silabas concede toda
perfeccion. Esto se comprende.

Al leer esto, naturalmente, puede surgir la siguiente duda: “;La omision
de alguna rama del bhakti no es también una ofensa al Santo Nombre,
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cometida bajo el amparo de ejecutar otras ramas del bhakti o bajo el amparo
de cantar el mantra de uno?”

Una persona obtiene la perfeccion aunque no haya completado la
practica de una rama particular del bhakti, o puede que no haya practicado
todas las demads ramas del bhakti, sino que simplemente recita el mantra de
diez silabas. Esta perfeccion esta enraizada en el poder de una rama especifica
del bhakti: el canto del Santo Nombre. Como resultado, el practicante es
excusado de todas las ofensas; y de las reglas y regulaciones de las escrituras
y aun asi obtiene el fruto de la perfeccion. ;No es esto [la practica incompleta
de un anga o la omision de algunos angas], por lo tanto, un tipo de ofensa al
canto del Santo Nombre?

En respuesta a esto, el autor dice: “No, esto no constituye un nama-
aparadha”. Aquel que comete fechorias amparandose en el poder del Santo
Nombre piensa de la siguiente manera: “Pecaré ahora, y luego erradicaré la
reaccion pecaminosa ejecutando servicio devocional, dando algo de caridad,
realizando una cierta cantidad de actividades piadosas, y cantando una cierta
cantidad de harinama”. Cuando el pecado se comete con esta mentalidad,
se convierte en nama-aparadha. Las actividades pecaminosas son esos actos
despreciables debido a los cuales uno es criticado en la sociedad. Estos estan
descritos en las escrituras, donde también se prescriben las formas de penitencia.

Sin embargo, la realizacion incompleta de una rama del bhakti o
su omision no se describe como [un acto] pecaminoso en las escrituras.
Tampoco se prescribe ninguna penitencia. Las escrituras no nos
instruyen a practicar el bhagavata-dharma o a recitar mantras mientras
[intencionalmente] se mantiene un deseo de pecar en el corazén. Ambos
se realizan tinicamente con el deseo de obtener [el servicio] a Bhagavan.
Si en el desempeno del bhakti, el sadhaka se ve afectado por alguna
enfermedad o muere, o si sufre algun otro impedimento y en consecuencia
no perfecciona su practica y no alcanza su objetivo final, no es posible
que su prdctica incompleta se considere un pecado, ya que no tenia ni un
rastro de intencion de cometer pecado.
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Especificamente, en el camino del karma (accion fruitiva), una ligera
deficiencia en el seguimiento de las normas y regulaciones prescritas en
relacion con la recitacion de los mantras o en su conducta, se considera una
deficiencia en el seguimiento de las ramas del karma. Como resultado de
estas deficiencias, el camino del karma no es capaz de otorgar su fruto.

Pero el sendero del bhakti no es asi. Por su propia naturaleza, el bhakti
es auto manifiesto, todopoderoso y completamente independiente, por lo
que no es posible que un anga sea incompleto. La ejecuciéon de cualquier
anga es automaticamente completa. Incluso si [la practica de una rama] es
incompleta, con seguridad otorga su fruto. Nunca es inutil, y el devoto no
es criticado por nadie en la sociedad. Ademas, las escrituras nunca critican
a un devoto como este y no prescriben ninguna forma de expiacion para él.
Por lo tanto, de acuerdo con las declaraciones de las escrituras mencionadas
anteriormente, no existe el peligro de que [al ejecutar una rama incompleta]
se cometa nama-aparadha.

En esencia, nama-aparadha es cantar el Santo Nombre o realizar
cualquier otra rama de la devociéon con un deseo consciente de pecar. En
otras palabras, [uno de los] nama-aparadha es el deseo de purificarse de
actividades pecaminosas que se realizan con conciencia y bajo el amparo del
canto del Santo Nombre o alguna otra rama del bhakti. Tal pecado se vuelve
tan duro como un rayo, y uno no puede liberarse de él.

le ~ Todos los obstaculos se destruyen para aquel que se refugia
en el bhagavata-dharma

yad uktarn— “ye vai bhagavata prokta upaya hy atma-labdhaye | anjah
pumsam avidusam viddhi bhagavatan hi tan || yan asthaya naro rajan na
pramadyeta karhicit | dhavan nimilya va netre na skhalen na pated iha ||”
iti | atra nimilyeti kartr-vyapara-lingena vidyamane eva netre mudrayitva
tatrapi dhavan pada-nyasa-sthalam atikramyapi vrajan na skhaled iti
aksararthalabdher bhagavad-dharmam asritya tad-angani sarvani jadatvapi ajina
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iva kanicid ullanghyapi anutisthan na pratyavayi syat napi phalad bhrasyed ity
lesaiva vyakhya upapadyate |

Bhavanuvada: La siguiente declaracion se encuentra en el sastra:
“Incluso las personas ignorantes obtienen facilmente su bienestar
eterno, Sri Bhagavan, siguiendo todos los métodos que El ha prescrito.
Estos métodos son conocidos como bhagavata-dharma (bhakti). Oh Rey,
al refugiarse en el bhagavata-dharma, una persona nunca sera obstruida
por ningun obstaculo. Incluso mientras corra en este camino con los ojos
cerrados, es decir, con alguna imperfeccion en su debido cumplimiento de
las normas y regulaciones prescritas, no tropezara o caera de ahi, ni esto
le impedira alcanzar su resultado final” (Srimad Bhagavatam 11.2.34-35).
Aqui las palabras nimilya-netra significan “cerrando los ojos” y se
refieren a la accion que una persona ejecuta. Indirectamente, nimilya
indica “a pesar de tener ojos, uno los cierra”. Es decir, sugiere un
cierre voluntario de los ojos. La palabra dhavan (“correr”) se refiere a
dar zancadas mas largas de lo normal sin tropezar. De manera similar,
una persona puede refugiarse en el bhagavata-dharma y puede tener
conocimiento de las ramas del bhakti, pero, aun asi, como si fuera una
persona ignorante, puede omitir algunos de los angas secundarios. Sin
embargo, se mantiene siguiendo las ramas principales (escuchar, cantar,
recordar, etc.), entonces no existira la falta debido a la negligencia ni
existira una obstruccion y esto no impedira que obtenga el fruto del
bhagavata-dharma. Esta analogia es ciertamente apropiada.

Piyusa-varsini-vrtti: En la seccion anterior, mientras se describen los
diferentes tipos de ofensas, que son poderosos obstaculos o anarthas para
el bhakti, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura también explica que el
bhagavata-dharma otorga el resultado completo de la practica devocional,
incluso si una persona no ejecuta alguna de sus ramas o angas. En otras
palabras, no hay posibilidad de que tal omisiéon sea un aparadha. Ahora el
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venerable autor explica como una persona avanza rapidamente en el camino
del bhajana, a pesar de incumplir [algunos] angas del bhakti, o bhagavata-
dharma. No hay temor de que caiga o cometa una ofensa. El autor establece
esto con la evidencia de los versos del Srimad-Bhagavatam (11.2.34-35). Sri

Kavi Yogindra le dice al rey Nimi:

algunos aspectos de sus respectivos procesos religiosos, pero nadie mads
que Sri Bhagavan puede describir bhagavata-dharma (bhakti-dharma) y
Su verdadera naturaleza (svariipa). Es por esta razon que Bhagavan lo ha

ye vai bhagavata prokta / upaya hy atma-labdhaye
anjjah pumsam avidusam / viddhi bhagavatan hi tan

yan asthaya naro rajan / na pramadyeta karhicit
dhavan nimilya va netre / na skhalen na pated iha

Siguiendo todos los métodos que Bhagavan ha prescrito, incluso
las personas ignorantes obtienen ficilmente su bienestar eterno: Sri
Bhagavan mismo. Debes saber que estos métodos son bhagavata-
dharma. Oh rey, al refugiarse en el bhagavata-dharma, una persona nunca
se vera obstruida por ninguin obstdculo. Incluso mientras corra en este
camino del bhakti con los ojos cerrados, es decir, con alguna imperfeccion
en su observancia apropiada de las reglas y regulaciones prescritas, él no

tropezara ni caera, ni quedard privado de obtener su resultado final.

Varios rsis y munis (sabios y videntes) se han expresado sobre

hecho. Sri Krsna le dice a Uddhava:
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kalena nasta pralaye / vaniyam veda-samjiita
mayadau brahmane prokta / dharmo yasyam mad-atmakah
Srimad-Bhagavatam (11.14.3)

Mi querido Uddhava, con el paso inevitable del tiempo, llego el periodo
de la aniquilacion y el mensaje trascendental de los Vedas se perdio.

Por esta razon, al momento de la siguiente creacion, nuevamente instruf
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este conocimiento Védico a Brahma de acuerdo con Mi propésito.
Mis instrucciones para él exponen el camino de la devocion por Mi

(bhagavata-dharma).

El fruto del bhagavata-dharma es el logro del prema por Bhagavan y
el servicio directo a El. Ya que Bhagavan ha explicado personalmente con
Su propia boca de loto, como obtener tal prema y el servicio amoroso, esa
explicacion es fidedigna y perfecta. Otros no podrian dar una explicacion
tan auténtica y precisa. Es por esta razon que Bhagavan mismo ha descrito
el bhagavata-dharma con Su propia boca de loto: “Bhagavata-dharma es el
proceso mediante el cual incluso una persona ignorante puede alcanzarme
facilmente, a Mi, el Alma Suprema”. Con estas palabras de Sr1 Bhagavan, se
ha reconocido que todos los seres humanos son aptos para el bhakti.

De la misma manera, se ha explicado que ya que el bhagavata-
dharma otorga facilmente toda perfeccion, es mucho mas factible alcanzar
la perfeccion por medio del proceso de bhakti que mediante las practicas
rigurosas del cultivo de conocimiento impersonal (jiidna) y del misticismo
(yoga). Al refugiarse en el proceso del bhagavata-dharma, incluso si una
persona corre con los ojos cerrados, no hay posibilidad de que tropiece o
caiga del camino. Aqui las palabras “netre nimilya”, que significa “con los
ojos cerrados”, indica la accion especifica [o voluntaria] realizada por el que
ejecuta la accion [es decir, el que ejecuta el bhakti estd cerrando sus ojos]. La
palabra dhavan (“correr”) aqui indica que debido a que corre muy rapidamente
hacia su destino, una persona esta dando pasos mas largos de lo normal.

En otras palabras, si alguien corre muy rdapidamente hacia un destino
especifico, sus pies se extenderan mas alla de donde llegarian con un paso
normal. Dado que su vision permanece completamente fija en su destino, es
imposible que mire el camino que esta atravesando, incluso si sus ojos estan
bien abiertos.

De la misma manera, habiéndose refugiado en el camino del bhagavata-
dharma, el sadhaka puede tener conocimiento de todas las diferentes ramas
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del bhakti. Sin embargo, con el fin de llegar rapidamente a su destino, puede
omitir la practica de algunos angas, tal como un hombre ignorante lo haria, y
solo practicar la esencia misma del servicio devocional en si. A pesar de estas
omisiones, no es culpable de la falta de descuido, ni se le priva del resultado
de sus esfuerzos. Esta es la explicacion que se debe entender aqui.

1f ~ “Cerrar los ojos” no significa ignorancia

nimilanam namajnanam tasyapi sruti-smrti visayav ity esa tu na sangacchate
mukhyartha-badha-yogat |

Bhavanuvada: Aqui, la palabra nimilana (“cerrado”) no indica el
desconocimiento [de las instrucciones] de las Srutis o Smrtis, porque esto
interceptaria el significado principal del verso.

Piyuasa-varsini-vrtti: Aqui, la palabra nimilana o avanzar en el camino del
bhakti con los ojos cerrados, no debe entenderse como el desconocimiento de
las escrituras Sruti o Smrti, ya que esta conclusion no es légica. Uno puede
aceptar el significado indirecto deseado (laksana-artha) de una palabra solo
cuando el significado literal o directo, (mukhya-artha) es dificil de comprender.
Por ejemplo, el significado literal de la frase gangayarm ghosah es “el pueblo de
los pastores de vacas estd en el Ganga”. Esta afirmacion es absurda, porque es
imposible para quien sea vivir en la corriente del rio Ganga. Por lo tanto, la
frase se entiende correctamente con el significado indirecto, que indica que el
pueblo de pastores esta situado a orillas del Ganga.

Sin embargo, en la seccion previa, el significado directo [que cerrar los
ojos indica ignorancia] cubre el significado deseado de la declaracion. Se
menciona que una persona cierra sus 0jos a pesar de tener ojos o de tener
la habilidad de ver. En otras palabras, aunque ¢l esta bien versado en las
instrucciones de las personas santas, de las escrituras y del maestro espiritual,
no sigue las practicas estandar y los principios regulativos, porque se mueve
a gran velocidad. El no hacerlo se debe al poder de su apego por alcanzar su
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meta. Puede haber también alguna otra buena razon para que transgreda las
instrucciones estandar. Sin embargo, el devoto ni falla en alcanzar su destino
ni adquiere ningin demérito. Este es el significado deseado del verso. No
deberiamos pensar que el no practicar todos los aspectos prescritos del bhakti

indique una indiferencia o negligencia intencionada.

1g ~ Los seva-aparadhas mencionados en las escrituras no

pueden ser desatendidos

na ca dhavan nimilyety etad eva dvatrimsad-aparadha-bhavam api krodi-karotv
iti vacyam | yan bhagavata proktan upayan asrityety uktatvat | “yanair va
padukair vapi gamanari bhagavad-grhe” ity adayas tu tatra nisiddha eva |
sevaparadhe tu “harer apy aparadhan yah kuryad dvi-pada-parisanah” ity
adisu srayanta eva nindah |

Bhavanuvada: Uno se puede preguntar si las palabras dhavan (“correr”

y nimilya (“con los ojos cerrados”) de este verso también lo eximen a uno
de cometer cualquiera de los treinta y dos tipos de seva-aparadhas (ofensas
en el servicio devocional). La respuesta es que el sastra no indica esto.
Anteriormente, se explico que una persona que se refugia en el proceso
descrito por Bhagavan nunca sufrira. Bhagavan ha dado instrucciones que
prohiben entrar al templo en un palanquin o usando zapatos, por lo que
desobedecer esto ciertamente constituye un seva-aparadha. Asimismo, con
respecto a los seva-aparadha, escuchamos que las escrituras condenan a
una persona que comete una ofensa a Sri Hari, declarandolo un animal de

dos patas.

Piyusa-varsini-vrtti: Alguien puede afirmar que aqui, las palabras dhavan
y nimilya también se refieren a estar eximido de los treinta y dos tipos de
seva-aparadhas. En otras palabras, si un sadhaka que corre en el camino
del bhakti a gran velocidad con los ojos cerrados comete seva-aparadha sin

saber, no se le puede culpar de ninguna manera y no comete ni pecado ni
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ofensa. Sin embargo, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura dice que esta
interpretacion en este caso no es logica. Se declar6 anteriormente: “Al
refugiarse en los métodos instruidos personalmente por Sri Bhagavan ...” Por
lo tanto, Sri Bhagavan nunca respaldaria el seva-aparadha de nadie. Se ha
indicado, yanair va padukair vapi, gamanar bhagavadgrhe, “esta prohibido
cometer el seva-aparadha de entrar al templo usando zapatos o siendo llevado
en un palanquin”. ;Coémo podria Bhagavan autorizar actos prohibidos
en las escrituras? Con respecto a seva-aparadha, ciertamente escuchamos
esta declaracion de los Puranas que condena al seva-aparadha: harer apy
aparadhan yah, kuryad dvipada-pamsanah, aquellos que cometen una ofensa
a Sri Hari son animales de dos patas”.

1h ~ Nama-aparadha cometido inconscientemente se erradica

por el canto constante del Santo Nombre

kim ca te namaparadhah pracina arvacina va yadi samyag anabhijiataprakarah
syuh kintu tat-phala-lingenanumiyamana eva tada tesam namabhir evavisranta-
prayuktair bhakti-nisthayam utpadyamandayam kramenopasamah | yadi te
jiayanta eva tada tv asti kvacit kascid visesah || 1 ||

Bhavanuvada: Ademds, uno puede haber cometido nama-aparadha
inconscientemente, ya sea hace mucho tiempo o recientemente. Uno puede
entender la existencia de nama-aparadha al observar los sintomas. Sin
embargo, si luego uno desarrolla una fe firme (nistha) en el bhakti al cantar
constantemente el Santo Nombre, gradualmente todas estas ofensas seran
erradicadas. Sin embargo, si la ofensa se ha cometido intencionalmente,

entonces se recomiendan algunos medios especiales para mitigarla.
Piyusa-varsini-vrtti: Ademas, inconscientemente, uno puede haber

cometido innumerables ofensas al Santo Nombre, ya sea hace mucho
tiempo o recientemente. Uno puede saber que se ha cometido una
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ofensa al observar sus signos resultantes, tales como el descuido en la
ejecucion de los angas del bhakti y la absorcion en los asuntos que no
estan relacionados con Sri Krsna. Por lo tanto, uno debe cantar el Santo
Nombre continuamente, para desarrollar una firme fe en el bhakti. En la
etapa de bhakti-nistha, la ofensa se mitiga gradualmente. El Hari-bhakti-
vilasa declara:

jate namaparadhe ’pi / pramadena kathaficana
sada sankirtayan nama / tad-eka-sarano bhavet

namaparadha-yuktanam / namany eva haranty agham
avisranta-prayuktani / tany evartha-karani ca

Si por negligencia o error, un sadhaka comete ofensas al Santo
Nombre, entonces, con un enfoque exclusivo, debe refugiarse en
el Santo Nombre, ejecutando continuamente nama-sankirtana. El
Santo Nombre por si solo liberara al ofensor de su aparadha. El
canto constante del Santo Nombre ayudara a que el sadhaka alcance

toda perfeccion.

El resultado de cometer ofensas al Santo Nombre sin saberlo no es tan
espantoso. Para el sadhaka que canta constantemente el Santo Nombre,
harinama disipa todas sus ofensas y finalmente le otorga prema, haciendo
que su vida se vuelva completamente bendecida.

Sin embargo, si uno comete ofensas conscientemente, de manera
premeditada, el resultado sera el mas terrible. Segun la severidad del nama-
aparadha cometido, existe una regulacion especifica para erradicarlo.

Texto 2
2a ~ Blasfemar a los devotos — la primera ofensa al Santo Nombre

yatha “satam ninda iti” dasasu namnah prathamo ’paradhah | tatra nindety
anena dvesa-drohadayo "upalaksyante |

215



Madhurya-kadambini

Bhavanuvada: Blasfemar (ninda) a las personas santas o bhaktas es la

primera de las diez clases de ofensas al Santo Nombre. Aqui la palabra

ninda también indica envidia, malevolencia y otras disposiciones similares.

Piyusa-varsini-vrtti: Hay diez tipos de ofensas al Santo Nombre. El

Padma Purana presenta un analisis profundo de ellas.

(1)

(2)

(3)
(4)
(5)
(6)
(7
®)
©
(10)

(1)

216

satam ninda namnah paramam aparadham vitanute
yatah khyatim yatam katham u sahate tad-vigarham
sivasya $ri-visnor ya iha guna-namadi-sakalam
dhiya bhinnam pasyet sa khalu hari-namahita-karah
guror avajna
sruti-sastra-nindanam
tathartha-vado
hari-namni kalpanam
namno balad yasya hi papa-buddhir / na vidyate tasya yamair hi Suddhih
dharma-vrata-tyaga-hutadi-sarva- / subha-kriya-samyam api pramadah
asraddhadhane vimukhe ‘py asrnvati / yas copadesah siva-namaparadhah
Srute ’pi nama-mahatmye / yah priti-rahito narah
aham-mamadi-paramo / namni so ‘py aparadha-krt
Padma Purana
citado en el Hari-bhakti-vilasa (11.283-287)

Blasfemar a las personas santas resulta ser la ofensa mas grave al Santo
Nombre ;Como puede Sri Nama Prabhu tolerar la blasfemia hacia
aquellas almas excelsas que estan dedicadas al nombre de Sri Krsna
y que propagan la gloria del harinama por todo el mundo? Por eso la
blasfemia a los sadhus es la primera ofensa al Santo Nombre.

Uno nunca debe criticar a los devotos que estin dedicados
exclusivamente al Santo Nombre. Mds bien, entendiendo que son

las mejores de las personas santas, uno siempre debe asociarse con



(2)

(3)
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ellas y realizar nama-kirtana. Al hacerlo, el Santo Nombre otorgara

rapidamente su misericordia.

La segunda ofensa al Santo Nombre se menciona en el verso anterior,
comenzando con S$ivasya $ri-visnor. Esta se puede explicar de dos
maneras:

(i) Considerar que los nombres, las cualidades, etc. de Sadasiva,
el lider de los semidioses, estdn separados de las de Sri Visnu
es una ofensa al Santo Nombre, porque considerar a Sadasiva
como un controlador independiente separado de Bhagavan Sri
Visnu conlleva a la doctrina errénea de multiples controladores
supremos (bahu-isvara-vada). Esto impedird el logro de una
devocion pura hacia Bhagavan. Sri Krsna es el Controlador
Supremo, y es tinicamente a través de Su potencia que Siva y los
otros semidioses alcanzan la posicion de ser controladores. No
tienen poder independiente de El. Aquel que canta harinama con
esta conviccion no cometera esta ofensa al Santo Nombre.

(ii) Una persona comete una ofensa al Santo Nombre si, con su
inteligencia mundana, hace diferencia entre los Santos Nombres,
las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Visnu, que son
totalmente auspiciosos y transcendentales, y Sri Visnu mismo, que
es el poseedor de ese nombre. Tal canto sin duda es perjudicial.

Es una ofensa desobedecer al guru que esta versado en las verdades
absolutas con respecto al Santo Nombre (nama-tattva), considerandolo
un mortal ordinario con un cuerpo material. Aquella persona que
ensena como el Santo Nombre es la verdad espiritual mas elevada es
el nama-guru, y el deber de uno es tener una devocion inquebrantable
por él. Algunas personas descuidan al nama-guru, creyendo que su
comprension de las escrituras estd limitada a aquellas escrituras que
describen al Santo Nombre, y que los eruditos de la filosofia Vedanta y

otros $astras tienen una comprension de las escrituras mds completa.
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(4)

(5)

6)

)
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Tales personas son ofensores al Santo Nombre. En verdad, ningtun guru
es superior a ese guru que es versado en [las glorias del] nama-tattva. Es

una ofensa considerarlo inferior.

Es una ofensa blasfemar a los Vedas y las escrituras como los sattvata
Puranas (Puranas sobre el bhakti), porque a través de los Vedas
y Upanisads uno puede encontrar las glorias del Santo Nombre.
Menospreciar los mantras que iluminan las glorias de §11 nama es una
ofensa. Desafortunadamente, algunas personas descuidan tales mantras
de la Sruti y muestran mayor honor por otras instrucciones contenidas
en la misma. Esto es una ofensa al harinama, y el resultado es una
ausencia de gusto por el canto del Santo Nombre.

Considerar que las glorias del Santo Nombre son exageradas también es
nama-aparadha. Se conoce como artha-vada a la concepcion de que las
descripciones de los sastras sobre las glorias de $r1 nama no son reales
sino una exageracion, escritas Unicamente para despertar un interés
por el Santo Nombre. Por cometer esta ofensa al Santo Nombre, uno no
tendrd ningun gusto al cantar harinama.

Considerar que el nombre de Bhagavan es imaginario es una ofensa.
Aquellos que piensan que los rsis han inventado nombres como Rama
y Krsna para poder obtener sus propios objetivos son ofensores a $ri
nama. El Santo Nombre no ha sido fabricado; sus silabas son eternas
y trascendentales. Solo a través del bhakti el harinama se manifiesta en
los sentidos espiritualizados. Esto es lo que ensenan los preceptores
fidedignos y las escrituras Védicas. Por lo tanto, es necesario aceptar a
$r1 harinama como la Verdad Suprema. Aquel que considera que el Santo

Nombre es imaginario nunca alcanzara la misericordia del Santo Nombre.

Aquel que tiene una tendencia a cometer fechorias amparandose en el
canto del Santo Nombre no puede purificarse, incluso si realiza procesos
de yoga artificiales tales como yama, niyama, dhyanay dharana. Esto es asi.
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(8) Considerar que la religiosidad, el seguir votos, la renuncia, la ofrenda de
oblaciones en el fuego y otros actos piadosos mundanos son iguales o
equiparables con el canto del nombre trascendental de Bhagavan indica
indiferencia o descuido, y es una ofensa. Ninguna actividad piadosa
puede igualarse con el canto de harinama. Aquellos que los consideran
equivalentes son ofensores al Santo Nombre. Una persona que ora al
Santo Nombre de Sr1 Hari para obtener los resultados insignificantes de
esos actos piadosos también es un ofensor de harinama, porque en su
mente, esta comparando el canto del Santo Nombre con esas actividades.

(9) También es una ofensa al Santo Nombre dar instrucciones sobre el
canto a aquellos que no tienen fe y que no estan inclinados incluso
a escuchar el nombre. De todas las instrucciones dadas en los Vedas,
las instrucciones para cantar harinama son superlativas. Aquellos que
han desarrollado fe en la devocion exclusiva (ananya-bhakti) estan
verdaderamente cualificados para cantar el Santo Nombre de Sri Hari.
Es una ofensa dar instrucciones sobre el canto de harinama a aquellos
que no tienen tal fe, que se oponen al servicio trascendental a Sri Hari,
y que no tienen gusto por escuchar el harinama.

(10) Aquellos que escuchan las asombrosas glorias del Santo Nombre,
pero aun asi consideran que este cuerpo (compuesto de carne, sangre
y piel) es el ser, y consideran que los objetos de la complacencia de
los sentidos materiales son su propiedad, no muestran ningiin amor o
entusiasmo en cantar $ri namd. Ellos son ofensores al Santo Nombre,
el cual destruye los pecados y ofensas de aquellos que han cometido
nama-aparadha. Por cantar continuamente, uno obtiene la meta ultima
de la vida, la riqueza del prema.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha deliberado minuciosamente
sobre estas ofensas al Santo Nombre. Blasfemar a los mahapurusas, o Vaisnavas
santos, que se han refugiado en el nombre, es la primera de las diez ofensas
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a $ri nama. Algunas personas sostienen que no es una ofensa criticar a un
sadhu que ha ejecutado una actividad censurable, debido a que uno solo
estd indicando los hechos. Pero Srila Sridhara Svamipada ha escrito en su
comentario del Srimad-Bhagavatam, nindanam dosa-kirtanam, “ya sea que la
critica esté basada en un hecho o no, vocalizar las faltas de una persona santa
se considera como ninda (blasfemia)”.

Aqui puede surgir una pregunta: “Si uno no ve las faltas de una
persona culpable, ;podra esa persona alguna vez rectificarse por si
misma?” La respuesta es que las personas como $ri guru, mahantas
(grandes almas) y aquellos que protegen y defienden a la sociedad de
los Vaisnavas ciertamente haran todos los arreglos para la rectificacion
de tal persona. Si un sadhaka comun habla de otros y los critica, el tnico
resultado serd que se convertird en un ofensor. Realmente no estara
rectificando la falta del transgresor.

nindaya nahiko karya, sabe papa-labha,
eteke na kare ninda maha-mahabhaga

aninduka hoi je sakrt ‘kysna’ bole
satya satya krsna tare uddharibe hele
Sri Caitanya-bhagavata (Madhya-khanda 9.245-246)

Ningun beneficio surge de la critica a otros; esto solo resulta en pecado.
Aquellos que no critican son los mds afortunados. Sri Krsna ciertamente
liberara a aquella persona que nunca critica a nadie mientras pronuncia

Su nombre.

Aqui la palabra ninda se usa para referirse a la envidia y la blasfemia. En
el Skanda Purana, se declara:

hanti nindati vai dvesti / vaisnavan nabhinandati
krudhyate yati no harsam / darsane patanani sat
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Seis tipos de ofensas a los devotos causan la caida de uno: (1) golpear
0 matar a un Vaisnava, (2) criticar a un Vaisnava, (3) tener odio hacia
un Vaisnava, (4) no dar la bienvenida a un Vaisnava, (5) mostrar enfado

hacia un Vaisnava y (6) no sentirse feliz al ver a un Vaisnava.

Lo siguiente también se clasifica como vaisnava-aparadha: ser envidioso
de un Vaisnava, proferir blasfemias en contra de un Vaisnava, no tener fe en un
Vaisnava, desobedecer a un Vaisnava, mostrar intolerancia hacia las actividades
de un Vaisnava y comportarse de forma maliciosa hacia un Vaisnava.

Debido a la gravedad de la ofensa al Vaisnava (vaisnava-aparadha), esta
es la ofensa mas seria, y por lo tanto, se enumera en primer lugar. Al ser la
mas severa, casi siempre se intensifica y se convierte en el mayor obstaculo en
la préctica devocional del sadhaka. En Sus instrucciones a Sri Riipa Gosvami,
Sriman Mahaprabhu dijo:

jadi vaisnava-aparadha uthe hati mata
upade ba chinde, tara sukhi ’jaya pata

tate mali jatna kori ’kare avarana
aparadha-hastir jaiche na haya udgama
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.156-157)

Cuando el elefante enloquecido del vaisnava-aparadha nace, o bien
arranca o bien desgarra la enredadera de la devocion, cuyas hojas se
secan. Por lo tanto, el jardinero, o el devoto practicante, construye
cuidadosamente una cerca protectora, para que el elefante enloquecido

del vaisnava-aparadha no pueda entrar.

A través de estas palabras de Mahaprabhu, podemos entender los
temibles efectos del vaisnava-aparadha. El sadhaka debe permanecer
particularmente alerta para protegerse de esta ofensa.
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2b ~ Arrepentirse y complacer al Vaisnava que uno ha ofendido

tatas cadaivat tasminnaparadhejate - “hantapamarenamayasadhusu aparaddham
iti “anutapto janah” krsanau samyati taptah krsanuna evayam”iti nydyena tat-
padagra eva nipatya prasadayamiti visanna-cetasa pranatistuti-sammanadibhis
tasyopasamah karyah | kadacit kasyacana kair api dusprasadaniyatve bahu-
dinam api tan-mano ‘bhirociny anuvrttih karya | aparadhasyati-mahat tvat
kathaicit taydpy anivarttya kopatve “dhin mam aksina-bhaktaparadham
niraya-kotisu patantam “iti nirvidya sarvam parityajya samasrayaniyda nama-
sankirtana-santatis taya ca mahad-sakti-matya ’vasyam eva kale tatah syad
evoddharah |

Bhavanuvada: Cuando una persona comprende que inadvertidamente
ha cometido una ofensa al Santo Nombre blasfemando a una persona santa
(sadhu), debe lamentarse de la siguiente manera: “jAy, ay! Una persona
de clase baja como yo ha ofendido a un sadhu”. Mientras se arrepiente de
esta manera, y de acuerdo con el principio de que algo quemado por el
fuego encuentra alivio solo en el fuego®, debe pensar: “Caeré a los pies de
ese sadhu y lo complaceré”. De esta manera, para mitigar su ofensa, debe
ofrecer reverencias, oraciones y todo respeto a este sadhu lamentandose. Si
este sadhu todavia no esta complacido, entonces esa persona que cometio
la ofensa debe servirlo continuamente por muchos dias, de acuerdo con la
preferencia particular del sadhu.

Si la ofensa a esa gran alma es tan grave que no se mitiga por ningun
medio, entonces uno debe abandonar todas las actividades y esfuerzos por
cualquier otra cosa temporal y refugiarse por completo en el Santo Nombre,
pronunciandolo continuamente y arrepintiéndose de la siguiente manera: “jAy
demi! Miofensaaundevotono se haatenuado, jtendré que caer en innumerables
infiernos!” Por el poder de este $ri nama-sankirtana superlativamente potente,
esa persona ofensiva con seguridad se liberara a su debido tiempo.

4 Esto se refiere a un ungiiento medicinal caliente, usado en Ayurveda para tratar quemaduras. —Ed.
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Piyasa-varsini-vrtti: Si, por casualidad, se ha cometido una ofensa a los
pies de un alma excelsa, entonces uno debe arrepentirse profundamente y
reprocharse de la siguiente manera: “jAy, ay, yo soy de lo mas perverso! He
cometido una ofensa a los pies de loto de una persona santa”.

Como se senialo anteriormente, el arrepentimiento es el verdadero
proceso de expiacion (prayascitta) para el aparadha. El ofensor puede incluso
complacer al devoto puro que ha ofendido al pedirle perdon, pero a menos
que el corazon del ofensor arda en el fuego del arrepentimiento, nunca se
purificara. Asi como, aplicar calor [en forma de ungiiento medicinal] alivia
a una persona quemada por fuego, un sadhaka arrepentido debe disipar su
ofensa ofreciendo reverencias, alabanza y respeto a los pies de la gran alma
que ha ofendido con gran remordimiento. Si ese gran devoto todavia no estd
satisfecho, entonces para complacerlo, uno debe servirlo tanto directa como
indirectamente durante muchos dias, esforzandose para satisfacer todos los
deseos internos de su corazon. Esto definitivamente derretira el corazon del
devoto misericordioso, y felizmente perdonara al ofensor.

Si la ofensa es tan grave que los medios mencionados no la mitigan
o de alguna manera no calman la ira de la persona ofendida, entonces uno
debe lamentarse profundamente, “jAy, ay! Nada puede mitigar mi ofensa
a este devoto puro, seguramente seré condenado a millones y millones de
infiernos”. Con una sumision tan humilde, uno debe abandonar todas las
demas actividades y refugiarse completa y de forma constante en el harinama-
sankirtana. Si uno se ocupa de esta manera, el proceso supremamente
poderoso del harinama-sankirtana con seguridad liberara a tal persona

arrepentida, en un momento u otro.

2¢ ~ El canto constante de los que no se arrepienten es ofensivo

kim me muhur muhur eva pada-patanadibhih svapakarsa-svikarena ‘“nama
aparadha-yuktanam namany eva haranty agham” ity asyaiva paramopayah
sa eva samasrayaniyah iti bhavanayam purvavad eva punar api namaparadhah |
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Bhavanuvada: No obstante, un ofensor podria considerar la siguiente
declaracion del sastra: namaparadha-yuktanam namany eva haranty
agham, “uno se liberara de una ofensa a una persona santa simplemente
por ejecutar nama-sankirtana constantemente”. Si, como resultado, él
concluye que en lugar de admitir su inferioridad cayendo repetidamente a
los pies de esa gran personalidad que ha ofendido, deberia refugiarse en el
proceso supremo — nama-saikirtana — para mitigar su ofensa, entonces, en
lugar de erradicar su nama-aparadha, cometera mas nama-aparadha.

Piyusa-varsini-vrtti: Una persona dominada por el desconcierto y la
verglienza puede pensar: “Las escrituras dicen que aquel que ha cometido
nama-aparadha puede mitigar la ofensa simplemente al ocuparse en nama-
sankirtana, entonces, ;cudl es la utilidad de mostrar mi inferioridad cayendo
repetidamente a los pies del sadhu que esta disgustado conmigo? Anularé mi
ofensa al refugiarme en el nama, el remedio supremo”. Con esto, uno comete
el severo nama-aparadha de actuar inmoralmente amparandose en el poder
del canto del Santo Nombre.

2d ~ Los devotos son santos incluso si carecen de cualidades

tales como la misericordia

na ca “krpalur akrta-drohas titiksuh sarva-dehinam” ity adi sampiirna-dharmaka
eva santas tesam eva ninda aparadha iti vacyam | ‘sarvacara-vivarjitah satha-
dhiyo vratya jagad-vaiicakah ‘iti tat-prakarana-vartina vacanena tadrsa-
duscaritanam api bhagavantam bhajatam kaimutika-nyayena sac-chabda-
vacyatvena sucitatvat |

Bhavanuvada: Alguien podria decir que solo una persona dotada de
todas las buenas cualidades descritas en el Srimad-Bhagavatam (11.11.29),
tales como la misericordia, la ausencia de maldad hacia todos los seres y la
tolerancia es un sadhu o Vaisnava, y que solo la critica a tal persona constituye
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una ofensa. Pero este no es el caso, ya que la declaracion del Padma Purana
indica mediante una logica a fortiori (kaimutika-nydya)’ que la palabra
sat (“santo”) se refiere incluso a los devotos adoradores de Bhagavan que
incluso son desdichados, desprovistos de toda buena conducta, que tienen
duplicidad, que son caidos y completamente engaiadores.

Piyusa-varsini-vrtti: Se dice que la blasfemia a un sadhu es el obstaculo
mads grande y fuerte en el bhajana. En el Srimad-Bhagavatam (11.11.29-31),
Bhagavan le describe a Uddhava los sintomas de los sadhus, o los devotos
puros del Senor:

krpalur akrta-drohas / titiksuh sarva-dehinam
satya-saro ‘navadyatma / samah sarvopakarakah

kamair ahata-dhir danto / mrduh Sucir akificanah
aniho mita-bhuk $antah / sthiro mac-charano munih

apramatto gabhiratma / dhrtiman jita-sad-gunah
amani mana-dah kalyo / maitrah karunikah kavih

Querido Uddhava, Mi devoto es verdaderamente la personificacion de
la misericordia. Nunca alberga sentimientos de enemistad por ninguna
entidad viviente y soporta con felicidad el sufrimiento mas horrible.
La esencia de su vida es la verdad. En ningtin momento surge algun
tipo de pensamiento inmoral en su mente. El es igual para con todos

y actia en beneficio de todos. Su inteligencia nunca se contamina

5 Kaimutika-nydya. Este tipo de logica (nyaya) se usa cuando el significado de una declaracion
anterior establece o excluye el significado de una declaracion posterior. Por ejemplo, “el peso que
una persona débil puede soportar ciertamente puede ser soportado por una persona fuerte”. En
otras palabras, si incluso una persona desdichada (suduracari) que se ocupa completamente en el
bhagavad-bhajana debe ser considerada un sadhu, entonces un bhagavad-bhakta que parece carecer
de las buenas cualidades descritas en las escrituras, tales como la misericordia y la tolerancia, debe
considerarse necesariamente un sadhu. Cualquier maldad hacia ¢l se considera aparadha. —Sri

Srimad Bhaktivedanta Vamana Gosvami Maharaja.
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con deseos materiales. Es autocontrolado, de naturaleza dulce y pura.
Estd libre de sentimientos de posesividad [hacia lo material] y nunca
se esfuerza por cosas mundanas. Come moderadamente y permanece
pacifico. Su inteligencia es estable y depende completamente de Mi.
Siempre permanece inmerso en pensamientos sobre la naturaleza del
alma. Estd libre de confusion, y es sobrio y paciente. El ha conquistado
las seis cualidades materiales: el hambre, la sed, la lamentacion, la
ilusion, el nacimiento y la muerte. No desea el respeto de nadie, sin
embargo, siempre da honor a otros. Es muy experto en explicar temas
sobre Mi a otros. Trata con todos de manera amistosa, su corazon rebosa
de compasion y tiene un verdadero conocimiento de la verdad (tattva)
sobre Mi.

Hay quienes pueden decir que una persona que posee todos estos
sintomas es un santo genuino, y, por lo tanto, una ofensa a sus pies es
verdaderamente nama-aparadha, mientras que criticar a un hombre con
el atuendo de un santo que no personifica las cualidades mencionadas
anteriormente no es ofensivo. Si tal persona se enfada sintiéndose ofendida
por algo trivial, y no puede ser apaciguada por ningin medio, indica
claramente una ausencia de las cualidades anteriores. De esta manera se
concluye que criticarlo no se categorizaria como nama-aparadha.

El respetado autor declara que cualquiera que piense asi estd
completamente equivocado. En el Padma Purana, Sri Sanat Kumara habla
con Sri Narada acerca de nama-aparadha:

sarvacara-vivarjitah satha-dhiyo vratya jagad-vancaka
dambha-ahankrti-pana-paisuna-parah papas tyaja nisthurah

ye canye dhana-dara-putra-niratah sarva-adhamas te ’pi hi
sri-govinda-padaravinda-sarana mukta bhavanti dvija

Oh brahmana, las personas malvadas estan desprovistas de todas las
précticas virtuosas. Ellas tienen duplicidad, son caidas, engafnosas,

engreidas y egoistas, adictas a la intoxicacion, violentas, irreligiosas,
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inferiores, de corazon cruel y gravemente envanecidas de sus
riquezas, hijos y esposa. La entrega a los pies de loto de Sri Govinda
libera de la existencia material incluso a tales personas que son

extremadamente caidas.

De estas palabras del sastra, debemos entender que incluso las personas
que se comportan de una manera tan baja son sadhus si realizan bhajana de
Sri Hari. El Sefior mismo le dijo a Arjuna:

api cet su-duracaro / bhajate mam ananya-bhak
sadhur eva sa mantavyah / samyag vyavasito hi sah

Bhagavad-gita (9.30)

Incluso si una persona de cardcter abominable se dedica a la devocion
exclusiva por Mi (ananya-bhajana), debe ser considerada un sadhu,

porque su inteligencia esta completamente fija en el bhakti a Mi.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura escribe en su comentario Sarartha-
varsini sobre este verso, “ese devoto que adora exclusivamente a Sri Krsna
y no a cualquier semidiés o semidiosa, que nunca ejecuta actos fruitivos
(karma) ni cultiva conocimiento (jiana), y que nunca desea ningun tipo
de felicidad mundana — si no, solo la felicidad de Sri Krsna — estd dedicado
exclusivamente a El (ananya-bhak) y, de hecho, es un sadhu”.

Cuando esa devocion exclusiva se despierta en un practicante, él
desarrolla una renunciacion natural y una aversion por cualquier cosa que no
esté relacionada con Krsna. Si, por casualidad, se ve en él un comportamiento
abominable debido a sus fuertes impresiones perjudiciales de una vida
anterior, incluso actos abominables extremos como la violencia a otros, el
robo de riquezas y las relaciones ilicitas con la esposa de alguien mds, aun asi,
debemos aceptarlo como un sadhu. Esto debido a que la devocion exclusiva
no se contamina por tales cosas. Bhakti rapidamente despierta un sentimiento
de arrepentimiento en él, hace que se vuelva virtuoso y le otorga la paz eterna.
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ksipram bhavati dharmatma / sasvac-chantim nigacchati
kaunteya pratijanihi / na me bhaktah pranasyati

Bhagavad-gita (9.31)

Esa persona tan pervertida rapidamente se vuelve virtuosa y obtiene
la paz imperecedera. Oh hijo de Kunti, proclama fuertemente que Mi

devoto jamads perece.

Las escrituras consideran santa a una persona dedicada al bhajana,
aunque pueda observarse en ella un comportamiento abominable. Incluso
si faltas tales como la ira o la intolerancia son visibles en ella, aun asi, debe
ser considerada un sadhu. Sin duda, criticarlo resultard en cometer el primer
nama-aparadha: blasfemar a los santos. Por lo tanto, uno no debe ignorar la
severidad de esta ofensa sino esforzarse cuidadosamente por rectificarse de
la manera mencionada anteriormente. No hay otro remedio.

En una vida dedicada al bhajana, nunca hay lugar para ningun tipo
de critica o malevolencia. Por lo tanto, Sriman Mahaprabhu ha dado
instrucciones sobre la humildad para aquellos que realizan nama-bhajana:

je-rupe loile nama, prema upajaya
tara laksana-sloka suno, svarupa-rama-raya
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 20.20)
Svar@ipa Damodara Gosvami y Ramananda Raya, por favor escuchen el

verso que indica como cantar el Santo Nombre de tal manera que haga

que se despierte el prema

trnad api sunicena / taror api sahisnuna
amanina manadena / kirtaniyah sada harih
Sri Siksastaka (3)
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 20.21)

Solo aquel que se sienta mds bajo que una brizna de hierba y quien es
mas tolerante que un arbol, que no espera recibir honor para si mismo,
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sino que es capaz de dar el respeto apropiado a todos los demas, estd

cualificado para cantar constantemente los santos nombres de Sri Hari.

uttama haiya apanake mane trnadhama
dui prakare sahisnuta kare vrksa-sama

vrksa jeno katileha kichu na bolaya
sukaiya maileha kare pani na magaya

jei je magaye, tare deya apana-dhana
gharma-vrsti sahe, aner karaye raksana

uttama haiya vaisnava habe nirabhimana
jive samman dibe jani ‘kysna’-adhisthana

ei-mata haiya jei kysna-nama laya
sri-krsna-carane tara prema upajaya

Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 20.22-26)

Aunque un devoto es muy excelso, se considera mas insignificante que la
hierba, y como un drbol, tolera todo de dos maneras: al momento de ser
cortado, un arbol no protesta, y cuando se estd secando, no pide agua.
Aun asi, cualquier persona que le pida algo, el arbol ofrecera su riqueza
[frutas, flores, madera, corteza, savia y demas]. El arbol, mientras tolera
el calor y la lluvia, ofrece cobijo a los demds. Un Vaisnava, siendo lo
mads elevado, esta desprovisto de ego falso, y ofrece respeto a todo el
mundo, sabiendo que cada persona es el lugar de descanso de Sri Krsna.
Pronunciando el Santo Nombre de Sri Krsna de esta manera, obtiene

amor por los pies de loto de Sri Krsna.

Qué decir de los sadhakas ordinarios, incluso una persona muy poderosa
no puede protegerse de los efectos negativos de una ofensa a un devoto. El
Sri Caitanya-bhagavata (Madhya-khanda 13.388, 391) declara:
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sulapani sama jadi bhakta-ninda kare
bhagavata-pramane tathapi sighra yegua

Si una gran personalidad, incluso tan poderosa como el Sefor Siva,
blasfema a un devoto, entonces, tal como se evidencia en el Srimad-

Bhagavatam (5.10.25), muy pronto se marchitard y morira.

sarva maha-prayascitta je krsnera nama
vaisnava-aparadhe seha na milaye trana

De todos los métodos de expiacion, el canto del nombre de Krsna es el
mejor, pero si una persona que pronuncia el nombre de Krsna blasfema

a un Vaisnava, nunca serd liberado.

Por lo tanto, para llegar a ser bendecido y obtener el fruto de nama-
sankirtana, se recomienda lo siguiente:

na loibe karo dosa,  na koribe karo rosa,
pranamaho sabara carana

S1i Prema-bhakti-candrika (9.19)

No veas las faltas de nadie, no te enojes con nadie y ofrece respeto a los

pies de todos.

Solo cuando una persona adopte estos principios obtendra aquello que
es supremamente auspicioso y solo entonces el sumamente misericordioso
Sacinandana Sr1 Gaurahari se complacerd con ella. Por esta razon, en el Sri
Caitanya-bhagavata (Madhya-khanda 10.312) se declara:

kahare na kare ninda, ‘krsna krsna’ bole
ajaya caitanya sei jinibeka hele

Aquel que nunca critica a nadie y siempre canta el nombre de Krsna

conquistard a Sri Caitanya Mahaprabhu, que es inconquistable.
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2e ~ El polvo sagrado de los pies de los maha-bhagavata no

puede tolerar una ofensa

kim ca, kascin maha-bhagavatatvat mahaparadhiny api yadyapi na kupyati
tad api tatraparadhavata sva-suddhy-artham pranaty-adibhir anuvartaniya
eva sah | “sersyarin mahapurusa-pada-pamsubhir nirasta-tejahsu tad eva
sobhanam” iti satam vakyena tac-carana-reninam asahisnutaya tat-phala-
pradatvavagamat |

Bhavanuvada: Debido a sus naturalezas supremamente indulgentes,
algunos maha-bhagavata Vaisnavas no se enfadan, a pesar de que se haya
cometido una ofensa grave contra ellos. Sin embargo, para que el ofensor
se purifique, debe pedir perdon ofreciendo reverencias a ese Vaisnava y
prestarle servicio.

En el Srimad-Bhagavatam (4.4.13) se afirma: “El polvo de los pies
de los devotos puros privaran al ofensor de todo su poder. La critica a las
personalidades santas solo corresponde a los perversos [ya que recibiran
una consecuencia apropiada]”.

Tales palabras pronunciadas por grandes personalidades indican
que el polvo de esos devotos puros no puede tolerar ninguna ofensa a
ese devoto y que este polvo sagrado de los pies indudablemente le da al
ofensor el resultado de su aparadha.

Piyasa-varsini-vrtti: Con respecto a las caracteristicas de los devotos
puros, el Srimad-Bhagavatam (11.2.45) declara:

sarva-bhitesu yah pasyed / bhagavad-bhavam atmanah
bhutani bhagavaty atmany / esa bhagavatottamah

[Sri Havi Yogindra le dijo a Sri Nimi Maharaja:] Oh rey, aquel que observa
su propio sentimiento de atraccion hacia Sri Krsnacandra, el Alma de
todas las almas, en todas las jivas, y también ve que todas las entidades

vivientes residen en el refugio de Sri Krsna, es un uttama-bhagavata.
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Tales maha-bhagavatas recorren esta tierra absortos en prema,
inconscientes del mundo externo. Si alguien blasfema contra ellos o actia con
hostilidad contra ellos, ellos no se indignan ni se ofenden. Al escuchar esto,
algunos pueden conjeturar que, si nunca se enfadan o se ofenden, entonces
actos tales como criticarlos no pueden considerarse aparadha.En este sentido,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica que, aunque estos devotos puros
no se ofenden con nadie, el corazon del ofensor se vuelve extremadamente
repugnante.

Asi, si una persona por casualidad critica o comete una ofensa contra
ese devoto puro de alguna manera, entonces, para purificar su corazon,
debe complacer al devoto cayendo a sus pies, alabandolo y suplicando su
perdon. Sabiendo que es un santo elevado y dedicado exclusivamente a
cantar el Santo Nombre, debe realizar nama-kirtana mientras permanece en
su compania. Al hacer esto, el ofensor rapidamente obtendra la misericordia
de Nama Prabhu.

Aqui, puede surgir otra pregunta: Si los devotos puros consideran la
alabanza, la reverencia, la blasfemia y la malicia de igual manera, entonces no
es posible que se enfaden cuando son criticados, y asi mismo, no es posible
complacerlos al glorificarlos u al ofrecerles pranama. Entonces, ;como puede
el ofensor purificar su corazon y eliminar la ofensa simplemente por seguir
sus pasos, ofrecer alabanzas, reverencias y demas?

El autor cita el Srimad-Bhagavatam vy las palabras de Srimati Sati-devi,
que se enfureci6 al ver que se estaba faltando el respeto a su esposo, Sriman
Mahadeva (el Sefor Siva), en el sacrificio de fuego llevado a cabo por su
padre, Daksa. Esto demuestra que, aunque un mahd-bhagavata nunca se
ofende, el polvo de sus pies no puede tolerar la ofensa. Por lo tanto, con el fin
de apaciguar al polvo de los pies del Vaisnava, a tal persona le corresponde
glorificar y ofrecerle reverencias fervientemente.

nascaryam etad yad asatsu sarvada
mahad-vininda kunapatma-vadisu
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sersyam mahapurusa-pada-pamsubhir
nirasta-tejahsu tad eva sobhanam
Srimad-Bhagavatam (4.4.13)

No es sorprendente que esas personas desdichadas que identifican el
cuerpo con el ser se burlen a menudo y con envidia de las grandes almas.
Esa blasfemia sin duda es propia de ellos. Aunque esas personalidades
excelsas no prestan atencion a las actividades de tales personas, el polvo

de sus pies no puede tolerar la ofensa y destruira su poder.

A través de esta gran ensenanza, debe entenderse que, aunque el
comportamiento imprudente de las personas malvadas no provoca la ira en el
corazon de un gran devoto, sin embargo, para apaciguar al polvo de los pies
sagrados de ese devoto puro, esas personas perversas deben seguir los pasos
de ese devoto y adorarlo al glorificarlo y ofrecerle reverencias. Si no lo hacen,
el polvo de los pies sagrados del devoto indefectiblemente administrara el
castigo apropiado para su ofensa. De esto no hay duda.

2f ~ El maha-bhagavata puede otorgar su misericordia de

manera independiente e indiscriminada

kim ca, duravagama-niskaranake kvacit kypa-drstau prabhavisnau svacchanda-
carite kvacin maha-bhagavata-maulau tu na kapi maryada paryapnoti | yatha
sivikam vahayati katukti-visa-varsiny api rahiuigane $ri-jada-bharatasya krpa |
yatha ca pasanda-dharmavalambini sva-himsartham upasedusi daitya-samiihe
uparicarasya vasos cedi-rajasya | yatha va maha-papini sva-lalate rudhirapatiny
api madhave prabhu-varasya nityanandasyeti |

Bhavanuvada: Solo aquellas personas santas que son las joyas cimeras
entre los maha-bhagavatas son independientes y estin completamente
cualificados para otorgar misericordia por una razon que se desconoce,

o incluso sin ninguna razon en absoluto. En este sentido, no se puede
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aplicar ningun tipo de reglas y regulaciones, ni ninguna limitacion a ellos.
Por ejemplo, el rey Rahtigana ocupo a Jada Bharata para trasportar su
palanquin, y luego le expreso palabras llenas de veneno, que eran criticas
duras y muy amargas. Es legendario que, a pesar de esto, Jada Bharata otorgo
misericordia al rey. Los demonios, que se rigen por principios heréticos,
vinieron a hacer daiio al rey de Cedi, Uparicara Vasu, pero Uparicara Vasu
les otorgo misericordia. Del mismo modo, el Sefior Nityananda otorgo
misericordia a Madhai que era muy perverso, incluso después de que este
Le hubiera golpeado en la cabeza, ocasionando que sangrara.

Piyuasa-varsini-vrtti: Absortos en el éxtasis de la dicha espiritual (bhava),
los devotos maha-bhagavata estan desprovistos del apego material, de la
envidia, etc. De esta manera deambulan por todo el mundo, sin inmutarse de
la alabanza o la critica. Es imposible para ellos favorecer o castigar a alguien.
Sin embargo, como se establecié previamente, aquel que los critica comete
la mas grave ofensa. No obstante, las mismas reglas no aplican en todas
las situaciones. Por naturaleza, los maha-bhagavatas son independientes y
plenamente capaces de otorgar misericordia sin causa. Por lo tanto, ellos,
a veces, derraman su incesante compasion y su mirada misericordiosa
incluso sobre los grandes ofensores que les han agraviado o blasfemado. El
reverenciado autor ha ilustrado esto con los siguientes tres ejemplos.

Una vez, el rey de Sindhu y Sauvira, el rey Rahtigana, estaba siendo
cargado en un palanquin a lo largo del rio Iksumati. En el camino, uno de los
porteadores del palanquin se enfermo y el comandante a cargo del transporte
del rey necesitaba a alguien para reemplazarlo. El comandante por casualidad
vio un joven brahmana de la dinastia de Angirasa, el parama-bhagavata Sri Jada
Bharata. Libre de cualquier concepcion corporal, SriJada Bharata era un amigo
bienqueriente de todas las entidades vivientes y desprovisto de malicia. Al ver
su fisico robusto y fornido, el comandante le pidié cargar el palanquin del rey.

Sin decir ni una palabra, Jada Bharata levanté el palanquin vy

silenciosamente comenzo a caminar junto a los otros porteadores. El estudio
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el camino atentamente, dando cada paso con cuidado para evitar aplastar
hormigas e insectos. Por lo tanto, era imposible seguir el ritmo de los otros
porteadores, por lo que Maharaja Rahiigana estaba siendo sacudido. El
rey reganoé a los porteadores unas cuantas veces. Temiendo ser castigados,
dijeron: “Su Alteza, este nuevo porteador estd caminando de manera desigual,
ocasionando que el palanquin no proceda suavemente”.

Enfurecido, el rey hablo con desdefo: “jVaya, parece que estas agotado!
;Llevas este artilugio tu solo? ;Eres debilucho y afectado por la vejez?
jCamina apropiadamente! j;No sabes quién soy?!”

A pesar de ser ridiculizado con estas palabras desdenosas, Jada Bharata
no contesto y continué llevando el palanquin del rey como antes. ; Como
podrian las palabras de desprecio y burla generar alguna ira sin sentido
en el corazon de aquel que esta mas alla del ego falso de la identificacion
corporal? Tales palabras no tuvieron el mas minimo efecto en Jada Bharata
y este procediéo como antes. Cuando el palanquin se volvié a tambalear y
sacudir, Maharaja Rahtigana se enfurecio.

“;Qué eres? ;La muerte viviente? ;No tienes ni el mdas minimo miedo
a desobedecer mi orden? Recuerda esto: asi como Yamaraja castiga a
todos, yo también impondré el castigo mas terrible y entonces caminaras
adecuadamente”.

Con una leve sonrisa, Jada Bharata utilizo las palabras del rey
para transmitir instrucciones maravillosas, sin precedentes, llenas de
conocimiento espiritual. Hablo sobre la concepcion corporal de estar gordo
o delgado, hablo del nacimiento y la muerte, y del conocimiento de la
realidad trascendental suprema. Al escuchar estas instrucciones auténticas
sobre la verdad espiritual, el rey estaba muy avergonzado e inmediatamente
descendié de su palanquin, colocéd su cabeza sobre los pies de loto de Jada
Bharata y suplico perdon por su ofensa.

Finalmente, las numerosas preguntas del rey Rahtugana fueron
respondidas satisfactoriamente y su vida se volvio exitosa. Renunciando
a su identificacion corporal, se dedico al bhagavad-bhajana y alcanzé el
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destino supremo. A pesar de sus ofensas, aun asi, recibié la misericordia
del maha-bhagavata Jada Bharata y fue bendecido. La historia de Jada
Bharata y Maharaja Rahtigana se describe en detalle en el quinto canto
del Srimad-Bhagavatam.

El segundo ejemplo describe al rey de Cedi, llamado Maharaja Uparicara
Vasu. En el Bhakti-sandarbha (Anuccheda 176), Sri Jiva Gosvamipada cuenta
la historia de Uparicara Vasu del Visnu-dharmottara. Esta historia muestra
como las grandes almas otorgan misericordia, incluso a los ofensores severos.

Para ayudar a los semidioses, Maharaja Uparicara Vasu aniquild a
los demonios. Arrepentido por infligir violencia a otros, se desapegd del
disfrute material, y con un corazon ansioso, entré en Patala-loka [un planeta
subterraneo] con el deseo de meditar continuamente en Sri Hari.

Los demonios descubrieron que su antiguo enemigo habia desistido de
la violencia y habia ido a Patala-loka sin armas. Viendo un momento oportuno
para vengarse, fueron a Patala-loka y se acercaron a Uparicara Vasu, deseando
matarlo. En el momento en que levantaron sus armas para decapitarlo, sus
armas se quedaron inmovilizadas en el aire, y fueron incapaces de golpear a
ese gran devoto. Esto sucedié por el poder de su devocion a Bhagavan.

Los demonios fueron donde su preceptor, Sukracarya, y después de
recibir su consejo, regresaron a Patala-loka, donde procedieron a impartir
instrucciones sobre el ateismo. Cabe senalar que, al escuchar toda la historia
de los demonios sobre este incidente, Sukracarya llegé a la conclusion de
que, mientras el corazon de Uparicara Vasu permaneciera inmerso en el
recuerdo de Bhagavan, nadie podria tocar ni un pelo de su cuerpo. Pero si
Uparicara Vasu desobedecia o ignoraba a Bhagavan en su corazon, entonces
podria ser destruido. Sukracarya por lo tanto, dijo a los demonios: “Vayan
donde Uparicara Vasu y anuncien en voz alta: ‘{Dios no existe! jLas escrituras
védicas son falsas!”

Mientras seguian las instrucciones de Sukracarya de propagar el
atefsmo en voz alta donde Uparicara Vasu pudiera oirlos, su meditacion se
vio ligeramente perturbada. Al ver la desgracia de ellos, su corazén se lleno
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de compasion. El penso: “jAy! jQué tragedia para estos demonios! Para
quitarme la vida, desean incluso ocultar la existencia de Bhagavan, que es el
Senior de todos, la causa de todas las causas y el controlador supremo de todo.
Oh supremamente misericordioso Bhagavan, por favor, sé¢ misericordioso con
ellos, purifica su escasa inteligencia y sumérgelos en el néctar de la devocion
por Tus pies de loto”. Debido a esta oracion misericordiosa del devoto de
Bhagavan, todos esos demonios se convirtieron en devotos del Senor.

Una segunda historia de Uparicara, Rey de Cedi, se describe
detalladamente en el Mahabharata (Adi-parva 63 y Santi-parva 337). Uparicara
era hijo del rey Pirava. El estaba constantemente ocupado en las practicas del
dharma. En una de esas ocasiones, realizo tan grandes austeridades que Indra
y los otros semidioses sospecharon que las estaba realizando para alcanzar el
puesto de Indra. Por eso se le aproximaron y él pacificamente desistio de sus
austeridades. Por estarazon le concedieron el reino de Cedi, e Indra le obsequio
una aeronave celestial muy grande con gemas incrustadas, que permanecia en
el cielo, lista para ser usada. Indra también le dio una vaijayanti-mala, una
guirnalda de flores especial que protegeria de todo tipo de armas a quien sea
que la llevara puesta en batalla. Cuando lleg6 el momento adecuado, el rey
corono a sus hijos como reyes de sus diversos reinos y luego Uparicara tomo
residencia en su aeronave, viajando de un lado a otro.

Un dia, hubo una disputa entre los semidioses y los brahmarsis (sabios
que han comprendido al brahma, la Verdad Absoluta). Las escrituras
prominentes que prescriben el camino para alcanzar el disfrute material
(karma-kanda) declaran que yajiia se realiza con aja ;Qué es exactamente
aja? Los brahmarsis dijeron que la palabra aja significa anna-bija o granos. En
otras palabras, los sacrificios de fuego se realizan con granos como ofrenda.
Pero los semidioses argumentaron que aja aqui indica la ofrenda de sacrificio
de un cabrito. En otras palabras, uno debe realizar yajia con el ritual de matar
un cabrito. Los brahmarsis dijeron: “Estamos en Satya-yuga, y el yajiia que es
danino para cualquier animal no puede ser la practica religiosa (dharma) de
una persona santa; esto se considera un sacrilegio”.
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Mientras se desarrollaba el debate, Sri Uparicara Vasu llego y poso
su aeronave. “Oh, semidioses”, dijeron los brahmarsis, “este rey Vasu
es supremamente religioso. Su ejecucion de yajiia es insuperable, y es
extremadamente generoso y veraz. Dejemos que resuelva este debate”. Los
semidioses aceptaron esta propuesta. Después de que explicaron los detalles
al rey Uparicara, este dijo: “Primero, por favor, diganme honestamente,
iquién entre ustedes interpretd aja como ‘un cabrito’ y quién lo interpretd
como ‘grano’?” Cuando ambos lados hubieron respondido, el rey Uparicara
se puso del lado de los semidioses.

Los brahmarsis estaban indignados. “Usted sabe perfectamente bien
que aqui, aja significa granos, pero aun asi se ha puesto del lado de los
semidioses. Ahora por el poder de nuestra maldicion debe caer del cielo,
penetrar en la tierra y descender directamente a Patala. Si su veredicto ha
contradicho a los Vedas y sitras, nuestra maldicion sera efectiva. Y si lo que
hemos dicho estd en desacuerdo con las escrituras, entonces que seamos
nosotros los que caigamos”.

En ese momento, el rey Uparicara Vasu cayo a Patala-loka. Sin embargo,
a pesar de residir alli, cantaba constantemente el Santo Nombre de Bhagavan.
El Senor Narayana pronto se complacié y envio a Garuda para llevar al rey
Uparicara Vasu con El a Vaikuntha.

El significado es que a pesar de la ofensa de Uparicara Vasu a los
brahmarsis y a las personalidades virtuosas, Bhagavan aun asi le mostré su
favor y obtuvo residencia en Vaikuntha.

En esencia, aunque alguien pueda ofender a las personas santas,
cuya naturaleza es independiente, el ofensor atn puede liberarse. De esta
manera, las restricciones de la moralidad [ordinaria] no pueden restringir
al maha-bhagavata.

En el tercer ejemplo, el venerado autor, Sri Cakravarti Thakura menciona
la misericordia otorgada a Madhai por el supremamente bienaventurado
Senior Nityananda, que nunca se enoja. La liberacion de Jagai y Madhai es
uno de los pasatiempos célebres de Sri Gaura-Nityananda.
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Un dia, Sri Caitanya Mahaprabhu llam¢ a Sri Nityananda y a Sri Haridasa
Thakuray dijo: “Nityananda y Haridasa, propaguen Mis ensenanzas por todas
partes. Vayan de casa en casa, a la puerta de cada uno, y diganles: ‘Aprendan
la verdad ontologica (tattva) sobre Sri Krsna y adérenlo’. Diganle a todo el
mundo que canten diariamente Sus Santos Nombres: Hare Krsna Hare Krsna
Krsna Krsna Hare Hare / Hare Rama Hare Rama Rama Rama Hare Hare”.

Sri Nityananda Prabhu y Haridasa Thakura, habiendo recibido esta orden
de Sriman Mahaprabhu, iban diariamente de casa en casa, pidiendo limosna a
todos: j“Canten los Santos Nombres de Krsna y adérenlo! Sri Krsna es el alma,
la riqueza y el aire vital de todo el mundo. Uno debe adorarlo exclusivamente”.
Por lo tanto, ambos predicaron de esta manera, yendo de puerta en puerta.

Una vez, mientras St Nityananda Prabhu y Haridasa Thakura estaban
propagando el bhakti en la ciudad de Navadvipa, se encontraron con dos
borrachos, Jagai y Madhai, que estaban bebiendo licor en la carretera
principal. A pesar de que Jagai y Madhai eran brahmanas de nacimiento, su
apariencia y su temperamento eran aterradores. Bebian alcohol, saqueaban
y asesinaban. No habia pecado que no hubieran cometido. Cuando Sri
Nityananda los vio, Su corazoén se llen6 de compasion.

La gente trat6 de disuadir a Nityananda Prabhu de ir cerca de ellos, pero
El estaba decidido a liberar a Jagai y Madhai. Se aproximo a ellos y les ordeno
que pronunciaran el Santo Nombre de Sri Krsna. Ambos estaban totalmente
intoxicados, y tan pronto como escucharon el nombre de Sri Krsna de los
labios de Nityananda Prabhu, lo persiguieron, con la intencién de golpearle.
Sri Nityananda Prabhu y Sri Haridasa Thakura salieron corriendo, con los
dos sinvergiienzas persiguiéndoles. El ver esto, hizo que la gente malvada se
rieray la gente santa se lamentara. De alguna manera, Sri Nityananda Prabhu
y Haridasa Thakura escaparon.

Al dia siguiente, Sri Nityananda Prabhu y Haridasa Thakura de nuevo
fueron a ese lugar, donde ambos borrachos estaban bebiendo de un recipiente
de barro que contenia vino. Sri Nityananda Prabhu se les acercé de nuevo y les
instruy6 que pronunciaran el Santo Nombre de Sri Krsna, con lo cual Madhai

239



Madhurya-kadambini

agarré el pedazo de una vasija rota y golpe6 la cabeza de Sri Nityananda
Prabhu, provocando que sangrara. Cuando se le informé a Mahaprabhu que
Jagai y Madhai habian herido a Nityananda, Mahaprabhu se indigné y corrié
hacia donde estaban ellos. Cuando vio que la sangre brotaba de la cabeza de
Sri Nityananda Prabhu, llamé a Su arma, el disco gritando, “iCakra!, jcakra!”
Inmediatamente, el Sudarsana cakra aparecié en la mano de Mahaprabhu,
pero Sri Nityananda Prabhu gritaba: “{Jagai me salvé diciéndole a su hermano
Madhai que no me golpeara! Y debido a esto, Madhai no intent6 golpearme
por segunda vez”. Mahaprabhu abrazo a Jagai, quien entonces grité: “jKrsna!
iKrsna!” Y cayo¢ al suelo inconsciente lleno de prema. El corazon de Madhai
también se transformé y cay6 a los pies de loto de Sriman Mahaprabhu,
quien le dijo: “Mientras Sri Nityananda Prabhu no te perdone, no podrds
liberarte de ninguna manera”.

Sri Nityananda Prabhu or6 en nombre de Madhai: “Oh Sefior, por favor
otorga también krsna-prema a Madhai”.

Sriman Mahaprabhu puso Sumano sobre la cabeza de Madhai y le otorgo
krsna-prema. Jagai y Madhai empezaron a bailar y gritar, “jHare Krsna!”

Por la misericordia de Nitai que es como una luna, estos dos granujas
perversos rapidamente se convirtieron en maha-bhagavatas. Ellos diariamente
barrian y limpiaban ese mismo lugar de bano, a orillas del Ganga, donde
solian molestar a los demds. Entonces, todas las damas y caballeros podian ir

de nuevo ahi para banarse, sin ningun tipo de aprension.

2g ~ Desobedecer a $r1 guru — la tercera ofensa al Santo Nombre®

evam eva guror avajia ity atrapi jieyam | Sivasya $ri-visnor ity atraivam
vivecaniyam || 2 ||

Bhavanuvada: Lo que hemos entendido acerca de ofender a personas
santas (sadhu-ninda) también se aplica a la ofensa de desobedecer al
maestro espiritual (guru-avajna).

6 Lasegunda ofensa al Santo Nombre se elaborard en el Texto 3.

240



Tercera lluvia de néctar - Textos 2g-3a

A continuacion, se analizara la diferencia entre los nombres y las
formas del Sefior Visnu y las del Sefior Siva.

Piyusa-varsini-vrtti: Asi, con respecto a esta tercera ofensa al Santo
Nombre, el autor dice que al igual que la ofensa de blasfemar a las
personalidades santas es un obstaculo severo en el camino del servicio
devocional, la ofensa de desobedecer al maestro espiritual (guru-avajia)
también representa un gran obstdaculo para el bhakti. Si de alguna manera
uno ha cometido una ofensa a los pies de $§r1 gurudeva, entonces, sin
duplicidad, uno debe caer a sus pies con un sentimiento de arrepentimiento
y suplicarle perdon. Sin duda, el supremamente compasivo $ri gurudeva,
la personificacion del afecto por sus discipulos, se complacera con él y
lo perdonara.

Texto 3
3a ~ Dos tipos de seres conscientes: independientes y dependientes

caitanyam hi dvi-vidham bhavati svatantram asvatantram ca | tatra prathamam
sarva-vyapakam isvarakhyam dvitiyam deha-matra-vyapi-saktikam jivakhyam
isitavyam | 1$vara-caitanyam dvi-vidham maya-sparsa-rahitam lilaya svikrta-
mayd-sparsar ca |

Bhavanuvada: Los seres conscientes (caitanya) son de dos tipos:
independientes y dependientes. De estos, el ser omnipresente conocido
como I$vara (el Sefior Supremo) es un ser consciente independiente. La
segunda categoria se conoce como la jiva (la entidad viviente), que es capaz
de penetrar solamente el cuerpo donde reside. La entidad viviente esta
subordinada a I$vara y de esta manera es un ser consciente dependiente.
De estos dos tipos de seres conscientes, el primero, el ser supremo,
es también de dos tipos: aquel que no entra en contacto con la energia
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material ilusoria (maya) y aquel que entra en contacto con la energia
ilusoria, voluntariamente, para el lila (pasatiempo).

Piyusa-varsini-vrtti: Ahora, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd
analizando la segunda ofensa al Santo Nombre: considerar los nombres,
cualidades y demds de Sriman Mahadeva como diferentes de [0 independientes
de] los de Sri Visnu. En otras palabras, es una ofensa considerar que Siva y
St Visnu son dos sefiores independientes separados, cada uno perfecto con
potencias distintas. Debido a que Siva-tattva es complejo, el autor lo explica
exhaustivamente.

La naturaleza fundamental de los seres conscientes es de dos tipos:
independiente y dependiente. El ser consciente conocido como el Isvara
omnipresente es independiente. Aunque aparece en una forma de tamano
mediano [similar a la humana], por Su potencia inconcebible, esa forma
también es omnipresente e ilimitada. Y, aunque en Sus dulces pasatiempos
el Senor queda bajo el control de Sus devotos, sin embargo, sigue siendo
completamente independiente.

La entidad viviente consciente infinitesimal es una energia especial
del Sefior que penetra solo el cuerpo material que reside y permanece
dependiente. En otras palabras, esta bajo el control del Controlador Supremo
(Paramesvara). La entidad viviente consciente infinitesimal es atomica por
constitucion. En el Srimad-Bhagavatam (11.16.11), Bhagavan Sri Krsna le
dice a Uddhava: siksmanam apy aham jivah, “de los objetos diminutos, yo
soy la jiva”. Las Srutis (Mundaka Upanisad) declaran lo mismo: eso nur atma
cetasa veditavyo, “el alma individual es tan diminuta como un atomo”. De la
misma manera el Svetasvatara Upanisad (5.9) afirma:

balagra-sata-bhagasya / satadha kalpitasya ca
bhago jivah sa vijiieyah / sa canantyaya kalpate
Si la punta de un cabello se divide en cien partes, y si una de esas partes

se divide de nuevo en cien partes, eso se considera el tamano de la jiva.

Se dice que tales jivas son eternas.
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Es por esta razén que Srila Jiva Gosvami ha escrito en su Paramatma-
sandarbha (Anuccheda 33), suksmata-parakastha-prapto jivah, “el alma
individual es el limite ultimo de lo mds diminuto. Es imposible que pueda
existir otra cosa que sea mds pequefia”. Sin embargo, debido a que el alma
individual es una entidad consciente, la conciencia impregna su cuerpo
material. Como un ser consciente dependiente, la entidad viviente esta
subordinada al Controlador Supremo y su capacidad para realizar la accion
estd subordinada a El. De esta manera, el alma individual es regulada por el
Senor Supremo.

En el Vedanta-sitra (2.3.33) esta escrito, karta sastrarthavattvat.

Con este aforismo, se entiende que la entidad viviente tiene la capacidad
de realizar la accion. Aqui surge una pregunta: si la entidad viviente es el
hacedor, entonces, ;por qué Sri Krsna declar6 lo siguiente en el Bhagavad-
gita (3.27)?

prakrteh kriyamanani / gunaih karmani sarvasah
ahankara-vimudhatma / kartaham iti manyate

Todos los aspectos de la actividad material son ejecutados por las tres
fuerzas de la naturaleza material que atan, pero una persona cuya

inteligencia esta confundida por el ego falso piensa que es el hacedor.

En respuesta a esto, Sri Ramanujacarya explico: “Fl significado de este
verso del Gita es que cuando la entidad viviente se ocupa en actividades
mundanas, la entidad viviente confundida por mdya es impulsada por las
cualidades de la naturaleza: bondad, pasion e ignorancia”. El aforismo
mencionado previamente [del Vedanta-siitra] habla de la naturaleza inherente
de la jiva como hacedora de la accion. A pesar de que la jiva es el hacedor, no
es independiente; depende de Paramesvara. Por esta razon, la Sruti declara:

esa hy eva sadhu-karma karayati tam yam ebhyo unninisate
esa hy evasadhu-karma karayati tam yam adho ninisate

(Kausitaki Upanisad 3.8)
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El Sefior Supremo ocupa a una persona en actividades piadosas si El desea
elevarla a los sistemas planetarios superiores, pero si quiere degradarla a

planetas inferiores ocupa a la persona en actividades impias.

Esto hace que surja otra pregunta: Si es en realidad el Sefior quien
ocupa a la entidad viviente en actos buenos o malos, ;por qué la entidad
viviente tiene que tomar responsabilidad de sus acciones? ;Por qué tiene que
experimentar los resultados buenos o malos de sus actividades?

La respuesta es la siguiente: No es que una jiva no tiene autoridad
para actuar y que simplemente es impulsada a actuar por el Senor.
Paramesvara es la causa eficiente de la accion y la jiva es la ejecutante
dependiente de la accion. En otras palabras, el Sefior simplemente
suministra la energia para realizar la accion. Es imposible para la jiva
realizar cualquier actividad sin la energia del Senior. A través de esa
energia, la jiva es capaz de realizar la accion segun su propio deseo. Por
lo tanto, I$vara no es responsable de la accion de la entidad viviente, lo
cual tiene consecuencias; solo la entidad viviente es responsable. Sva-
karma-phala-bhuk puman, “todo el mundo disfruta o sufre el resultado de

sus acciones”.

3b ~ El primer tipo de ser consciente independiente, tal como

Sri Narayana, estd mas alld de maya

tatra prathamarm narayandady-abhidham | yad uktam— “harir hi nirgunah
saksat purusah prakrteh parah” iti |

Bhavanuvada: El primer tipo de controlador consciente independiente
y que no es afectado por maya se conoce por (diferentes) nombres como
Sri Narayana. El Srimad-Bhagavatam (10.88.5) declara, harir hi nirgunah
saksat, purusah prakrteh parah, “Sri Hari estda mas alla de la naturaleza
material y no tiene conexion con las cualidades materiales. El es la Suprema
Personalidad de Dios y esta situado en la trascendencia absoluta.
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Piyasa-varsini-vrtti: Los controladores conscientes independientes son
de dos clases: aquellos que no estan en contacto con maya y aquellos que,
con el proposito de los pasatiempos, entran en contacto con maya.

Los seres conscientes que no entran en contacto con mdyd se conocen por
(diferentes) nombres como Sri Narayana. Esto se refiere al Sefior de Vaikuntha,
Sri Narayana, la expansion de pasatiempo (vilasa-miirti) de la Verdad Absoluta
no dual; Svayam Bhagavan Sr1 Krsna; y las otras formas del Sefor, como Sri
Rama, Nrsirhha, Varaha y Vamana. Estas formas de Bhagavan estan mas alla
de la influencia de la potencia ilusoria, mas alla de la influencia del tiempo
y mads alla de [la influencia de] las cualidades de la naturaleza material. En
otras palabras, Ellos estan compuestos de eternidad (sat), conocimiento (cit) y
bienaventuranza (ananda). Debido a que todas estas formas de Bhagavan son
sac-cid-ananda, vemos que, simultdneamente son omnipresentes y asimismo
estan localizadas en un lugar (especifico). Sin embargo, los objetos ilusorios
materiales, no pueden poseer a la vez dos naturalezas inherentes opuestas.

Todas las formas del Sefor son eternas y, debido a su magnitud,
ellas penetran el espacio, el tiempo y todas las cosas. Debe entenderse
que el concepto de cualquier forma tangible localizada es aplicable solo a
los objetos ilusorios del mundo material. La naturaleza y la forma de Sri
Bhagavan no son diferentes una de la otra, y debido a que todas Sus formas
estan compuestas de eternidad, conocimiento y bienaventuranza, cada una
es eterna, auto-manifiesta, mas alla de la influencia de maya y carente por
completo de materia inerte.

Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 5.58) dice: karana-samudra maya
parasite nare, “mds alld de la naturaleza material se encuentra el Océano
Causal, al cual maya no puede influenciar”. Mads alla del Océano Causal se
encuentra el Cielo Espiritual, el cual también esta mas alla de la influencia
de maya. Debido a que maya esta ausente en ese lugar, los objetos ilusorios
y mundanos, tampoco existen alli. Ahi, Bhagavan, en Sus innumerables
formas, permanece siempre inmerso en el éxtasis de Sus dulces pasatiempos
con Sus amados asociados. El Srimad-Bhagavatam (10.88.5) explica:
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harir hi nirgunah saksat / purusah prakrteh parah
sa sarva-drg upadrasta / tam bhajan nirguno bhavet

Ciertamente, Sri Hari mismo es directamente la Persona Suprema, que
estd mds alld de las cualidades de la naturaleza material. El es el testigo
que lo ve todo. Los que Lo adoran también trascienden [la influencia de]

las cualidades de la naturaleza material.

Debido a que Sri Hari es trascendental a mayd y sin ninguna cualidad
material, Sus adoradores también se liberan de las cualidades materiales. Sin
adorarlo, es imposible liberarse de ellas.

3c ~ El segundo tipo de ser consciente independiente, tal como

el Sefior Siva, acepta el contacto de maya

dvitiyam Sivady-abhidham | yad uktam— “Sivah Sakti-yutah sasvat tri-lingo
guna-samvrta” iti | atra guna-samvrta-lingendpi tasya jivatvam nasankaniyam |
“ksirar yatha dadhi vikara visesa yogat, sanjdayate na hi tatah prthag asti
hetoh | yah sambhutam api tatha samupaiti karyad, govindam adi purusam
tam ahariv bhajami ||” iti brahma-sambhitokteh | anyatra ca puranagamadisu
bahutra isvaratvena prasiddhes ca |

Bhavanuvada: El segundo tipo de controlador consciente independiente
entra voluntariamente en contacto con la energia material con el proposito
de los pasatiempos (lild) y es conocido por nombres como Siva. Las
escrituras explican, sivah sakti-yutah sasvat, tri-lingo guna-samvrta, “Sri
Siva tiene una relacion perpetua con la energia material. Se manifiesta en
tres aspectos y esta envuelto por las tres cualidades materiales” (Srimad-
Bhagavatam 10.88.3).

Sin embargo, es inapropiado suponer que “envuelto por las tres
cualidades materiales” significa que el Sefior Siva es un ser viviente
ordinario (una jiva). En el Brahma-samhita (5.45) se declara: “Al anadir
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una sustancia transformadora especial como el cultivo de yogurt, la leche
se transforma en yogurt. Sin embargo, el yogurt nunca es una sustancia
completamente separada, independiente de su causa: la leche. Ofrezco mis
reverencias a ese Sefor original, Sri Govinda-deva, quien ha asumido la
forma de Sri Siva con un propésito diferente”.

Muchas escrituras de los Puranas y Agama establecen que el Senor
Siva tiene la posicion de I$vara (el Controlador).

Piyasa-varsini-vrtti: El segundo tipo de controlador consciente entra en
contacto con la naturaleza material con el propdsito del lila (pasatiempos
trascendentales) y es conocido por nombres tales como Siva. Aqui la palabra
lila significa que Sri Siva, en concordancia con su propio deseo independiente,
entra en contacto ligeramente con la energia ilusoria para llevar a cabo sus

deberes cosmicos. El Srimad-Bhagavatam (10.88.3) también explica esto:

sivah Sakti-yutah sasvat / tri-lingo guna-samvrtah
vaikarikas taijasas ca / tamasas cety aham tridha

Siva estd eternamente dotado con su potencia. Siendo un guna-avatara’
de Sr1 Hari, €l es todopoderoso. El es tri-linga, lo que significa que es
la deidad que preside a los tres tipos de ego material: bondad, pasion
e ignorancia. En otras palabras, las tres cualidades de la naturaleza

material estan completamente personificadas en él.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma que, aunque las palabras
guna-samvrtah en el verso mencionado previamente indica que Sri Siva
esta cubierto por las cualidades de la naturaleza, es inapropiado pensar
que él es una entidad viviente consciente atomica (jiva-tattva). La jiva
esta desconcertada por las acciones de las tres cualidades de la naturaleza
material, pero Sri Siva abraza voluntariamente esas cualidades.

7 Guna-avatara se refiere a las manifestaciones del Sefior Supremo (avataras) que gobiernan las

cualidades de la naturaleza material (gunas). —Ed.
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En su comentario del Srimad-Bhagavatam, conocido como Sri Brhad-
vaisnava-tosant, Srila Sanatana Gosvami esclarece ain mas al respecto en
la introduccion a su explicacion de este verso. En esencia, él dice que Sri
Siva es un guna-avatara de Bhagavan. Por lo tanto, aunque no es diferente
de Bhagavan, él acepta voluntariamente las cualidades de la naturaleza
material con la orden de satisfacer rapidamente los deseos de aquellos que
practican bhakti con motivos materiales. En consecuencia, los devotos del
Sefior Siva reciben opulencia material de acuerdo con sus deseos. Sr1 Hari
es supremamente misericordioso, porque incluso si Sus devotos estan llenos
de deseos materiales, El nunca les da riqueza material, opulencia y demas,
porque estos objetos materiales deseados atan a una persona a mayd. En
cambio, Sri Hari minimiza gradualmente sus anhelos materiales haciendo
que disfruten de Su dulzura encantadora (madhurya). De esta manera, al
otorgar a Sus devotos el tesoro del prema, que esta mas alla de las cualidades
materiales, El revela su verdadera grandeza y hace que su vida sea exitosa.

Pariksit Maharaja una vez le pregunté a Srila Sukadeva Gosvami: “Oh,
gran sabio, el Sefior Siva ha rechazado todo disfrute material, pero se puede
ver que casi todos los que lo adoran son ricos y tienen todas las comodidades
materiales. Por otro lado, Sri Hari es el esposo de la diosa de la fortuna y El Se
deleita en todo tipo de disfrute y opulencia, pero en su mayor parte, Sus devotos
estan empobrecidos materialmente. Asi que, aquellos que adoran al renunciante
son disfrutadores, y los devotos de aquel que disfruta son renunciantes. ; Cual es
el misterio detras de estos resultados diametralmente opuestos?

En respuesta, Srila Sukadeva Gosvami explicé la naturaleza y la
adoracion al Senor Hari y al Sefior Siva, sobre como el Sefior Siva entra en
contacto con la potencia ilusoria y sobre como Sri Hari estd mds alld de la
influencia de la naturaleza material. Estos temas se describen en el Srimad-
Bhagavatam (10.88).

Aunque Bhagavan Sri Hari y el Sefior Siva no son lo mismo, sin
embargo, son uno en tattva. Representan dos tipos diferentes de Setiorio.
Sriman Mahadeva acepta voluntariamente las cualidades de la naturaleza
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material, pero nosotros no debemos pensar que esta subyugado por maya
como las jivas que son atrapadas por ella. Aunque Sriman Mahadeva esta
dotado con las cualidades de la naturaleza material, ciertamente no estd en la
categoria de jiva-tattva. La jiva estd atada y controlada por las cualidades de la
naturaleza material, pero el Sefior Mahadeva, siendo la deidad predominante
y el controlador de esas cualidades, no esta atado por ellas. El autor lo
corrobora citando el Sr1 Brahma-sarhita (5.45):

ksiram yatha dadhi vikara-visesa-yogat
sanjayate na hi tatah prthag asti hetoh

yah sambhutam api tatha samupaiti karyad
govindam adi-purusam tam aham bhajami

El significado de este verso es que al igual que la leche se
transforma en yogurt al entrar en contacto con un agente
transformador, aquel que asume la forma de Sambu [el Senor
Siva] para un propésito especifico no es diferente de la causa de
su manifestacion, Sr1 Govinda. Sin embargo, su capacidad como
controlador estd subordinada a Govinda, el Controlador Supremo.
No es un controlador independiente de El. Con el propésito de
llevar a cabo un lila especial, el Controlador Supremo asume una
forma separada, que acepta la subordinacion a EL

Una transformacion especial ocurre cuando los siguientes tres factores
se combinan: (1) la cualidad de la ignorancia de la potencia material (maya),
(2) la cualidad de ser infinitesimal de la potencia marginal (tatastha-sakti)
y (3) la cualidad del conocimiento (samvit) de la potencia trascendental
(de cit-Sakti) mezclada con un toque de dicha trascendental (hladini).
Esta transformacion especial se conoce como el Senor Siva, que es la
personificacion misma de los tres tipos de ahankara, ego falso. El es famoso
como un gund-avatara de Sri Govinda. Por lo tanto, Sri Siva no es diferente
de Sri Hari.
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En su comentario sobre este verso del Brahma-sarhita, Sri Jiva Gosvami
cita un mantra del Rg Veda: atha nityo deva eko narayanah, brahma narayanah,
sivas ca narayana ity adi, “Narayana es el tinico Sefior eterno. Brahma y Siva
también tienen la misma naturaleza que Sri Narayana; no hay diferencia
entre ellos”. De esta manera, sabiendo que el Sefor Siva estd dotado de la
potencia ilusoria, uno nunca debe considerar que es jiva-tattva. El es sin
lugar a dudas isvara-tattva. Si, por lo tanto, surge una necesidad en alguien
que esté exclusivamente dedicado a Sri Hari (un ananya-bhakta) de adorar
a Siva, puede adorarlo con la comprension de que Sri Hari estd situado en el
corazén del Sefor Siva.

En este sentido, Sri Jiva Gosvami, en su Bhakti-sandarbha (Anuccheda
106), cita una historia del Visnu-dharmottara.

Una vez un devoto brahmana llamado Visvaksena, que estaba dedicado
exclusivamente a Sri Hari, estaba recorriendo la tierra. Un dia, cuando
estaba sentado solo en el bosque, el hijo del jefe de la aldea se le acerco y le
pregunt6 sobre su identidad. Cuando el devoto brahmana se presentd, el hijo
del jefe de la aldea dijo: “Hoy me duele la cabeza. Por favor actiia como mi
representante y realiza la piija a mi Deidad venerable, el Sefior Siva”.

Al escuchar su peticion, el devoto brahmana respondié: “Oh joven,
estoy dedicado exclusivamente a Sri Hari. Nunca adoro a ningin semidios,
solo a la Deidad de Sri Visnu. Por favor vayase”.

El hijo del jefe de la aldea imploro repetidamente a ese devoto, pero el
devoto brahmana no aceptaria ejecutar la adoracion bajo ninguna condicion.
Enfurecido, el hijo del jefe de la aldea se prepar6 para decapitar al brahmana
aturdido. “Morir en las manos de este joven no es para nada deseable”, penso.
“;Qué debo hacer?”

Después de reflexionar un poco, accedio a realizar la adoracion. Cuando
se acerco al siva-linga, penso: “Al momento de la devastacion, para destruir la
creacion el Sefior Siva aumenta la cualidad material de laignorancia. Bhagavan
Sri Nrsimhadeva desea destruir a los demonios ignorantes y eliminar esa
ignorancia. Por esta razon, El aparece entre ellos, como el sol disipando la
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densa oscuridad. Este hijo del jefe del pueblo también se encuentra entre los
demonios ignorantes, por lo tanto, adoraré a Sri Nrsimhadeva en este sitio
del Senor Siva, para destruir el sentimiento perverso de estos adoradores de
Siva sinvergiienzas”.

Habiendo decidido esto, recit6 el mantra, om nrsimhdya namah. Cuando
estaba a punto de ofrecer flores a la deidad del Sefior Siva, el hijo menor del jefe
de laaldea, sumido enira, levant6 su espada para cortar la cabeza del brahmana.
En ese momento, el Senor Nrsimhadeva repentinamente salié de la deidad de
Siva. Destruyo al hijo menor del jefe de la aldea, junto con toda su familia. Este
lugar legendario del pasatiempo de Sri Nrsirhhadeva llamado Linga-sphota
estd al sur de la India, y la adoracion de Sri Nrsithhadeva continta alli hasta
este dia. Esta historia ilustra como Sri Hari y el Sefor Siva no son diferentes.

3d ~ El Sefior Brahma, una jiva, también esta investido con la

potencia del Sefior Supremo

=

yat tu “sattva rajas tama iti prakrter guna” ity atra “sthity-adaye hari-
virificihara” ity anena tat-sadharanyat brahmany apisvaratvam avagamyate
tad- isvaravesad eveti jieyam | “bhasvan yathasma-sakalesu nijesu tejah,
sviyam kiyat prakatayaty api tadvad atra | brahma ya esa jagad-anda-
vidhana-karta” iti brahma-sambhitokteh |

Bhavanuvada: Ademas, el Srimad-Bhagavatam (1.2.23) declara, sattvam
rajas tama iti prakrter gunah, “la bondad, la pasion y la ignorancia son
las tres cualidades de la naturaleza material. El Sefior que esta mas alla
de estas tres cualidades de la naturaleza, Sri Hari, con el fin de realizar
las tres funciones separadas del mantenimiento universal, la creacion y la
destruccion, es conocido por los nombres de Hari (Sefior Visnu), Virifici
(el Sefior Brahma) y Hara (el Sefor Siva), respectivamente”.

Una comprension general de este verso sugiere que el Senor
Brahma, también tiene la cualidad de ser controlador (iSvaratd). Sin

251



Madhurya-kadambini

embargo, se debe entender que la cualidad de controlar del Sefior
Brahma es debido a que él esta investido con el poder (Saktyavesa) del
Sefior Supremo, Sri Krsna. El Brahma-sarihita (5.49) declara: “Asi como
el Sol manifiesta parcialmente su energia en la joya conocida como sirya-
kanta, similarmente, Sri Govinda manifiesta parte de Su potencia en una
entidad viviente cualificada, que asumiendo el puesto del Senor Brahma,
crea el universo material. Adoro a ese Sefior primigenio, Govinda”.

Piyusa-varsini-vrtti: La cualidad de ser controlador del Sefior Siva es
famosa en las escrituras como los Puranas y Agamas. El Sefior Siva no es el
controlador original, independiente de Sr1 Hari. Esto se establece claramente
en el Srimad-Bhagavatam (1.2.23):

sattvarm rajas tama iti prakrter gunas tair

yuktah parah purusa eka ihasya dhatte
sthity-adaye hari-virifici-hareti samjiah

sreyamsi tatra khalu sattva-tanor nrnarm syuh

La naturaleza material consta de tres cualidades: sattva (bondad), rajas
(pasion) y tamas (ignorancia). Al aceptar estas tres cualidades para
efectuar las actividades de crear, mantener y disolver, el Paramatma
que no es dual, adopta los tres nombres de Hari (Visnu), Virifici
(Brahma) y Hara (Rudra), respectivamente. Aun asi, Sri Hari, que
acepta la cualidad material de la bondad, otorga el beneficio supremo

sobre la sociedad humana.

La unica Verdad Absoluta se manifiesta a Si Misma como Brahma, Visnu
y Mahadeva, para crear, mantener y destruir el universo, respectivamente.
Los tres son guna-avataras de Parabrahma. La cualidad material de la pasion
se le ha asignado al Sefior Brahma, y al Sefor Siva se le asigna la cualidad
material de laignorancia. A diferencia de Sri Visnu, ellos no tienen la cualidad
de ser el Senor Supremo. Ellos otorgan la religiosidad (dharma), el desarrollo
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economico (artha) y la gratificacion de los sentidos (kama). Sri Visnu, el
guna-avatdara a quien se le ha asignado la cualidad de la bondad, tiene la
capacidad de otorgar moksa, o liberacion de maya. Aqui, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura explica que en un sentido general este verso establece
que el Sefior Brahma, de la misma manera que el Sefior Siva, también posee
la cualidad de controlador, pero que esto se debe a que ha sido investido con
la potencia de Bhagavan. En otras palabras, se le confiere un aspecto de la
potencia del Setior. El Brahma-sarihita (5.49) afirma:

bhasvan yathasma-sakalesu nijesu tejah
sviyam kiyat prakatayaty api tadvad atra

brahma ya esa jagad-anda-vidhana-karta
govindam adi-purusam tam aham bhajami

Asi como el Sol manifiesta su potencia en un grado minimo dentro de
las joyas como la siirya-kanta, e inviste en ellas el poder de quemar, de
manera similar, Sri Govinda también infunde Su potencia de crear en
el creador secundario del universo, el Senor Brahma. Yo adoro a esa

personalidad original, Sri Govinda.

El sadhaka debe entender que las glorias del Sefior se comprenden de
acuerdo con el tipo de adoracion realizada — upasana-bhede jani isvara-mahima
(Sr1 Caitanya-caritamrta, Adi-lila 2.27). La adoracion a los guna-avataras,
Brahmay Siva estd mezclada con las cualidades de la naturaleza material (gunas);
no es trascendental (nirguna). No puede otorgar mas que la religiosidad, el
desarrollo econémico, la complacencia de los sentidos y la liberacion. Solo
el Sefior Supremo, Bhagavan Sri Hari, es trascendental y estd mds alld de la
influencia de maya. La adoracion a El también es trascendental. Solo el bhakti
es el método trascendental de adoracion que resulta en el logro de la quinta
meta de la vida del sadhaka, krsna-prema, coronando asi su vida con un éxito
completo. Srila Riipa Gosvami escribe en el Sr1 Laghu-bhagavatamrta:
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santv avatara bahavah puskara-nabhasya sarvato bhadrah
krsnad anyah ko va latasv api prema-do bhavati

Sr1 Hari, cuyo ombligo es como un loto, tiene ilimitadas encarnaciones,
todas ellas son auspiciosas en todos los sentidos. ; Pero quién, excepto Sri
Krsna, puede dar el regalo del prema incluso a las enredaderas, los darboles

y los arbustos, y ni qué decir de las entidades vivientes conscientes?

Solo Sri Krsna otorga prema. El autor aclara este tema mas adelante.

3e ~ Desde una perspectiva, la cualidad de la ignorancia es

superior a la cualidad de la pasién

tatha “parthivaddarunodhumastasmadagnistrayimayah|tamasasturajastasmat
sattvam yad brahma-darsanam | “ity atra tamasah sakasat rajasah sraisthye’pi
vastuto rajasi dhiima-sthaniye suddha-tejah-sthaniyasyesvarasyanupalabdhes ca
| sattve samjvalanagnau suddha-tejasah saksad iva parthive daru-sthaniye
tamasy api tasyantarhita tayopalabdhir asty eva | tat-karya-susuptau nirbheda-
jiana-sukhanubhava ivety adi vicarya tattvam avaseyam |

Bhavanuvada: El Srimad-Bhagavatam (1.2.24) afirma que el humo es
superior a la madera, la cual es una transformacion de la tierra, y que
el fuego es superior al humo, porque el fuego en el que se ofrecen las
oblaciones otorga un buen destino (como el disfrute celestial). De la misma
manera, la cualidad de la pasion es superior a la cualidad de la ignorancia
y la cualidad de la bondad es superior a la cualidad de la pasion, ya que da
una percepcion directa del brahma indiferenciado e impersonal.

Este verso caracteriza la cualidad de la pasion como superior a la de
la ignorancia; sin embargo, en la cualidad de la pasion, que se compara
con el humo, es imposible percibir a Isvara (el Sefior Supremo), que se
compara con fuego puro y refulgente. El, en Su caracteristica impersonal,
solo puede ser percibido en la cualidad de la bondad, que de manera
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similar se compara con el fuego ardiente. ISvara también esta presente
en la cualidad de la ignorancia, que se compara con la madera, pero de
forma imperceptible. Asi como el fuego esta presente de forma latente
en la madera y se manifiesta externamente como resultado de la friccion,
I$vara esta presente dentro de la cualidad de la ignorancia en una forma
no manifiesta [haciendo que la cualidad material de la ignorancia, desde
una perspectiva, sea superior a la cualidad de la pasion]. La funcion de la
cualidad de laignoranciaes inducir un sueiio profundo sin sonar, comparado
con la felicidad del cultivo del conocimiento monista. Considerando esto,
se debe entender la verdad del asunto.

Piyusa-varsini-vrtti: Al comienzo del Srimad-Bhagavatam, los sabios
encabezados por Sri Saunaka Rsi le hicieron preguntas a Sri Stita Gosvami
sobre los diferentes avataras de Bhagavan. Sri Siita Gosvami describié que la
Suprema Personalidad de Dios que es indivisa, no dual y el origen de todos
los avataras, Sri Krsna, esta desprovisto de las siguientes tres diferencias:

(1) Svajatiya [diferenciacion dentro de la misma categoria, que significa
distincion entre Sri Krsna y Sus diferentes manifestaciones]

(2) Vijatiya [diferenciacion entre categorias, que significa distincion entre
Sri Krsna y Sus diferentes potencias, como la naturaleza material y las
entidades vivientes]

(3) Svagata [diferenciacion dentro de Su propio ser, que significa distincion
entre Sri Krsna y cualquier aspecto de El, como Sus nombres, forma,
atributos y pasatiempos]

Asicomo innumerables corrientes fluyen desde un depésito inagotable
de agua, la Verdad Absoluta primigenia manifiesta ilimitados avataras.
De esta manera, se ha declarado que Sri Krsna es Svayam Bhagavan [la
forma original de Bhagavan, que no tiene otra fuente mas que El mismo].
Aquellos que estdn familiarizados con las verdades fundamentales (tattva)
se refieren a Su brillo corporal como brahma, Su expansion parcial como
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Paramatma (la Superalma), y Su expansion de pasatiempos como Bhagavan
Sri Narayana.

De esta manera, la Verdad Absoluta Suprema no dual, Svayam Bhagavan
Sri Krsna, realiza muchas variedades de pasatiempos en este universo. Como
la causa de todas las causas, realiza las actividades de creacion, mantenimiento
y aniquilacion a través de Sus formas como los guna-avataras, que presiden
las cualidades de la naturaleza material, sattva, rajah y tamah. Como Sri
Visnu, la Deidad que preside la cualidad material de la bondad (sattva-guna),
El mantiene el universo. Como Sri Brahma, la Deidad que preside la cualidad
material de la pasion (rajo-guna), El crea el universo material. Como el Sefior
Siva, la Deidad que preside la cualidad material de la ignorancia (tamo-guna),
El destruye la creacion material.

Aunque Sr1 Visnu es la Deidad que preside sattva-guna, El siempre
permanece distante y no queda cubierto por esa cualidad material. Sin
embargo, el Sefior Siva permanece cubierto por tamo-gund, y el Sefior Brahma
por rajo-guna.

Debido a que las cualidades materiales tienen diferencias funcionales,
se ha explicado que la cualidad de la pasion es superior a la cualidad de la
ignorancia, y que la cualidad de la bondad es superior a la cualidad de la
pasion.

Un ejemplo de esto se da en el Srimad-Bhagavatam (1.2.24). El humo es
superior a la madera porque el humo se mueve, mientras que la madera no.
Ademas, en el humo, uno experimenta un poco de calor. El fuego es superior
al humo, porque en el fuego hay iluminaciéon. Del mismo modo, la cualidad
de la pasion es superior a la cualidad de la ignorancia, y la cualidad de la
bondad es superior a la cualidad de la pasion.

La cualidad de la bondad también es superior porque puede conducir
a la realizacion del brahma impersonal. Esto se corrobora en el Srimad-
Bhagavatam (11.25.24):
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kaivalyam sattvikam jianam / rajo vaikalpikam ca yat
prakrtam tamasam jianam / man-nistham nirgunam smrtam

[Sr1 Krsna dijo:] jOh, Uddhava ! El conocimiento que tiene como meta
el logro de la liberacion monista (kaivalya-jiana) esta en la cualidad
material de la bondad, el conocimiento basado en la concepcion corporal
estd en la cualidad material de la pasion, y el conocimiento materialista
insensato estd en la cualidad material de la ignorancia. Sin embargo, el

conocimiento que esta en relacion a Mi es trascendental.

En la explicacion de este verso dado en su Sri Krama-sandarbha,
Sri Jiva Gosvami escribe: kevalasya nirvisesasya brahmanah suddha-jiva-
abhedena jianam kaivalyam, “el conocimiento de unidad de la entidad
viviente pura (Suddha-jiva) y el aspecto sin atributos distintivos del
Absoluto (nirvisesa-brahma) se llama kaivalya-jiana”. Este kaivalya-jiana
se despierta por la influencia de la cualidad material de la bondad. Asi,
la palabra kevala indica nirvisesa-brahma. En otras palabras, la cualidad
material de la bondad despierta el conocimiento de la unidad del alma
pura con nirvisesa-brahma.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura sefiala que la lefia se compara
con la cualidad de la ignorancia, el humo con la cualidad de la pasion, y
el fuego ardiente con la cualidad de la bondad. El aspecto impersonal del
Absoluto (nirvisesa-brahma) se manifiesta en sattva-guna, no en la cualidad
material de la pasion que se asemeja al humo, pero se siente algo de calor
debido al fuego. El fuego, que se manifiesta por friccion, estd presente en la
lena, que representa la cualidad material de la ignorancia. Del mismo modo,
sac-cid-ananda-tattva esta presente en el Sefior Siva, quien es la deidad que
preside la cualidad material de la ignorancia®. La conciencia existe incluso

8  Srila Visvanatha Cakravarti Thakura plantea este punto porque uno podria considerar que, ya
que el humo es superior a la madera, el Sefior Brahma (que representa la cualidad de la pasion)
puede ser superior al Sefior Siva (quien representa la cualidad de la ignorancia). —Sr1 Srimad

Bhaktivedanta Vamana Gosvami Maharaja.
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cuando uno duerme profundamente, sin tener suenos, que es una funcion
de tamo-guna. Esto indica que la Verdad Absoluta no dual impregna al Sefior
Siva. Esa misma Verdad Suprema se manifiesta como los guna-avataras de
Sri Brahma para crear, de Sri Visnu para mantener, y del Sefior Siva para
aniquilar el universo. El analisis sistematico de la verdad ontologica llega a
esta conclusion.

3f ~ Dos tipos de entidades dependientes: las que estan cubiertas

por la ignorancia y las que no estdn cubiertas por la ignorancia

athesitavyam caitanyam ca sva-dasa-bhedena dvi-vidham; avidyayavrtam
anavrtam ca | tatravrtam deva-manusya-tiryag-adi | anavrtam dvi-vidhar;
iSvarenaisvarya-saktyanavistam avistam ca |

Bhavanuvada: Los seres conscientes controlados por Isvara, el Sefior
Supremo, se conocen como jivas. Se clasifican de dos maneras segtn su
condicion: las que estan cubiertas por la ignorancia y aquellas que no
estan cubiertas por la ignorancia.

Los seres conscientes que no estan cubiertos por laignorancia también
son de dos tipos: los que estan investidos con la potencia de majestuosidad
divina del Senor (aisvarya) y los que no estan investidos con esa potencia.

Piyusa-varsini-vrtti: Para que el lector entienda la diferencia entre el Serior
Siva, quien se considera como una manifestacion del Sefior, y Sri Brahma, quien
se considera como una entidad viviente, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
primero hace una diferencia entre los tipos de entidades vivientes conscientes. Al
principio de esta seccion, se afirmo que hay dos categorias de seres conscientes:
independiente (svatantra) y dependiente (asvatantra). Asvatantra-caitanya se
refiere a las entidades conscientes bajo el control del Senor.

Estas entidades conscientes que son dependientes se dividen en
dos categorias: aquellos absortos en la ignorancia y aquellos que no
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estan absortos en la ignorancia. Cinco tipos de miserias (klesas) afligen a
aquellos absortos en la ignorancia: la nesciencia (avidya), una concepcion
falsa de “yo” y “mio” (asmita), el apego material (raga), la aversion (dvesa)
y la absorcion en objetos materiales (abhinivesa). Tales seres conscientes
estan cubiertos por la ignorancia y son controlados por los resultados de
sus acciones. Desde tiempos inmemoriales, han nacido en especies de
semidioses, humanos, pdjaros y bestias, agonizando en el fuego abrasador
de los tres tipos de miserias.

El segundo tipo de seres conscientes no estd absorto en la ignorancia.
Desde tiempo inmemorial, han estado libres de la ignorancia y no han sido
afectados por las concepciones mundanas de “yo” y “mio”. Mds atin, estos
se dividen en dos tipos: aquellos investidos con la potencia de majestuosidad
divina del Senor (ai$varya-sakti), ellos realizan actos sobrehumanos y
aquellos que no estan investidos con esa potencia.

3g ~ Las jivas libres de la ignorancia: el jiiani se fusiona con brahma,

pero el bhakta saborea la dulzura encantadora de Bhagavan

anavistam sthulato dvi-vidham; jaana-bhakti-sadhana-vasat isvare linam
alinam ca | prathamam Socyam; dvitiyam tan-madhuryasvady-asocyam |

Bhavanuvada: Los seres conscientes que no poseen la potencia de
majestuosidad divina a grandes rasgos se pueden clasificar en dos grupos:
aquellos que se fusionan con Isvara a través del cultivo del jiiana y aquellos
que no se fusionan con Fl [y se han establecido en el servicio eterno].

Los seres conscientes en la primera categoria estan en un estado
deplorable. Los seres conscientes en la ultima categoria pueden saborear
la dulzura (madhurya) del Sefor, por lo que su estado no es para nada
lamentable, sino que estan llenos de felicidad trascendental.

Piytusa-varsini-vrtti: Aquellos que no estan investidos con la potencia de
divina majestuosidad del Sefior son de dos tipos. Los primeros son aquellos
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que cultivan brahma-jiiana, pensando que son uno con la trascendencia.
Tales entidades vivientes se fusionan con el aspecto sin atributos de la Verdad
Absoluta (nirvisesa-brahma). Es decir, alcanzan sayujya-mukti.

Algunos alcanzan iSvara-sayujya, lo que significa que se fusionan
con la forma del Senor, que esta repleta de atributos divinos. Debemos
entender que a pesar de que los jiianis se creen brahma, no pueden volverse
brahma. Su existencia separada permanece, porque no son seres conscientes
independientes sino seres conscientes eternamente dependientes. Ellos no
son expansiones personales del Senior (svarisa); mds bien, son expansiones
eternamente separadas (vibhinnamsa).

Se dice que la situacion de estos jidanis es lamentable, porque no pueden
saborear ninguna de las cualidades de brahma.

Al fusionarse con el brahma impersonal, aquello que se disfruta, la
persona que disfruta y el acto de disfrutar son uno y lo mismo. Estos jidnis
se ven privados del éxtasis de saborear, o de la felicidad innata del servicio al
Setior. Por lo tanto, las personas inteligentes prefieren el infierno antes que
el brahma-sayujya.

Fusionarse con la forma del Sefnor (isvara-sayujya) es atn mas
lamentable que fusionarse con el aspecto sin atributos del Senior (brahma-
sayujya), porque mientras que el nirvisesa-brahma no tiene variedad, la forma
del Senor es la morada de innumerables cualidades, formas y pasatiempos
variados, y las jivas que se fusionan con El se ven privadas de saborear esa
variedad. ;Quién es mas desafortunado que aquel que vive dentro de un
deposito de miel y aun asi estd privado de probar incluso una gota? Por lo
tanto, Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 6.269) declara: brahma-sayujya
haite isvara-sayujya dhikkara, “fusionarse con la forma del Senor es incluso
mds lamentable que fusionarse con Su refulgencia corporal”.

El segundo tipo de entidad consciente que no estd investida con la
sakti del Sefior no se fusiona con el Sefior. Mds bien, practicando bhakti con
sentimientos tales como servidumbre y amistad, alcanza al Sefior Supremo

en la forma de Su sirviente, amigo, etc. De esta manera se vuelve afortunado
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de saborear la inmensa y dulce felicidad de servir al Sefior Supremo. No
es para nada desafortunado; sino mads bien, glorioso. Segun la naturaleza
de su sentimiento de servicio deseado, él saborea la dulzura inagotable de
Sr1 Bhagavan, quien estd compuesto de eternidad, conocimiento y dicha,
perfeccionando asi su vida.

3h ~ Los dos tipos de entidades vivientes investidas con la

potencia de Bhagavan

avistam ca dvi-vidham—cid-amsa-bhuta-jianadibhir mayamsa-bhuta-systy-
adibhis ceti | prathamam catuhsanadi; dvitiyam brahmaditi |

Bhavanuvada: Los seres conscientes empoderados con majestuosidad
divina también son de dos tipos: aquellos que estan empoderados con el
conocimiento que surge de un aspecto de la potencia interna del Senor
(cit-sakti) y aquellos que estan investidos con la potencia de la creacion, la
cual surge de un aspecto de la energia ilusoria (maya-sakti).

La primera categoria incluye a los cuatro hijos nacidos de la mente
del Senor Brahma, a saber, Catuhsana (Sanaka, Sanatana, Sanandana y
Sanat-kumara). La segunda categoria incluye al Sefior Brahma y otros.

Piyuasa-varsini-vrtti: Aquellos que estan investidos con el aisvarya-sakti
del Sefor son también de dos tipos. Los primeros estan investidos con la
potencia trascendental del Senor (cit-Sakti), o la potencia de la majestuosidad
divina del conocimiento trascendental del Setior, que surge de la potencia
interna del Senor. Ejemplos de ello son los cuatro hijos nacidos de la mente del
Senor Brahma: Sanaka, Sanandana, Sanatana y Sanat-kumara. Estando siempre
inmersos en el conocimiento trascendental de Sri Hari, ellos deambulan de
aqui para alla, desvinculados de la creacion del universo material.

El segundo tipo estd investido con una porcién de la potencia externa
del Senor (maya-sakti), para ejecutar actos como la creacion. Esto se refiere
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al Sefior Brahma, el abuelo de este universo, a quien Sri Bhagavan confiere
Su maya-sakti para llevar a cabo la creacion del mundo material. En el Sri
Bhagavatamrta-kana, Srila Cakravarti Thakura ha identificado a los cuatro
Kumaras como lila-avataras (expansiones de pasatiempos), y a Sri Brahma
como un guna-avatdara. De esta manera, la ontologia de los seres conscientes
puede entenderse facilmente.

31 ~ Aunque Sri Visnu y el Sefior Siva no son diferentes, solamente

Sri Visnu debe ser adorado

evam ca visnu-Sivayor abheda eva prasaktas caitanyaika-riupyat | niskamair
updasyatvanupdsyatve tu nirgunatva-sagunatvabhyam evety avagantavyam |

Bhavanuvada: Ya que ambos estan en la categoria de controladores
independientes, se establece de manera concluyente que Sri Visnu y
el Sefior Siva no son diferentes. Sin embargo, para el practicante que
esta libre de deseos materiales, el tema de quién debe ser adorado
y quién no debe ser adorado se debe discernir después de deliberar
cuidadosamente sobre la cualidad nirgunatva o sagunatva (atributo
de estar mas alla de la naturaleza material o dentro de la naturaleza
material) del objeto de adoracion.

Piytisa-varsini-vrtti: De la seccion anterior se entiende que Sri Visnu y el
Sefior Siva no son diferentes en términos de tattva inicamente porque estdn
en la misma categoria de conciencia (i$vara-caitanya). En otras palabras, al
aceptar lamodalidad de la ignorancia, el ser consciente que todo lo penetra, Sri
Visnu, con el proposito de los pasatiempos, se ha convertido en Siva. También
se entiende que solo Siva acepta esta modalidad material, no Sri Sadasiva. Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura escribe en su Sri Bhagavatamrta-kana, kim ca
sadasivah svayam-riipango-visesa-svariipo nirgunah sa sivasyamsi, “Sri Sadasiva
no es un guna-avatara. Al igual que Sri Narayana, que es trascendental a la
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Caitanya-tattva
La Ontologia de los Seres Conscientes
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naturaleza material, Sadasiva es una expansion especial de Sri Krsna mismo
y el origen del guna-avatara Siva”. Sri Sadasiva reside en Sadasiva-loka, por
encima del Océano Causal, el cual estda mas alla de maya, mientras que el
guna-avatara Siva reside en el monte Kailasa.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha establecido la unidad de Sri
Visnu y el Sefior Siva desde la perspectiva de que ambos son seres conscientes
independientes. Ahora él considera el asunto desde la perspectiva de la
adoracion. Un sadhaka desinteresado debe determinar su objeto de adoracion
solo después de determinar si su objeto de veneracion es afectado o no por
las cualidades materiales.

Anteriormente se dijo que el Sefior Siva y el Sefior Brahma satisfacen los
deseos de quienes los adoran con un anhelo por el fruto de su adoracion. Las
personas que desean riqueza material estan naturalmente inclinadas a adorar
a los semidioses y semidiosas, que estdn dentro de [la jurisdiccion de] las
cualidades materiales. Pero los practicantes [del bhakti] desinteresados no
tienen ningun rastro de deseo por los objetos temporales e ilusorios. Ellos
desean solo el tesoro eterno del prema. Dejando de lado la adoracion al Sefior
Sivay al Sefior Brahma, que estén en las cualidades materiales, ellos adoran a
Sri Hari, quien es trascendental a esas cualidades y no es afectado por maya.
Debido a que su adoracion es trascendental, permanecen constantemente
inmersos en saborear (el néctar) de los nombres, las formas, las cualidades,
los pasatiempos de Sri Hari y de su servicio nectdreo a El. Por no hablar de la
riqueza mundana, ni siquiera aceptarian los cuatro tipos de liberacion, tales
como vivir en el mismo planeta que Bhagavan (salokya), si se les ofreciera.

salokya-sarsti-samipya- / sarupyaikatvam apy uta
diyamanam na grhnanti / vina mat-sevanam jandah
Srimad-Bhagavatam (3.29.13)

[SrT Kapiladeva dijo:] Mi querida madre, a pesar de que se ofrezcan
las diferentes clases de liberacion: vivir en el mismo planeta que Yo

(salokya), poseer la misma opulencia que Yo (sarsti), residir cerca de Mi
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(samipya), poseer una forma como la Mia (saripya) y fusionarse en Mi
refulgencia (ekatva o sayujya) — Mis devotos puros no las aceptan. Ellos

solo aceptan el servicio amoroso trascendental a Mi.

Aquellos que adoran a los semidioses y a las semidiosas estan motivados
por lo material. Su recompensa es insignificante, buscan riqueza y opulencia
temporal, que al final resulta en sufrimiento. De hecho, es necesario que tales
adoradores motivados recuerden que aunque los semidioses y semidiosas,
que estan cubiertos materialmente, se complazcan facilmente y, por lo tanto,
otorguen riqueza y opulencia material a quienes los adoran, tan pronto exista
la mas minima discrepancia en esa adoracion, ellos los maldicen.

A veces, los semidioses y semidiosas entran en una situacion dificil
como resultado de las bendiciones que ofrecen, habiendo fallado en anticipar
las repercusiones que estan conllevan. Vemos en el Srimad-Bhagavatam
(10.88) que Sriman Mahadeva ofreci6 al demonio Vrkasura la bendicion de
que, si Vrkasura colocaba su mano sobre la cabeza de alguien, esa persona
moriria. Al recibir esta bendicion, Vrkasura queria comprobarla colocando
su mano sobre la cabeza de Mahadeva.

Mahadeva huyé con miedo y Vrkasuralo persiguio. Después de atravesar
toda la tierra, Mahadeva huyo a los planetas celestiales, pero ningun semidios
pudo darle refugio. Finalmente, fue a Vaikuntha, mas alla del reino material.
Sri Narayana, asumiendo la forma de un joven brahmana, le pregunto a
Vrkasura por qué habia venido tan lejos. Al escuchar la historia de Vrkasura,
Sri Narayana dijo: “Debido a que el Sefior Siva fue maldecido por Daksa, se
ha convertido en un espiritu cruel, vagando constantemente en compaiia
de brujas y fantasmas. Sus palabras nunca pueden ser ciertas. Pon tu mano
sobre tu propia cabeza y compruébalo por ti mismo”. Asi, desconcertado
por las palabras de Sri Narayana, Vrkasura colocé su mano sobre su cabeza
e inmediatamente se derrumbo transformandose en un monton de cenizas.

El Senor Brahma también ofrecié bendiciones inusuales al demonio
Hiranyakasipu sin considerar las repercusiones. Bhagavan Sri Nrsirhhadeva
descendié y maté a Hiranyakasipu, mientras protegia cuidadosamente la
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integridad de las bendiciones dadas por el Sefior Brahma. El le reprocho
al Senor Brahma por ofrecer tales bendiciones al demonio, comparandolo
con alimentar a una serpiente con leche. Esto también, se ha descrito en el
Srimad-Bhagavatam.

3j ~ A veces, una entidad viviente investida con la potencia de

Bhagavan se convierte en el Sefior Siva

visnu-brahmadyos tu bheda eva caitanya-parthakyad eva | kvacit tu suryasya
tad-avista-surya-kanta-maner abheda iva visnu-brahmanor abhedas ca
puranavacanesu drstah | kim ca kvacin maha-kalpe sivo pi brahmeva isvaravista
jiva eva bhavet | yad uktam—"kvacij jiva-visesatvam harasyoktar vidher
iva” iti | ataeva—“yas tu narayanarr devam brahma-rudradi-daivataih
| samatvenaiva manyeta sa pasandi bhaved dhruvam || 7iti vacanam api
brahma-sahacaryena sangacchate iti |

Bhavanuvada: La diferencia entre Sri Visnu y el Sefior Brahma radica en su
diferente clase de conciencia: la conciencia de un controlador independiente
(isvara-caitanya) y la conciencia de una entidad viviente dependiente (jiva-
caitanya). En algunas partes, las declaraciones de los Puranas destacan que
no existe diferencia entre Sri Visnu y el Sefior Brahma, pero debe entenderse
que esto es como la similitud que existe entre el Sol y la siirya-kanta-mani,
una piedra preciosa imbuida con la potencia del Sol. En ciertas vidas del
Senor Brahma (maha-kalpas), una entidad viviente investida con la potencia
del Senor (saktyavesa) alcanza los atributos del Senor Siva. Es decir, asi
como el Senor Brahma esta categorizado como una jiva (alma espiritual
diminuta), el Sefior Siva a veces también se categoriza como una jiva. En el
Hari-bhakti-vilasa (1.73) se dice: “Quien sea que vea al mejor de los seres
divinos, Sri Narayana, como si fuera igual que Rudra o Brahma ciertamente
es un ateo”. Esta declaracion puede conciliarse considerando que Rudra
tiene las mismas caracteristicas que el Sefior Brahma.
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Piytsa-varsini-vrtti: Debemos comprender que Sri Visnu y el Senor
Brahma se distinguen por su conciencia. En otras palabras, Sri Visnu es un
ser consciente independiente, mientras que el Seiior Brahma, siendo jiva-
tattva, es un ser consciente dependiente.

Algunos Puranas destacan la similitud entre Sri Visnu y el Sefior Brahma,
pero debe entenderse que esta similitud es como la que hay entre el Sol y la
joya siirya-kanta, que esta investida con la potencia del Sol. La joya y el Sol
son objetos separados; por lo tanto, hay una diferencia permanente entre
ellos. Pero cuando el poder del sol se refleja en la piedra preciosa siirya-kanta,
entonces la piedra preciosa puede quemar objetos como las telas. Debido a
que la piedra preciosa surya-kanta es investida con la cualidad ardiente del
Sol, se considera que no es diferente del Sol.

Similarmente, debido a que el Sefor Visnu ha investido parcialmente
a Brahma con la potencia material para crear, algunos Puranas describen a
Sri Visnu y el Sefior Brahma como que no son diferentes el uno del otro. Sin
embargo, en realidad no son idénticos, ya que el Senior Brahma es un ser
consciente dependiente.

Ademds, aunque Sri Visnu y el Sefior Siva se describen como seres que
no son diferentes, [en el sentido de que son] conscientes e independientes, en
algunas vidas del Sefior Brahma, una jiva que esté investida con la potencia
especial del Senor realiza las actividades del Sefor Siva. Por lo tanto, el Sri
Laghu-bhagavatamrta (2.27) afirma: kacij jiva visesatvar harasyoktam vidher
iva, “al igual que el Senor Brahma, el Sefior Siva también es a veces una jiva
(jiva-tattva)”.

El segundo nama-aparadha establece que aquellos que ven una
diferencia entre los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos
del Senor Visnu y los del Sefior Siva son ofensores del Santo Nombre. No
obstante, en otra parte se ha escrito:
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yas tu narayanam devar / brahma-rudradi-daivataih
samatvenaiva manyeta / sa pasandi bhaved dhruvam

Hari-bhakti-vilasa (1.73)

Aquel que considera que Brahma y Rudra (Siva) estdn en el mismo nivel

del Sefior Narayana ciertamente es un ateo.

Considerar a Sri Visnu y al Senor Siva como diferentes uno del otro
constituye una ofensa al Santo Nombre, pero aquel que los considera
idénticos se convierte en un ateo. Estas declaraciones de las escrituras
parecen contradictorias. Sin embargo, uno puede reconciliarlas al entender
que esas declaraciones se refieren a la falta de considerar el aspecto del Sefior
Siva que estd en la categoria de i$vara, como diferente de Sri Visnu, o a la
falta de considerar el aspecto de Sefor Siva que estd en la categoria de una
jiva como similar a Sri Visnu.

Del mismo modo, aunque el Sefior Brahma generalmente pertenece a
la categoria de una jiva, las escrituras mencionan que a veces una expansion
de Sri Hari también puede asumir el puesto del Sefior Brahma. El Srimad-
Bhagavatam (4.24.29) declara:

sva-dharma-nisthah sata-janmabhih puman
virificatam eti tatah param hi mam

Una jiva que ejecuta adecuadamente su deber ocupacional [dentro del
sistema varnasrama-dharmal por cien nacimientos sin desear el resultado

de su accion, se cualifica para ocupar el puesto del Sefior Brahma.

Asi, al comienzo de la creacion, una jiva cualificada se manifiesta desde
el ombligo de loto de Garbhodakasayl Visnu y ocupa el puesto del Senor
Brahma. Bhagavan le otorga la potencia de la creacion. En esa era (kalpa), en
la que no haya una jiva cualificada, Sri Hari personalmente acepta el puesto
de un guna-avatara, convirtiéndose en el Senior Brahma y realiza el trabajo de

la creacion. Entonces (en esa ocasion) se le llama Hiranyagarbha Brahma, o
el Sefior Brahma que esta en la categoria de Isvara.
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3k ~ Confundir la posicién del Sefior Siva y la del Sefior Visnu
—la segunda ofensa al Santo Nombre

evam aparyalocayatam visnur evesvaro na Sivah Siva evesvaro na visnur
vayam ananyd naiva pasyamah Sivam vayam ca na visnum ity adi vivada-
grastamatinam aparadhe jate kalena kadacit tat-tatparyalocana-vijia-
sadhu-janaprabodhitatve tesam eva Sivasya bhagavat-svarupad abhinnatvena
labdhapratitinam nama-kirtanenaivaparadha-ksayah |

Bhavanuvada: Sin reflexionar profundamente sobre las verdades
espirituales que se han descrito hasta ahora, algunas personas podrian
argumentar de la siguiente manera:

“;Sri Visnu es el Senor Supremo, no el Sefior Siva!”

“iEl Senor Siva es el Sefior Supremo, no Sri Visnu!”

“iSomos adoradores fijos de Sri Visnu, y ni siquiera miraremos

al Seiior Siva!”

“1Somos adoradores fijos del Sefor Siva, y ni siquiera miraremos

a Sri Visnu!”

Aquel cuya inteligencia esta absorta en argumentar de esta manera,
solo comete ofensas al Santo Nombre. Por la orden de Bhagavan, tal ofensor
puede obtener la asociacion de una personalidad santa excelsa, que esté
versada con todas las verdades espirituales. Entonces él se ilumina sobre
este tema y desarrolla fe en que el svariipa del Sefior Siva no es diferente de
la del Sefior Visnu. Siguiendo esto, solamente a través de nama-sankirtana,

se libera de su ofensa al Santo Nombre mencionada anteriormente.

Piyusa-varsini-vrtti: Al plantear el tema de que el nombre, la forma y
demads del Sefior Siva, son independientes o diferentes de los de Sri Visnu, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura describe claramente la causa y el método por
el cual uno puede liberarse de este aparadha. La raiz de la ofensa al bhagavat-
tattva es una falta de comprension de la forma intrinseca y de la naturaleza de
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Bhagavan (svariipa). Con respecto al tattva-vastu (verdad trascendental), la
ensenanza es que uno ciertamente comete un aparadha cuando no entiende
la naturaleza del tattva-vastu, considerando que es otra cosa.

En general, aquellos que no reflexionan a fondo sobre el visnu-
tattva, el Siva-tattva y la correlacion entre ellos, en otras palabras, aquellos
que no tienen la buena fortuna de asociarse con santos que conocen esa
verdad trascendental y no escuchan de ellos acerca de ella, cometeran este
[segundo] aparadha.

Aquellos que adoran a Sri Visnu piensan: “Sri Visnu es el tnico
Controlador Supremo (isvara); el Sefior Siva no lo es. Nosotros somos
Sus devotos exclusivos y no tomaremos darsana del Sefior Siva”. Por otro
lado, aquellos que adoran al Sefior Siva piensan: “El Sefior Siva es el unico
Controlador Supremo; Sri Visnu no lo es. Nosotros somos los devotos
exclusivos del Sefior Siva y no tomaremos darsana del Sefior Visnu”. Aquellos
con tal actitud agresiva cometen aparadha.

Se menciono anteriormente que el aparadha es un acto que no complace
a la Deidad venerable de uno. Cuando los adoradores de Sri Visnu y los del
Sefior Siva especulan sobre la diferencia entre sus Sefiores venerables, esos
Senores se disgustan. ; Se complacerd una persona con un sirviente que asista
a un miembro, mientras perfora o da dolor al otro? Sriman Mahadeva es
de hecho, una parte de Sr1 Visnu. Considerarlo diferente del Sefior Visnu
definitivamente hard que uno cometa aparadha.

Ahora, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica el método para
mitigar esta ofensa. La falta de conocimiento del visnu-tattva y el Siva-tattva es
la causa de este aparadha. Mientras uno carezca del conocimiento adecuado,
no puede ser anulado. Si una persona que comete esta ofensa tiene la buena
fortuna de recibir la asociacion y escuchar de un santo realizado, que esta bien
versado en la verdadera realidad sobre el visnu-tattva y el Siva-tattva, tendra
la verdadera comprension de la realidad espiritual. Entonces comprendera
que el visnu-tattva y el Siva-tattva no son diferentes. Esto se debe a que el
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verdadero conocimiento de la naturaleza de Bhagavan es posible solo a través
de la asociacion y la misericordia de los sadhus.

Las Upanisads también pronuncian esta conclusion. La Katha Upanisad
concluye con una descripcion de lo incomprensible que es el brahma. En
otras palabras, muestra como brahma esta mas alla del alcance de la mente y
del habla. Entonces, ;como se puede comprender el brahma? En respuesta a
esta pregunta, se explica:

naiva vaca na manasa / praptum sakyo na caksusa
astiti bruvato ‘nyatra / katham tad upalabhyate
Katha Upanisad (2.3.12)

De hecho, brahma nunca puede ser alcanzado por la mente, las palabras,
los ojos o cualquier otro 6rgano sensorial ; Como se puede comprender el
brahma? En respuesta, se dice: “Brahma puede entenderse manteniendo

una estrecha asociacion de los santos, quienes estan llenos de fe”.
En el Bhagavad-gita (4.34), Sri Krsna le dijo a Arjuna:
upadeksyanti te jianam / jianinas tattva-darsinah

Oh Arjuna, las personas que estan versadas con la realidad espiritual te

iluminaran con el conocimiento del brahma.

Con esto, se entiende que no importa cudn experto se vuelva uno en
estudiar y entender las escrituras reveladas, no hay posibilidad de obtener
verdadero conocimiento sobre la Suprema Personalidad de Dios hasta que
uno reciba la asociacion y la misericordia de grandes personalidades, que
estan dotadas de la realizacion y la vision directa de la Verdad Absoluta. Pero
tampoco esta garantizado que este apardadha sea destruido al recibir verdadero
conocimiento del visnu-tattva y el Siva-tattva de tales personalidades. La
auténtica expiacion de este aparadha es el remordimiento. Si uno realiza
nama-sankirtana arrepintiéndose y refugiandose exclusivamente en Nama
Prabhu, esta ofensa puede ser erradicada.
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31 ~ Blasfemar contra las Escrituras Védicas reveladas —la cuarta

ofensa al Santo Nombre

evam ca ‘naita bhagavad-bhaktim sprsanti bahir-mukhyo vigita’ iti jnianakarma-
pratipadikah Srutir yenaiva mukhena nindams tenaiva mukhena tas tad-
anusthatyms cajanan muhur abhinandyanamabhir uccaih sankirtitaih Sruti-sastra-
nindana-rupac caturthaparadhan nistareyuh | yatas tah srutayo bhakti-margesv
anadhikarinah svacchanda-vartinah parama-ragandhanam api vartma-matram
adhyarohayitum udyatah parama-karunika eveti tat-tatparyavijiia-jana-
prabodhita yadi bhagya-vasad bhaveyus tadaiveti | evam evanyesam api sannam
aparadhanam udbhava-nivrtti-nidanani avagantavyani || 3 ||

Bhavanuvada: Algunas personas blasfeman contra las Srutis que
recomiendan el camino de la accion fruitiva (karma) y del cultivo del
conocimiento monista (jiiana), diciendo: “Estas Srutis ni siquiera han
mencionado el servicio devocional de Bhagavan. Son superficiales y por
lo tanto detestables”. Si en lugar de utilizar sus palabras de esta manera,
para blasfemar a las Srutis, las usaran para elogiar repetidamente a esas
mismas Srutis y sus anexos, mientras permanecen inmersos todo el tiempo
en extenso nama-sankirtana, podrian ser absueltos de la cuarta ofensa al
Santo Nombre: blasfemar a las escrituras Védicas.

Si por una inmensa buena fortuna tales ofensores de la literatura
Védica obtienen la asociacion de las personalidades santas excelsas que
estan familiarizadas con el significado completo de las Srutis y escuchan
de ellos, los ofensores podran entender que estas Srutis supremamente
compasivas estan destinadas a personas obstinadas, que estan
fuertemente apegadas a la gratificacion sensorial y que no son aptas para
el camino del bhakti. Las Srutis se esfuerzan por traer a tales personas
hacia el camino autorizado por las escrituras. Con esta comprension, el
aparadha que surge de tal blasfemia se erradica a través de los esfuerzos
apropiados.
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Las causas y la destruccion de los otros seis aparadhas al Santo
Nombre, también pueden ser comprendidos de acuerdo con las aclaraciones
de las primeras cuatro ofensas.

Piytisa-varsini-vrtti: Ahora Srila Visvanatha Cakravarti Thakura presenta
la cuarta ofensa al Santo Nombre, sruti-sastra-ninda — blasfemia de la literatura
Védica. El analiza su causa y los medios por los cuales puede ser erradicada.

Hay muchas variedades de Srutis. Algunas establecen el sendero de la
devocion a Bhagavan, mientras que otras establecen los caminos de jiidana y
karma. De esta manera, al describir las actividades del yajiia (sacrificio) y
demads, autorizan muchas variedades de disfrute material disponibles en los
planetas celestiales. Para aquellos que han tomado el camino del bhajana o
bhagavad-bhakti es completamente imposible blasfemar a aquellas Srutis que
promueven el camino del bhakti. Esto se debe a que la fe (sraddha) significa
tener una conviccion inquebrantable en las palabras de las escrituras. Tal fe
es el primer escalon en el sendero del bhakti. Por lo tanto, es imposible que
los devotos que se han refugiado en el camino del bhaktiy que tienen fe en el
sastra puedan blasfemar a las escrituras que describen el sendero del bhakti.
Sin embargo, existe la posibilidad de que puedan blasfemar a las Srutis que
promueven los caminos del karma y el jidna.

Habiendo comprendido que los objetivos mundanos y celestiales, e
incluso la liberacion son insignificantes, algunos que ingresaron al sendero
del bhakti se enfadan cuando ven que ciertas Srutis, asi como también
escrituras que siguen las Srutis, proponen el karma y el jiana sin describir
ni alabar las practicas del bhakti, como $ravana y kirtana. Como estas Srutis
no mencionan el bhakti, estos devotos las consideran adversas al bhakti
(bahirmukha) y censurables. Aquellos que piensan asi, cometen la cuarta
ofensa al Santo Nombre.

Las Srutis que proponen el karma y el jiana en realidad hacen un
esfuerzo especifico para traer a aquellos que estan cualificados para el karma
y el jiiana a la entrada del templo del bhakti. Aquellos que han alcanzado la
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fe trascendental como resultado de obtener la asociacion y la misericordia
del devoto del Senor, son aptos para el bhakti: sraddhavan jana haya bhakti-
adhikari (Sri Caitanya-caritamrta, Madhya-lila 22.64).

Laspersonas privadas de tal fortuna desean la felicidad de brahma-sayujya
(la liberacion que consiste en fusionarse con la refulgencia de brahma). Las
escrituras que tratan sobre el camino de jiiana hacen que cultiven la practica
de jiiana y, de esta manera, los guian hacia el camino que conduce a la dicha
del [fundirse con el] brahma impersonal, que carece de atributos. Cuando
aquellos que siguen el camino de jiiana obtienen la asociacion de los devotos
puros, quedan cautivados por el encanto del bhagavad-rasa que es ilimitado
y lleno de atributos. Dado que la felicidad de jiiana, o liberacion impersonal,
carece de variedad, consideran que el jiiana es insignificante. Abandonando
ese camino, se refugian en el camino del bhakti y se vuelven bendecidos. Esta
es la verdadera intencion de la seccion de las Srutis que describe el sendero
del jiana.

Del mismo modo, esa seccion de las Srutis que trata sobre el karma
atrae a aquellos desvergonzados que estan intoxicados con el disfrute
de los sentidos y que no estan cualificados para el bhakti, hacia el dulce
placer inmediato de los planetas celestiales y los involucra en el camino
de la accion piadosa que busca el resultado de la accion (sakama-karma),
en la cual realizan actos tales como hacer ofrendas (ydga) y oblaciones
(yajiia) al fuego sagrado. De esta manera, las Srutis se esfuerzan en
traer a esas personas al camino del bhakti.La implicancia es que, si
no se anima a las personas obstinadas que estan absortas en el placer
sensorial a obtener el disfrute celestial y cosas por el estilo, se volveran
opuestas a la religiosidad (dharma), a seguir el deber prescrito (karma),
etc., y de esta manera se volverdn mucho mas indisciplinados. Asi, la
seccion de las Srutis que trata sobre las acciones piadosas (karma-kanda)
misericordiosamente da instrucciones a tales personas para llevarlos al
camino del karma. Al momento de realizar actos piadosos prescritos en
estas escrituras, como hacer ofrendas y ofrecer oblaciones en un fuego
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sagrado, estas personas ciertamente recibirdan la asociacion de un devoto
excelso. Como resultado, comprenderan que los resultados del karma son
en realidad una fuente de miseria. Y eventualmente, por la misericordia
de un sadhu, seran bendecidos y se refugiaran en el camino del bhakti.
Por esta razon, blasfemar a estas Srutis que son de lo mas misericordiosas
constituye un aparadha.

Si el sadhaka del bhakti comete esta ofensa, entonces puede liberarse
de ella al recibir la asociacion de un gran santo que comprende el verdadero
significado de las Srutis que tratan sobre el karmay el jiiana. Por la misericordia
de ese santo, puede entender la verdadera intencion de esas Srutis y luego
debe glorificarlas con la misma boca que las blasfemé. El deberia honrar
repetidamente a aquellos que se ocupan en karma y jiiana bajo el refugio de
aquellas escrituras. Ademads, debe cantar en voz alta el Santo Nombre.

Srila Vis$vanatha Cakravarti Thakura ha descrito lucidamente las
primeras cuatro de las diez ofensas al Santo Nombre: (1) blasfemar a las
personas santas, (2) considerar el nombre, la forma, etc. del Sefior Siva como
independientes de los de Sr1 Visnu, (3) desobedecer al maestro espiritual y
(4) blasfemar las escrituras Védicas. Finalmente explica que las causas de los
seis tipos de apardadha al Santo Nombre restantes y los medios para mitigarlos
deben entenderse de la misma manera como se describi6 para los primeros
cuatro aparadhas.

Usando la metodologia del estimado autor, ahora describiremos la
aparicion de los aparadhas restantes y los medios para eliminarlos.

Considerar las glorias del Santo Nombre como una exageracion es el
quinto aparadha. Las glorias inigualables de $11 harinama se encuentran a lo
largo de todos los Sastras. Considerar estas glorias como una mera alabanza
es considerar que las glorias del Santo Nombre son exageradas. Las escrituras
y los grandes santos proclaman que lo que sea que se diga sobre las glorias
de $ri harinama no puede equivaler ni siquiera a una gota del océano de
las glorias del harinama. Pensar que la glorificacion del Santo Nombre en
el sastra esta destinada al publico en general para despertar un interés en
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el nama constituye el grave aparadha de considerar las glorias del Santo
Nombre una exageracion (artha-vada).

En realidad, las glorias del Santo Nombre descritas en el sastra o
habladas por grandes devotos son minimas, como una pequena luciérnaga
ante el sol.

Nadie es capaz de describir completamente las glorias del Santo Nombre,
asi que no hay razon para conjeturar que las descripciones del sastra de estas
glorias son una exageracion.

Una persona comete la ofensa de considerar esas glorias como una
simple exageracion debido a que no tiene la asociacion de una personalidad
excelsa que comprenda apropiadamente las glorias del Santo Nombre. Si ese
ofensor obtiene la asociacion de una persona santa, que se dedica a cantar
el Santo Nombre, y escucha las glorias del harinama de sus labios, su mente
contaminada se purificara. Luego, cuando uno se refugie exclusivamente en
Nama Prabhu, cante incesantemente y sienta un gran remordimiento, este
aparadha se disipara gradualmente.

Pensar que los Santos Nombres del Sefior son imaginarios es el sexto
aparadha. Los Mayavadis y [algunos] materialistas que siguen el [camino del]
karma, consideran la Verdad Suprema como el brahma impersonal, carente
de forma, potencia y nombre. Aquellos que piensan que los grandes rsis han
creado algunos nombres como Rama y Krsna, solo para satisfacer su propio
proposito, son ofensores. Harinama no es imaginario, es eterno y espiritual.
Nama Prabhu se manifiesta solo en los sentidos espiritualizados a través del
proceso del bhakti. El maestro espiritual genuino y las escrituras Védicas
imparten esta ensenanza. Por consiguiente, harinama debe ser aceptado
como la verdad suprema. Aquel que piensa que Nama Prabhu es imaginario
nunca puede obtener Su misericordia.

Cometer actividades pecaminosas amparandose en el poder del Santo
Nombre es el séptimo aparadha. Todo tipo de obstaculos y anarthas se disipan
al ejecutar nama-sankirtana. Pero si alguien pronuncia harinama y realiza
actividades pecaminosas unay otra vez, amparandose en el poder de su canto,
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sus problemas y obstaculos no seran eliminados. Mads bien, él cometera un
aparadha extremadamente temible. El Santo Nombre se compone de suddha-
sattva (bondad trascendental y pura). Pronunciar harinama con fe disipara
todos los obstaculos e impedimentos causados por la debilidad del corazén
(hrdaya-daurbalya), y uno no estara inclinado a cometer actos pecaminosos.
Mas bien, el deseo de pecar e incluso la ignorancia seran eliminados.

Si un devoto, debido a sus impresiones previas (samskaras), sin querer
comete un acto pecaminoso, no hay necesidad de que lo expie. Mas bien, Sri
Hari, quien esta presente en su corazon, eliminara ese pecado. Alguien puede
pensar: “Harinama purifica todos los pecados, por lo que no hay peligro si
yo peco, mi canto del nombre sagrado de Sri Hari eliminard mi pecado”.
Cometer actos pecaminosos repetidamente amparandose en el poder del
Santo Nombre lleva a cometer nama-aparadha. El ofensor debe arrepentirse,
“{Ay, qué gran ofensor soy! He usado el harindma supremamente poderoso
y trascendental, que otorga facilmente el servicio directo a Bhagavan vy el
prema por El, para cometer actos detestables y pecaminosos. jAy! No me
liberaré incluso después de sufrir millones y millones de tormentos en los
planetas infernales”. Si se lamenta sinceramente de esta manera y se ocupa
incesantemente en harinama-sankirtana mientras ofrece reverencias y sirve a
los Vaisnavas, este aparadha se disipara.

Considerar el dharma, los votos, las ofrendas de oblaciones al fuego y
otras actividades piadosas ordinarias como equivalentes al canto del Santo
Nombre es el octavo aparadha. Todos nuestros Gosvamis han dicho, y se ha
descrito en todas las Srutis, las Smrtis y otras escrituras, que no hay diferencia
entre nama (el nombre sagrado) y nami (el poseedor del nombre, Sri Hari).
El Santo Nombre es la manifestacion directa de Sri Hari en forma de silabas,
y por lo tanto, no es accesible a los sentidos materiales. El Santo Nombre
es auto-manifiesto. Cuando el practicante tiene la inclinacion a pronunciar
harinama, este se manifestara directamente en su lengua.

Considerar que la ejecucion de las actividades piadosas mundanas
tales como la ofrenda de oblaciones en el fuego son iguales al $ri harinama
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que es omnipotente y auto-refulgente constituye una grave ofensa hacia el
Santo Nombre. Esto indica una negligencia significativa en el canto del Santo
Nombre. Esta ofensa se disolvera al abandonar la comparnia mundana, al
escuchar fielmente las glorias de harinama en la asociacion de grandes devotos
dedicados a cantar, y al rendirse con un sentimiento de arrepentimiento y
pronunciando harinama incesantemente.

Dar instrucciones sobre el canto del Santo Nombre a personas sin fe
constituye el noveno aparadha. Solo aquellos que tienen fe en el Santo Nombre
tienen la verdadera cualificacion para cantarlo. Si uno da [instrucciones
sobre el canto de] el Santo Nombre a personas que no tienen fe, estas seran
indiferentes. Los nombres de Sri Krsna son todo, el tinico tesoro para todas
las almas. Si es otorgado a aquellos que no tienen fe, que disfrutan de los
sentidos como un cerdo que come heces, ellos no honraran apropiadamente
la inestimable joya de harinama, sino que lo descuidaran y lo rechazaran por
completo. Este aparadha los llevard a la ruina y hara que el maestro espiritual
que los instruyo sobre el canto del Santo Nombre se vuelva un ofensor.

Algunas personas ejecutan ndama-kirtana en voz alta, pero no con la
intencion de hacer que una persona en particular lo escuche, incluso aunque
sea escuchado por ambos, el que tiene fe y el que no la tiene. Aqui no se intenta
disuadir en relacion con la ejecucion en voz alta del kirtana. Mas bien, el
significado es disuadir a que uno imparta instrucciones del canto de harinama a
quien carece de fe. Cuando la fe surge en el corazon del discipulo, se pueden dar
instrucciones sobre el canto del Santo Nombre, pero en ninguna circunstancia
es apropiado instruir a personas sin fe sobre el canto del Santo Nombre. Si
alguien que comete esta ofensa se arrepiente refugiandose completamente en
$11 harinama y canta continuamente, este aparddha se eliminara.

El no haber desarrollado afecto por el Santo Nombre incluso después de
haber escuchado susilimitadas glorias es el décimo aparadha. Algunas personas,
a pesar de escuchar las glorias de harinama, aun consideran que el cuerpo
perecedero es su identidad verdadera y que los objetos relacionados con el
cuerpo son su propiedad. Aquellos que mantienen este ego falso, permanecen
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intoxicados por la complacencia de los sentidos y, como resultado, no respetan
al harinama sino que se vuelven ofensores del nama. Alguien que ha cometido
este aparddha debe permanecer en compania de las personas santas y servirlas,
mientras canta harindma con total remordimiento. Al hacerlo, uno desarrollara
amor por los nombres de Bhagavan y esta ofensa se erradicara.

Texto 4
4a ~ Anarthas que surgen de la préctica del bhakti

atha bhakty-utthas te ca miila-sakhata upasakha iva bhaktyaiva dhanadi-
labhapuja-pratisthadyah sva-vrttibhih sadhaka-cittam apy uparajya sva-
vrddhya miila-sakham iva bhaktim api kunthayitum prabhavantiti |

Bhavanuvada: A continuacion, se explican los anarthas que surgen
del bhakti. Estos anarthas brotan como enredaderas parasitas de la rama
principal de la enredadera del bhakti que satisface todos los deseos
y despierta el anhelo de obtener riqueza (labha), adoracion (puja) y
reconocimiento (pratistha). Surgen de [la ejecucion imperfecta del] bhakti,
y el corazon del practicante se contamina por su influencia. De esta manera,
crecen tan extensamente que incluso pueden detener el crecimiento de la
rama principal de la enredadera del bhakti.

Piyusa-varsini-vrtti: Al comienzo de esta tercera lluvia de néctar, Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura ha dado una descripcion elaborada de los
anarthas. Estos son de cuatro tipos: (1) los que surgen de actividades impias,
(2) los que surgen de actividades piadosas, (3) los que surgen de las ofensas
y (4) los que surgen del bhakti.

El autor ya ha descrito los tres primeros y ahora describe el cuarto.
Tales anarthas se conocen como bhakty-uttha porque surgen de la practica
[imperfecta] del bhakti.
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Todos se sienten naturalmente atraidos por aquellos que se dedican al
bhajana de Sri Hari. Por lo tanto, cuando un devoto estd practicando bhajana,
automaticamente todos los tipos de riqueza, respeto, adoracion y posicion
llegan a él. Estos representan obstaculos tremendos para el progreso del
bhajana del practicante, el camino que conduce al prema. Los sadhakas que
desean alcanzar prema deben ser extremadamente cautelosos para protegerse
de los deseos por estas cosas y deben seguir el camino del bhakti con gran
humildad y con un sentimiento de insignificancia. Una vez que los deseos
por la riqueza, la adoracion y el reconocimiento manchan el corazén de un
sadhaka, su practica devocional solo intensificara estos anarthas.

Por esta razon, se dice que los bhakty-uttha-anarthas en la forma de los
deseos de obtener riqueza, adoracion y reconocimiento son como enredaderas
parasitas (upasakhas) de la raiz de la enredadera del bhakti que satisface los
deseos. Las upasakhas crecen del arbol principal, impidiendo su crecimiento
al nutrirse del agua rociada sobre este y, tomando su savia, finalmente hacen
que el arbol principal se seque. Del mismo modo, los bhakty-uttha-anarthas
del deseo por riqueza, adoracién y reconocimiento contaminan el corazén
de un sadhaka con sus tendencias y detienen el crecimiento de la enredadera
original del bhakti que satisface los deseos.

En sus instrucciones a Sri Riipa Gosvami, Sriman Mahaprabhu ha dicho:

kintu jadi latar sange uthe ‘upasakha’
bhukti-mukti-vancha, jato asankhya tara lekha
‘nisiddhacara’, ‘kutinati’, jiva-himsana’
‘labha’, ‘puja’, ‘pratisthadi’ jato upasakha-gana
seka-jala paiya upasakha badi ’jaya
stabdha haiya miila-sakha badite na paya
prathamei upasakhar karaye chedana
tabe mula-sakha badi’ jaya vindavana
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.158-161)
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A veces, las enredaderas parasitas (upasdakhas) del deseo de disfrute o
liberacion brotan junto a la enredadera de la devocion. Estas upasakhas
son ilimitadas. Incluyen el comportamiento prohibido, la duplicidad, la
violencia hacia otras entidades vivientes y el deseo de riqueza, fama y
reconocimiento. Estas absorben toda el agua en la forma de la audicion y
del canto del sadhaka. De esta manera, se nutren y florecen, mientras que
el crecimiento del bhakti-lata se ve afectada. Un devoto inteligente debe
desenraizar una enredadera parasita tan pronto como la vea, de modo
que la enredadera original de la devocion pueda florecer y alcanzar los

pies de loto de Sri Krsna en Vrndavana.

Aqui, Sriman Mahaprabhu dice que el deseo de disfrute material
y liberacion, asi como una conducta inapropiada, la duplicidad, la
violencia a otras entidades vivientes, y los deseos de riqueza, adoracion
y reconocimiento, se llaman upasakhas. Para las jivas, que son sirvientas
eternas de Sr1 Krsna, los deseos por cualquier otra cosa que no sea El y la
devocion a El no son mas que duplicidad; estos representan las tendencias
corruptas de las jivas. Cuando incluso una de estas tendencias surge en
el corazon, muchos otros deseos similares también comienzan a surgir
alli, y se llena de malos deseos. En tal condicion, el deseo por bhakti
desaparecera.

Con un corazon lleno de deseos de complacencia sensorial, riqueza,
adoracion y fama, el practicante se ocupard en actos perversos y prohibidos
para satisfacer esos deseos, actos que estdan condenados en las escrituras,
tales como decir mentiras y palabras enganosas, comportarse con arrogancia,
lastimar a otros y robar. Adornado externamente con tilaka y cuentas de
tulasi en el cuello, escucha y canta mecdanicamente. Hace un despliegue de
humildad para asegurarse de que su comportamiento perverso no se vea
publicamente y para evitar ser censurado en la comunidad de devotos. Todo
el tiempo, esta secretamente absorto en actividades depravadas y otros tipos
de duplicidad. Finalmente, su corazon se llena con tanto engano que no

permanece ni la mas minima traza de deseo por bhajana.
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Por lo tanto, Sriman Mahaprabhu en primer lugar da la instruccién de
cortar estas enredaderas parasitas.

Puede que los deseos de disfrute material y liberacion se
hayan cortado, pero es extremadamente dificil eliminar el deseo de
reconocimiento (pratistha) Srila Sanatana Gosvami escribe en el epilogo
del Hari-bhakti-vilasa:

sarva tyage ’py aheyayah / sarvanartha bhuvas ca te
kuryuh pratisthavisthaya / yatnam asparsane varam

Incluso si uno harenunciado a todo lo demas, el deseo de reconocimiento,
que es la causa de todos los anarthas, es extremadamente dificil de
abandonar. Por esta razon, el practicante debe permanecer muy alerta

para salvarse de la inmundicia de este deseo.

Cuando este deseo de pratisthd encuentra un lugar en el corazon, entonces
el companero mas querido del pratistha, la envidia (matsarya), también se
refugia alli. Ellos conviven debido a su sentimiento conyugal reciproco. El paria
come-perros de la envidia impregna a la bruja del deseo de reconocimiento,
quien engendra a los gemelos, violencia (himsa) y celos (irsa).

Su danza combinada y devastadora destruye completamente todas las
tendencias buenas del corazén. Y en un corazén tan impuro, ;dénde hay
lugar para que surja el deseo de bhakti? El sadhaka, por lo tanto, no debe
desear honor (amani) sino, en su lugar, debe ofrecer respeto a todos los demas
(manada), abandonando cuidadosamente y para siempre el deseo de honor.

4b ~ Las cinco etapas de erradicacién de anarthas

tesarm caturnam anarthanam nivrttir api panca-vidha | eka-desa-vartini
bahudesa-vartini prayiki purna atyantiki ceti |

Bhavanuvada: la erradicacion de los cuatro tipos de anarthas se da
en cinco etapas: (1) parcial (eka-desa-vartini), (2) extensa (bahu-desa-
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vartini), (3) casi completa (prayiki), (4) completa (pirna) y (5) absoluta
(atyantiki).

Piyusa-varsini-vrtti: Dentro de las etapas de bhakti-sadhana mencionadas,

desde sraddha hasta el logro de prema, existe la etapa de anartha-nivrtti (cese

de impedimentos para el bhakti). Ahora se explica la eliminacion (nivrtti) de

estos cuatro tipos de anarthas.

Estos anarthas no desaparecen inmediatamente, sino que se erradican

en cinco etapas: (1) eka-desa-vartini, (2) bahudesa-vartini, (3) prayiki, (4)

purnay (5) atyantiki.

(1)

(2)

(3)

(4)

(5)

Eka-desa-vartini, la eliminacion parcial de los anarthas, se puede
comparar con la deduccion de dos o cuatro ands de una rupia. [Un
anad es igual a una décimosexta parte de una rupia, 25%]. Esta etapa se
llama eka-desa-vartini-nivrtti.

Bahu-desa-vartini, la amplia erradicacion de los anarthas, se puede
comparar a la deduccion de doce ands de una rupia [75%]. Esta etapa
se llama bahudesa-vartini-nivrtti.

Prayiki, la eliminacion casi completa de todos los anarthas donde solo
un poco permanece, se puede comparar con la deducciéon de noventa y
ocho paisa de una rupia [Una paisa equivale a una centésima de rupia,
98%]. Esta etapa se llama prayiki-anartha-nivrtti.

Parna, la erradicacion completa de los anarthas, sin que nada quede, se
puede comparar con la deduccion total de dieciséis annas de una rupia
[100%]. Esta etapa se llama purna-anartha-nivrtti.

Atyantiki, la aniquilacion absoluta de los anarthas, donde no existe
posibilidad de que los anarthas vuelvan a surgir. En la etapa anterior de
purna-nivrtti, los anarthas se destruyen, pero aun existe la posibilidad
de que puedan regenerarse por alguna razén. Sin embargo, en atyantiki-
nivrtti no hay posibilidad de que esto suceda.
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4c ~ La secuencia en la que se destruyen los anarthas que surgen
del aparadha

tatra ‘gramo dagdhah pato bhagna’ iti nyayenaparadhotthanam anarthanam
nivrttir bhajana-kriyanantaram eka-desa-vartini nisthayam utpannayam bahula-
desa-vartini ratav utpadyamandyam prayiki premni purna Sri-bhagavatpada-
praptav atyantiki |

Bhavanuvada: “Gramo daghdah pato bhagnah — el pueblo esta quemado;
la tela esta desgarrada”.

Segun esta logica, después de que uno comienza la practica del servicio
devocional (bhajana-kriya), la erradicacion de los anarthas que surgen de
los aparadhas pasados es parcial. Tras desarrollar una fe firme (nistha), la
erradicacion es extensa. Cuando uno desarrolla afecto trascendental (rati)
por Sri Bhagavan, la erradicacion es casi completa. Cuando surge el sol del
amor por Dios (prema), su destruccion es completa. Y cuando uno obtiene
los pies de loto de Bhagavan [es decir, se convierte en Su asociado directo],
la erradicacion de este anartha es absoluta.

Piytisa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ilustra el punto
en discusion con la logica gramo dagdhah pato bhagnah, “el pueblo se quema;
la tela se desgarra”. De estas declaraciones, entendemos que el pueblo solo
fue consumido parcialmente por el fuego y que la tela ahora esta en dos o mas
piezas. No indica que el pueblo o la tela se hayan destruido por completo.
Del mismo modo, después de comenzar el bhajana-kriya, que hemos
analizado anteriormente, existe una erradicacion gradual de los anarthas que
surgieron de las ofensas (aparadhottha-anarthas). Pero esta eliminacion es
solo parcial (eka-desa-vartini); no es completa. Igualmente, cuando surge
nistha en el sadhaka, la remocion de anarthas es extensa (bahu-desa-vartini).
Cuando se desarrolla rati, o bhava, la destruccion de anarthas es casi completa
(prayiki). Cuando bhava se condensa, se llama prema. En esta etapa, la
eliminacion de los anarthas del devoto es completa (pirna). Y cuando el
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devoto que estd continuamente dedicado al bhakti lleno de amor, recibe la
misericordia de bhakti, obtiene el servicio directo a los pies de loto de Sri
Bhagavan. En esta etapa, la erradicacion de anarthas es absoluta (atyantiki).
No existe ni la mds minima posibilidad de que estos vuelvan a aparecer.

Aqui, uno puede preguntarse si la tendencia a cometer aparadha puede
surgir en el corazon de un devoto en el que ha surgido rati o prema. En el
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.3.54) se explica:

bhavo py abhavam ayati / krsna-presthaparadhatah
abhasatam ca sanakair / nyuna-jatiyatam api

Por una ofensa a Krsna o al devoto mds querido de Krsna, incluso bhava
desaparecera si la ofensa es grave. Ese bhava se convertird en una sombra
de bhava (bhavabhasa) si la ofensa es mediana, y se convertira en bhava

de una menor categoria si la ofensa es leve.

Un gorilallamado Dvivida eraun asociado de Sri Ramacandra, pero debido
a que habia cometido una ofensa a los pies de Sri Laksmana, padecié muchos
tormentos y finalmente Sri Baladevaji lo mato al final de Dvapara-yuga. Con
tales precedentes, se puede comprender la gravedad de cometer una ofensa a
los pies de loto de un gran devoto. Es posible que aquellos sadhakas en quienes
bhava ha surgido (jata-rati-sadhakas) y aquellos en quienes prema ha surgido
(jata-prema-sadhakas) puedan cometer ofensas a un devoto puro. Solo cuando
el premi-bhakta recibe la misericordia completa de Sri Bhagavan, y obtiene el
darsana directo de El y Su servicio, entonces tiene lugar la cesacion absoluta
(atyantiki-nivrtti) de los anarthas que surgen de los aparadhas (ofensas), sin
que exista la posibilidad de que se vuelvan a cometer aparadhas.

4d ~ La ofensa de Citraketu Maharaja en verdad no es una ofensa

yas tutatrapi citraketau kadacitko mahad-aparadhah sa pratitika evanavastavah
| satyam prema-sampattau parsadatva-vrtratvayor vaisistyabhavasiddhantat |
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Bhavanuvada: Escuchamos que una vez, Maharaja Citraketu cometi6
una ofensa a un devoto puro, incluso después de recibir la audiencia
de Bhagavan. Sin embargo, el cometer esa ofensa fue solo aparente; no
fue real. Ya que el mismo tesoro de la devocion amorosa por Bhagavan
permanecio en su corazon, en ambos casos, tanto como un asociado del
Senor, asi como en Vrtrasura, no hay diferencia entre estos dos aspectos
distintivos suyos. Esta es la conclusion (siddhanta).

Piyasa-varsini-vrtti: Después de alcanzar a Bhagavan, la cesacion de
los anarthas que surgen del apardadha es absoluta (atyantiki). Esto significa
que es imposible que uno cometa una ofensa a un devoto excelso (mahad-
aparadha). Aqui puede surgir una pregunta. Si esto es asi, entonces, ;cOmo
es posible que Citraketu Maharaja desarrollara la propension de ofender a
Sriman Mahadeva incluso después de tener la audiencia de Bhagavan? En
respuesta, el venerado autor dice que, aunque escuchamos que Citraketu
Maharaja cometi6 aparadha a una gran alma, esto no es la realidad; la ofensa
fue solo aparente. Se dice que el resultado de cometer una ofensa a un devoto
puro es que el bhakti de uno disminuya o desaparezca. Parvati maldijo a
Citraketu Maharaja y se convirtié en un demonio, pero, aun asi, su bhakti
no fue afectado. Phalena phala-karanam anumiyate, “podemos inferir la
causa solo por el resultado”. Por lo tanto, Citraketu Maharaja realmente no
cometio mahad-aparadha.

La historia de Sri Citraketu Maharaja se narra en el Sexto Canto del
Srimad-Bhagavatam, Capitulos 14-16. El era el soberano de la tierra de
Stirasena. A pesar de poseer una opulenciareal inigualable, permanecia abatido
porque no tenia hijos. El rey Citraketu se habia casado con diez millones de
mujeres hermosas con la esperanza de tener un hijo, pero permanecia sin
progenie.Un dia, por el deseo de Bhagavan, el gran sabio Angira Rsi lleg6 a su
palacio real. El rey revel6 su angustia y le implor6 repetidamente para poder
tener un hijo. Maharsi Angira preparé caru (un arroz dulce especial usado
en las oblaciones) y lo ofrecio en un fuego de sacrificio sagrado. Le dio los
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remanentes a la reina principal, Krtadyuti, diciendo: “Que esto produzca un
hijo que dara al rey tanto felicidad como afliccion”. Luego se fue.

Después de comer el arroz dulce, la reina qued6 embarazada y a su
debido tiempo dio nacimiento a un bebé muy hermoso. El nifio comenzé a
crecer tal como una luna creciente. Naturalmente, el apego del Rey Citraketu
a la reina Krtadyuti aumentd. Al ver esto, las otras reinas se sintieron afligidas
y con envidia y odio, mataron al nifio alimentdndole con veneno.

El gran sabio habia declarado anteriormente que el rey tendria un
hijo que le daria felicidad y afliccion. Al enterarse de la muerte de su hijo,
Maharaja Citraketu se sintié abrumado por el dolor. En ese momento, el
supremamente misericordioso Sri Narada llegé, junto con Sri Angira Rsi. Sri
Narada le dio muchas instrucciones al rey y le ofrecié consuelo. Sin embargo,
para el rey era extremadamente dificil entender sus ensefianzas. Finalmente,
esos grandes sabios llamaron al alma del nifio difunto e hicieron que el nifio
apaciguara al rey impartiendo instrucciones sobre la naturaleza insustancial
de este mundo material y sobre la naturaleza fugaz de las relaciones entre
padre e hijo, madre y padre, y demas.

Al desapegarse de este mundo, el rey se dedico al bhajana bajo la instruccion
de Sri Narada y obtuvo la audiencia directa del Sefior Sankarsana, quien,
complacido con él, lo instruyo sobre las verdades fundamentales del dharma y el
jnana. El rey subi6 a un aeroplano divino y se convirtio en el gobernante de los
Vidyadharas® deambulando libremente por los valles del Monte Sumeru.

Un dia, Maharaja Citraketu vio a Bhagavan Sri Sankara en una asamblea
de grandes munis, siddhas y caranas, con su brazo alrededor de Parvati, quien
estaba sentada en su regazo. Cuando Maharaja Citraketu se acerco, se eché a
reir a carcajadas en la presencia de Parvati-devi. “Tan solo ve esta escena del
gran instructor del dharma, el guru del mundo entero, ;Sri Mahadeva!”, dijo.
“En semejante asamblea de eruditos, ;ha colocado a su esposa en su regazo?
iQué desvergonzado!”

9 Una raza de seres celestiales que son asistentes del Sefior Siva y que poseen conocimiento

material sobre poderes misticos.*
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Bhagavan Sri Sankara sabia que Citraketu era un devoto querido de
Bhagavan, asi que simplemente sonrié y no dijo nada. Sin embargo, Parvati-
devi no pudo tolerar el comportamiento de Citraketu, que se burlara y le
faltara el respeto. Por lo tanto, ella inmediatamente lo maldijo: Naceras en
una raza demoniaca muy pecaminosa. De esa manera, nunca podras faltarles
el respeto a las grandes almas [debido a que no tendras contacto con ellas]”.

El rey Citraketu no se angustié ni un poco por esto. Para complacer a
Parvati, la glorifico, acepté la maldicion, le ofrecié reverencias y continuo
su camino. No tomo represalias. Su poder era tal que, si lo hubiera deseado,
también podria haber maldecido a Parvati, pero no lo hizo.

Habiendo sido condenado por la semidiosa, Citraketu nacié como hijo
de Tvasta Rsi y llego a ser conocido como Vrtrasura. Su cuerpo era enorme
y aterrador, y todos los semidioses le temian. Durante una gran batalla con
los semidioses, Indra, llevando un rayo hecho de los huesos de Dadhici Rsi,
llegé para matarle.

Listo para pelear, Indra aparecio frente a Vrtrasura, montado sobre
el elefante Airavata. Sri Bhagavan le habia ordenado a Indra que matara a
Vrtrasura con el arma del rayo, pero se le cayo de la mano. Vrtrasura recogio
el arma, pero como estaba muy entregado al dharma, él mismo se la devolvié a
Indra, diciéndole: “Mdtame con esto. No tengo miedo, ni siquiera del Tiempo.
Bhagavan Sri Syamasundara estd ante mi, y considero mi gran fortuna perder
este cuerpo material demoniaco mientras Lo miro”. Mientras tenia una
realizacion directa de Bhagavan, oraba (Srimad-Bhagavatam 6.11.24-27):

ahar hare tava padaika-mila
dasanudaso bhavitasmi bhuyah

manah smaretasu-pater gunams te
grnita vak karma karotu kayah

Oh, Sefor, por favor, concédeme tal misericordia que en mi proximo
nacimiento pueda obtener la oportunidad de servir exclusivamente a

los sirvientes que se han refugiado a Tus pies de loto. Oh amado de mi
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vida (Prana-vallabha), que mi mente siempre recuerde Tus cualidades
supremamente auspiciosas, que mis palabras siempre describan las
glorias de esas cualidades, y que mi cuerpo siempre permanezca

dedicado a Tu servicio.

na naka-prstham na ca paramesthyam
na sarva-bhaumar na rasadhipatyam
na yoga-siddhir apunar-bhavam va
samanjasa tva virahayya kankse

Oh fuente de toda buena fortuna, no deseo los planetas celestiales, el
reino de Brahma, o gobernar la tierra o los sistemas planetarios inferiores;
ni deseo ninguna perfeccion mistica. Ni siquiera quiero la liberacion si

eso significa que tendria que renunciar a Ti.

ajata-paksa iva mataram khagah
stanyam yatha vatsatarah ksudhartah
priyam priyeva vyusitam visanna
mano ‘ravindaksa didrksate tvam

Oh Tu, de los ojos de loto, mi corazon estd inquieto por tener Tu darsana,
asi como los pichones sin plumas buscan dvidamente a su madre, como
los terneros hambrientos ansiosos beben la leche de sus madres, o como
una amante separada de su amado, anhela encontrarse con él cuando

esta en tierra extranjera.

mamottamasloka-janesu sakhyam
samsara-cakre bhramatah sva-karmabhih

tvan-mayayatmatmaja-dara-gehesv
dasakta-cittasya na natha bhuyat

Oh mi Sefior, no quiero la liberacion. No me preocupa si tengo que
deambular repetidamente por este terrible ciclo de nacimientos y

muertes como resultado de mis acciones. Pero, donde quiera que vaya y

4d
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en cualquier especie que nazca, por favor concédeme la amorosa amistad
de Tus queridos devotos. Maestro, yo solo deseo que nunca tenga relacion
alguna con aquellos que estan confundidos por Tu potencia ilusoria y

apegados a la casa, al cuerpo, a la esposa y a los hijos.

De este modo, a pesar de estar en el cuerpo de un demonio, Citraketu
(Vrtrasura) no solo permaneci6 inmerso en el recuerdo de Bhagavan, sino
que también obtuvo darsana directo de EL

Sr1 Jiva Gosvami ha citado estos cuatro versos en su Priti-sandarbha
(Anuccheda 72), y en conclusion escribe:

tad etac chuddha-premodgaramayatvenaiva srimad-vrtra-vadho ’sau
vilaksanatvac chri-bhagavata-laksanesu puranantaresu ganyate,
vrtrasura-vadhopetam tad bhagavatam isyate iti |

El significado aqui es que las palabras de Vrtrasura revelan su amor
inmaculado por Bhagavan. Es por eso que el relato de la muerte de Vrtrasura
es considerada especial en el Srimad-Bhagavatam. Otros Puranas también
aceptan estas oraciones como los atributos mds elevados del Srimad-
Bhagavatam. El Matsya Purana, también, afirma que la muerte de Vrtasura
esta descrita en la obra titulada Bhagavata Purana.

4e ~ Jaya y Vijaya aceptaron voluntariamente un sentimiento

desfavorable hacia Bhagavan

jaya-vijayayos tv aparadha-karanam prema-vijrmbhita svecchaiva | sa
ca ‘él prabhu-vara devadi-deva narayana anyatralpa-balatvat asmasu tu
pratikulyabhavat yadi tatra bhavato yuyutsa na sampadyate tada avam eva
kenapi prakarena pratikili-krtya tad yuddha-sukham anubhiiyatam ity avayoh
svatah paripurnatayam anu-matram api nyiinatvam asahamanayoh kinkarayoh
prarthana-hathah sva-bhakta-vatsalya-gunam api laghui-krtya nispadyatam ’ity
akara kadacitka-prasanga-bhava manasa manasaiva jeya |
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Bhavanuvada: Ademas, la causa de la ofensa de Jaya y Vijaya era un
deseo nacido de su amor [prema] floreciente, que expresaron de la
siguiente manera: “;Oh Maestro, oh Senor de senores, Narayana! No
podemos encontrar a nadie, en ninguna parte lo suficientemente poderoso
como para satisfacer Tu deseo de luchar. A pesar de que tenemos el poder
para pelear, no podemos oponernos a Ti, ya que estamos desprovistos de
un sentimiento adverso a Ti. Ya que Tu deseo de luchar no esta satisfecho,
por favor, despierta de alguna manera en nosotros un sentimiento hostil,
para que puedas saborear la satisfaccion del combate. No podemos tolerar
que experimentes incluso la mas minima limitacion en la satisfaccion
de Tus deseos autonomos. Por lo tanto, nosotros, Tus dos sirvientes que
llevamos a cabo Tus 6rdenes, oramos para que, incluso si tienes que frenar
forzosamente Tu cualidad de ser afectuoso con Tus devotos (bhakta-
vatsalya), bondadosamente satisfagas nuestra oracion”.

Si uno desarrolla una mentalidad ofensiva hacia la descripcion de
Citraketu Maharaja o Jaya y Vijaya y concluye que Citraketu Maharaja
0 Jaya y Vijaya realmente cometieron una ofensa, uno debe superar esta

mentalidad con una reflexion inteligente.

Piyusa-varsini-vrtti: En el quinto capitulo del tercer canto del Srimad-
Bhagavatam se describe la historia de los cuatro Kumaras encabezados
por Sr1 Sanaka Muni maldiciendo a los asociados del Sefior en Vaikuntha,
Jaya y Vijaya. Aunque parece que Jaya y Vijaya cometieron aparadha hacia
estas grandes almas, en verdad fue provocado por su deseo de complacer a
Bhagavan con su servicio. Jaya y Vijaya, los porteros de Vaikuntha, pensaban
que todos dan felicidad al Sefior de Vaikuntha [Sr Narayana] sirviéndole, pero
nadie puede facilitar que el todopoderoso Sri Narayana pruebe la melosidad
del combate (yuddha-rasa). “Ningtin guerrero en el universo es igual a Sri
Narayana. Nosotros tenemos una fuerza inmensa, pero no podemos ayudarle
a saborear el rasa de la lucha, porque nuestro sentimiento no se opone a El.

Sin un sentimiento de enemistad, esto no es posible”, pensaron ellos.
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Por lo tanto, ambos se acercaron a Sri Narayana y oraron: “;Oh Sefior!
Nuestro tnico deseo es que saborees el rasa del combate. Porque Tu eres
completo en Ti mismo, no podemos tolerar que experimentes alguna carencia
[en la satisfaccion de Tus deseos]. Todos los devotos Te sirven con un sentimiento
favorable, por lo que nadie desea ayudarte a saborear el rasa de la lucha. Sefior,
NosOtros oramos para que nos otorgues misericordiosamente un sentimiento
de adversidad a Ti, para que asi podamos satisfacer Tu deseo de experimentar
deleite en el combate”. Para satisfacer el deseo de ellos, St Narayana, el arbol que
satisface los deseos de Sus devotos, inspir6 a los munis encabezados por Sanaka-
kumara para llegar a Vaikuntha. Solo debido a la inspiracién de Sri Narayana, Jaya
y Vijaya bloquearon la entrada de los sabios a Vaikuntha. Como resultado, los
cuatro sabios les maldijeron para que nacieran como demonios. Al hacer posible
que Sri Narayana saboree yuddha-rasa, ellos consideraron sus vidas exitosas.

Si alguna vez surge en cualquier sadhaka la inclinacion de servir con
un sentimiento adverso tal como lo hicieron Sri Citraketu o Jaya y Vijaya,
entonces, por la fuerza de su inteligencia, inmediatamente debe arrojar ese
pensamiento tan ofensivo de su mente. El comportamiento trascendental de
los asociados eternos de Bhagavan es inconcebible para la gente comun, y
nunca es apropiado que un sadhaka lo imite.

4f ~ La secuencia en la cual los anarthas que surgen de las

actividades impias y del bhakti son destruidos

tatha duskrtotthanam bhajana-kriyanantaram eva prayiki nisthayam jatayam
purna asaktav evatyantiki | tatha bhakty-utthanam bhajana-kriyanantaram
eka-desa-vartini nisthayam purna rucav atyantikiti anubhavina bahu-drsvana
samyag vivicyanumantavyam || 4 ||

Bhavanuvada: La erradicacion de anarthas que surgen de los actos
impios (duskrta-jata) [y de los actos piadosos (sukrta-jata)] es de la
siguiente manera: Después de la etapa de bhajana-kriya, la erradicacion es
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casi completa (prayiki). En nistha, la eliminacion es completa (piirna). En
asakti, el exterminio es absoluto (atyantiki).

Similarmente, la erradicacion de anarthas que surgen del bhakti
(bhakti-jata) es la siguiente: en bhajana-kriya la erradicacion es parcial
(eka-desa-vartini). En nistha la eliminacion es completa (piirna). En ruci la
cesacion es absoluta (atyantiki). Los devotos experimentados y realizados
han determinado y revelado esto después de una minuciosa deliberacion.

Piytsa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura anteriormente
describio que el cese de anarthas tiene lugar en cinco etapas sucesivas y
que el sadhaka de esta manera se libera gradualmente de los obstaculos mas
prominentes para el bhakti, los anarthas que surgen de aparadha. Ahora ¢l
esta describiendo la secuencia de la eliminacion de los otros tipos de anarthas.

En la etapa de bhajana-kriya, el cese de los anarthas que surgen de las
actividades impias, tales como el apego por los objetos materiales, el odio y la
absorcion en objetos mundanos, es casi completo (prayiki). Cuando se alcanza
el estado de nistha, la erradicacion de los anarthas que surgen de las actividades
impias es completo (pitrnd), y en la etapa de dsakti, el cese de tales anarthas es
absoluto (atyantiki), y no queda ninguna posibilidad de que vuelvan a brotar.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura no ha especificado por separado la
secuencia en la cual se anulan los anarthas que surgen de las actividades piadosas.

La absorcion en los cinco tipos de sufrimientos provenientes de la
ignorancia es un anartha que surge de las actividades impias, mientras que
la absorcion en el disfrute material es un anartha derivado de las actividades
piadosas. Cuando uno desarrolla apego (asakti) por Sri Hari, no existe la
posibilidad de quedar absorto en la felicidad material o en la afliccion. Por
lo tanto, se entiende que los anarthas que surgen de los actos impios y los
que surgen de los actos piadosos se erradican siguiendo la misma secuencia.

Después de esto, el autor describe la secuencia de la eliminacion de los
anarthas que surgen de la practica de bhakti (bhakty-uttha-anarthas), tales como
los deseos de obtener riqueza material (labha), adoracion (piija) y reconocimiento
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(pratistha). Al ocuparse en la practica de bhakti [en la etapa de bhajana-kriyal,
hay una cesacion parcial (eka-desa-vartini-nivrtti) de los anarthas que surgen de
la practica de bhakti. Esto se debe a que este tipo de anartha se manifiesta a partir
del bhajana-kriya. En la etapa de nistha, la erradicacion es completa (piirna), y en
la etapa de ruci la cesacion es absoluta (atyantiki). En otras palabras, al desarrollar
ruci por el bhajana, el deseo de obtener riqueza, adoracion y reconocimiento se
disipan automaticamente. Esta es la conclusion de aquellos que poseen un vasto
conocimiento y experiencia, luego de deliberar sobre este tema.

El significado es que los anarthas no disminuyen antes de la etapa de
bhajana-kriya. Los anarthas comienzan a disminuir gradualmente después de
que uno empieza a practicar el bhajana y se vuelve firme. Si uno disminuye su
bhajana, los anarthas se intensificaran, tanto que el deseo de realizar bhajana
desaparecera por completo.

Por lo tanto, lo mas esencial es permanecer dedicado al bhajana, lo cual
se alcanza después de desarrollar fe (sraddha) y al recibir la asociacion de
sadhus (sadhu-sanga). Sin tal practica, el cese de los anarthas es imposible. Y
hasta que no se eliminen los anarthas, es completamente inutil pensar que
uno pueda obtener a Bhagavan.

La secuencia en la que los anarthas se erradican

[ Erradicacion de los anarthas que surgen de actividades impias y piadosas
(duskrtottha-anarthas y sukrtottha-anarthas)

[ Erradicacion de los anarthas que surgen de la practica de la devocion
(bhakty-uttha-anarthas)

@ Erradicacion de los anarthas que surgen de ofensas (aparadhottha-anarthas)
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Absoluto
(atyantikt)

Completo
(purna)

Casi completo
(prayiki)

Extenso
(bahu-desa-vartini)

Parcial
(eka-desa-vartini)

Bhajana-  Nistha Ruci Asakti Bhava Prema Asociacion
kriya directa con
Bhagavan
Text 5

5a ~ Sri Nama Prabhu oculta Su poder a los ofensores del

Santo Nombre, porque no estd complacido con ellos

nanu, “amhah saritharad akhilari sakrd udayad eva” iti “yan nama sakrc
chravanat pukkaso ’pi vimucyate sarisarat” ity adi pramana-satad ajamilady-
upakhyanesv  ekasyaiva namabhasasyavidya-paryanta-sarvanartha-nivrtti-
purvaka-bhagavat-prapakatvanubhavad bhagavad-bhaktanam duritadi-nivrttav
uktah kramo na sangacchate | satyam | namna etavaty eva sakti natra sandehah |
parantu saparadhisv aprasannena tena yat sva-saktih samyak na prakasyate tad
eva dustatadinam jivatur ity avagantavyam |

Bhavanuvada: “Cuando el Santo Nombre, como el sol, se eleva incluso una
vez, una gran cantidad de pecados, que son como un océano de oscuridad,
se destruyen inmediatamente” (Padyavali 16). “Al escuchar el nombre de Sri

Bhagavan tan solo una vez, incluso un malvado paria come-perros se libera de
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la existencia material” (Srimad-Bhdgavatam 6.26.44). En las escrituras, hay
cientos de evidencias similares. También, la historia de Ajamila demuestra
claramente que por cantar simplemente la semblanza del Santo Nombre
(nama-abhasa) tan solo una vez, se destruyen todos los anarthas, incluida la
ignorancia, y simultaneamente se despierta la comprension por la cual uno
obtiene a Sri Bhagavan. Esto parece ser incongruente con la secuencia de
erradicacion de anarthas que se explico anteriormente. En realidad, es cierto
que el Santo Nombre posee tanta potencia; de esto no hay ninguna duda.
Pero debido a que Nama Prabhu esta insatisfecho con los ofensores, no les
revela toda Su potencia. Esto debe entenderse como la tinica razén por la
cual los anarthas de tales personas no se eliminan.

Piyusa-varsini-vrtti: A través de diversas declaraciones de las escrituras,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura armoniza las cinco etapas de anartha-
nivrtti con las glorias del Santo Nombre. Sri Padyavali (16) establece:

arhah samharad akhilam sakrd udayad eva sakala-lokasya
taranir iva timira-jaladhim jayati jagan-mangalam harer nama

Asi como el sol naciente disipa toda la oscuridad, de manera similar,
al pronunciar el Santo Nombre una sola vez, todos los pecados de
una entidad viviente, que son como un océano de oscuridad, son
destruidos. Todas las glorias a este harinama que es completamente

auspicioso.

En el Srimad-Bhagavatam (6.16.44), el Rey Citraketu glorifica a
Bhagavan Ananta de la siguiente manera:

na hi bhagavann aghatititam idam
tvad-darsanan nrnam akhila-papa-ksayah
yan-nama sakyc chravanat
pukkaso ’pi vimucyate samsarat
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Oh Bhagavan, solo Tu audiencia directa destruye todos los pecados de
una persona. Esto no es imposible, ya que simplemente por escuchar Tu
nombre una sola vez, incluso un paria come-perros desdichado se libera

de la existencia material.

Miles de tales evidencias que describen las glorias de harinama se
encuentran a lo largo de las escrituras. Esto se puede entender claramente
en la vida de Ajamila. Al pronunciar el nombre de su hijo, Narayana, es
decir, al pronunciar una semblanza del Santo Nombre (nama-abhasa),
todos sus pecados fueron destruidos, su ignorancia, que es la raiz de todo
pecado, también fue destruida y obtuvo los pies de loto de Bhagavan. ; Como
entonces puede aplicar la eliminacion en secuencia de los anarthas —eka-
desa-vartini, bahu-desa-vartini, prayiki, purna y atyantiki— a un devoto lleno
de fe que acepta la iniciacion de un maestro espiritual genuino de acuerdo
con los preceptos del sastra y se dedica al harinama-kirtana? Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura plantea este punto y lo reconcilia.

Lo que sea que las escrituras explican con respecto a las glorias de $r1
nama es completamente cierto. No puede haber ninguna duda al respecto.
En realidad, las escrituras han descrito solo una fraccion de las glorias
ilimitadas de $ri nama. No hay razon para no creer en sus declaraciones.
Aquel que alberga cualquier desconfianza con respecto a esto serd culpable
del terrible nama-aparadha de pensar que las glorias del Santo Nombre son
una exageracion, o del aparadha de darle una interpretacion mundana al
Santo Nombre. Al pronunciar nama-abhdsa, una persona sin ofensas destruye
todos sus pecados y luego alcanza Vaikuntha.

En su comentario Sarartha-darsini sobre el Srimad-Bhagavatam (6.2.9—
10), Srila Visvanatha Cakravarti Thakura expone:

niraparadhanam tu bhagavat-praptau nasti vilambas tesam
hi bhagavan-nama-grahanam vaikuntharohanam coti dve eva
bhumike—yatha ajamiladinam |
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Esto significa que una persona sin ofensas no se demorara en obtener a
Bhagavan, porque no tiene que pasar por las etapas de sraddha, sadhu-sanga,
bhajana-kriya y demas. Para ella, solo hay dos pasos: cantar el Santo Nombre
(nama-grahana) y ascender a Vaikuntha (vaikuntha-arohana).

Personas tales como Ajamila ejemplifican esto. Ajamila habia cometido
muchos actos pecaminosos, pero ¢l no era un aparadhi. Debido a su apego
incesante a su esposa y a sus hijos, no existia la posibilidad de que cometiera
ofensas tales como blasfemar a los sadhus. Como resultado, no habia nada
que obstruyera la potencia del Santo Nombre de Bhagavan de iluminar su
corazon sin ofensas.

Por otro lado, aunque el Santo Nombre posee toda potencia (sarva-
saktiman), este no manifiesta su potenciaa los ofensores, por estar insatisfecho
con ellos. No se debe albergar ni la mas minima duda acerca de las glorias del
Santo Nombre cuando no manifiesta su poder. Debe entenderse que la tnica
razon para esto es la iniquidad del aparadhi y sus anarthas.

5b ~ Los ofensores de nama no se encuentran con Yamaraja,

pero no pueden purificarse

kintu yama-diatanam tad-akramane na Saktih | “na te yamam pasa-bhrtas
ca tadbhatan svapne’ pi pasyanti” ity adeh | “na vidyate tasya yamair hola
suddhih” ity atra yamair yogangair iti vyakhyeyam |

Bhavanuvada: Aun asi, los mensajeros de Yamaraja, el sefior de la muerte,
no tienen poder para arrestar a tales ofensores del Santo Nombre. Como se
describe en el Srimad-Bhagavatam (6.1.19), “Incluso en sus suefos, esas
personas nunca ven a Yamaraja o a sus emisarios, que llevan cuerdas”.

El Padma Purana declara: “Incluso la practica del autocontrol (yama)
no puede purificar a los ofensores del Santo Nombre”. Aqui la palabra
yama se refiere a las ocho divisiones del yoga mistico (astanga-yoga), como
la adhesion a las reglas (yama) y regulaciones (niyama).
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Piyasa-varsini-vrtti: El autor sefiala otro punto especial: incluso si la
ofensa al Santo Nombre (nama-aparadha) permanece en una persona que
pronuncia el Santo Nombre, aun asi, Yamaraja y sus mensajeros no tienen
la capacidad de castigarlo. Mientras que los anarthas de los ofensores del
Santo Nombre (nama-aparadhi) no se destruyan, ellos no alcanzaran el fruto
principal del canto, el amor divino (prema), y no alcanzaran a Bhagavan. Sin
embargo, se liberaran de los tormentos del infierno impuestos por Yamarija.
El Srimad-Bhagavatam (6.1.19) declara:

sakrn manah krsna-padaravindayor
nivesitam tad-guna-ragi yair iha

na te yamam pasa-bhrtas ca tad-bhatan
svapne ’pi pasyanti hola cirna-niskrtah

Aquellos cuyas mentes semejantes a las de las abejas, avidas de saborear
[el néctar de] las cualidades del Serior, han saboreado el néctar de los
pies de loto de Sri Krsna aunque sea una vez , han ejecutado todo tipo
de expiacion. Ellos nunca ven a Yamaraja o a sus sirvientes, que llevan

cuerdas, incluso en suetios, ni qué decir de ir a los planetas infernales.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ahora menciona la descripcion del
Padma Purana sobre las diez ofensas al Santo Nombre [en la séptimal]:

namno balad yasya hi papa-buddhir
na vidyate tasya yamair hi suddhih

Aquellos que tienen una tendencia a cometer pecados amparandose
en el poder del Santo Nombre, o quienes realmente los cometen, no se

purifican por medio de yama incluso después de mucho tiempo.

Esta declaracion parece probar que los nama-aparadhis sufren el
castigo de Yama. Entonces, ;como podemos reconciliar esto con la primera
conclusion que se determino?
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Srila Visvanatha Cakravarti Thakura reconcilia esto de la siguiente
manera: Se debe entender que la palabra yama de este verso sobre nama-
aparadha se refiere a las divisiones del yoga, comenzando con yama (reglas)
y niyama (regulaciones). En otras palabras, tales aparadhis no se purifican
incluso si siguen yama y niyama por un periodo prolongado. Las ofensas
al Santo Nombre pueden ser eliminadas solo cuando el Santo Nombre se
satisface con esa persona. ; Como es posible que las practicas de yama, niyama
y demas destruyan las ofensas? Este es el significado de esta declaracion. La
palabra yama aqui no se usa para indicar a Yama Maharaja.

5c ~ La misericordia del Santo Nombre destruye todo tipo de

anarthas

yatha samarthena paramadhyenapi svamina krtaparadhah svajano yadi na
palyate kintu tatrodasyate tadaiva duhkha-daridrya-malinya-sokadayah
kramena labdhavasara bhavanti na tv anyadiya janah ke ’pi kadapiti jiieyam
| tatha ca punah sva-svamino manobhirocinyam anuvrttau satyam Sanais
tatprasadad duhkha-daridryadayah sanair apayanti | tatha bhagavad-bhakta-
sastra-guru-prabhrtibhir amayaya muhuh sevitaih Sanair eva tasya namnah
prasade duritadinam api Sanair eva nasah | iti nasti vivadah | na ca mama ko
pi nasti namaparadha iti vaktavyam phalenaiva phala-karanasyaparadhasya
pracinasyarvacinasya va anumandt | phalam ca bahu-nama-kirtane ’pi
premalinganudaya iti | yad uktam— “tad asma-saram hrdayam batedari yad
grhyamanair hari-nama-dheyaih | na vikriyetatha yada vikaro netre jalari
gatra-ruhesu harsah ||” iti |

Bhavanuvada: Un amo adinerado, que es capaz de castigar o favorecer,
no beneficia a un sirviente impertinente; mas bien es indiferente con él.
Debido a esta indiferencia, el ofensor experimenta gradualmente pesar,
pobreza, desdicha y lamentacion. Al mismo tiempo, un amo nunca

mantendra o castigara a una persona con quien no tiene conexion. Si el
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sirviente ofensor nuevamente se comporta de una manera favorable con
el amo en un esfuerzo por complacerle, entonces el amo le mostrara
benevolencia, y la infelicidad y la pobreza del sirviente desapareceran
gradualmente.

De la misma manera, cuando un ofensor al Santo Nombre realiza
servicio ininterrumpido y sin duplicidad a los devotos de Bhagavan, a las
escrituras y al maestro espiritual, entonces por la misericordia del Santo
Nombre, sus anarthas en forma de ofensas se destruyen gradualmente.
Esto es innegable.

Una persona puede decir: “No he cometido nama-aparadha”, pero
debe entenderse que solo después de ver el resultado se puede deducir la
causa. El resultado de nama-aparadha es que los sintomas de prema no se
despiertan, incluso después de cantar mucho el Santo Nombre. La causa,
por tanto, debe ser una ofensa cometida recientemente o hace mucho
tiempo. El Srimad-Bhagavatam (2.3.24) explica:

tad asma-saram hrdayam batedam

yad grhyamanair hari-nama-dheyaih
na vikriyetatha yada vikaro

netre jalam gatra-ruhesu harsah

A pesar de cantar profusamente el nombre de Sri Hari, esa persona
que no experimenta transformaciones extaticas tal como un corazon
derritiéndose, lagrimas y erizamiento del vello, debe tener un corazon

duro como el hierro.

Piyusa-varsini-vrtti: Como se dijo anteriormente, aparadha se conoce
como aquello que aleja radha o satisfaccion. El Santo Nombre no se complace
con un aparadhi y, como consecuencia, se ve que el aparadhi no recibe el
fruto de pronunciar el Santo Nombre. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
ilustra esto de una manera simple para que podamos entenderlo facilmente.
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Un amo permanece indiferente hacia un sirviente que se porta mal y no lo
mantiene a pesar de que es capaz de hacerlo. Como resultado, el sirviente
queda abatido. Del mismo modo, Nama Prabhu se vuelve indiferente a un
ofensor y no le revela Su misericordia ni Su gran potencia. Como resultado,
tal persona es acosada por varios tipos de anarthas.

Al ver al ofensor miserable y destituido, seria incorrecto que nosotros
asumamos que su amo adinerado es incapaz de mantener a uno de sus
sirvientes. El es capaz de hacerlo, pero elige no hacerlo, por estar disgustado
con él. No obstante, debido a que esta persona es uno de los dependientes
del amo, el amo acaudalado todavia lo protegera y nunca lo abandonara o
cambiara por una persona de afuera. Si, de alguna manera, el ofensor se da
cuenta de que ha cometido una ofensa y, comprendiendo la mente de su
amo, procede a servirlo en un esfuerzo por complacerlo, entonces el amo,
que por naturaleza es compasivo, gradualmente aliviara al sirviente de su
miseria y pobreza.

Del mismo modo, Sri Nama Prabhu, quien es el mas competente para
otorgar gracia, siempre nutre a quien se refugia en El, otorgandole prema.
Esto se refiere a alguien que se refugia en el camino del bhaktiy se dedica a las
actividades del bhajana, encabezadas por nama-kirtana. Pero si una persona
que se ha refugiado en el Santo Nombre comete nama-aparadha, entonces el
Santo Nombre quedara insatisfecho con el ofensor y dejara de nutrirlo. En
otras palabras, el Santo Nombre no le otorgara el fruto del bhajana, prema.
Por lo tanto, uno nunca debe pensar que $11 harinama es incapaz de entregar
ese resultado. A pesar de que el ofensor no ha recibido el resultado del
bhajana, €él sigue siendo el objeto de la proteccion y la nutricion de Sri Nama
Prabhu. Sri Nama Prabhu mantiene solo a aquellos que se han refugiado en
El, no a aquellos que han elegido no hacerlo; en otras palabras, no a aquellos
que no ejecutan bhajana.

Cuando un ofensor comprende su falta o error garrafal, y como
resultado, continuamente realiza servicio, sin duplicidad, en un esfuerzo por

complacer al devoto, a la escritura o al maestro espiritual que ha ofendido,
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entonces Sri Nama Prabhu gradualmente se complacera con él, destruird su
nama-apardadha y le conferira el fruto del prema. Esto es indiscutible.

En su comentario Sarartha-darsini del Srimad-Bhagavatam (6.2.9-10),
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura establece: sadhu-sanga-vasat sarva-
nama-aparadha-ksaye tu bhakti-devi samyak-prasadena nama-phala-praptir
eva nirvivada.

Esto significa que escuchar hari-katha en la asociacion de sadhus disipa
todo tipo de ofensas a harinama. Uno entonces recibe la completa misericordia
de Bhakti-devi y consecuentemente alcanza prema, que es el resultado de
pronunciar el Santo Nombre. De esta manera, no hay lugar para controversia.

Uno puede preguntar: “No he cometido ninguna ofensa, entonces,
ipor qué no estoy experimentando el resultado del Santo Nombre?” La
respuesta es que la causa de un efecto puede deducirse examinando el efecto
mismo. Aparte de aparadha, ningtun otro impedimento puede obstaculizar
el logro del fruto de los nombres todopoderosos de Sri Hari. Por lo tanto,
si una persona no experimenta los resultados del canto del Santo Nombre,
se debe entender que ha cometido aparadha. No debe haber ninguna duda
al respecto.

Si alguien no experimenta el fruto del canto del Santo Nombre y
no cometié ninguna ofensa intencionadamente, debe entenderse que ha
cometido una ofensa sin darse cuenta (ajiata-aparadha).

Una persona puede ejecutar mucho nama-sankirtana, pero si no
manifiesta los signos de prema, o los sintomas del éxtasis espiritual (sattvika-
vikara), se debe entender que no ha obtenido el fruto del canto. El Srimad-
Bhagavatam (2.3.24) afirma:

tad asma-saram hrdayari batedam

yad grhyamanair hari-nama-dheyaih
na vikriyetatha yada vikaro

netre jalam gatra-ruhesu harsah
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Un corazén que no se derrite a pesar de escuchar y cantar el nombre
de Bhagavan que es muy auspicioso, estd hecho de hierro. Cuando el
corazon se derrite, lagrimas fluyen de los ojos y todos los vellos del

Cuerpo se erizan.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura escribe en su comentario Sarartha-
darsini sobre este verso que, si una persona no experimenta que el bhakti
esta transformando su corazon, incluso después de cantar continuamente
harinama, entonces es que su corazon es extremadamente duro, como el
hierro. En otras palabras, a pesar de que una persona cante constantemente
el Santo Nombre, las transformaciones externas no se manifiesten, tales
como lagrimas fluyendo de sus ojos o el erizamiento del vello y su corazon
no se derrite. La ausencia de estos signos indica el nama-aparadha.

Sin embargo, simplemente el flujo de lagrimas y el erizamiento del
vello, tampoco pueden ser necesariamente indicativos de que el corazén
se ha derretido. Bhakti-rasamrta-sindhu afirma que el flujo de lagrimas,
el erizamiento del vello y demas signos también se pueden encontrar
manifiestos en aquellos que son astutos y expertos en exhibir estos sintomas,
a pesar de que no posean ni una semblanza de éxtasis. Por otro lado, aunque
el corazon de grandes almas realizadas, que son naturalmente serias, se
derrite cuando cantan harinama, puede que no muestren repentinamente la
corriente de ldgrimas y el erizamiento del vello. Por lo tanto, de este verso
se debe entender que si el corazon no se derrite [al pronunciar harinamal,
es tan duro como el hierro, incluso si las transformaciones externas como el
flujo de lagrimas y el erizamiento de vellos son visibles.

Cuando el corazon de un devoto se derrite con sentimiento devocional
(bhakti-bhava) y se manifiestan sintomas externos, como derramamiento de
lagrimas y erizamiento del vello, se llama sattvika-vikara (transformacion
extdtica). Estos son los sintomas comunes de la transformacion del corazon.
Sin embargo, hay otros sintomas extraordinarios: (1) tolerancia - ksanti, (2) uso
efectivo del tiempo - avyartha-kalatva, (3) indiferencia a las atracciones de este
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mundo material- virakti, (4) ausencia de orgullo - mana-sanyata, (5) una firme
conviccion de que Krsna ciertamente otorgara Su misericordia - asa-bandha, (6)
anhelo intenso de obtener lameta de uno - samutkantha, (7) un gusto incesante por
cantar el Santo Nombre - nama-gane sada ruci, (8) apego a escuchar narraciones
de las cualidades de Bhagavan - asaktis tad-gunakhyane y (9) atraccion por los
lugares donde reside Bhagavan - pritis tad-vasati-sthale. Estos nueve sintomas son
los signos genuinos de un corazon derretido.

Tan pronto como los devotos que carecen de aparadha se dedican a
nama-sankirtana, se dan cuenta del poder del Santo Nombre dentro de su
corazon y quedan inmersos en saborear $ri nama. Esta experiencia da como
resultado que su corazon se derrita completamente, lo que da lugar a los
nueve sintomas mencionados anteriormente.

Aquellos que son ofensivos y celosos de la prosperidad de otros pueden
cantar profusamente el Santo Nombre, pero debido a que el Santo Nombre
estd insatisfecho con ellos, su corazon no se derrite con sentimientos
devocionales. A pesar de que pueden exhibir sintomas externos como
derramamiento de lagrimas y erizamiento del vello, en realidad, su corazén
es duro como el hierro. Por lo tanto, este verso los reprocha. Sin embargo,
el corazon de tales personas puede derretirse y eliminar la dureza por el
poder de recibir la asociacion de los santos, que les inspire a cantar el Santo
Nombre perpetuamente.

5d ~ Nama-aparadha hace que uno considere aquello que es

trascendental como material

tatha hi namaparadha-prasanga eva— “ke te’ paradha viprendra namno
bhagavatah krtah | vinighnanti nrnam krtyam prakrtam hy anayanti hi ||”
iti | tadiya-guna-namadini sadyah prema-pradany api Srutani kirtitani ca tat-
tirthadikar sadyah siddhi-dam api cirat sevitam tan-niveditani ghrtadugdha-
tambuladini sadyah sarvendriya-taranga-nivartakani muhur asvadya upayuktany
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eva svatah parama-cinmayany apy etani yasmat prakrtaniva bhavanti te ‘paradhah
ke bhagavan-namna iti sotkampa-sa-vismayah prasnah |

Bhavanuvada: En relacion con las ofensas al Santo Nombre, se declara:
“Oh, el mejor de todos los brahmanas, ;qué clase de ofensas al Santo
Nombre del Senor destruyen por completo el mérito espiritual (sukrti) y
las practicas espirituales (sadhana) de un ser humano e incluso le dan una
percepcion mundana de los objetos trascendentales?

Los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri
Bhagavan pueden otorgar prema inmediatamente. ; Qué ofensas hacen que
no otorguen ese fruto, aunque alguien haya realizado sravana y kirtana
por mucho tiempo? Las moradas sagradas relacionadas con Bhagavan
también otorgan perfeccion inmediatamente, pero ;por qué a veces no lo
hacen, a pesar de que una persona reside en ellas y las sirve durante un
periodo prolongado?

Ademas, articulos como la mantequilla clarificada (ghi), la leche y la
nuez de betel que han sido ofrecidos a Bhagavan inmediatamente refrenan
las olas de la tendencia a disfrutar de los sentidos materiales. A pesar de
que una persona acepta repetidamente estas cosas con gusto, ;qué es lo
que hace que vea tales cosas — las cuales son por naturaleza supremamente
trascendentales — como objetos ordinarios y mundanos? ;Qué ofensas
graves al Santo Nombre de Sri Bhagavan impiden que todos estos otorguen
sus resultados respectivos? Esta pregunta se hace con inquietud y asombro.

Piyusa-varsini-vrtti: Aqui el autor plantea otra duda: las escrituras
declaran que actividades tales como escuchar y cantar acerca de los nombres,
las formas, las cualidades y los pasatiempos de Bhagavan inmediatamente
otorgan prema, que visitar todos los lugares sagrados hace que se alcance la
perfeccion, y que los remanentes de comida de Bhagavan son trascendentales.
Hay abundante evidencia de tales declaraciones.

Sin embargo, incluso después de escuchar y glorificar los nombres y las
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cualidades de Bhagavan por mucho tiempo, no recibimos prema; e incluso
después de residir en un lugar sagrado por un periodo prolongado, no
alcanzamos la perfeccion, o la satisfaccion de nuestro deseo mds preciado; e
incluso después de ofrecer alimentos a Sri Bhagavan, no tenemos realizacion
de la naturaleza trascendental del prasada. ;Qué ofensa causa que las
personas no reciban el fruto de estas actividades? Y si estas afirmaciones
son ciertas — que los nombres de Bhagavan, el residir en lugares sagrados y
honrar los remanentes de Bhagavan no dan sus frutos debido a las ofensas
(aparadha) — entonces, ;qué necesidad hay de que los aparadhis se ocupen
en las actividades de bhajana, como escuchar y cantar? Tampoco les sera
posible realizar las otras ramas del bhakti, tales como refugiarse a los pies de
un maestro espiritual (guru-padasraya).

Después de plantear este punto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
mismo lo reconcilia al afirmar que escuchar y cantar los nombres de
Bhagavan, residir en los lugares sagrados y aceptar el bhagavat-prasada
nunca es infructuoso. Siempre tienen la capacidad de otorgar sus resultados
respectivos. ;Por qué entonces, no manifiestan su potencia? En respuesta,
él expresa que ya se ha explicado que para aquellos que estan libres de
aparadha, solo hay dos pasos para alcanzar a Bhagavan: cantar el Santo
Nombre y ascender a Vaikuntha. Pero es muy dificil encontrar personas libres
de aparadha en este mundo. Este cuerpo ha sido creado tinicamente debido
a las ofensas. Por lo tanto, todo el mundo ha cometido aparadha en algun
grado u otro, ya sea en un nacimiento previo o recientemente. Por lo tanto,
las nueve etapas mencionadas, desde sraddha hasta el logro de prema, siguen
una secuencia légica. El venerado autor aclara este punto con un ejemplo.

En relacion con la descripcion de las ofensas al Santo Nombre, el
siguiente verso se ha citado:

ke te ’paradha viprendra / namno bhagavatah krtah
vinighnanti nrnam krtyar / prakrtam hy anayanti hi
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iOh, el mejor de los nacidos dos veces (brahmanas)! ; Qué ofensas al
Santo Nombre de Sri Bhagavan destruyen todos los méritos y practicas
espirituales acumulados de una persona, haciendo que considere los

objetos trascendentales como materiales?

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura aclara este verso de la siguiente
manera: En el $astra se describe que solo por realizar sravana y kirtana de los
nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Bhagavan, una
persona es bendecida al instante con la obtencion del prema. Al comienzo del
Srimad-Bhagavatam (1.1.2) se afirma, sadyo hrdy avarudhyate’ tra krtibhih
susriisubhis tat-ksanat, “Sri Hari enseguida Se ata al corazon de las almas
devotas que desean escuchar el Srimad-Bhagavatam”.

Sin prema, Bhagavan jamas puede ser confinado dentro del corazon de
nadie. El resultado de simplemente desear escuchar el Srimad-Bhagavatam,
en el cual hay descripciones de las cualidades, los nombres, etc. de Sri Hari, es
el despertar del prema. Del mismo modo, los Puranas describen la capacidad
de otorgar prema de las moradas sagradas tales como Sri Vrndavana:

aho madhupuri dhanya / vaikunthac ca gariyasi
dinam ekam nivasena / harau bhaktih prajayate

Vayu Purana y Padma Purana

Aho! La morada de Mathura es supremamente bendecida e incluso
mas gloriosa que Vaikuntha, porque al residir alli solo por un dia, una

persona obtiene bhakti por el Sefior Supremo.

Del mismo modo, las glorias de los alimentos ofrecidos al Senor
(maha-prasada) también son sin precedentes. El venerable Sri Uddhava
le dijo a Sri Krsna:

tvayopabhukta-srag-gandha- / vaso ’lankara-carcitah
ucchista-bhojino dasas / tava mayam jayema hola
Srimad-Bhagavatam (11.6.46)
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Oh Sefior, nos decoramos con guirnaldas, pasta de sandalo, ropa u
ornamentos que han sido usados por Ti. Como somos Tus sirvientes y
subsistimos por Tus remanentes, ciertamente conquistaremos Tu energia

ilusoria (maya).

A pesar de ocuparse en actividades que son supremamente capaces de
otorgar prema — escuchar y glorificar repetidamente los nombres, las formas,
las cualidades y los pasatiempos de Bhagavan, residir en el dhama durante
mucho tiempo y honrar el maha-prasada durante muchos dias — solo se
incrementan los anarthas encabezados por los aparadhas; sin embargo, no
se desarrolla el prema. Como resultado, uno ve estos objetos trascendentales
con una concepcion mundana.

El nama-aparadha es un obstaculo tan grande en el bhajana que uno
tiembla de miedo y pregunta con gran preocupacion: “; Cuales son esas ofensas
al Santo Nombre?” Todos los practicantes (sadhakas) deben comprender
a fondo estas ofensas y, con el mejor esfuerzo, dejar de cometerlas y asi
progresar en el camino del bhajana.

5e ~ Cémo vuelve el gusto por bhakti a quien ha cometido aparadha

nanv evam sati namaparadhavato janasya bhagavad-vaimukhyasyaivaucityat
tad-uktam guru-padasraya-bhajana-kriyadikam api na sambhavet | satyam |
pravartamane maha-jvara iva odanader arocakatvad evanupadanam iva
namaparadhasya gadhatve sati tatrapumsisravana-kirtanadi-bhajana-kriyaya
avakasaevanasyadity atra kah sandehah | kintu jvarasya mrdutve cirantanatve
odanader api kincid rocakatvam iva | bahu-dinato bhogenaparadhasya ksina-
vegatve mrdutve ca bhagavad-bhaktau kificin matra-rucih syad iti pumsah
prasajjati bhakty-adhikarah | tatas ca yatha paustikany api dugdhaudanadini
jirna-jvaravantam pumamsam na pusyanti Rificit pusyanti ca kintu glani-
karsye na nivartayitum Saknuvanti kalenausadha-pathyayoh sevitayoh
saknuvanti ca | tathaiva tadrsasya bhakty-adhikarinah sravana-kirtanadini
kalenaiva kramenaiva sakalam prakasayantiti sadhiiktam “adau sraddha
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tatah sadhu-sango °‘tha bhajana-kriya | tato ’nartha-nivrttih syat tato
nistha” ity adi |

Bhavanuvada: Asi, uno podria concluir apropiadamente que los
ofensores al Santo Nombre se oponen a Bhagavan. En otras palabras, es
imposible que esas personas se refugien a los pies de loto de un maestro
espiritual y se dediquen a las practicas de bhajana (bhajana-kriya)
mencionadas anteriormente. Y esto es un hecho. Cuando una persona
tiene mucha fiebre, pierde su apetito y no puede comer granos, etc. De la
misma manera, cuando las ofensas de una persona a sri nama son severas,
no tiene oportunidad de realizar bhajana-kriya, la practica de sravana,
kirtana, etc. No hay duda acerca de esto. Pero cuando la fiebre disminuye
y su intensidad se reduce, comenzara a recuperar su apetito.

Similarmente, después de sufrir por cierto tiempo, la ofensa pierde
su intensidad y se desarrolla un poco de sabor por bhagavad-bhakti. De
esta manera, el ofensor del Santo Nombre desarrolla la cualificacion para
realizar bhakti. Incluso después de que la fiebre disminuye, los alimentos
nutritivos como la leche y los granos pueden nutrir de forma limitada,
no completa al paciente convaleciente. Pero tomando regularmente
medicamentos y siguiendo una dieta saludable por algin tiempo, esos
alimentos eliminaran gradualmente su cansancio y debilidad.

De la misma manera, cuando esa persona que ahora esta cualificada
para realizar bhakti se dedica por algun tiempo en las practicas de sravana
y kirtana, esas practicas gradualmente daran frutos. Por lo tanto, se ha
indicado adecuadamente que una persona comienza con fe (sraddha).
Luego se asociara con personalidades santas (sadhu-sanga) y se dedicara
a las practicas de la devocion (bhajana-kriya). Después, sus obstaculos
comenzaran a disminuir (anartha-nivrtti), y desarrollara una fe firme
(nistha) y un gusto (ruci) por el bhakti. Ella entonces adquirira apego
(asakti) por Bhagavan, a partir del cual gradualmente se manifestara la
emocion espiritual pura (bhava) . Finalmente, surge el amor extatico por
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Dios (prema). De hecho, esta es la secuencia en la que el prema surge en
el sadhaka.

Piyusa-varsini-vrtti: ;No es 16gico que tales aparadhas severos hagan que
los ofensores se vuelvan reacios a Bhagavan, impidiendo que puedan ejecutar
las practicas de bhakti tales como refugiarse a los pies de §17 guru y realizar
bhajana?

El autor comenta que es natural tener esa pregunta. Sin embargo, asi
como una persona con fiebre muy alta no puede comer alimentos, de la
misma manera, mientras las ofensas de una persona sean severas, no hay
oportunidad para que ella pueda refugiarse a los pies de $r7 guru y dedicarse
a las actividades de bhajana como sravana y kirtana. Cuando la fiebre de
una persona disminuye, recupera su apetito. Del mismo modo, después de
sufrir el resultado de las ofensas por mucho tiempo, los efectos de la ofensa
se debilitan y uno desarrolla algo de gusto por las actividades de bhajana.
Es por eso que en ese momento uno puede refugiarse a los pies del maestro
espiritual y dedicarse al bhajana-kriya.

Cuando al principio la fiebre de una persona disminuye, los alimentos
no la nutren sustancialmente, solo ligeramente. Del mismo modo, incluso
después de que la fuerza de una ofensa haya disminuido, una persona
no desarrolla ningun gusto significativo o ninguna realizacion de las
cualidades, los nombres o los pasatiempos de Sri Krsna. Su gusto por ellos
es insignificante. Pero cuando toma el medicamento apropiado, y durante
un periodo prolongado sigue una dieta de convalecencia y demas, su fiebre
desaparece gradualmente y su cuerpo recupera fuerza. De la misma manera,
cuando una persona toma la medicina para el aparadha — servicio sincero
y continuo a $r1 nama, $ri guru y los Vaisnavas — su apardadha desaparece
gradualmente. En la medida en que el aparadha de una persona se elimina,
su bhajana se nutre y queda asombrado con el bhajana-rasa. Los nombres
y las cualidades divinas de Bhagavan tienen toda la capacidad de otorgar
instantdneamente la riqueza del prema. Sin embargo, mientras el sadhaka
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aun tenga ofensas (aparadha), es apropiado describir las etapas de sraddha,
sadhu-sanga, bhajana-kriya, anartha-nivrtti, nistha y demas.

5f ~ El bhakta est4 libre de ofensas y de prarabdha-karma,

incluso si carece de prema o sufre miserias externas

kaiscit tu nama-kirtanadivatam bhaktanam prema-lingadarsanena papa-pravrttya
ca na kevalam aparadhah kalpyate vyavaharika-bahu-duhkha-darsanena capi
prarabdha-nasabhavas ca | niraparadhatvena nirdharitasyajamilasyapi sva-putra-
nama-karana-prati-dina-bahudha-tan-namahvana-samayesv api premabhava-
dasi-sangadi papa-pravrtti-darsanat, prarabdhabhave ‘pi  yudhisthirader
vyavaharika-bahu-duhkha-darsanac ca |

Bhavanuvada: A veces, cuando no se perciben los sintomas del prema
en los devotos que estan fijos en su practica de nama-kirtana y cuando
se atestigua su inclinacion a realizar malas acciones, algunas personas lo
atribuyen a las ofensas al Santo Nombre. No solo esto, sino al presenciar
las miserias materiales significativas a las que se enfrentan tales devotos,
también asumen que no se ha destruido completamente el resultado
fructificado de sus acciones pecaminosas (prarabdha-papa). En todos los
sastras se determina que Ajamila estaba libre de aparadha. Aunque Ajamila
habia nombrado a su hijo Narayana y pronunciaba ese nombre una y otra
vez cada dia para llamarlo, estaba desprovisto del prema. Ademas, se
percibia que estaba inclinado a realizar actos pecaminosos, como mantener
una asociacion con una prostituta. Aunque los Pandavas, encabezados por
Yudhisthira, no tenian prarabdha-karma, parecia que sufrian muchos tipos
de tribulaciones mundanas.

Piyusa-varsini-vrtti: Ya se ha descrito que cuando los sintomas de prema
no surgen, a pesar de que una persona se dedica a las practicas devocionales
como nama-kirtana, es evidencia de la presencia de aparadha. Sin embargo,
el autor ahora declara que este principio no es aplicable de forma universal.
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También se ve que algunas personas, aunque carecen de aparadha, no
manifiestan sintomas del prema y todavia mantienen una tendencia a pecar.

Se ha determinado a través de los Sastras que Ajamila estaba libre de
aparadha. Sino hubiera sido asi, no hubiera sido razonable que los Visnuditas
(emisarios de Sri Visnu) vinieran a protegerlo como resultado de pronunciar
una semblanza del Santo Nombre (nama-abhasa) cuando llamaba a su hijo.
Tampoco hubiera sido admisible su obtencion de Vaikuntha. Ajamila habia
llamado a su hijo pequeiio Narayana, pero, aunque solia llamarlo por ese
nombre muchas veces al dia, el prema no se hacia visible en él. Ademas, estaba
inclinado a cometer el pecado de mantener una relacion con una prostituta.
Sin embargo, no era ofensivo, y su tendencia a mantener esa relacion por
habito no era una senal de que hubiera cometido aparadha.

Esto se establecio cuando los mensajeros de Sri Visnu vinieron a
protegerlo simplemente porque habia pronunciado el nombre de su hijo,
Narayana, al momento de la muerte.

5g ~ Sri Nama Prabhu puede que no se revele a pesar de

estar complacido con el devoto

tasmat phalann api vrksah prayasah kala eva phalati itivat niraparadhesu
prasidad api nama sva-prasadam kadla eva prakasayet | purvabhyasat kriyamana
papa-rasir api utkhata-damstroraga-damsa ivakincit kara eva |

Bhavanuvada: Asi, tal como un arbol frutal solo da fruto cuando esta
en temporada, en un momento adecuado, del mismo modo, el nombre
de Bhagavan, complacido con un sadhaka que no ha cometido ofensas,
otorga Su misericordia en el momento apropiado, no inmediatamente. La
multitud de pecados resultantes de la influencia de los habitos previos
del devoto, son insignificantes, tal como la mordedura de una serpiente
sin colmillos.
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Piyusa-varsini-vrtti: Un arbol da fruto solo en la temporada apropiada.
Similarmente, aunque Sri Hari puede estar complacido con una persona libre
de aparadha, El entrega el resultado [de su sadhana] solo en el momento
adecuado. Por lo tanto, se comprende que la multitud de pecados que el
inofensivo Ajamila hubiera cometido por costumbre, eran tan inocentes e

insignificantes como la mordida de una serpiente sin colmillos.

5h ~ Bhagavan personalmente confiere sufrimiento a Sus

devotos para aumentar su humildad y anhelo

roga-sokadi-duhkham api na prarabdha-phalam | “yasyaham anugrhnami
harisyetad-dhanam Sanaih | tato ‘dhanam tyajanty asya svajana duhkha-
duhkhitam ||” iti| “nirdhanatva-maha-rogo mad-anugraha-laksanam” ity
adi  vacanat | svabhakta-hita-karina tadiya-dainyotkanthadi-vardhana-
caturena bhagavataiva duhkhasya diyamanatvat karma-phalatvabhavena na
prarabdhatvam ity ahuh || 5 ||

iti  madhurya-kadambinyam  bhakteh  sarva-graha-prasamini ~ nama
trttyamrtavrstih |1 3 |l

Bhavanuvada: Cualquier enfermedad, lamento o angustia que se pueda
percibir en los devotos no se debe a su prarabdha-karma (reaccion de sus
actividades previas). En las escrituras, Bhagavan mismo dice:

yasyaham anugrhnami / harisye tad-dhanam sanaih
tato ‘dhanam tyajanty asya / svajana duhkha-duhkhitam
Srimad-Bhagavatam (10.88.8)

Yo me llevo gradualmente toda la riqueza de la persona a la que
favorezco. Experimentando dificultad tras dificultad, mi devoto

empobrecido es abandonado por sus parientes y amigos.
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Bhagavan también ha dicho: “Las enfermedades graves y la pobreza
son los sintomas de Mi misericordia”. Encontramos muchas de esas
declaraciones en las escrituras. Bhagavan, el benefactor de Su devoto, es
de hecho el mas experto en aumentar la humildad y el entusiasmo de Sus
devotos a través del sufrimiento. Ya que el devoto esta libre del resultado de
sus acciones previas, el sufrimiento que soporta es otorgado por Bhagavan;
no es su prarabdha. Esta es la opinion de aquellos que conocen la verdad.

Asi termina el Bhavanuvada
de la Tercera lluvia de néctar,
llamada Sarva-graha-prasamini

(“Eliminacién de todos los impedimentos del bhakti”)

Piyusa-varsini-vrtti: Aunque algunos devotos no tienen reacciones
pecaminosas fructificadas (prarabdha), algunas personas, al ver sus miserias
materiales como enfermedades, lamentos y pobreza, asi como su proclividad
pecaminosa, confunden estas como siendo el resultado de su prarabdha.
Pero ;los diversos problemas dados a los cinco Pandavas, encabezados por
Yudhisthira Maharaja, su exilio al bosque y su inclinacién a jugar a los dados
fueron causados por su prarabdha? Ellos son los asociados eternos de Sri
Krsna, por lo que no es necesario mencionar que no tienen tal prarabdha.
Anteriormente se mencion6 que el prarabdha-karma se destruye a
través del sadhana-bhakti. Los mahdjanas afirman que incluso en el estado
de liberacion, el prarabdha de los jianis que han realizado el brahma no
se disipa sin que tengan que sufrirlo. Sin embargo, este temible prarabdha
se destruye facilmente cuando el bhakti se manifiesta en el corazon de la
entidad viviente, debido a que se ha dedicado a cualquier rama del bhakti,
como nama-kirtana. Srila Ripa Gosvami declara en su Sri Namastaka (4):

yad-brahma-saksat-krti-nisthayapi
vinasam ayati vina na bhogaih
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apaiti nama sphuranena tat te
prarabdha-karmeti virauti vedah

Oh Bhagavian en la forma del Santo Nombre, los Vedas declaran en voz
alta que las reacciones fructificadas de los devotos (prarabdha-karma),
las cuales no pueden ser eliminadas ni por la meditacion resuelta sobre
el brahma impersonal, que es como el flujo de un chorro ininterrumpido
de aceite, son mitigadas de inmediato por Tu aparicién en su lengua,
incluso sin que padezcan sufrimiento. La realizacion del conocimiento
del brahma impersonal puede destruir los resultados de las actividades
pasadas acumuladas y de las actividades que actualmente se realizan,
pero las reacciones fructificadas pecaminosas y piadosas se destruyen
solo sufriéndolas, no por el cultivo del conocimiento del brahma
impersonal. Sin embargo, simplemente pronunciando Tu Santo Nombre,

ese prarabdha-karma se destruye.

Sri Krsna le dijo personalmente a Uddhava: bhaktih punati man-nistha,
$vapakan api sambhavat, “la devocion firme por Mi purifica incluso a quien ha
nacido en una familia de comedores de perros” (Srimad-Bhagavatam 11.14.21).

La falta de nacer en una familia baja es resultado del prarabdha-karma de
uno. Segin un axioma de légica (nyaya), “la eliminacion de la causa (karana)
produce la eliminacion del efecto (karya)”. En consecuencia, al reconocer que
el defecto de un nacimiento inferior, que representa un efecto (karya), ha sido
eliminado, se entiende que prarabdha, o la causa (karana), ya debe haber sido
destruida. Ademads, los Puranas explican que todas las dolencias mentales y
fisicas que provienen del prarabdha son destruidas por el nama-sankirtana:

adhayo vyadhayo yasya / smaranan nama-kirtanat
tadaiva vilayam yanti / tam anantarm namamy aham

Skanda Purdna
(citado en Hari-bhakti-vilasa 11.355)
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Ofrezco reverencias al Sefior Anantadeva. Por recordarlo y pronunciar
Su nombre inmediatamente se disipa todo tipo de dolencias mentales

y fisicas.

Por lo tanto, a pesar de que los devotos estan libres de prarabdha,
Bhagavan misericordiosamente les da enfermedades materiales, sufrimiento
y lamentacion, para incrementar su humildad, anhelo, ansias, etc. En el
Srimad-Bhagavatam (1.8.25), se observa que la Reina Kunti or6 a Sri Krsna
para obtener adversidad. Asi, se entiende facilmente que dentro de esta
adversidad se encuentra oculto el tesoro del prema.

El Senior Supremo ha declarado directamente: “Cuando favorezco
a alguien, Yo rdpidamente le quito su riqueza. Entonces sus parientes,
considerandolo miserable, lo abandonan. En ese momento, desprovisto de
amparo, él se refugia a Mis pies de loto”.

Bhagavan también ha dicho “la gran dolencia de la pobreza es un
sintoma de Mi misericordia especial”. Por lo tanto, para traer aquello que es
auspicioso para el devoto, Bhagavan a proposito le da pesar, una situacion
humillante, etc. Asi, debido a que el devoto no tiene que sufrir los resultados
de su karma, nunca se puede decir que las miserias que experimenta sean los
frutos de su prarabdha.

Asi termina el comentario Piyuisa-varsini-vrtti
de la tercera lluvia de néctar,
llamada Sarva-graha-prasamini

°9

(“Eliminacién de todos los impedimentos del bhakti”)
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Cuarta lluvia de néctar

Una corriente de ambrosia

Sadhana-bhakti
Nistha







Texto 1

El nisthita-bhakti presentado segiin la secuencia descrita en el

Srimad-Bhégavatam

atha purvam ya anisthita nisthiteti dvi-vidhokta bhajana-kriya tasyah prathama
sad-vidha laksita | tato dvitiyam alaksayitvaivanartha-nivrttih prakranta | yad
uktam—-“srvatarin sva-kathah krsnah punya-sravana-kirtanah | hrdy antah-
stho hy abhadrani vidhunoti suhrt-satam || nasta-prayesv abhadresu nityam
bhagavata-sevaya | bhagavaty uttama-sloke bhaktir bhavati naisthiki ||” iti |
tatra “Srnvatam sva-kathah krsnah punya-sravana-kirtanah” ity anisthitaiva
bhaktir avagamyate naisthikity agre vaksyamanatvat | “abhadrani vidhunoti”
iti tayor madhye evanarthanam nivrttir ukta | “nasta-prayesv abhadresu”
ity atra tesam kascana bhago ndpi nivartata ity api sucita iti | ataeva krama-
praptataya nisthita bhaktir idanim vibriyate || 1 ||

Bhavanuvada: Hasta ahora se han descrito dos tipos de bhajana-kriya
(la practica devocional): anisthita (inestable) y nisthita (estable). En la
explicacion de anisthita-bhajana-kriya se presentaron sus seis diferentes
divisiones, tal como utsaha-mayi. Sin embargo, después de eso, contrariamente
a lo que se esperaria, no se revisaron los sintomas de nisthita-bhajana-kriya
(practica devocional fija). Si no mas bien, se dirigio la atencion al tema de
anartha-nivrtti (la erradicacion de los impedimentos al bhakti). Esto se debe
a que el Srimad-Bhagavatam (1.2.17-18) describe: “Sri Krsna es el amigo
bienqueriente supremo de los santos. Escuchar y cantar Sus glorias es la
virtud mas elevada. El se sitia en el corazon de aquellos que se dedican
constantemente a escuchar acerca de El, destruyendo asi lo desfavorable que
acumularon. Cuando todo lo desfavorable ha sido practicamente destruido
(nasta) a través del servicio constante al Bhagavata [grantha-bhagavata y
bhakta-bhagavata], entonces la devocion inquebrantable (naisthiki-bhakti)
por Uttama-sloka Sri Bhagavan (El, que es glorificado con versos sublimes
del sastra) se despierta en su corazon”.
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En la primera linea de estos versos, Srnvatam sva-kathdah krsnah,
punya-sravana-kirtanah, se ha mencionado la devocion inestable (anisthita-
bhakti), y después se ha descrito naisthiki-bhakti. Pero en medio de
estos dos tipos de bhakti, hay una descripcion de anartha-nivrtti: “Se
destruye su gran acopio de cosas desfavorables” (abhadrani vidhunoti).
Esta declaracion indica el tema de anartha-nivrtti. Ademas, el uso de las
palabras nasta-prayesv abhadresu (“cuando el acopio de lo desfavorable
esta casi totalmente destruido”) indica que todavia hay una parte de cosas
desfavorables que no han sido erradicadas. Por lo tanto, el hecho de que
ahora se esta describiendo nisthita-bhakti, después de anartha-nivrtti, se
basa completamente en la secuencia presentada en el Srimad-Bhagavatam.

Piyusa-varsini-vrtti: En el texto 5 de la segunda lluvia de néctar se
describieron los dos tipos de bhajana-kriya, anisthita y nisthita. A partir del
texto 6 hasta el final de esa lluvia se describieron elaboradamente las seis
clases de anisthita-bhajana-kriya.Sin embargo, la tercera lluvia de néctar
no comenzo con una explicacion sobre el segundo tipo de bhajana-kriya
(nisthita-bhajana-kriya), junto con sus sintomas, como uno podria esperar.
En cambio, se describio el tema de anartha-nivrtti.

;Por qué se ha analizado anartha-nivrtti después de la practica de la
devocion inestable (anisthita-bhajana-kriya) en lugar de la practica de
la devocion estable (nisthita-bhajana-kriya)? Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura cita dos versos del Srimad-Bhagavatam que respaldan la secuencia
de su presentacion. En estos versos, nistha se describe solo después de aclarar
el tema de anartha-nivrtti.

Srnvatam sva-kathah krsnah / punya-sravana-kirtanah
hrdy antah-stho hy abhadrani / vidhunoti suhrt satam

nasta-prayesv abhadresu / nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-sloke / bhaktir bhavati naisthiki
Srimad-Bhagavatam (1.2.17-18)

322



Cuarta Nuvia de néctar - Texto 1

Sri Krsna es el amigo bienqueriente eterno de los santos. Tanto escuchar
como cantar Sus glorias es purificante. Sri Krsna se sitia en el corazén
de aquellos que escuchan Su katha y destruye todas sus tendencias
desfavorables. Por el servicio continuo al Srimad-Bhagavatam (grantha-
bhagavata) o por prestar servicio constante a los devotos puros de
Bhagavan (bhakta-bhagavata), todo lo que es desfavorable en el corazén
se destruye casi por completo. Entonces la devocién inquebrantable
(naisthiki-bhakti) por Bhagavan Sri Krsna, que es glorificado con versos

trascendentales, se despierta en el corazon.

Al comienzo del primer verso mencionado, se dice: $rnvatarm sva-kathah
krsnah, punya-sravana-kirtanah, “escuchar y cantar atentamente las glorias
de Bhagavan Sri Krsna es purificante”.

Debe entenderse que estas palabras se refieren a la etapa de anisthita-
bhajana-kriya. Esto se debe a que van seguidas por la descripcion hrdy antah-
stho hy abhadrani, “después de entrar en sus corazones, El los purifica de todo
lo desfavorable”. Esta declaracion en el primero de estos dos versos describe la
etapa de anartha-nivrtti. Asi encontramos que la fase en la cual los anarthas son
erradicados se menciona justo después de anisthita-bhajana-kriya.

En la primera parte del segundo verso, se dice: nasta-prayesv abhadresu,
nityam bhagavata sevaya, “como resultado de servir continuamente al
grantha-bhagavata (Srimad-Bhagavatam) o al bhakta-bhagavata (el devoto
puro de Bhagavan), los anarthas son destruidos casi completamente”. Esta
declaracion indica que incluso en la etapa de anartha-nivrtti, las porciones de
algunos anarthas muy fuertes no se han eliminado.

Es por esta mismarazon que [en la tercera lluvia, texto 4] Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura ha presentado con mucha légica las cinco etapas de la
eliminacion de estos anarthas, es decir, parcialmente erradicados (eka-desa-
vartini), extensamente destruidos (bahu-desa-vartini), casi completamente
eliminados (prayiki), completamente destruidos (piirna) y absolutamente
erradicados (atyantiki).

323



Madhurya-kadambini

En otras palabras, se mencioné que incluso hasta la etapa de rati
(bhava), todavia permanecen partes de algunos anarthas muy poderosos
derivados de las ofensas previas (aparadhottha-anarthas). Lo mismo se ha
mencionado en la declaracion del Srimad-Bhagavatam citada previamente.
En el siguiente verso, Srila Riipa Gosvami describe la secuencia en la cual se
desarrolla el bhajana:

adau sraddha tatah sadhu- / sango ’tha bhajana-kriya
tato ‘nartha-nivrttih syat / tato nistha rucis tatah

Aqui, bhajana-kriya se refiere inicamente a la etapa de la practica de la
devocion inestable (anisthita-bhajana), porque en este verso también se
menciona la etapa de nistha solo después de la etapa de anartha-nivrtti.
Por lo tanto, es logico describir la practica devocional inquebrantable

después de que se haya descrito la erradicacion de los anarthas.

A continuacion, se describira el nisthita-bhajana-kriya.

Texto 2
2a ~ Nistha y los sintomas del nistha

nistha naiscalyam utpanna yasya iti nisthita | naiscalyam bhakteh pratyaham
vidhitsitam apy anartha-dasayam laya-viksepapratipatti-kasaya-rasasvadanam
paicanam antariyanam durvaratvan na siddham asit | anartha-nivrtty-
anantaram tesam tadiyanam nivrtta-prayatvat naiscalyam sampadyate iti
layady-abhava eva nistha-lingam |

Bhavanuvada: La etapa del bhakti en la que ha surgido el nistha, o
niscalata (la cualidad de estar fijo), se llama nisthita-bhajana-kriya.
Incluso cuando alguien desea realizar diariamente las ramas (angas)
del bhakti, tales como sravana y kirtana, si atin esta en la etapa en la que los
anarthas lo atan, entonces no podra ejecutar su practica devocional de forma
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estable debido a los siguientes cinco obstaculos que son casi inevitables:
laya (somnolencia), viksepa (distraccion), apratipatti (incapacidad), kasaya
(amargura) y rasasvada (gusto por el placer mundano).

La cualidad de nistha (determinacion fija) solo puede volverse parte
de la practica devocional después de la etapa de anartha-nivrtti, cuando
estos cinco obstaculos se han ido casi por completo. Por lo tanto, debemos
entender que la ausencia de estos cinco obstaculos es el sintoma del nistha.

Piyusa-varsini-vrtti: Aqui se estan explicando los sintomas de las etapas
de nistha. Nistha significa “sin titubear”. Cuando uno alcanza la estabilidad
en el bhajana, se llama nisthita-bhajana-kriya. Incluso cuando el sadhaka
intenta alcanzar esta estabilidad en su bhajana, mientras permanezca en una
etapa en la cual todavia esté encadenado por sus anarthas, sus aspiraciones
seran en vano. No obtendrad la estabilidad en el bhajana, porque cinco tipos
de obstaculos permanecen en él.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha descrito que la ausencia de estos
cinco tipos de obstaculos —laya, viksepa, apratipatti, kasayay rasasvada— es el
sintoma de que el nistha ha despertado.

En el Srimad-Bhagavatam (4.24.59), Sr1 Rudra ora a Sri Bhagavan:

na yasya cittam bahir-artha-vibhramam
tamo-guhayam ca visuddham avisat

yad-bhakti-yoganugrhitam anjasa
munir vicaste nanu tatra te gatim

Oh Maestro, el fruto de la asociacion con santos (sat-sanga) es que uno
ejecuta bhakti-yoga por Ti, a través del cual la conciencia de una persona
es bendecida y se vuelve supremamente pura. En consecuencia, la
conciencia de uno ya no se distrae con los objetos sensoriales externos,
y uno no entra en la cueva oscura de la ignorancia. En ese momento, una

persona puede comprenderte a Ti, la Verdad Absoluta.
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Este verso describe a un sadhaka que esta libre de laya, viksepa, kasaya,
apratipatti y rasasvada.

2b ~ Los cinco obstaculos para llegar a nistha

tatra layah kirtana-sravana-smaranesu uttaresv ddhikyena nidrodgamah | viksepah
tesu vyavaharika-varta-samparkah | apratipattih kadacil laya-viksepayor abhave
kirtanady-asamarthyam | kasayah krodha-lobha-garvadi-samskarah | rasasvadah
visaya-sukhodaya-kale kirtanadisu mano ‘nabhinivesa iti |

Bhavanuvada:

(1) La somnolencia agobiante que incrementa al cantar, mas aun al
escuchar, e incluso mas al recordar, se denomina laya.

(2) Recordar diferentes temas relacionados con la vida mundana al
momento de escuchar, cantar o recordar se llama viksepa.

(3) Incluso en ausencia de laya y viksepa, a veces todavia podemos
encontrar que simplemente no somos capaces de escuchar, cantar o
recordar correctamente. Este obstaculo se conoce como apratipatti.

(4) Las diversas impresiones de la ira, la avaricia y el ego falso que se
manifiestan mientras se realiza la practica de las ramas del bhakti,
tales como escuchar, cantar o recordar, se llama kasaya.

(5) Laincapacidad de enfocar la mente en las ramas del bhakti tales como
el kirtana, cuando surge la oportunidad de la complacencia material
de los sentidos, se conoce como rasdsvada.

Piyusa-varsini-vrtti: Los cinco tipos de obstaculos [para alcanzar nisthal
son los siguientes: laya, viksepa, apratipatti, kasaya y rasasvada.

(1) Laya: La somnolencia creciente que se produce al escuchar, cantar y
recordar se conoce como laya. En otras palabras, debido al obstaculo
de laya, la somnolencia surge mads al escuchar que al cantar, y aun
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mas al recordar que al escuchar. Tal somnolencia se manifiesta por la
modalidad de la ignorancia y priva al sadhaka de saborear el rasa del
bhajana. Le impide saborear la dulzura de las ramas del bhakti tales
como Sravana y kirtana. De hecho, este obstdculo surge porque el
gusto por los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de
Bhagavan esta ausente.

Viksepa: Cuando los temas ordinarios y mundanos se mezclan con la
audicion, el canto, la remembranza y otras ramas de la devocion, se
llama viksepa. Por ejemplo, el sadhaka puede sostener su japa-mala en
su mano y continuar cantando su numero fijo de rondas, y al mismo
tiempo dedicarse a hablar con otros sobre todo tipo de temas mundanos.
Entonces la mente inquieta y distraida del sadhaka estando totalmente
inmersa en temas mundanos, no puede enfocarse en el canto del Santo
Nombre. Dado que la meta diaria del sadhaka es simplemente completar
su numero fijo de rondas, sigue privado de saborear verdaderamente el
néctar del Santo Nombre.

Como tal, aunque el sadhaka puede sentarse en una asamblea y

escuchar bhagavat-katha de principio a fin, quedara atrapado por los
temas de disfrute mundano. Debido a este obstidculo, la mente del
sdadhaka no puede recordar la forma y los pasatiempos transcendentales
de Bhagavan, y en vez de eso vaga aqui y alla, aferrandose a varios
temas. Tales distracciones son la influencia de la cualidad material de
la pasion.
Apratipatti: Incluso si los dos primeros obstaculos, laya y viksepa, ya no
estan presentes, vemos que la mente del sadhaka todavia es incapaz de
escuchar y cantar. Este obstaculo se llama apratipatti, “incompetencia”,
0 “fracaso”. En esta condicion, se observa una ausencia de entusiasmo
en la mente del sadhaka, creando pereza en la practica del bhajana. De
hecho, el entusiasmo (utsaha) es considerado la vida de la fe (sraddha).
Este apratipatti nace de la cualidad material de la ignorancia.
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(4) Kasaya: Cuando las impresiones previas de la ira, la avaricia, la
vanidad, etc. estan presentes en la practica de la audicion, el canto y la
remembranza, se denomina kasdya. Cuando uno todavia estd atado por
los anarthas, entonces, debido a las impresiones previas, lo siguiente
surgird en el corazon de uno: la ira, incluso ante la mas minima
provocacion; un deseo de saborear preparaciones dulces y sabrosas; la
codicia por la riqueza; y el ego falso y la vanidad en relacion al cuerpo
y las posesiones de uno.

(5) Rasasvada: La mente no puede experimentar placer material y
simultdneamente estar absorta en escuchar, cantar y recordar. Por lo
tanto, debido a la absorcién de la mente en el disfrute material, no
puede enfocarse en el bhajana. Este obstaculo se llama rasasvada. Uno
debe entender que tanto kasdaya como rasasvada son obra de la cualidad
material de la pasion.

A través de estos sintomas los sadhakas pueden determinar por si
mismos si han alcanzado la etapa de nisthita-bhakti o no.

2c ~ No ser afectado por las emociones que surgen de la pasién

y la ignorancia

“bhaktir bhavati naisthiki | tada rajas-tamo-bhavah kama-lobhadayas ca
ye | ceta etair anaviddharii sthitam sattve prasidati ||” ity atra cakarasya
samuccayarthatvad rajas-tamo-bhava eva labhyante | kim ca etair anaviddham
ity ukte bhava-paryantam tesam sthitir apy asti bhakty-abadhakatayaiva || 2 ||

Bhavanuvada: En ese momento, uno puede preguntar: “;Pueden
obstaculizar al bhakti los anarthas que permanecen, aquellos que no han
sido completamente erradicados, incluso después de llegar a la etapa
de nisthita-bhakti?” El Srimad-Bhagavatam (1.2.19) se cita para aclarar
esta duda: “Una vez que se despierta la determinacion inquebrantable
por el bhakti (naisthiki-bhakti), las emociones que surgen debido a las
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cualidades materiales de la pasion y la ignorancia, asi como la lujuria,
la codicia, etc. ya no penetran en el corazon del devoto. Asi, su corazdn,
estando situado en Suddha-sattva (trascendencia pura), obtiene la
felicidad completa”.

En este verso, debido al uso conjuntivo de la palabra ca, que se usa
en el sentido de “el agregado total de términos anteriores”, debemos
entender que todas estas emociones mundanas, tales como las que estan
en las cualidades materiales de la pasion y la ignorancia, aun existen en
la etapa de nistha. Pero el verso también afirma que “la conciencia del
devoto permanece mas o menos imperturbable o intacta”. Esta declaracion
establece que mientras no se ha alcanzado la etapa de bhava, estas
emociones mundanas existen en esencia, pero en una forma benigna y no

como impedimentos para el bhakti.

Piytsa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd diciendo
que incluso después de la etapa de anartha-nivrtti, los sentimientos que
surgen de las cualidades materiales de la pasion y la ignorancia continian
existiendo en el corazon del sadhaka. Sin embargo, la forma en que tales
sentimientos crean los cinco tipos de obstaculos e interrumpen el bhajana de
uno en la etapa de anartha-nivrtti, no ocurren para quien estd en la etapa de
nistha. Mas bien, en esa etapa, permanecen en una forma inofensiva. Aqui,
el autor presenta la ultima linea de los dos versos del Srimad-Bhagavatam,
citados al comienzo de esta cuarta lluvia, y el siguiente verso:

bhaktir bhavati naisthiki

tada rajas-tamo-bhavah / kama-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham / sthitam sattve prasidati
Srimad-Bhagavatam (1.2.18-19)

Tras el despertar de una determinacion inquebrantable por el bhakti

(naisthiki-bhakti), los sentimientos que surgen debido a las cualidades
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materiales de la pasion y la ignorancia — la lujuria, la codicia, etc.— ya
no contaminan el corazon del sadhaka. Asi con el corazon situado en

suddha-sattva (trascendencia pura), obtiene la felicidad completa.

El significado de la palabra ca del verso anterior es “agregado”, lo que
indica que la lujuria, la codicia y las emociones en las cualidades materiales
de la pasion y la ignorancia todavia estdn presentes. Sin embargo, en ese
momento, ya no son impedimentos para el bhajana pero permanecen en el
corazon del sadhaka de forma inofensiva. Esto explica porque, cuando uno
tiene nisthd, ya no hay obstaculo en la audicion, el canto y la remembranza.

Ensu comentario del Sarartha-darsinisobre estos versos, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura explica el significado de la palabra anaviddham de la

siguiente manera:

tena purva-dasayam kama-lobhadyaih tiksna-sarayitaira-viddham
cetah katham prasidatu katham va kirtanadeh samyagasvadarm
labhatam nahi vyatha jarjaritasyan nadikam samyak rocate iti bhavah |

Esto significa que antes del despertar del nistha en el bhajana, el corazéon
del sadhaka es perforado por las flechas afiladas de la lujuria, la codicia, etc.
:Como puede entonces sentir alegria? ; Como sera capaz ese sadhaka de saborear
completamente el néctar de escuchar, cantar y recordar? Una persona desgarrada
por flechas nunca podra saborear por completo su comida.

Texto 3

3a ~ Nistha directamente en el bhakti y nistha en lo que es

favorable para el bhakti

sd ca nistha saksad-bhakti-vartini tad-anukiila-vastu-vartiniti dvi-vidha | tatra
saksad bhaktir ananta-prakarapi sthulataya tri-vidha; kayiki vaciki manasi
ceti | tatra prathamam kayikyas tato vacikyas tata eva manasya bhakter
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nistha sambhaved iti kecit | bhaktesu taratamyena sthitanam api sahaujo-
balanarm madhye kvacana bhakte vilaksana-tadrsa-samskara-vasat kasyacid eva
bhagavad-unmukhatvadhikyam syad iti nayam krama ity anye | tad-anukila-
vastuni amanitva-manadatva-maitri-dayadini |

Bhavanuvada: Nistha también es de dos tipos: (1) Nistha en el bhakti
mismo, sdksad-bhakti-vartini [es decir, directamente relacionado con
las nueve ramas del bhakti como $ravana y kirtana] y (2) Nistha en
relacion a lo que es favorable al bhakti, tad-anukila-vastu-vartini [es
decir, cualidades favorables requeridas para la practica directa de las
ramas del bhakti].

Aunque saksad-bhakti-vartini-nistha es de muchos tipos, existen tres
divisiones principales: kayiki (realizadas con el cuerpo), vaciki (realizadas
con el habla) y manasi (realizadas mentalmente).

Algunas personas opinan que un sadhaka primero desarrolla nistha
en el bhakti realizado con el cuerpo, luego en el bhakti realizado con el
habla y finalmente en el bhakti realizado mentalmente. Sin embargo, los
devotos desarrollan una inclinacion mas prominente hacia Bhagavan en
kayiki-bhakti, vaciki-bhakti o manasi-bhakti segun sus diversos grados
de resistencia [en relacion con el cuerpo], elocuencia [en relacion con
la facultad del habla] o poder [en relacion con la mente]. Esto se debe
a la influencia de sus diferentes experiencias o impresiones previas
(sariiskaras). Por lo tanto, algunos dicen que no hay una secuencia fija en
el desarrollo de estas tres divisiones.

Las cualidades como no desear respeto de los demas, y aun asi siempre
ofrecer respeto a otros, la amistad y la compasion son favorables para el
bhakti. Nistha en dichas cualidades se llama tad-anukiila-vastu-vartini.

Piyusa-varsini-vrtti: Ahora se definen las categorias de nistha. La

determinacion inquebrantable (nistha) en el bhakti es de dos tipos: (1) la
determinacion fija relacionada directamente con el bhakti (saksad-bhakti-
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visayini) y (2) la determinacion fija relacionada con las cualidades favorables
para el bhakti (tad-anukula-vastu-visayini).!

(1) Saksad-bhakti-visayini-nistha (determinacion fija relacionada
directamente con el bhakti)

Este nistha es de tres tipos: relacionado con el cuerpo (kayiki),
relacionado con el habla (vdciki) y relacionado con la mente (manasi).

(i) Kayiki-nistha (determinacion fija relacionada con el cuerpo)
Determinacion al realizar las siguientes actividades constituye
kayiki-nistha: escuchar $ri bhagavat-katha, servir a la planta tulasi
y recoger sus hojas, hacer guirnaldas de flores para Bhagavan,
adorar la Deidad, ofrecer reverencias a la Deidad, circunvalar a la
Deidad o al lugar sagrado y limpiar el templo de Bhagavan.

(ii) Vaciki-nistha (determinacion fija relacionada con el habla)
Determinacion en realizar actividades como las siguientes
constituye vaciki-nistha: kirtana de los nombres, las formas, las
cualidades y los pasatiempos de Bhagavan, ofrecer oraciones de
alabanza, revelar la mente de uno a través de una oracion de
stplica, glorificar a Bhagavan y recitar narraciones acerca de El.

(iii) Manasi-nistha (determinacion fija relacionada con la mente)
Determinacion en meditar y recordar los nombres, las formas,
las cualidades y los pasatiempos de Sr1 Bhagavan constituyen el
manasi-nistha.

La fe inquebrantable, o la firmeza, en estas ramas del bhakti significa
tener una determinacion fija relacionada directamente con el bhakti. Srila Jiva

1 Aunque los términos utilizados en Bhavanuvada y Piynsa-varsini-vrtti son diferentes, sus
implicancias son las mismas. La palabra vartini significa literalmente “descansar en”, como el
nistha basado directamente en el bhakti o el nistha basado en las cualidades que son favorables para

el bhakti. Y visayini literalmente significa “dentro del alcance de”. —Ed.
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Gosvami ha escrito en su comentario sobre el Bhakti-rasamrta-sindhu: nistha
tatraviksepena satatyam, “cuando el bhajana de alguien es ininterrumpido y
carece de cualquier distraccion, se llama nistha”.

Algunas personas opinan que nistha se despierta primero en las ramas
del bhakti que se realizan con el cuerpo (kayiki), luego en las ramas del
bhakti que se realizan a través de la facultad del habla (vaciki) y finalmente
en las ramas del bhakti realizadas mentalmente (mdnasi), pero no todos
los sadhaka siguen esta secuencia. Conforme a las impresiones previas de
cada sadhaka, encontramos que este tendra diferentes grados de resistencia,
elocuencia y poder. Algunos sadhakas tienen mds poder mental [que la
resistencia fisica o la elocuencia en la facultad de hablar], por lo que no es
tan asombroso que primero alcancen la estabilidad en las ramas del bhakti
realizadas mentalmente (manasi-bhakti). Por eso se puede decir que no hay
una secuencia fija en el logro de estas tres formas de nistha.

(2) Tad-anukula-vastu-visayini-nistha (determinacion fija relacionada con
cualidades que son favorables para el bhakti)

Cualidades como ofrecer respeto a los demas, sin exigir nunca respeto
a cambio, la simpatia, la compasion, el perdon, el agradecimiento, etc.
son favorables para el bhakti. Ofrecer respeto a los demads y nunca exigir
respeto a cambio ayuda a nutrir la humildad, el elixir que da vida al bhakti
del sadhaka. La compasion por cada entidad viviente, la amistad y un
sentimiento de bondad son cualidades por medio de las cuales el bhakti esta
libre de obstaculos y se establece con firmeza en el corazon del sadhaka. Para
aquellos que no pueden perdonar las faltas de otros y rezan a Dios pidiendo
perdon, esto no es mas que una imitacion.

De todas estas cualidades, la cualidad de la gratitud (krtajnata) es
especialmente favorable para el bhakti, porque Bhakti-devi no aparece en
un corazén ingrato. Sri Bhagavan mismo estd completamente imbuido de

la cualidad de gratitud. Bhagavan se da a Si mismo como caridad cuando el
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devoto hace una simple ofrenda de tulasiy agua. Cuando la malvada hechicera
Patana simplemente imit6 el sentimiento de una madre, Bhagavan volvié su
vida exitosa al instaurarla en la posicion excelsa de ser Su propia nifiera en
Goloka. La gratitud es verdaderamente el testimonio de la grandeza de una
personalidad elevada, y la falta de gratitud es el testimonio de la inutilidad
de una persona caida. En la medida en que una persona realmente se haya
elevado, en esa medida se encontrard la gratitud en su corazon. Bhakti-devi
nunca aparecerd en una persona de corazon pequenio carente de gratitud.

3b ~ No desear respeto para si y ofrecer respeto a los demas, etc.

no es necesariamente el indicio de la presencia de nistha

tesar nistha ca kutracana Sama-prakrtau bhakte bhakter anisthatatve drsyate
kutracana tasminn uddhate bhakte nisthitatve pi na drsyate yady api tad api bhakti-
nisthaiva sva-sattvasattvabhyam tan-nistha-sattvasattve sudhiyam avagamayati
na tu bala-pratitir eva vastavikartur Sakyeti |

Bhavanuvada: A veces vemos que un devoto autocontrolado carece de
nistha en el bhakti pero tiene nistha en cualidades tales como no desear
respeto para siy siempre ofrecerlo a otros. Inversamente, también podemos
observar que un devoto con una naturaleza arrogante tiene nistha en el
bhakti pero no en tales cualidades.

Parece ser una inferencia valida para muchos, no solo para aquellos
con inteligencia inmadura sino incluso para personas cultas, que la
presencia de estas cualidades favorables significa nistha en el bhakti, y que
su ausencia significa falta de nistha en el bhakti.

Piyasa-varsini-vrtti: Es posible que podamos encontrar que todas
estas buenas cualidades estan presentes en el corazon de un sadhaka
autocontrolado a pesar de la ausencia de nistha en el bhakti. En otras
palabras, tales cualidades pueden ser evidentes en algunos devotos
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autocontrolados que todavia estan en la etapa de la devocion inestable
(anisthita-bhakti), y, por el contrario, podemos encontrar un sadhaka con
una naturaleza excelsa en la que el nistha ya ha surgido pero que no
exhibe ninguna de estas cualidades.

Por lo tanto, no hay certeza de que estas cualidades auspiciosas surgiran
donde sea que se manifieste nistha. La opinion de que la presencia de todas
estas buenas cualidades indica que ha surgido nistha en el bhakti y que la
ausencia de ellas revela que este no ha despertado, puede ser aceptada no
solo por aquellos que son ignorantes en relacion con el Sastra sino también
por aquellos que son sabios y estan familiarizados con el sastra.

3c ~ Nistha en el kirtana y las demds [ramas del bhakti] es

verdadero nistha

yad uktam — “bhaktir bhavati naisthiki | tada rajas-tamo-bhavah kama-
lobhadayas ca ye | ceta etair anaviddham sthitam sattve prasidatiti |” sravana-
kirtanadisu yatnasya Saithilya-prabalya eva dustyajye sambhavanti nisthitanisthite
bhakti pradarsayetam iti sarmksepato vivekah || 3 |

iti madhurya-kadambinyam nisyanda-bandhura nama caturthyamrta-vrstih || 3 ||

Bhavanuvada: Y esto es comprensible, dado que el Srimad-Bhagavatam
(1.2.19) afirma que solo cuando el naisthiki-bhakti despierta en el
corazon del devoto, la pasion y la ignorancia, o la lujuria, la avaricia y
otros similares ya no lo obstaculizaran. Asi situado en suddha-sattva, €l
alcanzara la felicidad verdadera.

El verdadero punto de referencia de que ha surgido la determinacion
(nistha) en el bhakti es el fuerte entusiasmo por realizar las ramas del
bhakti, tales como escuchar y cantar, y el verdadero punto de referencia de
inestabilidad (anistha) en el bhakti es la negligencia en la ejecucion de las
ramas del bhakti. Esto no es mas que un resumen de la reflexion sobre el
tema de bhakti-nistha.
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Asi termina el Bhavanuvada
de la cuarta lluvia de néctar, llamada
Nisyanda-bandhura

(“Una corriente de ambrosia”)

Piyasa-varsini-vrtti: Encontramos la evidencia aparente de esta
concepcion errada [sobre lo que indica la presencia del nisthal en el Srimad-
Bhagavatam (1.2.18-19):

bhaktir bhavati naisthiki
tada rajas-tamo-bhavah / kama-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham / sthitam sattve prasidati

Cuando el naisthiki-bhakti se manifiesta en el corazon, este ya no puede
ser afectado por las cualidades materiales de la pasion y la ignorancia, ni
por sus efectos, como la lujuria y la codicia. Por lo tanto, estando situado

en Suddha-sattva, el corazon de uno alcanza la felicidad verdadera.

Aunque las cualidades mencionadas anteriormente son favorables
para el nistha en el bhakti, estas no son necesarias para determinar nistha
en el bhakti. La intensidad o la apatia en ejecutar Sravana, kirtana, etc.
son los parametros para determinar si uno esta practicando nisthita-bhakti
o anisthita-bhakti. En otras palabras, debemos entender que el esfuerzo
intenso en $ravana y kirtana indica firmeza en el bhakti, y la ausencia de esa
determinacion indica inestabilidad.

Asi termina el Piyiisa-varsini-vrtti
de la cuarta lluvia de néctar, llamada
Nisyanda-bandhura

(“Una corriente de ambrosia”)
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Redlizacion del gusto trascendental

Sadhana-bhakti

Ruci







Texto 1

El despertar del ruci y sus sintomas y el ruci como el factor que

hace que surja el asakti

athabhyasa-krsna-vartma-dipitarn bhakti-kanicana-mudram sva-tejasa vahantim
dadhane bhakta-hrdi tasyam rucir utpadyate | Sravana-kirtanadinam anyato
vailaksanyena rocakatvam rucih | yasyam utpadyamanayar purva-dasayam iva
tair muhur apy anusilitair na sramopalabdhi-gandho ’pi | ya hi tesu vyasanitvam
acirad evotpadayati | yatha nityam sastram adhiyanasya batoh kale sastrartha-
pravese sati sastrasya rocakatvam utpadyamanam eva tam tatra Sramari
nopanayaty asanjayati ca || 1 |

Bhavanuvada: Después de la etapa de nistha, debido a que lleva el
medallon dorado del bhakti en su corazon, el cual ha sido pulido por el
fuego de la practica constante y que tiene su esplendor propio y unico;
el devoto experimenta el despertar del ruci (gusto espiritual puro) por
el bhakti.

En ese momento, el deleite caracteristico que siente el sadhaka al
realizar una rama particular del bhakti sobre otra se llama ruci. Cuando
el ruci despierta, una persona no experimenta ni el mas minimo rastro
de fatiga en su ejecucion repetida de la audicion, el canto y las demas
ramas (angas) de la devocion, como lo sentia en las etapas anteriores. Este
ruci hace que el devoto rapidamente se vuelva adicto a su practica de las
ramas del bhakti. En otras palabras, el ruci conlleva el despertar del apego
intenso (dsakti) a tal practica.

Por ejemplo, un nifio brahmana, al estudiar regularmente las
escrituras, gradualmente adquiere una comprension adecuada de su
significado. Como resultado surge un gusto por tal estudio en su corazon.
Su deleite es tal que el estudio no le causa la menor fatiga. Por el contrario,
solo sirve para intensificar su apego a las escrituras.
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Piyusa-varsini-vrtti: La cuarta lluvia de néctar explico el nistha en el
bhajana. Asi como el oro se vuelve deslumbrante cuando es calentado en el
fuego, de manera similar, el medallon dorado del bhakti aparece resplandeciente
por el fuego de la practica de bhajana con nistha del sadhaka. Al mantener ese
medallon en su corazon, el sadhaka alcanza el ruci en el bhakti.

Una gema dorada sobre el pecho de una persona le da un tono dorado
y hace que este se vea espléndido. De manera similar, el corazon de un
devoto que lleva el medallon radiante del bhakti se vuelve refulgente. En
consecuencia, el devoto desarrolla progresivamente una mayor afinidad por
cantar que por escuchar, e incluso mayor atraccion por recordar que por
cantar. El deleite distintivo que uno obtiene de la percepcion trascendental de
las formas, las cualidades, los pasatiempos, etc. de Sr1 Krsna y Sus asociados
se llama ruci.

En su comentario del Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15), Srila Jiva
Gosvami ha escrito, rucir abhilasah kintu buddhi-parvakam, “ruci significa un
deseo, pero un deseo que es guiado por su inteligencia (buddhi-pirvakam)”.
En otras palabras, se refiere a un anhelo o sed por Sri Krsna. Si esta sed
estd imbuida de una disposicion favorable hacia El, es la verdadera fuerza
vital del bhakti. Junto con el despertar de tal sed por el preciado Sri Krsna,
también surge automaticamente un anhelo por servirlo con afecto y carino.

Es por esta razoén que Srila Jiva Gosvami ha descrito que ese deseo
(abhilasa) es de tres tipos: un profundo anhelo de hacer lo que es favorable
para Sri Krsna (anukiilya-abhilasa), un profundo anhelo de servirlo con
intimidad (sauhdrdya-abhilasa) y un profundo anhelo de obtenerlo (prapty-
abhilasa). Cuando el deseo de complacer a Sri Krsna al servirlo con afecto
genuino surge, también aparecen automaticamente en el corazon los deseos
de obtenerlo y servirlo con intimidad. En la etapa de ruci, estos deseos son
impulsados por la inteligencia, y en la etapa de asakti, son espontaneos.

Ruci concierne a la ejecucion del bhajana de Sri Hari. Se denomina ruci
al deleite caracteristico del sadhaka en cada aspecto del bhakti en relacion
con las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Hari. Cuando surge
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el ruci, uno no experimenta ni el mas minimo rastro de fatiga al escuchar y
cantar continuamente, a diferencia de las etapas anteriores. Este ruci produce
un apego profundo (asakti) en el corazon del devoto por escuchar, cantar y
demas. Posteriormente, cualquier tiempo dedicado a las actividades que no
estan relacionadas con Bhagavan parece extremadamente inutil. Antes de la
etapa de ruci, uno no es capaz de saborear por completo los temas sobre Sri
Krsna, pero en la etapa de ruci, tales temas son inmensamente deleitables, y
se vivencia una dulzura encantadora (madhurya). En su comentario sobre
del Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15-17), Srila Jiva Gosvami ha escrito, rucih
papa-bija-nasad bhaktau madhuryanubhavah, “en la etapa de ruci, la semilla
de la actividad pecaminosa se destruye completamente y uno comienza a
experimentar la dulzura del bhajana”. En el mismo comentario, Srila Jiva
Gosvami también ha explicado: madhuryam tu ripa-guna-lilanam rocakatvam,
“saborear de forma exclusiva [la dulzura de] las formas, las cualidades y los
pasatiempos de Sr1 Krsna es realizar o vivenciar Su encantadora dulzura.

Cuando el ruci por el hari-katha se despierta, una persona nunca se
siente saciada por escuchar y hablar sobre los atributos de Sri Krsna. En el
Srimad-Bhagavatam (1.1.19), se dice:

vayam tu na vitrpyama / uttama-sloka-vikrame
yac-chrnvatam rasa-jiianam / svadu svadu pade pade

[Los sabios encabezados por St Saunaka Rsi dijeron]: {Oh, Stita Gosvami!
Aunque hemos escuchado repetidamente sobre los pasatiempos heroicos
de Sri Hari, quien es glorificado con oraciones sublimes, no estamos
saciados. Escuchar los pasatiempos de Sri Hari de los devotos rasika es

sumamente deleitable a cada momento.
El Srimad-Bhagavatam (1.2.8) establece:

dharmah svanusthitah pumsam / visvaksena-kathasu yah
notpadayed yadi ratim / Srama eva hi kevalam
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Los deberes ocupacionales que un hombre realiza de acuerdo con su
posicion social no son mds que un trabajo inutil si no originan una

atraccion por escuchar hari-katha.

En su comentario del Krama-sandarbha sobre el verso anterior del
Srimad-Bhagavatam, Srila Jiva Gosvami ha establecido que el gusto por el
bhajana despierta junto con el gusto por el hari-katha. El ha escrito, katha-
ruceh sarvatraivadyatvat Sresthatvac ca, “de hecho, en todos los sentidos, el
gusto por el hari-katha es el primer paso y asimismo el paso mas elevado”.

Cuando un estudiante lee por primera vez una escritura en particular,
él debe esforzarse asiduamente para determinar su esencia, la cual le puede
resultar compleja, en consecuencia, su estudio no es gratificante. Sin embargo,
con el tiempo, cuando el significado verdadero del escrito surge en €1, encuentra
gran satisfaccion y deleite en tal estudio, y su esfuerzo estda completamente
desprovisto de tension. Del mismo modo, el bhajana de los sadhakas que entran
en el camino del bhakti es descuidado, porque no experimentan el placer de
practicar las ramas del bhajana. Practicar el bhajana parece extremadamente
dificil para ellos, pero al persistir en su practica, su corazéon gradualmente se
limpia y saborean el néctar del bhajana (bhajana-rasa). En la medida en que
esto sucede, experimentan el despertar del gusto por el bhajana.

Texto 2

El bhakti destruye la ignorancia y despierta un gusto
por el bhakti

vastutah siddhante tu paittika-vaigunyena dusitayam rasanayam sitaya
arocakatve ’pi sitaiva tad-vaigunya-nirasakam ausadham iti vivekinah tasya
eva yatha muhur upasevane kalena svadviyam svadviyam abhatiti tasya eva
rocakatvam tathaivavidyadi-vidusitasya jivantahkaranasya Sravanadi-bhaktya
tad-dosa-prasame tasyar rucir udbhavatiti || 2 ||
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Bhavanuvada: La conclusion verdadera se puede entender de la siguiente
manera: para la lengua que esta enferma de ictericia, el sabor natural de
la barra de caramelo es desagradable. Sin embargo, segun la opinion de
los sabios, dicho caramelo es en realidad la cura para la ictericia. Por
consumir regularmente el caramelo, uno gradualmente puede percibir su
dulzura, y desarrollar un gusto por él. De la misma manera, por dedicarse
continuamente al bhakti caracterizado por las ramas de la devocion como
escuchar (Sravana), cantar (kirtana), etc., el corazon de la entidad viviente
contaminado por la ignorancia (avidya) se limpia de estos defectos, y brota
el gusto (ruci) por el bhakti.

Piyusa-varsini-vrtti: Aqui, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura afirma
que aquel cuya lengua padece de la enfermedad de la ictericia siente un
sabor amargo al saborear la barra de caramelo, que naturalmente es dulce.
Los médicos ayurvédicos nos dicen que el caramelo es la medicina mas
efectiva para la ictericia; asi, aquel que lo consume regularmente se curara,
y en la medida en que uno se vaya curando, gradualmente apreciara su
dulzura. De la misma manera, a pesar de que una persona cuya mente esté
afectada por la contaminacion de la ignorancia (avidya), la identificacion
falsa (asmita), el apego material (raga), la aversion (dvesa) y la absorcion en
los objetos mundanos (abhinivesa) puede escuchar y glorificar los nombres,
las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Hari, que por naturaleza
son excepcionalmente dulces, ella no puede saborear esa dulzura.
Personalidades excelsas e iluminadas declaran que el escuchar y cantar
(Sravana y kirtana) los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos
de Sri Hari son el tnico elixir para destruir la enfermedad de la ignorancia y
otras impurezas similares. Por escuchar y cantar continuamente, el corazon
se limpia gradualmente de las impurezas, y la enfermedad de la ignorancia
desaparece. En la medida en que esto ocurra, uno desarrollara un gusto por
sravana, kirtana y las demas ramas de la devocion. Asi es como el gusto por
estas practicas se despierta en el sadhaka. Bhagavan Sri Krsna describe esto a

343



Madhurya-kadambini

Uddhava en el Srimad-Bhagavatam (11.14.26):

yatha yathatma parimrjyate ’sau
mat-punya-gatha-sravanabhidhanaih

tatha tatha pasyati vastu siksmam
caksur yathaivanjana-samprayuktam

iOh Uddhaval!, asi como los ojos defectuosos se curan con la aplicacion
de colirio y comienzan a desarrollar el poder de ver objetos mintusculos,
de la misma manera la mente se limpia de la contaminacién mundana
al escuchar y hablar sobre Mis pasatiempos, que son supremamente
purificadores. De esta manera, el sadhaka empieza a percibir la realidad
sutil. En otras palabras, él puede saborear la dulzura de Mis nombres,

formas, cualidades y pasatiempos.

Texto 3

El gusto que depende de la excelencia externa en relacién con

Bhagavan y el gusto que no depende de tal excelencia externa

sa ca rucir dvi-vidha; vastu-vaisistyapeksini tad-anapeksini ca | vastunam
bhagavan-nama-riipa-guna-liladinam vaisistyarm kirtanasya sausvaryadimattvam
varnita-bhagavac-caritader gunalankara-dhvany-adimattvam paricaryadinam
tadrsa-svabhista-desa-patra-dravyadi-sad-bhavavattvam yad apeksate tad
vastu-vaisistyapeksini | kim kim kidrsam vyanjanam asti iti prcchatam manda-
ksudvatam iva | prathama seyam yato 'ntahkaranasya yat kificid dosa-lava
eva kirtanadinam vaisistyam apeksate ato ’sty antahkarana-dosabhasa jieya |
dvitiya tu yatha tan-nama-ripady-upakrama eva balavati bhavanti vaisistye tv
atipraudhatvam apadyamaneyam ndsti mano-vaigunya-gandha eva jieya || 3 ||

Bhavanuvada: El ruci es de dos tipos: (1) el ruci que depende de la
excelencia externa en relacion con Bhagavan (vastu-vaisistya-apeksini)
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y (2) el ruci que no depende de la excelencia externa en relacion con
Bhagavan (vastu-vaisistya-anapeksini).

Aqui, vastu se refiere a los nombres, las formas, las cualidades y los
pasatiempos de Sri Bhagavan y vaisistya se refiere a su excelencia externa.
Por ejemplo, uno puede anhelar una melodia agradable y dulce en el kirtana;
uno puede estar avido por escuchar una descripcion de las caracteristicas
trascendentales y los pasatiempos de Bhagavan que se expresan en un
lenguaje florido, con una voz, una tonalidad y demas aspectos apropiados;
o uno puede esperar, segun el propio estandar preciado, que el servicio y la
adoracion de Bhagavan sea realizada apropiadamente y a la perfeccion, en
términos del lugar, el tiempo, la persona, la pureza de los ingredientes, etc.
El ruci que se desarrolla en quienes dependen de esta excelencia externa
se llama vastu-vaisistya-apeksini-ruci.

Esto se asemeja a una persona que se sienta a comer y pregunta:
“:Qué tipo de platos se han preparado? ;Qué tan sabrosos son? Tales
preguntas serian caracteristicas solo de alguien que tiene poco apetito.
Vastu-vaisistya-apeksini-ruci es algo parecido. Si la mente de uno esta
contaminada por el mas minimo rastro de impureza, entonces el gusto por
el kirtana y otras ramas del bhakti dependera de las excelencias externas
mencionadas anteriormente. Debemos saber que este tipo de ruci revela
que la mente de uno todavia esta cubierta por una capa de contaminacion.

Sin embargo, el segundo tipo de ruci, vastu-vaisistya-anapeksiniruci (el
gusto que no depende de la excelencia externa en relacion con Bhagavan),
es extremadamente poderoso desde el momento en que uno se dedica al
sravana y kirtana de los nombres, las formas, etc., de Sri Bhagavan. Y
si la excelencia externa en relacion con los nombres, las formas etc., de
Sri Bhagavan esta presente, por ejemplo, cuando el kirtana se realiza con
melodia, métrica, florituras musicales, etc.; entonces este ruci madura mas
aun, y uno se llena de un deleite inmenso. Debe entenderse que ni el mas
minimo rastro de cualquier defecto permanece en el corazon de aquel que
ha desarrollado este tipo de ruci.
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Piyasa-varsini-vrtti: El ruci es de dos tipos: vastu-vaisistya-apeksini y

vastu-vaisistya-anapeksini.

(1)

(2)
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Vastu-vaisistya-apeksini — Es el gusto (ruci) que depende de la excelencia
externa de un objeto (vastu). Debemos entender que aqui, la palabra
vastu se refiere a Bhagavan. Cuando hay una expectativa de que el
kirtana de los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos
de Sri Bhagavan deben realizarse con melodias maravillosas y con
el ritmo y la métrica adecuados; que las narraciones sobre El deben
contener descripciones encantadoras dotadas de lenguaje florido, o que
el servicio y la adoracion a la Deidad de Sri Bhagavan debe realizarse en
un lugar puro y acogedor, en un momento apropiado y con ingredientes
encantadores, indica vastu-vaisistya-apeksini-ruci. En otras palabras, en
ausencia de estos elementos no surge el gusto.

Antes de comer, una persona con poco apetito preguntard: “; Qué
comidas se han preparado? ;Qué tan sabrosas estdan?” Por el contrario,
una persona hambrienta no hara tales preguntas. Ella aceptara lo que
sea que se haya preparado, ya sean preparaciones sabrosas o no. Del
mismo modo, aquellos que tienen mucho gusto por las ramas del bhakti
no tienen la expectativa de que el kirtana deba ser melodioso, cadente,
ritmico, etc. Las mentes de aquellos que sostienen tales expectativas no
se han purificado por completo. Se debe entender que todavia tienen

una traza de contaminacion.

Vastu-vaisistya-anapeksini — Es el gusto (ruci) que no depende de la
excelenciaexternadeunobjeto (vastu). Unapersonaconeste tipode ruci
no requiere ninguna de las excelencias mencionadas anteriormente.
Desde el principio, su audicion y canto de los nombres, las formas,
las cualidades, etc., de Sri Bhagavan es resuelto, intenso y rebosa de
entusiasmo. Tal ruci estd compuesto de una fe inquebrantable en los
nombres, las formas, las cualidades, los pasatiempos y la adoracion
de Sri Bhagavan. No depende de elementos melddicos, ritmicos o
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musicales en la ejecucion del kirtana, pero si las caracteristicas de
la excelencia externa estan presentes, ese ruci se desarrolla aun mas
hasta volverse extremadamente maduro. Por ejemplo, una persona
muy hambrienta come sin importar si la comida es sabrosa o no. Con
alegria consume arroz blanco, incluso sin una preparacion de vegetales
mezclados. Al mismo tiempo, si hay varias clases de preparaciones
de primera clase, ella experimenta un gusto atin mas sorprendente
en ellas. Por lo tanto, el ruci que no se basa en ninguna excelencia
externa se conoce como vastu-vaisistya-anapeksini-ruci. Sin embargo,
si tal excelencia externa estd presente, este ruci madura mucho mas
y se vuelve completamente deleitable. Cuando este tipo de ruci se
despierta, ni el mas minimo rastro de impureza de depender de los

atributos externos persiste en el corazon.

Texto 4

El abatimiento y la dicha de una persona en quien

ha surgido el ruci

tatas caho sakhe! krsna-namamrtani vihaya kim iti dusparigraha-yoga-ksema-
varta-visayesu nimajjayasi tvam va kim bravimi dhin mam yad aham api pamarah
sri-guru-carana-prasada-labdham apy etad vastu sva-granthi-nibaddham maha-
ratnam ivanupalabhya parito bhramann etav antam kalam anyavya-para-
paravara-madhye mithya-sukha-lesa-sphutita-kapardaka-matram anvisyayumsi
vrthaivanayam | bhakteh kam apy anangi kurvan sakter abhavam evadyotayam |
hanta sa evaham saiveyarih me rasand ya hy anrta-katu-gramya-pralapam amrtam
iva lihyati bhagavan-nama-guna-vartasu salasaivasit | hanta hanta tat-katha-
sravanarambha eva svapam bhajams tadaiva kadacit prastutayam gramya-vartayam
utkarnataya labdha-jagaram sadhinam sad eva tat sakalam akalankayam | asya
ca duspurasya jatharasya krte jaratho ’pi karis kan duskrtodyaman nakaravam |
tad aham na jane kasmin va niraye sva-krta-phalam upabhufijanah sthasyamiti
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nirvidyamanas tadaiva kvacid aho raho bhuvi mahopanisat-kalpa-valli-phala-
saram saranga iva prabhos caritamrtam svadayann abhivadayan muhur muhur
api sadhun avyadhiita-sarmlapas tisthann upavisan pravisann api bhagavad-dhama-
baddhamala-seva-nisthas tan-mana unmana ivabhijia-lokair alaksyamano bhakta-
jana-bhajanananda-nrtyadhyayam adhyetum upakramamana iva ruci-nartakya
panibhyam grhitveva tat-tac-chiksyamana iva kancana-mudam ananubhiita-
carim upalabhe na jane kusilavacaryabhyam bhava-premabhyam kalena pravisya
nartayisyamanah kasyam va nirvrtini-vrti virajayisyatiti || 4 |

iti madhurya-kadambinyarm upalabdhasvada-nama pancamy amrta-vrstih || 5 ||

Bhavanuvada: “Oh, amigo mio, abandonando el néctar del nombre de Sri
Krsna, ;por qué te absorbes en conversaciones sobre adquirir y mantener
aquello que es dificil de obtener? ;Qué puedo decirte? jPobre de mi!, de
hecho, por la misericordia de los pies de loto de s$ri guru, una persona
tan pecadora como yo obtuvo algo tan grandioso como es la devocion al
Senor Supremo (bhagavad-bhakti). Sin entender su valor, me he olvidado
de eso, tal como uno puede olvidarse de una joya preciosa atada en un
pedazo de tela. De esta manera, deambulo aqui y alld con la esperanza
de obtener una felicidad falsa e insignificante, asi como uno busca en las
cuatro direcciones una cauri astillada (una concha usada como dinero). He
abandonado la practica del bhagavad-bhakti y desperdicié toda mi vida,
vagando por el océano de la gratificacion de los sentidos materiales. Puse
en evidencia mi completa impotencia al no aceptar, ni dedicarme a ninguna
de las actividades del bhakti”.

“{Ay, ay! Mi lengua, al igual que yo, es perversa por naturaleza. Hasta
hoy en dia lame la conversacion mundana que es amarga, y que esta llena
de falsedad, como si fuera néctar, pero es perezosa al momento de saborear
los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos nectareos de Sri
Bhagavan. jAy, ay! La somnolencia me abruma tan pronto como me siento

a escuchar hari-katha, pero si comienzan las conversaciones mundanas,
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mi somnolencia desaparece y soy todo oidos, ansioso por absorberlas con
total atencion. De este modo, una y otra vez he deshonrado la asamblea de
personas santas. Incluso en mi vejez, ;qué actividad inicua no he intentado
realizar simplemente para llenar mi panza que siempre esta insatisfecha?
No sé en que infierno estoy destinado a sufrir los resultados de estos actos
perversos, ni por cuanto tiempo”.

El devoto que se asemeja a un cisne, atrapado por este estado
de lamentacion mientras vive en esta tierra, repetidamente saborea
y ofrece reverencias a las caracteristicas nectdareas de Sri Bhagavan.
La descripcion de tales caracteristicas es la esencia del fruto de la
enredadera que satisface los deseos de los grandiosos Upanisads, los
cuales contienen los temas mas confidenciales. Dejando de lado toda
conversacion mundana, tal devoto primero se sienta en una asamblea
de sadhus, luego reside cerca de esos sadhus, y finalmente entra en su
comunion. A veces se refugia en la morada sagrada de Bhagavan, donde
realiza un servicio firme e inmaculado para El. Entrega completamente
su mente a ese servicio y finalmente alcanza total absorcion en ello. Para
el ignorante, parece alguien despistado. Pero la bailarina llamada Ruci
personalmente comienza a darle lecciones sobre la danza llena de éxtasis
del bhajana, como si lo tomara de ambas manos. Por consiguiente, ese
devoto queda colmado por una alegria sin precedentes.

A su debido tiempo, cuando los dos maestros de la danza — el Bhava
y el Prema — lo hagan bailar, ;quién podra saber en cual morada de la
dicha residira?

Asi termina el Bhavanuvada

de la quinta lluvia de néctar,
llamada Upalabdhasvada

(“Vivencia del gusto trascendental”)
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Piyusa-varsini-vrtti: Un sadhaka en quien el ruci ha surgido manifiesta
anubhavas o las expresiones de las emociones espirituales del corazon
que son corporales, vocales y mentales. Aqui, Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura describe el comportamiento de tal sadhaka para que podamos
entenderlo facilmente.

Una persona en cuyo corazoén ha florecido el ruci se llama jata-ruci-
sadhaka. Tal sadhaka conversa con su companera, la mente, de la siguiente
manera: “Oh, amiga mia, ;por qué abandonas el néctar del dulce nombre de
Sri Krsna y, en cambio, permaneces absorta hablando sobre como adquirir y
mantener objetos materiales, que son muy dificiles de obtener?

En la medida en que el ruci por los nombres, las formas, las cualidades
y los pasatiempos de Sri Krsna surge en el sadhaka, ¢] desarrolla una aversion
a lo que no esta relacionado con Krsna, tal como el desdén hacia los objetos
y los temas mundanos. Tras notar el entusiasmo por acumular objetos
materiales de su querida amiga [su mente], el jata-ruci-sadhaka siente mucha
tristeza. De hecho, la naturaleza del bhakti es tal que cuando ella manifiesta
levemente su esplendor en el sadhaka, él se considera a si mismo como
el mas descualificado y degradado, y comienza a condenarse a si mismo.
Unicamente esta angustia, caracterizada por la sensacion de que no tiene
bhakti, es lo que lo eleva gradualmente a las etapas mas elevadas del sadhana.

Un jata-ruci-sadhaka se condena a si mismo de la siguiente manera:
“Oh, amiga mia [Oh mente], ;qué mds puedo decirte? jPobre de mi!, soy
muy perverso y detestable. Por la misericordia de mi gurudeva, obtuve el
bhagavad-bhakti, pero no lo valoré ni lo mas minimo, tal como una persona
que obtiene facilmente una joya preciosa y la ata en el dobladillo de una tela
y después se olvida de ella. En cambio, solo para llenar mi estomago, he
deambulado de aqui para alld en busca de una riqueza insignificante, y me
absorbi en las conversaciones mundanas. De esta manera, mi vida entera ha
pasado en vano. Incapaz de realizar bhajana, pasé todo mi tiempo absorto
en conversaciones mundanas y habladurias falsas, que solo se relacionan
con la complacencia de los sentidos y no con Sri Krsna. Aun asi, las saboreé
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con mi lengua como si fueran néctar, y fui apatico con respecto a escuchar
sobre los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Krsna
iAy, ay! Me sentia abrumado por la somnolencia tan pronto comenzaba a
escuchar hari-katha, pero si en ese momento empezaba alguna conversacion
mundana, mi somnolencia desaparecia instantdneamente y me volvia todo
oidos. No sé cuantas veces he deshonrado la asamblea de personas santas por
tal comportamiento”.

Sialguien comienza a quedarse dormido mientras escucha hari-katha en
una asamblea de devotos, afecta a otros oyentes, quienes también se sienten
somnolientos. Alguien que observa esto puede preguntarse: “Las personas de
esta asamblea, ;duermen incluso mientras escuchan hari-katha?” Su critica
pasa de una persona a otra, y como resultado, toda la asamblea de sadhus
es difamada. Un sadhaka en quien ha surgido ruci recuerda esta condicion
previa y se reprende a si mismo.

Lamentdandose asi, un devoto en quien ha surgido ruci continua
pensando: “Aunque soy viejo, ;qué actos perversos no he intentado realizar,
simplemente para llenar mi estomago que nunca se satisface? Para sufrir
el resultado de estos actos pecaminosos, no sé a cudl planeta infernal estoy
destinado, ni por cuanto tiempo”.

De esta manera, influenciado por un estado de indiferencia hacia
lo material, el devoto que se asemeja a un cisne saborea repetidamente
las caracteristicas nectdreas de Sri Hari. [La descripcién de] estas
caracteristicas son la esencia misma del fruto, que surge de los grandiosos
Upanisads que se asemejan a la enredadera que satisface los deseos, y
emanan de los labios de loto de personalidades santas excelsas que habitan
esta tierra. El sadhaka ahora deja de lado toda conversacion mundana y
reside exclusivamente en la sociedad de sadhus. A veces entra al templo
de Bhagavan y se absorbe firmemente en realizar un servicio afectuoso e
inmaculado a El. De esta manera, todas las ramas del bhakti, tales como
la audicion, el canto, la adoracion, se vuelven supremamente deleitables
para el jata-ruci-sadhaka.
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Los ignorantes piensan que tal sadhaka esta loco. Sin embargo, Ruci,
la instructora de danza mas experta, lo toma de las manos y, en la asamblea
de devotos, le imparte lecciones sobre la danza de la dicha devocional
(bhajanananda), que otorga la felicidad suprema. En ese momento, él
experimenta un éxtasis como nunca antes. A su debido tiempo, los dos
maestros de danza — Bhava y Prema — vienen a instruirlo. ;Quién, entonces,
podré describir el alcance de la dicha que ¢l experimenta? No es posible
describir ese éxtasis.

De esta manera, se ha descrito la secuencia en la cual el vastu-vaisistya-
anapeksini-ruci surge y llega a su etapa de madurez completa. Este ruci
madura y crece, y a su debido tiempo culmina en el bhava y en el prema. El
autor ha elucidado esto aqui. A continuacion, se describe la etapa previa al
bhava — asakti —, en la sexta lluvia de néctar.

Asi termina el Piyasa-varsini-vrtti en
la quinta lluvia de néctar,
llamada Upalabdhasvada

(“Vivencia del gusto trascendental”)
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Texto 1
la ~ El ruci concierne al bhajana y el asakti al bhajaniya

atha saiva bhajana-visaya rucih parama-praudhatama sati yada bhajaniyam
bhagavantam visayi-karoti tadeyam asaktir ity akhyayate | yaiva bhakti-kalpa-
vallyah stavaki-bhavam asadayanti bhava-premani puspa-phale acirad eva
bhavini dyotayati | rucir bhajana-visaya asaktir bhajaniya-visayeti bhuimnaiva
vyapadesah | vastutas tubhe apy ubhayam visayi-karoty eva | apraudhatva-
praudhatvabhyam eva bhedah |

Bhavanuvada: El ruci (gusto trascendental), que se explicé anteriormente,
esta relacionado con el bhajana. Cuando el ruci se vuelve muy maduro y
el apego se dirige hacia Sri Bhagavan, el objeto del bhajana (el bhajaniya),
ese ruci se conoce como dasakti.

En el crecimiento de la enredadera de la devocion que satisface los
deseos, este dsakti representa la etapa en la que aparecen los capullos,
indicando que esta enredadera que satisface los deseos muy pronto
producira la flor del bhava y el fruto del prema. El ruci instaura al bhajana
(el proceso para desarrollar una tendencia al servicio devocional) como su
objeto principal, mientras que asakti hace que el bhajaniya (Sri Krsna, la
meta del bhajana) se vuelva su objeto principal. Aunque estas caracteristicas
denotan el énfasis principal del ruci y del dasakti respectivamente, ruci y
asakti de hecho incluyen bhajana y bhajaniya como sus objetos.

El ruci y el asakti se distinguen por su estado de madurez, asi el ruci
es un estado inmaduro y el dsakti es un estado maduro.

Piyusa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ahora estd
describiendo los sintomas de la etapa de asakti. Ruci, cuyo objeto es el
bhajana, esta inclinado hacia las ramas del bhajana como Sravana y kirtana.
Cuando ese ruci madura y vuelve a Bhagavan el objeto [central], se le conoce
como asakti. El devoto que posee ruci naturalmente se deleita al ejecutar las
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ramas del bhajana, tales como $ravana y kirtana, mientras que el devoto que
posee dasakti vivencia el surgimiento del apego directo a su Deidad adorable.

Un manojo de capullos es visible en una enredadera justo antes de
que produzca flores y frutos. Tales capullos indican que pronto apareceran
las flores y las frutas en la enredadera. Del mismo modo, la aparicion de
este asakti indica que la enredadera de la devocion que satisface los deseos
(bhakti-kalpa-lata) del sadhaka muy pronto producira la flor del bhava y el
fruto del prema.

Ruci concierne al bhajana, mientras que dsakti concierne al bhajaniya,
el objetivo del bhajana, Sri Bhagavan. En otras palabras, el objeto principal
del ruci es el bhajana, y el objeto principal del asakti es Sri Bhagavan. Los
sintomas del ruci y asakti se diferencian tnicamente en esto. En realidad,
ambos, ruci y dasakti tienen como objetos el servicio devocional (bhajana) y
Bhagavan (bhajaniya). El significado es que, aunque es cierto que un devoto
en la etapa de ruci tiene gusto por el bhajana, esto no significa que no tenga
apego (asakti) por Sri Bhagavan. Aun asi, su ruci por el bhajana es mas
prominente que su apego a Bhagavan.

Del mismo modo, no es cierto que un devoto en la etapa de asakti,
que ha desarrollado un fuerte apego por Sri Bhagavan, no mantenga un
gusto (ruci) por el bhajana. Es solo que, en ese momento, el elemento mads
prominente es su apego a Bhagavan. De esta manera, tanto el ruci como el
asakti hacen que el bhajana y el bhajaniya se vuelvan sus objetos.

En otras palabras, el gusto por la practica devocional (bhajana-ruci)
depende del apego o la atraccion a Bhagavan (bhagavad-asakti), y el apego
a Bhagavan depende del gusto por la practica devocional. Esto se puede
esclarecer de la siguiente manera: Uno no puede desarrollar apego por
Bhagavan sin poseer un gusto por la practica devocional, y uno no puede
desarrollar un gusto por la practica devocional sin tener apego por Bhagavan.
Por lo tanto, asakti es el estado completamente maduro de ruci.
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1b ~ En la etapa de asakti, el corazén se asemeja a

un espejo limpio

asaktir evantahkarana-mukuram tatha marjayati yatha tatra sahasa pratibimbito
bhagavan avalokyamana iva bhavati |

Bhavanuvada: Asakti limpia el espejo del corazon del sadhaka hasta tal
punto que cuando el reflejo de Bhagavan se manifiesta repentinamente
en su corazon, el sadhaka siente que esta teniendo la audiencia directa
de Bhagavan.

Piyusa-varsini-vrtti: Este mismo asakti limpia a fondo el espejo del
corazon del devoto (citta) hasta tal punto que Bhagavan, quien se refleja en él,
parece como si estuviera directamente visible ante el practicante. Bhagavan
estd muy cerca de las entidades vivientes, residiendo en su corazon, pero
desde tiempo inmemorial, la inmundicia del deseo de gratificacion sensorial
ha manchado el espejo del corazén, y como resultado, no puede reflejar la
dulzura encantadora (madhurya) de Sri Hari. Cuando asakti se despierta, ese
espejo se limpia notablemente. Sri Hari se refleja alli y es percibido, como si
se lo viera directamente con los ojos.

lc ~ Absorcién sin esfuerzo de la mente en el nombre, la forma,

etc., de Bhagavan

hanta visayair akramyate madiyar cetas tad idam bhagavati nidadhamiti bhaktasya
vidhitsanantaram eva prayo visayebhyo niskramya tad-ripa-gunadau yat pravesa-
Silam purva-dasayam asit tad eva cittam asaktau jatayam vidhitsatah purvam eva
svayam eva tathabhutam bhavet | yatha bhagavad-ripa-gunadibhyo niskramya
vartantare cetah kada pravistam iti prapta-nisthenapi bhaktena nanusandhatum
sakyate tathaiva vartantarato niskramya bhagavad-ripa-gunadisu kada pravistam
sva-ceta ity asaktir anasaktena na laksyate | asaktimata bhaktena tu tal laksyate || 1 ||
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Bhavanuvada: “jAy! Mi mente ha quedado abrumada por los objetos
de los sentidos. Debo enfocarla nuevamente en Sri Bhagavan”. Antes,
en las etapas de nistha y ruci, solamente cuando el deseo del sadhaka
estaba acompanado de una determinacion fuerte, podia retraer su mente
casi por completo de los objetos de los sentidos materiales y enfocarla
en meditar en las formas, las cualidades y demas de Sri Bhagavan. Sin
embargo, cuando surge el asakti, incluso antes de que el devoto lo desee,
esa misma mente medita automaticamente en las formas y las cualidades
de Bhagavan.

El devoto en la etapa de nistha se ve incapaz de percibir como y
cuando su mente dejo de contemplar la forma, las cualidades y demas
de Bhagavan, y se perdio en temas mundanos irrelevantes. Y en dasakti,
la mente se retrae imperceptiblemente de los asuntos que no estan
relacionados con Bhagavan y se absorbe automiticamente en meditar
en la forma, las cualidades y demas de Bhagavan. Este tipo de apego es
desconocido para un devoto en cuyo corazon no ha surgido dsakti. Solo un
devoto dotado de asakti tiene experiencia de ello.

Piyusa-varsini-vrtti: La etapa de asakti posee otro aspecto que lo diferencia
de la etapa de ruci. En la etapa de ruci, el sadhaka usa su inteligencia para
apartar su mente de los objetos sensoriales y volver a enfocarla a los pies de
loto de Bhagavan. Pero en la etapa de dsakti, la mente del sadhaka se absorbe
en Bhagavan muy facilmente, sin ningun esfuerzo. Sin duda, esta es una
etapa deseable para el sadhaka.

El devoto dotado de nisthd no es consciente de cuando su mente se
aparta [de su contemplacion] de los nombres, las formas, las cualidades y los
pasatiempos de Bhagavan y se enfoca completamente en temas que no estan
relacionados con Bhagavan. Del mismo modo, en dsakti, la mente se aparta
imperceptiblemente de los temas que no estan relacionados con Bhagavan y
se sumerge por completo [en la contemplacion de| los nombres, las formas,
las cualidades y los pasatiempos de Bhagavan Sri Hari. Aquella persona cuyo
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dasakti no ha despertado, no puede comprender esto, solo alguien dotado de
asakti puede notarlo.

Por lo tanto, uno debe comprender que en la etapa de asakti, la
meditacion en la forma, las cualidades, etc., de Bhagavan es mds intensa
que en la etapa de ruci. Srila Jiva Gosvami describe en su comentario sobre
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.15-16):

rucir abhilasah kintu buddhi-purvikeyar asaktis tu svarasiki
svabhavikity arthah

Esto significa: “En la etapa de ruci, por medio de su inteligencia (buddhi-
purvaka), el saidhaka intenta satisfacer tres deseos: (1) el deseo de hacer
lo que es favorable para Sri Krsna — anukiilya-abhilasa, (2) el deseo de
servir a Bhagavan con intimidad — sauhardya-abhilasa y (3) el deseo de
obtener a Bhagavan — bhagavatprapty-abhildsa. Sin embargo, en la etapa
de asakti estos tres deseos se inspiran de forma natural o espontdnea”.

Texto 2

2a ~ El comportamiento de alguien que tiene asakti cuando ve a

un sadhu

tatas ca pratah ‘kutastyo ’pi bho bhoh kantha-lambita-sri-salagrama-sila-
sundara-samputo laghu-laghiiccarita-sri-krsna-namamrtasvada-pratiksana-lolita-
rasanah preksyamana eva durbhagam mam ullasayasi kasmimscid arthe tat
kathaya kutra kutra va tirthe bhraman kesam drstya kesam va bhagavad-
anubhavanam aspadi-bhavann atmanam anyam cakrtarthayah | ity udbhavita-
samlapamrta-pana-yapita-katipaya-ksanah

Bhavanuvada: Al ver a una persona santa por la mafiana, tal devoto le
pregunta: “Querido sabio, ;de donde viene? Alrededor de su cuello cuelga
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una $ri $alagrama-sila en una hermosa caja floral. Su lengua tiembla
constantemente cuando pronuncia suavemente el Santo Nombre de Sri
Krsna y saborea su néctar. No sé por qué le da su darsana a una persona
tan desafortunada como yo, llenandome de deleite. ;Qué lugares sagrados
visito en su peregrinaje? ;De cuales grandes almas obtuvo el darsana alli?
¢Y quiénes eran los grandes devotos cuyas realizaciones escucho, por
medio de las cuales ha vuelto exitosa su vida presente y la proxima vida
también?” De esta manera, él pasa algin tiempo bebiendo el néctar que

suscitan tales dulces conversaciones.

Piyusa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura proporciona
una descripcion incomparable y extremadamente hermosa de las actividades
de un devoto que ha alcanzado la etapa de asakti. Cuando el asakti surge,
ese devoto anhela inmensamente poder obtener su objeto deseado. No
puede permanecer en un lugar y deja su casa para deambular de aqui para
alla. Al obtener el darsana de un sadhu Vaisnava, considera su vida exitosa,
y con una fe y afecto intensos postula diversas preguntas sobre el bhajana.

2b ~ Dirigiéndose al recitador del Srimad-Bhagavatam

punar anyato gatva ‘bhoh kaksa-niksipta-manohara-pustaka-vilaksanaya sriya
vidvan evanumiyase tad vydacaksva dasama-skandhiyam padyam ekam jivaya
Sruti-catakim tad-arthamrta-vrstya’ iti tad-vyakhyaya romancita-gatrah

Bhavanuvada: Después de eso, va a otro lugar, y al ver a un recitador
del Srimad-Bhagavatam, le habla asi: “Estimado sefior, al ver la notable
belleza del libro que lleva debajo de su brazo, asumo que usted es un
erudito de los Puranas, tales como el Srimad-Bhagavatam. Por lo tanto, por
favor, sea misericordioso conmigo y rejuvenezca mis oidos que son como
pajaros cataka roseandome con la explicacion nectarea de tan solo uno de
los versos del décimo canto”. Tras escuchar al recitador explicar el verso
del Srimad-Bhagavatam, los vellos de su cuerpo se erizan.
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Piyusa-varsini-vrtti: A veces, al ver a un narrador del Srimad-Bhagavatam
y al escucharle recitar y explicar un verso del décimo canto en relacion con
la dulzura de Sr1 Krsna, el devoto en la etapa de dsakti experimenta una
felicidad sin igual, y el vello de su cuerpo se eriza.

El ruci en su forma condensada se vuelve asakti. Asi, el devoto que
posee asakti experimenta el despertar de un gusto intensificado por escuchar
las narraciones de los pasatiempos de Sri Krsna.

2¢ ~ Presentacién de la angustia de uno tras encontrarse con un

maha-bhagavata

punar anyato gatva ‘hantadhunaivaham krtarthi bhavisyami yad iyam sabhaiva
sadya eva mama samasta-duskrta-dhvamsini’ iti viracita-dandavad-avani-pranipata-
purahsara-pranati-vinatikah tat-sabha-mukuta-manina maha-bhagavata-varyena
parama-vidusa sarasam dadriyamanah sankucita-tanus tad-antika-krtopavesa
eva ‘bhoh tribhuvana-jiva-bhavana-maha-bhava-roga-bhisak-siromane dhrtvaiva
dhamanim adhamasyapi me mahad-dinasya nirupaya rujam samadisasva
pathyausadhe kenapi prayuktena maha-rasayanena mad-abhipsitam pustim api
sampadaya’ iti sasram ydcamanas tat-krpavaloka-madhura-van-mayamrta-
nisyanda-nanditas tac-carana-paricarana-nita-panca-sad-vasarah

Bhavanuvada: Luego va a otro lugar y se presenta ante una asamblea
de sadhus. “jAy!”, dice. “Ahora mi vida sera exitosa, porque estas grandes
almas destruiran inmediatamente todos mis pecados”. Tras decir esto,
cae al suelo, ofreciendo sus reverencias postradas llenas de respeto a esas
grandes almas, con toda humildad.

Después el devoto se sienta cerca del mejor de los maha-bhagavatas,
la joya entre aquellos supremamente eruditos de esa asamblea, cuyo
corazon se ha derretido de afecto por él. Tras recibir el respeto de ese
maha-bhagavata, el devoto, sintiendo gran timidez, dice: “{Oh, joya de
los médicos que destruyen la gran enfermedad de la existencia material
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de todas las entidades vivientes en los tres mundos, por favor examine
el pulso de esta persona degradada, que es extremadamente caida, y
determine mi enfermedad! Por favor prescriba un gran elixir y una dieta
(maha-rasayana) para nutrir mis deseos mas queridos”. De esta manera,
con los ojos llenos de lagrimas, le suplica por su misericordia. Tras recibir
su mirada llena de misericordia y aceptando sus instrucciones nectareas,
queda rebosante de alegria y pasa cinco o seis dias alli, sirviendo sus pies
de loto.

Piyusa-varsini-vrtti: A veces su mente se distrae y se va a otro lugar.
Al encontrarse con una asamblea de personas santas, inmediatamente
considera que su vida se ha vuelto exitosa. En efecto, considera al mads
elevado de los sadhus de esa asamblea Vaisnava como la joya cimera de los
médicos que pueden destruir la gran enfermedad de la existencia material.
Asi, con la mente agitada, se acerca a él y le hace muchas preguntas sobre
la medicina y la dieta para curar la enfermedad de la existencia material,
y como poder alcanzar mas rdpidamente su deseo mds preciado. Tras
escuchar las instrucciones misericordiosas de los sadhus, se considera de
lo mas exitoso y permanece alli por algunos dias, ocupandose en servirlo.
Sin embargo, el dsakti que rebosa en su corazon, no le permite permanecer
en un solo lugar. “;Donde iré? ;Qué debo hacer? ;Como obtendré a Sri
Krsna?” Esa es su condicion.

2d ~ Buscando la misericordia de Bhagavan en las actividades

de pajaros y animales

sarasam atann api kadacid atavim yadi mayi vartate krsnasya krpavalokas
tadayam duratah puro *valokyamanah krsna-saras tri-caturani padani mad-
abhimukham ayatu na cen mam prsthi-karotv iti naisargikir api mrga-pasu-
paksi-cestas tad-anugraha-nigraha-lingatayaiva janan
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Bhavanuvada: En otras ocasiones, mientras deambula alegremente por
un bosque, piensa: “Si la mirada misericordiosa de Sri Krsna esta sobre
mi, entonces ese ciervo negro que esta lejos dara tres o cuatro pasos
hacia mi. Y si la misericordia de Sri Krsna no esta alli, entonces el venado
me dara la espalda y se alejara”. De esta manera, considera incluso las
actividades naturales de las aves y animales como signos de la misericordia

de Bhagavan o la ausencia de esta.

Piyusa-varsini-vrtti: A veces, completamente distraido, deambula de
bosque en bosque. Al contemplar un ciervo negro, piensa: “jAy! Este ciervo,
que se llama adecuadamente krsna-sara', ha hecho de Sri Krsna la esencia
de su vida. Por lo tanto, si avanza tres o cuatro pasos hacia mi, entonces
entenderé que la misericordia de Sri Krsna estd sobre mi. Y si se da la vuelta y
corre, entonces entenderé que la misericordia de Sri Krsna no estd sobre mi”.
De esta manera, ve los sintomas de la misericordia de Bhagavan o la ausencia
de la misma en las actividades naturales de las aves y otros animales. En otras
palabras, anhela [ver] la misericordia de Bhagavan en todas las cosas.

2e ~ Mirando a algunos nifios brahmanas como si fueran los

cuatro Kumaras

gramopasalye ’pi khelato vipra-balakan sanakadin iva ‘kim aham vrajendra-
kumaram prapsyami’ iti prstva tad-dattam uttaram meti mugdhaksaram
durbodharthataya subodharthataya va paramrsya

Bhavanuvada: De nuevo, en las afueras de una aldea, ve a algunos
nifios brahmanas jugando. Considerando como si fueran Sanaka y otros
rsis, les pregunta, “;Podré alcanzar al hijo de Sri Nanda Maharaja?” A
veces considera comprensible sus respuestas incompletas, y que no estan
articuladas apropiadamente y otras veces no.

1 Krsna-sdra es un tipo particular de ciervo, pero aqui, el devoto considera que krsna
significa “Sri Krsna”, y sara significa “esencia”. —Ed.
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Piyusa-varsini-vrtti: A veces, en las afueras de una aldea, puede ver
a ninos brahmanas jugando. Instantdneamente, un sphurti (una vision
momentanea) de los cuatro nifios santos — los cuatro Kumaras, encabezados
por Sri Sanaka Muni — despierta en su corazén, y comienza a preguntar a
estos muchachos: “;Podré obtener a Krsna?” Si, al escuchar esta pregunta,
alguno de los ninos incluso dice que no, con poca claridad, entonces el
devoto con asakti se sentira abrumado de angustia y comenzara a llorar.
“iAy, ay!” Pero si, al verle llorar, alguien dice: “Sin duda alcanzards a Sri

Krsna”, comenzard a bailar en éxtasis.

2f ~ Comportiandose como un comerciante mezquino

sva-grha-madhya-madhyasyapi maha-dhana-grdhnuh krpana-vanig iva ‘kvaham
yami kim karomi kena vydaparena me tad-abhista-vastu-jatam hasta-gatam syad’
iti parimlana-vadanas cintayan svapan uttisthan upavisan parijanaih karanam
prcchyamano ‘pi kadacin miitka iva kadacid avahittham alambamanah

Bhavanuvada: En otras ocasiones, se sienta en su morada y piensa tal
como un comerciante mezquino que ansia una inmensa riqueza: “;A donde
iré? ;Qué debo hacer? ;Como obtendré mi tesoro preciado?

Se angustia de esta manera y con su rostro lleno de tristeza, a veces se
queda dormido, a veces se pone de pie, y a veces permanece sentado. A veces,
si sus familiares cercanos le preguntan por qué se comporta de manera tan

extrana, se queda mudo y, otras veces, oculta sus verdaderas emociones.

Piyusa-varsini-vrtti: A veces, indiferente a todo, se sienta en silencio en
su casa. A veces, como si fuera un comerciante avaro que codicia una gran
riqueza, con la mente inquieta se pregunta, “; Cuando obtendré a Bhagavan?
(A donde iré? ;Qué tengo que hacer para obtener mi objeto deseado?”
Ansioso, con la mente deprimida, se pierde en esta meditacion constante.

Se olvida incluso de atender funciones corporales como comer y banarse.
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A veces permanece durmiendo, a veces de repente se levanta, y otras veces
permanece sentado. En casa, cuando sus familiares le preguntan por qué se

comporta asi, guarda silencio en un intento de ocultar sus emociones.

2g ~ Las opiniones de diferentes personas sobre alguien que

tiene asakti

sampratam abhud ayam channa-buddhir iti bandhubhih svabhavata evayam
jada iti prativesibhir ajiair murkha iti mimamsakaih bhranta iti vedantibhih
bhrasta iti karmibhir aho maha-saram vastu samadhi-gatam iti bhaktair
dambhika iti tatraparadhibhih paramrsyamano mandpamana-vicara-vidhuro
bhagavad-asakti-svardhuni-pravaha-patita eva cestate bhakta iti || 2 ||

iti madhurya-kadambinyam manoharini nama sasthy amrta-vrstih || 6 ||

Bhavanuvada: Al verle en tal condicion, sus amigos y familiares
comienzan a pensar que ha perdido el juicio. Los vecinos ignorantes
dicen que por naturaleza es incompetente mentalmente o lerdo. Los
adherentes a la filosofia mimamsa dicen que es un tonto. Los seguidores
de la filosofia Vedanta se refieren a él como alguien desconcertado, y los
trabajadores fruitivos declaran que esta en la ruina. Sin embargo, los
devotos entienden el verdadero estado de las cosas. Ellos dicen, “;Ah!
iTan solo mira! El ha obtenido la cosa mas esencial”. Los ofensores a los
Vaisnavas comentan que rebosa de engaiio y orgullo. Pero él, el mejor de
los devotos, esta libre de todo interés por el honor y la deshonra mundana
y estando inmerso en el flujo del apego divino a Bhagavan (bhagavad-
asakti), que es como el flujo del Mandakini, él continua manifestando
diferentes tipos de comportamientos trascendentales, como los que se
mencionaron previamente.

365



Madhurya-kadambini

Asi termina el Bhavanuvada
de la sexta lluvia de néctar,
llamada Manoharint

(“Embeleso del corazén”)

Piyasa-varsini-vrtti: Sus familiares y amigos comienzan a pensar que ha
perdido el juicio. Cuando los vecinos ignorantes ven su comportamiento,
dicen que es un vago y que por naturaleza esta desprovisto de conocimiento
e inteligencia. Algunos suponen que tiene una enfermedad mental. Los
seguidores de la filosofia mimamsa, que son expertos en argumentar, lo
consideran un tonto. Los mayavadis seguidores del Vedanta consideran que
estd equivocado, y los que estdn establecidos en el camino del karma (los
trabajadores fruitivos) creen que estd en la ruina. Aquellos que siempre
estan cometiendo ofensas a los devotos dicen que es orgulloso y que tiene
duplicidad.

Las creencias erroneas de estas personas se originan en su sentimiento
de aversion a Bhagavan y en su completa ignorancia sobre las verdades
fundamentales del servicio devocional a El (bhagavad-bhakti-tattva). No
son conscientes de las glorias del bhakti a Bhagavan y de las caracteristicas
del bhakti, y no estan familiarizados con las diferentes etapas del bhakti a
Bhagavan. Ellos son consumados solo en relacion con el comportamiento y
la etiqueta mundana. A veces intentan medir, con su inteligencia limitada,
verdades que estan mas alld del alcance de su percepcion sensorial limitada,
de su mente e inteligencia. Ciertamente, los Mayavadis son ofensores
del Senor Supremo. ;Qué saben de las diversas formas maravillosas de
bienaventuranza que saborea un devoto? Ellos mismos estan equivocados y
confundidos, y por lo tanto, consideran a los devotos de Bhagavan como si
también estuvieran equivocados y confundidos. De hecho, para ellos todo el
mundo estd en ilusion.

Solo un joyero puede reconocer un diamante, no un alfarero o alguien

que trata con aceite en la cocina. Del mismo modo, solo los devotos de
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Bhagavan que conocen bhakti-tattva (las verdades fundamentales sobre la
devocion por Bhagavan) pueden reconocer a alguien dotado de asakti. Ellos
pueden apreciar que esta persona muy afortunada ha obtenido aquello que
es lo mas esencial — la devocion por el Sefior Supremo — y que ahora su
vida se ha vuelto exitosa. Aparte de los devotos de Bhagavan, nadie mas
puede reconocer al alma supremamente afortunada en quien ha surgido
asakti. Indiferente al honor y a la deshonra, tal persona permanece inmersa
en la corriente del rio Mandakini del apego por el Sefior Supremo (bhagavad-
dasakti). Manifestando varios tipos de comportamiento, gradualmente avanza
hacia el gran océano del prema.

Asi termina el Piyusa-varsini-vrtti
de la sexta lluvia de néctar,
llamada Manoharini

(“Embeleso del corazén”)
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Hujo del éxtasis divino
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Bhava-bhakti







Texto 1
la ~ Bhava, el surgimiento de tres potencias: sat, cit y ananda

atha saivasaktih parama-parinamam praptavati raty-apara-paryayo bhava ity
dkhyam labhate | ya eva sac-cid-ananda iti Sakti-trikasya svaripa-bhiitasya
kandali-bhavam bhajate |

Bhavanuvada: Después, cuando dasakti madura completamente, se
conoce como rati. Otro nombre para el rati es bhava. Este bhava es la etapa
en la que brotan las tres svariipa-saktis: eternidad (sat), conocimiento (cit)
y dicha (ananda).

Piyusa-varsini-vrtti: En su estado completamente maduro, dasakti se
transforma en bhava, también llamado rati. Bhava es la etapa donde brotan
las tres svariipa-saktis: sat, cit y ananda. En otras palabras, es la etapa en la
que las tres energias — sandhini, sarvit y hladini — brotan [en el corazén del
sadhakal. Al definir los sintomas del bhava, Srila Riipa Gosvami ha descrito:

suddha-sattva-visesatma / prema-suryamsu-samya-bhak
rucibhis citta-masrnya- / krd asau bhava ucyate
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.3.1)

Cuando el corazon se ha ablandado como resultado del ruci (sabor), el
sadhana-bhakti se convierte en bhava-bhakti. Este bhava-bhakti es una
manifestacion especial de suddha-sattva (Suddha-sattva-visesa). Es como

un rayo de sol del prema-bhakti.

Bhava, o rati, es el brote del sthayi-bhava, del prema y de sus
transformaciones tales como sneha, mana y pranaya. Estas transformaciones
llegan hasta el mahabhava, la etapa mas elevada de prema. Con la intencion de
establecer esto, se describen las caracteristicas intrinsecas (svariipa-laksana)
del bhava con las palabras suddha-sattva-visesatma (“una manifestacion
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especial de Suddha-sattva”). Y se describen las caracteristicas marginales
(tatastha-laksana) del bhava usando los términos prema-siryamsu-samya-
bhak (“como un rayo de sol del prema”) y rucibhis citta-masrnya-krt (“suaviza

el corazon a través de diversos sabores”).

(conocimiento) y hladini (felicidad). Aqui, el término suddha-sattva-visesa se
refiere a la porcion esencial de la potencia de conocimiento (samvit) dotada

Sri Bhagavan posee tres potencias: sandhini (existencia), sarvit

con la funcion esencial de la gran potencia conocida como hladini.

comienza con Suddha-sattva-visesatma, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura

En su comentario sobre el verso del Bhakti-rasamrta-sindhu, que

escribe lo siguiente:
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Mientras se practica el sadhana-bhakti mencionado anteriormente,
cuando el corazon se derrite con el gusto (ruci), lo que significa un
deseo de alcanzar a Krsna (bhagavat-prapty-abhilasa), un deseo de hacer
lo que es beneficioso para Krsna (anukiilya-abhilasa) y un deseo de
servir al Sefior con intimidad (sauhardya-abhilasa), debe entenderse que
el sadhaka ha alcanzado la etapa de bhava-bhakti.

La naturaleza intrinseca (svariipa) de bhava-bhakti es suddha-sattva-
visesatma. El término Suddha-sattva se refiere a la funcion cognitiva
automanifiesta (samvit-vrtti) de la potencia interna de Bhagavan. El término
suddha-sattva-visesa indica a la potencia de placer espiritual (hladini), que
es otra gran potencia interna de Bhagavan. Se debe entender que suddha-
sattva-visesa incluye incluso la etapa mas elevada de hladini, el mahabhava.

La funcion suprema, que esta llena del deseo de hacer lo que es
beneficioso para Sr1 Krsna, que es la esencia de la combinacion de las
potencias samvity hladini, y que estd situada en el corazon de los asociados
eternos de Bhagavan, estando fusionada de forma indistinguible con la
condicion de sus corazones (tadatmya-bhava) se conoce como suddha-
sattva-visesatma.

Para reiterar en términos simples, el sentimiento de servicio

eternamente perfecto (nitya-siddha-bhava), el cual reside en el corazon
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de los asociados eternos de Sri Krsna, se llama suddha-sattva-visesa. Este
bhava-bhakti es como el primer rayo de sol del prema. Por esta razon,

también se le ha llamado el brote del prema.

En el Sr1 Caitanya-siksamrta (5.1), Srila Bhaktivinoda Thakura ha
explicado el verso mencionado de una manera simple y directa:

El prema-bhakti es el fruto verdadero del sadhana-bhakti. Este prema-
bhakti tiene dos etapas: el bhava y el prema. Si el prema se compara
con el sol, entonces uno puede entender que bhava es el primer rayo
de ese sol. El bhava, cuyo svariipa es el visuddha-sattva (la existencia
absolutamente pura), derrite el corazon del sadhaka a través del ruci.
Previamente se describié al cultivo continuo de actividades realizadas
con un sentimiento favorable para el bienestar de Sri Krsna (krsna-
anusilana) como una caracteristica genérica del bhakti, pero cuando
ese mismo krsna-anusilana alcanza la naturaleza de visuddha-sattva y
ablanda el corazon del sadhaka con el ruci, se le conoce como bhava.

Cuando el bhava se manifiesta en la tendencia del corazon (mano-vrtti),
se vuelve uno con esta. Aunque en realidad, el bhava es auto manifiesto,
pareciera que es algo que es producido, porque se manifiesta a si misma a
través de la tendencia del corazon. Aunque rati, otro nombre para el bhava,
es en si mismo el objeto a ser saboreado, se acepta como el medio por el
cual uno saborea el objeto (visaya) del rati, Bhagavan Sri Krsna.

Aqui debe entenderse que este rati es el éxtasis de la realidad
espiritual (cit-tattva); no es un tattva que pertenezca a este plano material
inerte. Laatraccion por los objetos inertes que experimentan las entidades
vivientes condicionadas es simplemente una transformacion pervertida
del rati espiritual y se debe a su contacto con la materia inerte. Cuando
el sadhaka en este mundo cultiva el servicio devocional a Bhagavan, ese
rati, a través de la porcion de samvit de la potencia interna, se vuelve el
medio para saborear el néctar de los temas relacionados con Bhagavan.

Y a través del aspecto hladini de la potencia interna, rati otorga éxtasis

(ahlada) al sadhaka.
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1b ~ El bhava se obtiene muy dificilmente (sudurlabha) y hace
que la liberacién parezca insignificante (moksa-laghuta-krt)

yam eva khalu bhakti-kalpa-vallya utphullam prasunam dcaksate | yasya ca
bahyaiva prabha sarvaih sudurlabha abhyantari tu moksam api laghu-karoti |
yasya ca paramanur eka eva tamah samastam unmulayati | yasya parimalaih
prasrmaraih madhusidanam nimantryaniya tatra prakati-kartum prabhiyate |

Bhavanuvada: Ademais, se dice que este bhava es comola flor totalmente
florecida de la enredadera del bhakti que satisface los deseos. De hecho,
el resplandor (es decir la caracteristica) de esta flor es que es lo mas
dificil de obtener (sudurlabha) y hace que incluso la liberacion parezca
insignificante (moksa-laghuta-krt). Incluso una particula atémica de
este bhava destruye completamente la oscuridad de la ignorancia de
raiz. De la flor del bhava emana una fragancia encantadora que invita a
Sri Madhusiidana, ocasionando que El se manifieste directamente ante
el devoto.

Piyiisa-varsini-vrtti: Srila Visvanatha Cakravarti Thakura también
afirma que el bhava, o el rati, es como la flor completamente desarrollada
de la enredadera del bhakti que satisface los deseos. El brillo externo de
esta flor del bhava es sudurlabha, lo que significa que el bhava es muy
dificil de obtener. Por una practica extensa de sadhana y por la misericordia
del sadhu, del guru y de Sri Hari, uno obtiene la riqueza extremadamente
rara del bhava. El brillo interno de esta flor es moksa-laghuta-krt, lo que
significa que el bhava hace que incluso la liberacion, que los jianis y los
yogis alcanzan después de muchas dificultades, parezca insignificante. Por
lo tanto, las dos caracteristicas del bhava-bhakti son moksa-laghuta-krt (el
alcanzar la liberacion se vuelve insignificante) y sudurlabha (es muy dificil
de obtener).
En relacion con moksa-laghuta-krt, Srila Riipa Gosvami ha descrito:
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manag eva praridhayam / hrdaye bhagavad-ratau
purusarthas tu catvaras / trnayante samantatah
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.33)

Cuando el bhava-bhakti se despierta en el corazon, aunque sea
ligeramente, alcanzar las cuatro metas que buscan los humanos — a
saber, dharma (el deber prescrito segun los principios religiosos), artha
(la obtencion de riqueza), kama (el deseo de placer sensorial) y moksa

(la liberacion) — se vuelven tan insignificantes e inttiles como la paja.

El ha citado la siguiente evidencia del Sri Narada-pancaratra:

hari-bhakti-maha-devyah / sarva muktadi-siddhayah
bhuktayas cadbhutas tasyas / cetikavad anuvratah
citado en el Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.34)

Todos los tipos de liberacion, todas las perfecciones misticas y todas las
variedades de disfrute material marchan como sirvientas detras de la

gran reina Bhakti-devi.

En referencia a la caracteristica de sudurlabha, Srila Rtipa Gosvami ha
descrito:

sadhanaughair anasangair / alabhya sucirad api
harina casv adeyeti / dvidha sa syat sudurlabha
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.1.35)

Una persona no puede obtener la devocion por Sri Hari incluso después
de abandonar el apego a los objetos de los sentidos materiales y luego
de dedicarse en numerosas practicas espirituales durante un periodo
prolongado de tiempo. Ademds, Sri Hari no otorga ficilmente el bhakti

por EL. Por estas dos razones, el hari-bhakti es muy dificil de obtener.
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Mientras uno no desarrolle un apego profundo por alcanzar el prema-
bhakti, St Hari no lo otorgara. Tras alcanzar tan solo una particula atémica
de este bhava-bhakti, la oscuridad total de la ignorancia y la nesciencia del
corazon se disipan por completo.

La fragancia de esta flor trascendental del bhava llega hasta el mundo
espiritual, donde su polen nectdreo invita a Bhagavan Sri Madhusidana a
venir y saborear su miel, haciendo que aparezca ante el devoto. En otras
palabras, un abejorro se siente tan atraido por la fragancia de una flor
completamente desarrollada que se embriaga con esta. Se acerca a la flor y
con gran deleite bebe su miel. Del mismo modo, Bhagavan Sri Madhusiidana
se siente atraido por la fragancia que emana de la flor del bhava en el corazon
del devoto. El personalmente se manifiesta en el corazén del devoto y bebe
la miel de esa flor, quedando asi extasiado.

lc ~ Un corazén derretido de bhava unta las extremidades de Bhagavan

kim bahuna yair eva vasitas citta-vrtti-tila-vitatayo dravi-bhavam asadya sadya
eva bhagavad-angam akhilam eva snehayituri yogyatam dadhate | yah khalv
avirbhavann eva svadharam svapacam api brahmader api namasyatvam dapadayati |

Bhavanuvada: ;Qué mas se puede decir? Las tendencias del corazon
del devoto (citta-vrtti) son como una montaina de semillas de sésamo.
El bhava hace que estas tendencias se vuelvan fragantes y se derritan,
convirtiéndose en aceite, y asi son capaces de untar inmediatamente
todas las extremidades de Sri Bhagavan con carifio. Cuando este bhava se
manifiesta, hace que su recipiente sea venerable para el Senor Brahma y
otros, incluso si ese portador es un canddla (un paria comedor de perros).

Piyuasa-varsini-vrtti: Ademads, este bhava derrite el corazon del devoto
[comparado aqui con un monton de semillas de sésamo] completamente

de manera tal que todo el cuerpo de Sri Bhagavan se permea de afecto. Este
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bhava es tan puro que puede manifestarse en cualquier lugar, sin importar
el nacimiento, incluso en el corazén de una persona paria comedora de
perros, haciendo que esa persona se vuelva venerable incluso para el
Senior Brahma.

1d ~ Una visién de Bhagavan a través de todos los sentidos

udyotamane ca asmin syamalimanam vraja-mahendra-nandanasyanganam eva,
arunyam tadiyadhara-netrantader eva, dhavalimanam tadiya-vadana-smita-
candrikader eva, pitimanam tad-ambara-bhuisanader eva ledhum labdhasanna-
samayam iva valitotkanthar bhaktasya nayana-dvandvam asrubhir ajasram
atmanam abhisificet | gitam tadiyam muralya eva Sifijitam tadiya-nupurader
eva, sausvaryam tadiya-kanthasyaiva, nidesam tac-carana-paricaranasyaiva,
tat-krtam kam api svasyavatamsi-kartum mrgyad iva sthane sthane ksane ksane
sravana-dvayam niscali-bhavad unnamet | evam eva kidrso va tad-ubhaya-
kara-kisalaya-sparsah? iti tadaiva tam anubhavad iva gatrarm romarncitam
bhavet | tat-saurabhyam labhyamanam iva vidusyau nase praphulle ksane ksane
svasam grhitva paricicisetam | hanta sa phela kim me svadaniya? iti tadaiva
tam upalabhamaneva rasanapy ullasam dadhanav osthadharau lihyat | kadapi
tadiya sphurtau tam saksat praptavad iva ceto hrsyet tan-madhuryasvada-
sampattya madyet tadaiva tat-tirobhave visidet glayed ity evam sancari-bhavair
atmanam alankurvad iva Sobheta |

Bhavanuvada: Cuando este bhava despierta, el jata-rati-bhakta (aquel
en quien ha surgido el bhava) saborea la tez oscura de las extremidades de
Vrajendra-nandana Sri Krsna, el tono rojizo de Sus ojos y labios, el brillo
blanquecino que emana de Su rostro sonriente como la luna, y el brillo
amarillo de Su ropa y ornamentos. De esta manera, él vivencia a Sri Krsna
como si estuviera muy cerca de él. La voz del devoto se entrecorta y su
cuerpo se humedece de la corriente continua de lagrimas.
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A veces ese devoto anhela decorar sus oidos con el sonido dulce de
la flauta de Sri Krsna, con el tintineo de las tobilleras de Sri Krsna, con
las palabras melodiosas que emanan de la dulce voz de Sri Krsna y con la
orden directa de SriKrsna de servir Sus pies de loto. Buscandolos, el devoto
circunvala diferentes lugares, y una y otra vez se detiene, levanta los oidos
y se queda inmovil para tratar de percibir el sonido. A veces se pregunta:
“:Como sera el contacto con las manos de loto de Vrajendra-nandana
Sri Krsna?” En su éxtasis, como si experimentara ese contacto, todos los
vellos de su cuerpo se erizan. A veces piensa que esta experimentando la
deliciosa fragancia del cuerpo trascendental de Sri Krsna. Ensanchando las
fosas nasales, inhala una y otra vez, para familiarizarse con esa fragancia.
Y a veces piensa: “jAy, ay! ;Alguna vez seré lo suficientemente afortunado
para poder saborear el néctar de los labios de Sri Syamasundara?”

Entonces, su lengua procede a lamerse los labios con mucha felicidad,
como si llevaran ese néctar. A veces, obtiene una vision (sphurti) de su
amado Sri Krsna en el corazon. Pensando que Le ha obtenido directamente,
su corazon comienza a bailar de felicidad. En ese momento, enloquece de
felicidad ante el pensamiento de que ha obtenido la riqueza de saborear
la dulzura de Bhagavan. Y nuevamente, cuando esa vision momentanea
desaparece, se pone inquieto y lleno de lamentacion.

Asi, tal devoto, en cuyo corazén ha despertado el bhava, decora su
alma con los diversos saficari-bhavas [emociones extdticas que surgen y
vuelven a entrar como olas en el océano del sentimiento eterno de uno] y

asi queda hermosamente situado.

Piyusa-varsini-vrtti: Como si saboreara directamente los cinco objetos de
los sentidos relacionados con Sri Krsna; Su forma, sabor, fragancia corporal,
voz y contacto, el sadhaka en quien ha surgido el bhava se adorna con los
ornamentos de las diversas emociones extaticas. Ese devoto considera que
ha obtenido una proximidad cercana con Sri Krsna. Es como si estuviera

experimentando directamente la dulzura de la belleza de la tez oscura de Sri
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Krsna, la dulzura del matiz rojizo de Sus labios y ojos, el brillo blanquecino
de su suave sonrisa sobre Su rostro cual luna, y el brillo dorado de Su ropa
y adornos. Con gran emocion, se bafia en la corriente intinterrumpida de
lagrimas que brotan de sus ojos.

Tal sadhaka desea escuchar el dulce sonido de la flauta de Sri Krsna,
el tintineo de las campanillas de Sus tobilleras y de Su cinturén, el sonido
de Su voz meliflua, y Sus instrucciones para servirlo. El devoto levanta sus
oidos y centra su audicion en diferentes direcciones, hacia arriba y hacia
abajo, a un lado y al otro [para escuchar esos sonidos]. A veces, al sentir
el contacto dulce y delicado de las manos de loto de Sri Krsna, el vello de
su cuerpo se eriza. “jAhora alcanzaré a Sri Krsna! jAhora alcanzaré a Sri
Krsna!” Tal es su condicion.

En el Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.9), Srila Ripa Gosvami ha declarado:
ratir ananda-ripaiva, “la etapa en la que despierta el rati (bhava) es
verdaderamente la forma de la dicha suprema”. El sadhaka dotado con rati
experimenta un jubilo ilimitado tras recibir una visién interna trascendental
(sphiirti) de St Krsna. A veces, al alcanzar tal sphiirti, enloquece, tras haber
saboreado la dulzura de Bhagavan y, en otras ocasiones, al no recibir un
sphiirti de Sri Krsna, queda sumamente taciturno y deprimido.

De esta manera, muchos saficari-bhavas (emociones extdticas
transitorias) como el jubilo y el abatimiento aparecen en el cuerpo de ese
sadhaka. Decordandose con estos bhavas, queda hermosamente adornado.
Uno puede observar los siguientes treinta y tres saficari-bhavas en tal devoto:

(1) la indiferencia - nirveda, (2) el ser taciturno - visada, (3) la humildad
- dainya, (4) la culpa - glani, (5) la fatiga - srama, (6) el encandilamiento -
mada, (7) el orgullo - garva, (8) la duda - sanka, (9) la aprension - trasa, (10) la
emocion intensa - avega, (11) la locura - unmada, (12) el olvido - apasmrti, (13) la
enfermedad - vyadhi, (14) el desconcierto - moha, (15) la muerte - mrtyu, (16) la
pereza - alasya, (17) la inercia - jadya, (18) la timidez - vrida, (19) el esconder las
emociones - avahittha, (20) el recuerdo - smrti, (21) la argumentacion - vitarka,
(22) la contemplacion - cinta, (23) la atencion - mati, (24) la paciencia - dhrti,
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(25) el jubilo - harsa, (26) el afan - autsukya, (27) la ferocidad - augrya, (28) la
ira - amarsa, (29) los celos - asiiya, (30) la inquietud - capalya, (31) el sueno -
nidra, (32) el suenio profundo - supti y (33) el despertar, o la conciencia - bodha.

Solo en la etapa de rati el devoto puede ser realmente llamado un
sddhaka. Los sintomas de un sadhaka-bhakta se han descrito en el Bhakti-
rasamrta-sindhu (2.1.276):

utpanna-ratayah samyan / nairvighnyam anupagatah
krsna-saksat-krtau yogyah / sadhakah parikirtitah

Aquellos devotos en quienes krsna-rati se ha despertado pero cuyos
obstaculos atn no se han erradicado completamente, y quienes han
obtenido la cualificacion para tener audiencia directa de Krsna, se

conocen como sddhakas.

El siguiente ejemplo del Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.278) ilustra
esto: “Oh persona inteligente, no te preocupes que las llamas ardientes del
fuego forestal [de la existencia material], continten existiendo, a pesar de
que te empapaste de lagrimas que cayeron cuando escuchaste una corriente
de narraciones semejantes a un rio describiendo a Sri Bhagavan. Los vellos
erizados que se asemejan a muchos peces danzando se pueden ver en tus
extremidades, y asi parece que muy pronto la nube negra (krsna-megha), la
cual estd llena de una lluvia de misericordia que destruye el anhelo del néctar
[mundano], surgira en el cielo de tu corazon”.

En otras palabras, cuando las lagrimas fluyen en una corriente continua
como resultado de escuchar las narraciones sobre Sri Bhagavan, no hay
necesidad de preocuparse por el cautiverio material, porque muy pronto Sri
Krsna otorgara Su misericordia. En esta etapa del rati, el hari-katha sabe a
néctar y el deseo por cualquier otra cosa abandona el corazon.
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le ~ El recuerdo de Bhagavan cuando se est4 en vigilia, sofiando

y en un suefio profundo

buddhir apatantam evartham avadharayanti jagrat-svapna-susuptisu tadiya-
smrti-vartmany eva panthatvam adhyavasyet |

Bhavanuvada: La inteligencia del devoto que ha alcanzado bhava esta
constantemente enfocada en alcanzar su unico objetivo preciado. En cada
uno de los tres estados de conciencia — vigilia, sueno y sueno profundo
— €l permanece siendo un viajero en el camino del recuerdo constante de
Sri Bhagavan.

Piyusa-varsini-vrtti: El jata-rati-sadhaka alcanza un estado en el cual el
recuerdo de Sri Hari contintia de manera ininterrumpida (dhruva-anusmrti).
Dado que recibe una visioén interna ininterrumpida y una realizacion continua
de la belleza intrinseca de Vrajendra-nandana (svarupa-lavanya), ya sea que
esté dormido, despierto o en un suefio profundo, siempre esta vehemente
por obtener el servicio de los pies de loto de Sri Krsna. Su recuerdo de Sri
Krsna no se detiene ni por un momento.

Bhagavan Sri Kapiladeva ha descrito dhruva-anusmrti como un sintoma
de la devocion que estd mas alla de las tres cualidades de la naturaleza
material (nirguna-bhakti):

mad-guna-sruti-matrena / mayi sarva-guhasaye
mano-gatir avicchinna / yatha gangambhaso ‘'mbudhau

laksanam bhakti-yogasya / nirgunasya hy udahrtam
Srimad-Bhagavatam (3.29.11-12)

Asicomo el agua del Ganga fluye naturalmente hacia el océano, de manera
similar, simplemente al escuchar sobre Mis cualidades trascendentales,

la mente fluye ininterrumpidamente como una corriente de aceite
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hacia Mi, la Superalma que habita en el corazén de todas las entidades

vivientes. Este es el sintoma de nirguna-bhakti.

El recuerdo de Sti Krsna que tiene el jata-rati-sadhaka nunca se detiene, ya
sea que esté despierto, sonando o durmiendo profundamente. En el estado de
vigilia, la mente de las personas comunes permanece absorta en formas, gustos,
sonidos mundanos y demads, pero la mente de un sadhaka dotado de rati (bhava)
no se apega a los asuntos y objetos materiales perecederos e insipidos, mas bien,
permanece continuamente absorto en pensamientos sobre Bhagavan.

Cuando se esta despierto, los sentidos externos, como los ojos, los oidos
y la nariz, permanecen alerta y activos; por lo tanto, los objetos sensoriales
de este mundo, como las formas, las fragancias y los sabores, parecen reales,
y lo que uno desea permanece irreal. Pero cuando uno esta durmiendo, los
cinco sentidos estan inconscientes, por lo que es un momento oportuno
para que el cerebro genere una amplia variedad de pensamientos. En este
estado, la mente esta desconectada de la actividad externa, por lo que vaga
en el mundo sutil, libre de atracciones burdas. Cualquier imagen que la
mente capta cuando se esta despierto, debido a su contacto con los sentidos
externos, aparece al momento de dormir, en los suefios de uno.

Dado que el corazon del sadhaka que ha desarrollado bhava esta
completamente libre de preocupaciones e inquietudes mundanas, solo los
nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Hari aparecen
en la corriente de sus pensamientos; no los objetos mundanos. Por lo tanto,
incluso en los suenos de un jata-rati-sadhaka, los nombres, las formas, las
cualidades y los pasatiempos de Bhagavan aparecen de forma natural.

Cuando se esta profundamente dormido, los sentidos burdos, asi como
las designaciones sutiles; la mente, la inteligencia, el corazén e incluso el ego
falso, estan completamente dormidos y por lo tanto permanecen inactivos.
En consecuencia, ningin pensamiento llega a la mente en ese momento.
Pero incluso en el suefio profundo el recuerdo de Bhagavan aparece en el
alma del jata-rati-sadhaka.
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1f ~ Un significado sumamente puro de la identidad (“yo”) y la

posesividad (“mio”

ahamta ca prapsyamane sevopayogini siddha-dehe pravisantiva sadhaka-
sariram prayo jahativa virajeta | mamata ca tac-caranaravinda-makaranda eva
madhukari-bhavitum upakrameteti |

Bhavanuvada: En esta etapa, la concepcion que el devoto tiene sobre el
ser (ahamta) se sitia en su cuerpo espiritual perfeccionado (siddha-deha),
el cual es adecuado para su servicio anhelado a Bhagavan y que obtendra
en la etapa de vastu-siddhi. Ese devoto continua viviendo en este mundo,
casi habiendo abandonado el cuerpo en el que esta realizando sadhana
(sadhaka-deha). Su sentimiento de posesividad (mamata) con respecto a
Sri Krsna se despierta al suplicar por la miel de Sus pies de loto.

Piyasa-varsini-vrtti: Las dos propensiones de ahamta; un sentido de
identidad (“yo”), y mamata, un sentido de posesividad (“mio”), se conectan
al cuerpo y a los objetos relacionados con el cuerpo. En otras palabras,
cuando la entidad viviente cultiva el ego falso de que su cuerpo actual, que
esta constituido de cinco elementos materiales [tierra, agua, fuego, aire y
éter], es su verdadero ser (0 “yo”) y que su esposa, hijos y otras comodidades
para la complacencia de los sentidos son “mias”, la condicion resultante se
conoce como existencia material. Los brahma-jianis (aquellos dotados con
conocimiento de brahma) queman estas dos propensiones — por medio de las
cuales uno tiene un sentido falso de propiedad — en el fuego del conocimiento,
y asi se liberan.

La préctica del bhakti de la entidad viviente despierta su naturaleza pura
como un sirviente de Bhagavan. En otras palabras, despierta su identidad
perfecta y eterna. El sadhaka ahora realiza las ramas (angas) del bhakti, como
sravana y kirtana, con esta identificacion. La identidad eterna y perfecta del
devoto en quien ha surgido el bhava se manifiesta automaticamente como
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una vision momentdnea (sphiirti) en su corazon. Su identidad personal
perfecta madura a tal punto que, aunque permanece en este mundo, casi
renuncia por completo [es decir, ya no se identifica con] su cuerpo actual
como sdadhaka. Su sentido de posesvidad estd absorto en saborear el néctar
de los pies de loto de la Pareja Divina, que se asemeja a la miel, tal como un
abejorro se afana en saborear el polen.

El sadhaka que ha desarrollado bhava se libera casi completamente del
sentido de identidad (“yo”) en relacion con su cuerpo material, el cual se
constituye de cinco elementos. Asimismo, queda casi completamente libre
del sentido de posesividad por todo lo relacionado con su cuerpo material
(“mio”). La concepcion corporal de la vida es mantener una concepcion de
“yo” y “mio” en relacion con este cuerpo material. El jata-rati-sadhaka se
libera de este concepto erroneo.

Sin embargo, su verdadera concepcion del “yo” realmente se profundiza
unicamente en relacion con su cuerpo espiritual perfeccionado, su siddha-
deha, que es totalmente adecuado para servir a Sri Krsna. Un cuerpo material
no puede rendir servicio trascendental a la Personalidad de Dios Divina. Tras
alcanzar la perfeccion completa en el sadhana, el sadhaka recibe un cuerpo
espiritual conocido como siddha-deha, que es apto para prestar servicio directo
a Bhagavan. Mientras medita en este siddha-deha, el sadhaka brinda el tipo de
servicio a Sri Krsna que nutre su sentimiento deseado. Ese cuerpo también
se llama antas-cintita-deha, o el cuerpo espiritual contemplado internamente.
El cuerpo espiritual de aquellos en el camino de la devocién espontdnea
(raganuga-marga) en madhura-bhava es el de una pastorcilla de vacas [de
Vrndavana]. En este proceso de adoracion, el sadhaka mantiene la concepcion
de ser una sirvienta de Srimati Radharani. El jata-rati-bhakta considera este
cuerpo perfecto como su verdadera identidad y se libera casi por completo de la
identificacion con su cuerpo actual. Un fuerte sentido de posesividad (mamata)
por el servicio a los pies de loto de Sri Krsna se despierta en ¢l.
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lg ~ A pesar de intentar ocultar la joya del bhava, es

identificado por el sabio

sa ca bhaktah praptar maha-ratnam krpana iva janebhyo bhavar gopayann api
ksanti-vairagyadinam aspadi-bhavan lasal-lalatam evantardhanam kathayatiti
nyayena tad-vijiia-sadhu-gosthyam vidito bhaved anyatra tu viksipta ity unmatta
iti sajjata iti durlaksyatam gacchet || 1 |

Bhavanuvada: En esta etapa, el devoto se comporta como un avaro que
ha obtenido la gran joya del bhdva y esta tratando de ocultar ese bhava
de otros. Pero, asi como una frente radiante indica riqueza interna, las
cualidades que se refugian en él, como la tolerancia y la renuncia, permiten
que las personas santas e instruidas identifiquen a un devoto que ha
alcanzado la etapa del bhava (el jata-rati-bhakta). Sin embargo, ya que
para la poblacion en general él parece estar trastornado y embriagado, la
gente comtn no puede identificar facilmente su posicion espiritual real.

Piyasa-varsini-vrtti: Eldevoto oculta su sentimiento interno, pero cuando
surge el rati, muchos sintomas se manifiestan en él que no puede esconder,
a pesar de sus esfuerzos. Las personas que conocen la verdad fundamental
sobre el servicio devocional (bhakti-tattva) identifican facilmente esos
sintomas, pero las personas comunes, que carecen del conocimiento del
bhakti, no pueden. Por el contrario, debido a su compresion errada, ellos
consideran que tal devoto estd loco y embriagado.

En el Bhakti-rasamrta-sindhu (1.3.25-26), Srila Rapa Gosvami ha
descrito algunos de los sintomas de los jata-rati-bhaktas:

ksantir avyartha-kalatvam / viraktir mana-sianyata
asa-bandhah samutkantha / nama-gane sada rucih

asaktis tad-gunakhyane / pritis tad-vasati-sthale
ity adayo ‘nubhavah syur / jata-bhavankure jane
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Los siguientes nueve sintomas se manifiestan en el corazon de un sadhaka
en quien ha surgido el bhava, o el brote de prema-bhakti: (1) ksanti - la
tolerancia, (2) avyartha-kalatva — no desperdicia el tiempo, (3) virakti -
el desapego de lo mundano, (4) mana-sunyata — libre de orgullo, (5) asa-
bandhah - 1a firme esperanza de que recibira la misericordia de Bhagavan,
(6) samutkantha — el anhelo por el objeto deseado (Sri Bhagavan), (7)
nama-gane sada rucih - un gusto perpetuo por cantar el Santo Nombre
de Bhagavan, (8) asaktis tadgunakhyane - apego a las narraciones de las
cualidades divinas de Bhagavan y (9) pritis tad-vasati-sthale - amor por

los lugares de pasatiempos de Bhagavan.

Cuando la mente permanece tranquila ante cualquier razén para
enfadarse o agitarse se llama ksanti (paciencia). La habilidad de evitar
enredarse en las diversas actividades mundanas de la complacencia de los
sentidos y usar el tiempo de uno exclusivamente en el bhagavad-bhajana
se conoce como avyartha-kalatva (preocuparse de que el tiempo no se
desperdicie). Un desagrado natural por los objetos sensoriales como el
sonido y el tacto mundanos se conoce como virakti (renunciacion). La
ausencia del orgullo, a pesar de estar dotado de excelencia, se llama mana-
sunyatd. La fuerte expectativa de que uno seguramente alcanzara el deseo
anhelado del servicio a los pies de loto de Bhagavan se llama asa-bandha
(esperanza firme). La fuerte codicia por obtener el objeto deseado se conoce
como samutkantha (gran anhelo). El apego ferviente y lleno de amor al
canto del nama-sankirtana se llama nama-gane sada ruci. Un apego natural
a las narraciones de los dulces nombres, las formas, las cualidades y los
pasatiempos de Bhagavan se conoce como dasaktis tad-gunakhyane. Un deseo
ferviente de vivir en los lugares donde Bhagavan Sri Krsna ha realizado Sus
pasatiempos, como Sri Vrndavana-dhama, se llama pritis tad-vasati-sthale.

Estos sintomas se ven en sadhakas tan pronto como el mero brote de
este rati despierta en su corazon. Una persona puede mostrar sintomas como

el derramar lagrimas o que los vellos se ericen, pero si los nueve sintomas
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mencionados anteriormente no se manifiestan en ella, entonces debe
entenderse que rati aun no se ha despertado.

El sintoma verdadero del rati es el ablandamiento del corazon. En
ciertas circunstancias, uno puede ver sintomas como derramar lagrimas y el
erizamiento del vello en karmis, que desean el disfrute sensorial, y en jianis,
que desean la liberacion, pero estos no deben ser confundidos como siendo
indicaciones de rati. Sino mas bien, uno debe considerarlos como la mera
semblanza del rati (raty-abhasa).

El raty-abhasa es de dos tipos: un reflejo de la semblanza de rati
(pratibimba-raty-abhdasa) y una sombra de la semblanza de rati (chaya-
raty-abhasa). Cuando los sintomas como el derramamiento de lagrimas y
el erizamiento de los vellos se observan en personas que desean el disfrute
material y la liberacion, tales sintomas deben ser considerados como
pratibimba-raty-abhasa. Si uno observa que personas que son ignorantes han
desarrollado estos mismos sintomas debido a su asociacion con los devotos,
se debe entender que tales sintomas son chaya-raty-abhasa.

A veces, observamos que aquellos que por naturaleza “muestran sus
emociones abiertamente” derramaran lagrimas al escuchar narraciones de
los pasatiempos de Sri Bhagavan. Otros practican cémo mostrar sintomas
falsos, como lagrimas, erizamiento de los vellos y temblores, en un esfuerzo
por enganar a los demas. Ninguno de estos clasifica como raty-abhasa. Por
otro lado, los sintomas de ldgrimas y erizamiento del vello puede que no se
observen en los devotos cuyos corazones son muy profundos, incluso a pesar
de que el rati ha surgido en ellos.

Por lo tanto, debe entenderse que los nueve anubhavas mencionados
anteriormente como la tolerancia (ksanti) son los verdaderos sintomas
del despertar del rati. Los devotos experimentados y realizados pueden
percibir este despertar al notar estos sintomas en el sadhaka. Dado que las
personas comunes e ignorantes ven tales devotos como totalmente locos o

embriagados, son incapaces de percibir su verdadera posicion espiritual.
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Texto 2

2a ~ El bhava que surge a través de raga-bhakti y el bhava que
surge a través de vaidhi-bhakti

sa ca bhavo raga-bhakty-uttho vaidha-bhakty-uttha iti dvi-vidhah | adyo jati-
pramanabhyam adhikyena mahima-jiiananadarena bhagavati samanyadhikyac
ca sandrah | dvitiyah tabhyam prathamatah kificin nyunatvena aisvarya-
jnana-viddha-mamatavattvac casandrah | prayo dvi-vidha evayam bhavo
dvi-vidhanam bhaktanam dvi-vidha-cid-vasana-sanathesu hrdayesu sphuran
dvi-vidhasvadyatvarm bhajate |

Bhavanuvada: Asimismo, el bhava, es de dos tipos: (1) raga-bhakty-
uttha (que surge de seguir el proceso de la devocion espontanea y
ferviente) y (2) vaidha-bhakty-uttha (que surge de seguir el proceso
de la devocion regulada). El primer tipo, raga-bhakty-uttha-bhava, es
intenso en ambos sentidos, tanto en la calidad como en la magnitud,
porque no hay veneracion o dominio del aspecto de Divinidad de
Bhagavan, ni existe el conocimiento de Sus demas glorias [como ser
Su opulencia] como se describe en las escrituras. De esta manera, el
sentimiento de considerarse igual o superior a El hace que este bhava
se condense mucho.

El segundo tipo, vaidha-bhakty-uttha-bhava, es algo inferior al
primero, tanto en calidad como en magnitud. Ya que el conocimiento de
la majestuosidad divina de Sri Bhagavan socava el sentido de posesividad
(mamata) por El, es decir, lo debilita, este segundo tipo de bhava no esta
tan condensado como el primero.

Estos dos bhavas se manifiestan respectivamente en los corazones
de los dos tipos de devotos que tienen alguna de estas aspiraciones
espirituales, y ellos las saborean de dos maneras diferentes.
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Piyasa-varsini-vrtti: Sadhana-bhakti (la practica de la devocion) es de
dos tipos: (1) devocion espontanea y ferviente (raga-bhakti) y (2) devocion
regulada (vaidhi-bhakti).

El raga-bhakti estda lleno de codicia transcendental (lobha-mayi),
mientras que el vaidhi-bhakti es impulsado por las instrucciones de las
escrituras (Sastra-sasana-mayi). De esta manera, el bhava también es de dos
tipos: (1) el despertado por la devocion espontanea (raga-bhakti) y (2) el
despertado por la devocion regulada (vaidhi-bhakti).

En términos de calidad y magnitud, el bhava que surge del raga-
bhakti es muy superior al segundo tipo de bhava, que surge por la practica
de vaidhi-bhakti. En el vaidhi-bhakti, el practicante considera a Bhagavan
como el Controlador Supremo, y asi desarrolla un sentimiento de honor
y reverencia hacia El. Por lo tanto, es incapaz de saborear [la dulzura de]
Bhagavan sin obstrucciones. Cualquier sentimiento de posesividad (mamata)
que ese devoto tenga por Sri Hari es limitado por el conocimiento de Su
majestuosidad divina.

Sin embargo, en el raga-bhakti la comprension de que Sri Krsna es el
Controlador Supremo no surge en el devoto. Como resultado, el afecto de
ese devoto por El estd desprovisto de sentimientos de honor y reverencia. Su
relacion es como la relacion afectuosa entre seres cercanos y queridos en este
mundo material: mora putra, mora sakha, mora prana-pati, “Krsna es mi hijo,
Krsna es mi amigo, Krsna es mi amado” (Sr1 Caitanya-caritamrta, Adi-lila
4.21). En consecuencia, tales devotos saborean Su dulzura sin limitaciones.

De esta manera, surgen dos tipos de bhava, ya sea por la practica de vaidhi-
bhakti o por la practica de raga-bhakti, en los devotos cuyos corazones estan
llenos de los pasatiempos trascendentales del Sefior Supremo, permitiéndoles asi
saborear la dulzura de Bhagavan de acuerdo con sus inclinaciones respectivas.

El significado es que el tipo de bhava que surge a través de la practica
de la devocion regulada (vaidhi-bhakti) no es tan condensado, porque tiene:
(1) una propension a la devocion nacida del miedo a transgredir los mandatos
de las escrituras y (2) un amor que esta mezclado con el conocimiento de
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la majestuosidad divina de Bhagavan. Dado que, en este tipo de servicio
devocional, existe el conocimiento de la majestuosidad de Sri Bhagavan en
el corazon del sadhaka, su sentimiento de posesividad (mamata) por El se
debilita. Un sentimiento de vacilacion subsiste en el corazén del sadhaka, y
permanece siempre dependiendo de las reglas y regulaciones de las escrituras.
Por lo tanto, Sri Bhagavan nunca es controlado por tal vaidhi-bhakti.

Las escrituras proporcionan muy poca evidencia de devotos que
alcanzaron a Sri Krsna a través del vaidhi-bhakti. Por lo tanto, el bhava que
surge de este vaidhi-bhakti, no se considera como condensado.

Los devotos pertenecen a una de estas dos categorias, basadas en el
sendero del servicio devocional que emprenden. Ellos son seguidores ya sea
del raga-bhakti o del vaidhi-bhakti. Estos dos tipos de devotos mantienen
diferentes aspiraciones espirituales en el corazén.

La aspiracion sincera del devoto en el camino del raga-bhakti esta libre
de cualquier rastro de deseo por su propia felicidad y consiste enteramente
en el intento de dar felicidad a Sr1 Krsna. Por otro lado, en el devoto del
sendero del vaidhi-bhakti prevalece un deseo de felicidad personal. El
punto culminante de la aspiracion de su corazon es liberarse de las miserias
mundanas o de obtener liberacion [de la identificacion material]. Por lo tanto,
de acuerdo con estas diferentes aspiraciones del corazon, se manifiestan dos
tipos diferentes de bhava. Los devotos respectivos saborean estos dos bhavas
de maneras diferentes.

2b ~ Las categorias del bhava

ghana-rasa iva rasala-panaseksu-draksadisu pravistah prthak prtham
madhuryavattvam bhajate | te ca bhaktah santa-dasa-sakhi-pitr-preyasi-
bhavavantah panca-vidhah syuh | tatra santesu santir iti dasesu pritir iti sakhisu
sakhyam iti pitr-bhavavatsu vatsalyam iti preyasi-bhavavatsu priyateti nama-
bhedam api |
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Bhavanuvada: Asi como el rasa condensado entra en los mangos,
los frutos de jaca, las uvas, la cana de azucar y demas, dandole a cada
uno un sabor y dulzura unicos, de manera similar, los devotos son de
cinco categorias, segun la especialidad de los bhavas que poseen: santa
(neutralidad), dasya (servidumbre), sakhya (amistad), vatsalya (parental)
y preyasi (amor de amado).

Aquellos que tienen un sentimiento de neutralidad experimentan santi
(tranquilidad), quienes tienen un sentimiento de servidumbre afectuosa
experimentan priti (afecto), aquellos que tienen un sentimiento de amistad
experimentan el sakhya (amistad), los padres o ancianos experimentan el
vatsalya (afecto parental) y las jovenes amadas (preyasis) experimentan
el priyata (intenso amor trascendental). De esta manera, se da una
nomenclatura distinta para cada uno de los bhavas.

Piyasa-varsini-vrtti: Los bhaktas poseen diferentes tipos de aspiracion
en el servicio a Sr Krsna, que generalmente se dividen en cinco tipos:
(1) neutralidad (santa), (2) servidumbre (dasya), (3) amistad (sakhya),
(4) afecto paternal-maternal (vatsalya) y (5) amor de amante (madhura).

(1) Santa-bhava (sentimiento de neutralidad) — Los devotos de este primer
tipo tienen nistha solo en la naturaleza intrinseca (svariipa) de Bhagavan.
En otras palabras, Le aceptan como Parabrahma (la Verdad Absoluta) y
como Paramatma (la Superalma). Por eso se les llama Santa-bhaktas.

(2) Dasya-bhava (el sentimiento de servidumbre) — Los devotos del
segundo tipo consideran a Parabrahma Sri Krsna, quien estd repleto
de seis opulencias [riqueza, fuerza, fama, belleza, conocimiento y
renunciacion] como su Senor. Ademads de tener una fe fija en Krsna
como aquellos en santa-bhava, también poseen la especialidad de una
relacion como “maestro-sirviente” con Bhagavan. Ellos consideran a
Krsna como su amo trascendental. Su sentimiento hacia El se conoce
como dasya-bhava.
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(3) Sakhya-bhava (el sentimiento de amistad) — Los devotos con una
aspiracion por este tercer tipo de bhava, consideran a Sri Krsna
como su amigo. Ellos estan desprovistos del sentimiento de honor
y reverencia, en el que uno piensa: “Sri Krsna es superior a mi y
es venerable para mi”. Ellos poseen las dos cualidades de santa-
bhava y dasya-bhava, es decir, fe fija en Sri Krsna y una disposicion
natural para servirlo, respectivamente. Ademds, también tienen
un sentimiento de igualdad con Krsna que estd lleno de confianza
profunda. Sus tratos con Sri Krsna son como los de amigos. Asi, su
sentimiento se llama sakhya-bhava.

(4) Vatsalya-bhava (el sentimiento de afecto parental) — Los devotos del
cuarto tipo consideran a SriKrsna como el objeto de sus tiernas caricias
y de su cuidado. Lo consideran su hijo y mantienen un sentimiento
de extrema posesividad hacia El. Considerandolo su hijo, lo cuidan y
protegen. Al ver Su inquietud, a veces lo castigan y a veces incluso lo
atan. Ademads de poseer las cualidades de la fe fija en Sri Krsna [como
se ve en Santa-bhaval, de servidumbre [como se ve en dasya-bhaval y
de amor libre de sentimientos de vacilacion, honor y reverencia [como
se ve en sakhya-bhaval, adicionalmente poseen el sentimiento de ser
quienes mantienen y cuidan a Krsna, y este es el sentimiento que
predomina. Asi, su sentimiento se llama vatsalya-bhava.

(5) Madhura-bhava (el sentimiento de amor de amante) — Los devotos
del quinto tipo no solo poseen las cuatro cualidades mencionadas
anteriormente, sino que también sirven a Sri Krsna con todos sus
miembros corporales. Ellas se conocen como las amadas de Sri
Krsna, o kantds y su sentimiento se llama madhura-bhava.

Por lo tanto, hay cinco clases de devotos basados en las diferencias
de sus sentimientos devocionales. Asi como hay un incremento gradual
en la intensidad del sabor y la dulzura de las uvas, la cana de azucar, la
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fruta de jaca y el mango, de la misma manera, la dulzura saboreada y las
cualidades inherentes presentes en el Santa-bhava son superiores en el
dasya-bhava. Esta progresion continta desde dasya-bhava a sakhya-bhava,
de sakhya-bhava a vatsalya-bhava, y finalmente de vatsalya-bhava a kanta-
bhava (madhura-bhava).

La siguiente pregunta puede surgir: “Si hay una gradacion en el gusto que
se saborea entre los diferentes rasas comenzando con el santa, entonces, ;no
deberia estar todo el mundo inclinado hacia el mas excelente madhura-rati, y
todos los demads rasas serian asi considerados inutiles? [Porque naturalmente]
vemos que todos tienen una inclinacion por el objeto mds elevado”.

En respuesta a esto, Srila Ripa Gosvami dice:

yathottaram asau svada- / visesollasa-mayy api
ratir vasanaya svadvi / bhasate kapi kasyacit
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.5.38)

Aunque el néctar del rasa se disfruta mas en el dasya-rati que en el
santa-rati, mas aun en el sakhya-rati que en el ddasya-rati, mas atn en el
vatsalya-rati que en el sakhya-rati, y mas aun en el madhura-rati que en
el vatsalya-rati, aun asi, el devoto desarrolla un gusto por un solo rati,

de acuerdo con sus aspiraciones o impresiones previas.

Segtin sus impresiones previas, una persona puede sentirse atraida por
uno de los seis gustos, como dulce, agrio o amargo, y no tener ningun gusto
por los demas. Del mismo modo, un devoto puede desarrollar gusto por uno
de los sentimientos del servicio devocional, como dasya-bhava, debido a sus
deseos previos, y por haber recibido en esta vida la misericordia especial de
una gran personalidad con el mismo bhava que él tiene.

Srila Jiva Gosvami escribe en su comentario sobre el verso mencionado
anteriormente que el deleite que experimenta el devoto en el sentimiento
de neutralidad (Santa) aumenta progresivamente en los sentimientos de
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servidumbre (ddasya), amistad (sakhya) y demads, sin embargo, desarrolla una
afinidad por un sentimiento particular, de acuerdo con su gusto.

Aqui puede surgir una duda: ;Quién distinguira la superioridad o
inferioridad de los diferentes tipos de rati? Aquellos que no tienen ninguna
aspiracion en absoluto o aquellos que aspiran a un solo rasa, no pueden
determinar cual es superior y cudl es inferior, porque no han saboreado los
otros rasas. Los que tienen muchas aspiraciones disfrutan muchos rasas v,
por ello, tampoco tienen la capacidad de determinar esto. Pero esa persona
que estd totalmente inmersa en un solo rasa, es capaz de hacerlo. La razon de
esto es la siguiente: aunque una persona puede no haber probado los otros
rasas, sin embargo, comprendera las caracteristicas de otro rasa, al comparar
sus caracteristicas especificas con las suyas. Asi, puede concluir qué factores
nutren o restringen a ese rasa.

Por ejemplo, Sr1 Uddhava es un devoto dotado de dasya-rasa mezclado
con sakhya-rasa. Debido a que sus sentimientos de servidumbre son
prominentes, se le conoce como dasya-bhakta. Absorto en su propio rasa,
fue testigo de las emociones espirituales extraordinarias y abundantes de las
bellas jovenes de Vraja en madhura-rati. Asi, conjeturd que el apego de ellas
es el mas elevado y, por tanto, oré para nacer en Vrndavana como una brizna
de hierba o un arbusto y asi, poder obtener una particula del polvo de sus
pies. Esto se ha descrito en el Srimad-Bhagavatam (10.47).

De esta manera, se han dado diferentes nombres a los diferentes tipos
de rati o apego. En los devotos con un sentimiento neutral hay santa-rati, en
los sirvientes de Krsna hay priti-rati [dasya-rati], en los amigos de Krsna hay
sakhya-rati, en los padres de Krsna hay vatsalya-rati, y en las amantes de
Krsna hay priyata-rati [madhura-rati].

2¢ ~ La transformacién del bhava en sthayi-bhava y rasa

punas cayam sva-saktair avirbhavitair vibhavanubhava-vyabhicaribhir atmeva
rajeva va prakrtibhir udbhuitaisvaryah sthayiti namna vaisistyam gacchan tair
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militah santa iti dasyam iti sakhyam iti vatsalyam iti ujjvala iti labdha-vibhedo
raso bhavati |

Bhavanuvada: Ademas, estos cinco bhavas, por la fuerza de sus poderes
respectivos, adquieren como sus subditos a vibhava, anubhava, sattvika-
bhava y vyabhicari-bhava, junto con las opulencias que provienen de
ellos. Estos cinco bhavas entonces se convierten en reyes conocidos
como sthayi-bhavas (emociones permanentes). En asociacion con sus
respectivos subditos, como vibhava, estos sthayi-bhavas se transforman
en los siguientes cinco rasas con sus especialidades distintivas: (1) santa-
rasa, (2) dasya-rasa, (3) sakhya-rasa, (4) vatsalya-rasa y (5) ujjvala-rasa.

Piyiisa-varsini-vrtti: Aqui, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura estd
describiendo coémo el apego trascendental a Sri Krsna (sr1 krsna-rati) se
transforma en rasa. Los cinco tipos de rati mencionados anteriormente,
a saber, Santa-rati, priti-rati, sakhya-rati, vatsalya-rati y priyata-rati,
actuan como monarcas independientes. A través de sus propias potencias
respectivas, se mezclan con sus subditos — vibhavas [los cuales estimulan
rati, la relacion inherente de uno con Krsna, y asi hacen que se saboreen],
anubhavas [sintomas visibles que muestran las emociones espirituales
situadas en el corazon], sattvika-bhavas [ocho sintomas de éxtasis
espiritual que surgen exclusivamente del visuddha-sattva] y saiicari-bhavas,
o vyabhicari-bhavas [emociones internas y transitorias, que surgen como
olas del océano del sthayi-bhava, lo realzan y luego se sumergen una vez
mas en el sthayi-bhaval]- y se transforman en los siguientes cinco rasas,
respectivamente: (1) Santa-rasa, (2) dasya-rasa, (3) sakhya-rasa, (4)
vatsalya-rasa y (5) ujjvala-rasa.

aviruddhan viruddhams ca / bhavan yo vasatam nayan
su-rdjeva virdjeta / sa sthayi bhava ucyate
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.5.1)
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Ese bhava el cual resplandece como el mejor de los reyes, que mantiene
bajo su control las emociones compatibles (aviruddha) tales como la risa
y las emociones incompatibles (viruddha) tales como la ira, y demas, se

conoce como sthayi-bhava.

sthayi-bhavo ’tra sa proktah / $ri-krsna-visaya ratih
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.5.2)
Solamente el apego que acepta a Sri Krsna como su tinico objeto se
denomina sthayi-bhava (éxtasis permanente).

vibhavair anubhavais ca / sattvikair vyabhicaribhih

svadyatvam hrdi bhaktanam / anita sravanadibhih

esa krsna-rati-sthayi- / bhavo bhakti-raso bhavet
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.5)

Cuando el devoto situado en la etapa de krsna-rati practica las ramas
del servicio devocional tales como escuchar, el sthayi-bhdva en su
corazén se mezcla con (1) vibhavas, (2) anubhavas, (3) sattvika-bhavas
y (4) sancari-bhavas, o vyabhicari-bhavas. El deleite resultante que
experimenta en su corazon se conoce como bhakti-rasa. Por lo tanto,
este krsna-rati, también conocido como sthayi-bhava, se convierte en

bhakti-rasa.

La madurez gradual de este rati, adquiere diferentes nombres, tales
como prema, sheha, mana, pranaya, raga, anuraga y mahabhava. Todos estos
son los sthayi-bhava de krsna-bhakti-rasa. Cuando el sthayi-bhava se mezcla
con vibhava y otros ingredientes del rasa, crea el bhakti-rasa, el cual es un
estado muy asombroso y deleitable. En sus ensefianzas a Srila Rtipa Gosvami,
Sriman Mahaprabhu describio:

sadhana-bhakti haite haya ‘rati’ra udaya
rati gadha haile tara ‘prema’ nama kaya
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prema vrddhi-krame nama — sneha, mana, pranaya
raga, anuraga, bhava, mahabhava haya

jaiche bija, iksu-rasa, guda, khanda-sara
sarkara, sita-michari, uttama-michari ara

ei saba krsna-bhakti-rase sthayi-bhava
sthayi-bhave mile yadi vibhava, anubhava

sattvika-vyabhicari-bhavera milane
krsna-bhakti-rasa haya amrta asvadane

yaiche dadhi, sita, ghrta, marica, karpura
milane ‘rasala’ haya amrta madhura
Sri Caitanya-caritamrta (Madhya-lila 19.177-182)

Cuando uno se ocupa en el sadhana-bhakti, surge un apego extatico
(rati) por Sri Krsna. Cuando el rati se condensa, se llama prema. Cuando
el prema aumenta, sus diferentes etapas reciben los nombres de sneha,
madna, pranaya, raga, anuraga, bhava y mahabhava. Este desarrollo
gradual del prema puede compararse con los diferentes estados del
procesamiento del azucar. La semilla de la cana de azuicar se transforma
en cana de azucar, luego en jugo de cana de aztucar, después en melaza
liquida, después en melaza solida, luego en azucar, dulce, roca de azucar
y finalmente en caramelo. Del mismo modo, todos estos estados de prema
son sentimientos permanentes (sthayi-bhavas) de krsna-bhakti-rasa, que
se vuelven tan deleitables como el néctar cuando estos sthayi-bhavas se
mezclan con vibhava, anubhdva y otros ingredientes del rasa. Se puede
comparar al mezclar yogur, azucar, ghi, pimienta negra y alcanfor para

producir una bebida dulce como el néctar.

Vibhava [en el cual el rati se saborea y hace que se deguste el rati] es de
dos tipos: (1) alambana [el cimiento o la base del rati, el sentimiento eterno
de uno] y (2) uddipana [un estimulo para el recuerdo].
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Alambana también es de dos tipos: (1) visaya-alambana (el objeto del
amor) y (2) asraya-alambana (el deposito del amor).

Sri Krsna mismo es el visaya-alambana del bhakti-rasa, porque el bhakti
que reside en el corazén del devoto se pone en marcha debido a que Sri
Krsna es el objeto de ese bhakti. Y el devoto es el asraya-alambana porque el
devoto es la morada del bhakti.

Ademds, cuando Sri Krsna muestra afecto por un devoto, El se convierte
en el asraya-alambana del rati del devoto, y el devoto se convierte en el
visaya-alambana.

El sonido de la flauta, las nubes y la pluma de pavo real son uddipana-
vibhava, lo que significa que estimulan el krsna-rati. Danzar (nrtya), rodar
por el suelo (vilunthana), cantar (gana) y gritar en voz alta (krosana) son
anubhavas, los cuales revelan los sentimientos del corazon.

Los asta-sattvika-bhavas, tales como derramar lagrimas y el erizamiento
del vello, son también anubhavas. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura no
ha mencionado aqui los nombres de los diversos sattvika-bhavas, pero los
compiladores de los diversos rasa-sastras han categorizado estos éxtasis por
separado y los han llamado sattvika-bhavas. Ellos lo han hecho porque el
grupo de anubhavas como danzar y rodar por el suelo se pueden manifestar
deliberadamente, mientras que el derramar lagrimas, el erizamiento del vello
y demads, se manifiestan involuntariamente cuando las emociones abruman
al corazon. Todos los bhavas que se manifiestan desde sattva (la conciencia
pura) se conocen como sattvika-bhavas.

Aunque acciones como danzar surgen del sattva, ya que son impulsadas
por la funcion de la inteligencia [divina], no se consideran sattvika-bhavas.
Sin embargo, quedarse aturdido y demads, se manifiestan por si mismos, y
por lo tanto estan incluidos en los sattvika-bhavas. Aun asi, incluir acciones
como danzar entre los sattvika-bhavas no cae en la falta de ati-vyapti (una
extension injustificable de una definicion o principio).

Los treinta y tres sintomas, como el jubilo, el desapego, etc., se llaman
saicari o vyabhicari-bhavas. Se conocen como saficari-bhavas porque
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potencian el impulso del sthayi-bhava. Estos sancari-bhavas se manifiestan
como olas en el océano nectdreo del sthayi-bhava. Ellos hacen que ese océano
de rasa crezcay finalmente vuelven a fundirse con él. El sthayi-bhava, o krsna-
rati, se convierte en rasa solo cuando se mezcla con los cuatro diferentes
ingredientes como vibhava y anubhava.

No es cierto que cuando rati despierta en el corazon de alguien, él
sera capaz de saborear rasa. La capacidad de degustar el rasa depende de
las impresiones de vidas anteriores. En el Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.6)
se describe:

praktany adhuniki casti / yasya sad-bhakti-vasana
esa bhakti-rasasvadas / tasyaiva hrdi jayate

Solo los devotos que han deseado la devocion pura en muchas vidas
anteriores y también en esta vida pueden saborear la melosidad de la

devocion (bhakti-rasa) en su corazon.

Fn su comentario sobre este verso, Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura ha escrito:

praktanivasanatu raty-asvade 'vasyam apeksita, ataeva ekasminn eva
janmani daivan niraparadhai guru-padasrayanadibhir janais tasminn
eva janmani ratau jatayam api tasyah asvadah kintu janmantara iti
bodhyam |

En realidad, la existencia de rati indica la presencia de una aspiracion
reciente por el bhakti. Sin embargo, para que el rati se transforme en rasa
también depende de haber deseado el bhakti por muchas vidas. Solo entonces
se vuelve deleitable. Si alguien que esta libre de ofensas y que se ocupa en
bhajana refugiandose completamente a los pies de loto de $ri guru obtiene
rati en este mismo nacimiento, debe entenderse que en alguna vida futura
podra saborear el rasa.
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Srila Riipa Gosvami ha descrito el sadhana que conduce al desarrollo de
rasa, los factores que ayudan al despertar del rasa y el método para desarrollar
el rasa:

bhakti-nirdhuta-dosanam / prasannojjvala-cetasam
sri-bhagavata-raktanam / rasika-sanga-ranginam

jivani-bhuita-govinda- / pada-bhakti-sukha-sriyam
premantaranga-bhutani / krtyany evanutisthatam

bhaktanam hrdi rajanti / samskara-yugalojjvala
ratir ananda-riipaiva / niyamana tu rasyatam

krsnadibhir vibhavadyair / gatair anubhavadhvani
praudhananda-camatkara- / kastham apadyate param
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.7-10)

Aquellos que, por la influencia del bhakti, han destruido totalmente
todo aquello que no es auspicioso; cuyos corazones en consecuencia se
han llenado de deleite (es decir, que retinen los requisitos para el suddha-
sattva) y de brillo (completamente enriquecidos con conocimiento);
que siempre estan profundamente apegados al Srimad-Bhagavatam;
que sienten un deleite perpetuo al asociarse con rasika-bhaktas;
que atesoran la felicidad de prestar servicio devocional a los pies de
loto de Sri Govinda, quien es tan querido para ellos como su propia
vida; que siempre permanecen absortos en el sadhana confidencial
de desarrollar prema, tal como $ravana, kirtana y smarana;, y cuyos
corazones brillan con deseos por el bhakti desde sus vidas anteriores
y desde su vida actual, para ellos, la felicidad de rati se acopla con la
experiencia directa de la combinacion de vibhava, anubhava, etc. y se
vuelve sumamente deleitable, alcanzando asi el pindculo de la dicha

condensada [el bhakti-rasal].
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2d ~ Vrajendra-nandana Sri Krsna es el fundamento de todos

los rasas

2«

yo hi “raso vai sah” “rasam hy evayam labdhvanandi bhavati” iti sruty-abhidhiyate |
ayam anyatravatare ’vatarini va sambhavann api svayam sampirtimanam
tatra tatralabhamano vrajendra-nandana eva svakastham labhate | nada-nadi-
tadagadisu sambhavann api yatha samudra eva jala-nidhitvam | yo hi bhavasya
prathama-parinatav eva utpadyamana eva premani murta eva rasah saksad eva

tadvata bhaktenanubhuyata iti || 2 ||

iti madhurya-kadambinyam paramananda-nisyandini nama saptamy amrta-
vrstih | 7 |

Bhavanuvada: Las Srutis (Taittiriya Upanisad 2.7.1) también han
declarado, “La Personalidad Original de Dios (Svayam Bhagavan) es la
personificacion del néctar de todos los rasas trascendentales. La entidad
viviente obtiene verdadera felicidad al alcanzarlo”.

El agua esta presente en arroyos, rios y embalses, sin embargo,
el océano es la reserva suprema de toda el agua. Del mismo modo,
aunque otras manifestaciones de Sri Bhagavan [Matsya, Kirma, etc.] y
las fuentes de tales manifestaciones poseen rasa, esta rasa no alcanza
la completa perfeccion en Ellos. El rasa alcanza su perfeccion solo en
la personalidad de Vrajendra-nandana Sri Krsna, la fuente de todos
los tipos de avatares. Ese mismo Svayam Bhagavan, Sri Vrajendra-
nandana, se manifiesta en el corazon del sadhaka en la primera etapa
de la transformacion de bhava. Sin embargo, en la etapa del prema,
los devotos que son rasika (expertos en saborear rasa trascendental)
vivencian plenamente a Sri Vrajendra-nandana como la personificacion
directa de todos los rasas.
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Asi termina el Bhavanuvada
de la séptima lluvia de néctar,
llamada Paramananda-nisyandini

(“Flujo del éxtasis divino”)

Piyasa-varsini-vrtti: Al describir la naturaleza (svariipa) de Bhagavan,
las Srutis han declarado que El es la personificacion misma del rasa, a través
de los siguientes aforismos: raso vai sah, “la Verdad Suprema Absoluta es
el deposito del rasa” (Taittiriya Upanisad 2.7.1), prajiananandam brahma,
“el Sefior Supremo estd lleno de conocimiento y dicha” y anando brahmeti
vyajanat, “el Senor Supremo esta compuesto de dicha trascendental”
(Taittirtya Upanisad 3.6.1).

Del mismo modo, las Srutis incitan a aquellas entidades vivientes que estan
anhelando ardientemente esa dicha, al declarar: rasam hola evayar labdhvanandi
bhavati, “la Verdad Absoluta Suprema (para-tattva) es simplemente rasa. Al
obtener ese rasa, la entidad viviente alcanza la dicha” (Taittiriya Upanisad 2.7.1).

Aunque todas las formas de Bhagavan por naturaleza estan llenas de
rasa, aun asi, ninguna otra forma que no sea Svayam Bhagavan, Vrajendra-
nandana Sri Krsna, exhibe la manifestacion completa del rasa. Algunas
encarnaciones muestran una manifestacion parcial de un rasa particular,
pero Sri Krsna es la personificacion de todos los rasas (akhila-rasamrta-
miirti). Por lo tanto, es en El donde todos los rasas alcanzan su plenitud en
todos los aspectos.

El agua esta presente en arroyos, rios y embalses, pero el océano es
la reserva original de toda el agua. Del mismo modo, aunque el rasa esta
presente en todas las demds manifestaciones de Bhagavan, sin embargo,
Sri Krsna es el refugio original de la totalidad de todos los rasas. El es la
personificacion del rasa. Todos los rasika-bhaktas Lo vivencian como el rasa
personificado. En cualquier rasa que uno Lo adore, se experimenta que El
es la personificacion de ese rasa. Srila Bilvamangala Thakura, que adora a
Bhagavan en la dulce melosidad del amor conyugal, ha dicho: sragara-rasa
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sara sarvasvam, “Sri Krsna es el todo en todo y el limite maximo de toda
melosidad amorosa trascendental (Srngara-rasa)”.

Asi termina el Piyiisa-varsini-vrtti
de la séptima lluvia de néctar,
llamada Paramananda-nisyandini

(“Flujo del éxtasis divino”)
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Consumacion absoluta del anhelo del alma

Prema-bhakti







Texto 1

la ~ La transformacién de la flor del bhava en el fruto del prema

atha tasya eva bhakti-kalpa-vallyah sadhanabhikhye ye purvam dve patrike
laksite idanim tato ’ticikkanani tadrsa-sravana-kirtanadi-mayani bhava-kusuma-
samlagnani anubhavabhidhanani bahiuni patrani sahasaivavirbhitya ksane
ksane dyotayanti yany eva bhava-kusumar parinamam prapayya punas tadaiva
premabhidhana-phalatvam anayanti | ki ca ascarya-caryeyam bhakti-kalpa-
valli yasyah patra-stavaka-puspa-phalani prapta-parinatiny api sva-svaripam
atyajanty eva nava-navany eva sahaiva sarvani vibhrajante |

Bhavanuvada: Previamente se describieron las dos primeras hojas del
sadhana-bhakti visibles en la enredadera de la devocion que satisface los
deseos (bhakti-kalpa-lata). Ahora, muchas hojas llamadas anubhavas,
hojas que son mucho mas lisas y suaves que las dos primeras, pero, que al
igual que ellas, estan compuestas de Sravana, kirtana, etc., se manifiestan
repentinamente en esta enredadera, aferrandose a la flor del bhava. A
cada momento estas hojas del anubhava incrementan la gran belleza de
esta enredadera, causando que las flores del bhava se desarrollen hasta
su maximo potencial y produzcan el fruto del prema. La naturaleza de
esta enredadera del bhakti que satisface los deseos es tan asombrosa que
cuando sus hojas [sadhana-bhakti], sus racimos de capullos [asakti], sus
flores [bhava] y su fruto [premal] alcanzan la madurez, no pierden su forma
original, sino mas bien contintian brillando al mismo tiempo en formas

siempre nuevas.

Piytisa-varsini-vrtti: En esta octava lluvia de néctar, Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura describe detalladamente los sintomas del prema y sus
anubhavas. Cuando el bhava, o rati, ha derretido completamente el corazon
con el deseo de obtener a Bhagavan (bhagavat-prapty-abhilasa), el deseo
de hacer lo que es favorable para Bhagavan (anukiilya-abhilasa) y el deseo
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de tener un profundo afecto por Bhagavan (sauhardya-abhilasa), como se
menciond en la séptima lluvia, aumenta hasta el limite maximo del éxtasis y
bendice al devoto con un fuerte sentimiento de posesividad (mamata) por su
Senor adorado. Las personas eruditas se refieren a esta etapa de bhava como
prema. El siguiente verso expresa esto:

samyan-masrnita-svanto / mamatvatisayankitah
bhavah sa eva sandratma / budhaih prema nigadyate
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.4.1)

La diferencia entre el bhava y el prema es que el bhava suaviza el corazon
y prema lo suaviza completamente. El bhava contiene el pinaculo de ruci,
pero el prema posee un sentimiento intenso de posesividad. La condensacion
del éxtasis (sandratmakatva) es la cualidad intrinseca del prema. Un corazon
derretido (snigdhata) y un sentimiento de posesividad (mamata) son las
caracteristicas marginales del prema. Después de este verso Srila Rapa
Gosvamli, cita como evidencia el siguiente verso del Sri Narada-paicaratra:

ananya-mamata visnau / mamata prema-sangata
bhaktir ity ucyate bhisma- / prahladoddhava-naradaih

Los mahajanas tales como Bhisma, Prahlada, Uddhava y Narada
consideran que el prema es aquello por lo cual uno abandona el
sentimiento de posesividad hacia el cuerpo, el hogar y otros objetos de
los sentidos materiales y en su lugar desarrolla posesividad por cualquier

cosa que esté relacionada con el Senor Visnu.

Un sadhaka se considera perfecto (siddha) solo en la etapa del prema. El
Bhakti-rasamrta-sindhu (2.1.280) establece los sintomas de un devoto perfecto:

avijiatakhila-klesah / sada krsnasrita-kriyah
siddhah syuh santata-prema- / saukhyasvada-parayanah
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Aquel que esta completamente libre de todo tipo de miseria y siempre
estd inmerso en actividades relacionadas con Sri Krsna, saboreando

continuamente la felicidad del prema, es un devoto perfecto.

En este nivel, el devoto tiene un gusto tremendo por escuchar y hablar
hari-katha. Ademads, experimenta las narraciones de Sri Hari como siempre
nuevas, tal como un hombre lujurioso que siempre disfruta hablar sobre una
mujer encantadora. El Srimad-Bhagavatam (10.13.2) declara:

satam ayam sara-bhrtam nisargo
yad-artha-vani-sruti-cetasam api

prati-ksanam navya-vad acyutasya yat
striya vitanam iva sadhu varta

La naturaleza de la joya cimera de los devotos, que son capaces de
extraer la esencia de todas las cosas, es que han dedicado sus palabras,
su sentido de la audicion y sus corazones a Sti Krsna. Ellos vivencian los
temas acerca de El como siempre nuevos, asi como un hombre lujurioso

que siempre disfruta de las conversaciones sobre mujeres.

Anteriormente, en la segunda lluvia de néctar se describio las dos
primeras hojas de la enredadera trascendental del bhakti que satisface
los deseos, en la etapa conocida como sadhana-bhakti: klesa-ghni (alivio
de la angustia material) y subha-da (el otorgamiento de todo lo que es
auspicioso). Después de la etapa de anartha-nivrtti, en la etapa de dasakti, la
enredadera comienza a producir capullos, y en la etapa de rati, florece la flor
del bhava. Ahora, en la etapa del prema, el Sravana, kirtana y demas florecen
con cientos y miles de hojas suaves y lisas — anubhavas — tales como lagrimas,
erizamiento del vello, risa, llanto y baile. Inmediatamente rodean a la flor del
bhava, que luego se transforma y produce el fruto del prema. Estas hojas y
flores hacen que la enredadera del bhakti se vuelva extremadamente bella.

La esencia de todo esto es la siguiente: En la medida en que un sadhaka del
camino del jidna, yoga, etc., se acerca a la perfeccion, su esfuerzo disminuye.
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Esto se debe a que, en esos caminos, la etapa de practica (sadhana) y el estado
de perfeccion (siddhi) son dos cosas completamente diferentes. Sin embargo,
en el caso del bhakti, no son diferentes; son lo mismo. La tnica diferencia es
que durante la etapa del sadhana, la dicha del devoto esta diluida, mientras que
en la perfeccion, esta completamente concentrada. Por lo tanto, en el camino
del bhakti-sadhana, en la medida que el sadhaka se acerca a la etapa de prema,
su practica de bhajana en la forma de escuchar y cantar aumenta. En la etapa
de prema, Sravana, kirtana y demds, se convierten en su vida y alma exclusivas,
y la ejecucion de estas ramas del bhakti esta decorada elegantemente con varias
transformaciones extaticas.

El fruto de la enredadera del bhakti, o sea, el prema, que es la funcion
esencial de la potencia de placer de Bhagavan (hladini) es supremamente
sabroso y dulce. En comparacion con las cualidades del prema, de tener
una dulzura deleitable y embriagante, las cuatro metas mundanas de la vida
humana; religiosidad, riqueza, gratificacion de los sentidos y liberacion,
parecen muy insignificantes.

Aunque este prema por si mismo es el objeto original del deleite,
no obstante, hace que el premi-bhakta saboree la dulzura (madhuri) mas
asombrosa de Sr1 Krsna, y asi le otorga una satisfaccion eterna: la alegria del
servicio a Sri Krsna. Sriman Mahaprabhu dijo:

paiicam-purusartha sei prema-maha-dhana
krsnera madhurya-rasa karay asvadana

prema haite krsna haya nija bhakta-vasa
prema haite paya krsner seva-sukha-rasa
Sri Caitanya-caritamrta (Adi-lila 7.144-145)

La quinta y ultima meta de la vida humana, el krsna-prema, es la riqueza
mads preciada por medio de la cual uno se deleita con la dulzura encantadora
de Krsna. El prema hace que Sri Krsna sea controlado por Su devoto, y a

través del prema uno obtiene la felicidad llena de néctar de servirlo.
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1b ~ El prema transforma las tendencias materiales del corazén

del devoto en éxtasis espiritual

tatas casya bhakta-janasyatmatmiya-grha-vittadisu Sata-sahasraso bhavatyo
yas citta-vrttayo mamata-rajjubhis tesu tesu nibaddha eva purvam dsan ta
eva citta-vrttith sarva eva tatas tato ’'vahelayaivonmocya sva-saktya mayikir
api ta maha-rasa-kupa-sprsyamana-padartha-matraniva sakara-cid-ananda-
jyotirmayi-krtya tabhir eva mamatabhih sarvabhis tatas tato vicitabhih sva-
saktyaiva tathabhuti-krtabhih sri-bhagavad-ripa-nama-guna-madhuryesu yo
nibadhnati so ’yam prema-maha-kirana-maliva udayisyamana eva nikhila-
purusartha-naksatra-mandalih sahasaiva vilapayati |

Bhavanuvada: Luego, la tendencia del corazén del devoto, que
anteriormente estaba atada de cientos y miles de formas por la cuerda
de su sentido de pertenencia en relacion con el cuerpo, las relaciones
corporales, el hogar, la riqueza, etc., ahora, como resultado del prema,
se ha liberado facilmente de sus apegos mundanos. Y tal como cualquier
objeto que se sumerge en un pozo de gran néctar, se satura con ese néctar,
de la misma manera, por el poder del prema estas tendencias, aunque
materiales, se transforman en éxtasis espiritual radiante y condensado
(cid-ananda).

Asi, con ese mismo sentido de pertenencia, el prema ata la tendencia
del corazon del devoto con la encantadora dulzura de los nombres, las
formas y las cualidades de Sri Bhagavan. Esto es prema. El prema surge
como un gran sol e inmediatamente hace que las diferentes metas de la
vida humana como estrellas se desvanezcan.

Piyuasa-varsini-vrtti: En la etapa de sadhana, la tendencia del corazon
del devoto (citta-vrtti) se divide en cientos y miles de fragmentos y queda
perpetuamente encadenada con la cuerda del sentimiento de pertenencia
en relacion con el cuerpo, asi como con aquello que esta relacionado con

su cuerpo, hogar, riqueza, etc. Sin embargo, el prema libera facilmente al
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sadhaka de su inclinacion hacia tales objetos materiales. Con el contacto
del éxtasis espiritual del rasa, el prema transforma la tendencia material
del corazon del sadhaka con ese éxtasis, sumergiéndolo completamente en
la dulzura de los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de
Sri Bhagavan.

No es facil mezclar mercurio y azufre en polvo. Solo se mezclan
completamente si se frotan vigorosamente una y otra vez. Similarmente,
aunque la propension al bhakti, en forma de sravana, kirtana, etc., entra por
las puertas de los sentidos del sadhaka que atn no tiene rati, bhakti no se
mezcla [inmediatamente] por completo ni se amalgama, con la tendencia
de su corazén. Cuando una persona ejecuta constantemente el bhajana
caracterizado por el sravana, kirtana, etc., ella avanza a través de las etapas
de anartha-nivrtti, nistha, ruci y asakti, y gradualmente, el bhakti se vuelve
uno con la propension de su corazon.

Mientras no ocurra esta profunda integracion, el corazon permanece
inclinado hacia el apego material, la envidia y otros defectos materiales.
Al alcanzar la plataforma del rati, la naturaleza materialista del corazon se
destruye y se vuelve trascendental. Una amalgama de mercurio y azufre se
conoce como sulfato mercurioso, y la amalgama del bhakti y la tendencia
del corazon se conoce como prema. En la etapa del prema, la disposicion del
corazon del sadhaka se asemeja a un abejorro abrumado en saborear el néctar
de los nombres, las formas, las cualidades y los pasatiempos de Sri Krsna que
se asemejan a la miel de la flor de loto.

Cuando, este prema auto refulgente, que se asemeja a un gran sol,
surge en el cielo del corazon del sadhaka, provoca que desaparezcan
inmediatamente las constelaciones de estrellas de los objetivos mundanos de
la vida humana; dharma, artha, kama y moksa. El tinico deseo en el corazon
del premi-bhakta es prestar servicio a Bhagavan sin el mas minimo rastro de
deseo de gratificacion sensorial, liberacion o poderes misticos.
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lc ~ El fruto del prema: el placer condensado (sandrananda-

viSesatma) y la capacidad de atraer a Krsna (krsnakarsint)

phala-bhutasyasya yah svadyamano rasah sa sandrananda-visesatma rasasya
parama-paustiki saktih $ri-krsnakarsinity ucyate | yasminn asvadayitum
arabhyamana eva vighnan na ganayatiti kim vaktavyam | maha-saro bhata iva
maha-dhana-grdhnur atyavesa-lupta-vicaras taskara iva svatmanam api naveksate |

Bhavanuvada: El rasa deleitable del fruto del prema es sandrananda-
visesatma (la forma mas condensada de la dicha o del placer). Y la potencia
supremamente nutritiva de este rasa se conoce como krsnakarsini (la
capacidad de atraer a Sri Krsna). Un devoto que comienza a deleitarse con
este rasa inmediatamente queda embriagado con él y ya no le preocupa
ningun obstaculo. ;Qué mas se puede decir? En esta condicion, pierde
todo sentido de si mismo, tal como un guerrero valiente se absorbe
completamente en la batalla o como un ladrén preocupado por su codicia

de conseguir un gran tesoro, pierde toda discriminacion y vacilacion.

Piyusa-varsini-vrtti: El prema-bhakti tiene dos cualidades: su naturaleza
intrinseca que estd compuesta de felicidad condensada —sandrananda-
visesatma, y su capacidad de atraer incluso a Sri Krsna— $11 krsnakarsini.

Con respecto a la primera cualidad, sandrananda-visesatma, el Bhakti-
rasamrta-sindhu (1.1.38) afirma:

brahmanando bhaved esa / cet parardha-guni-krtah
naiti bhakti-sukhambhodheh / paramanu-tulam api

La felicidad de fusionarse con el aspecto de la Verdad Absoluta sin
atributos, obtenida después de una meditacion resuelta (samadhi) durante
mas de cincuenta afios del periodo de vida de Brahma no se compara ni

siquiera con una gota del océano de la dicha del servicio devocional.
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Srila Jiva Gosvami ha comentado sobre este verso de la siguiente
manera: parardha-kala samadhina samuditam tat-sukham apity arthah, “las
palabras parardha-kala se refieren a la dicha que surge de un samadhi que
dura cincuenta afios del periodo de la vida de Brahma (un parardha) [igual a
155,520 billones de afios terrestres]”.

Srila Jiva Gosvamipada proporciona evidencia de esta declaracion con
una cita del Hari-bhakti-sudhodaya (14.36):

tvat-saksat-karanahlada- / visuddhabdhi-sthitasya me
sukhani gospadayante / brahmany api jagad-guro

iOh guru del universo! Contemplando directamente Tu forma divina,
ahora moro dentro de un océano de éxtasis puro. Todos los demads
placeres, incluida la dicha de fusionarse con el brahma, parecen tan

insignificantes como el agua en la huella de un ternero.

Con respecto a la capacidad de atraer a Sri Krsna, en el Bhakti-rasamrta-
sindhu (1.1.41) se afirma:

krtva harim prema-bhajam / priya-varga-samanvitam
bhaktir vasi-karotiti / sri-krsnakarsini mata

Debido a que el bhakti atrae y controla al objeto de su prema, Sri Krsna,

junto a Sus amados asociados, se dice que es $r1 krsnakarsini.

El Srimad-Bhagavatam (7.10.48) puede citarse como evidencia:

yuyam nr-loke bata bhiiri-bhaga
lokam punana munayo ‘bhiyanti
yesam grhan avasatiti saksad
gudham param brahma manusya-lingam

[El maestro espiritual de los semidioses, Sri Narada Muni dijo]: {Oh,
Yudhisthira, de entre todas las personas de esta tierra, tu buena fortuna

es extremadamente gloriosa, porque la Verdad Absoluta, Parabrahma,
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la Superalma omnipresente, ha aceptado una forma humana y vive
secretamente en tu palacio! Grandes personalidades santas, que purifican

toda la creacion, te visitan una y otra vez para tomar Su darsana.

En su explicacion de este verso, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura
afirma [citando la respuesta de Yudisthira Maharaja]: “jQué afortunado es
Prahlada! El ha obtenido el darsana de Bhagavan. Sin embargo, nosotros
somos los mas desafortunados”.

Sri Narada luego le dijo a Maharaja Yudhisthira: “Ustedes los Pandavas
son mas afortunados que Prahlada, el guru de Prahlada; yo, Narada, y otros
devotos. Ustedes son incluso mas afortunados que los residentes de Yadu-
pura (Dvaraka), que los rsis encabezados por Vasistha, Marici y Kasyapa, y
también mas afortunados que Brahma, Rudra y otros. Aunque ellos purifican
los tres mundos con su darsana, aun asi, para purificarse por completo, vienen
a tu casa. Esto se debe a que la Suprema Verdad Absoluta (Parabrahma), que
permanece totalmente oculto (incluso de los Vedas), siempre reside en tu
hogar con gran apego, con Su forma humana (incluso sin que ustedes le
hayan invitado). Pero la Verdad Absoluta en Su forma humana no reside
personalmente en la casa de Prahlada, por lo que los sabios no visitan ese
lugar con la esperanza de recibir Su darsana”.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha explicado que sandrananda-
visesatma es el rasa deleitable de este fruto del prema, y krsnakarsini es la
potencia supremamente nutritiva de esa fruta.

En el Srimad-Bhagavatam (1.2.6), Srila Siita Gosvami describe que las dos
cualidades innatas del bhakti puro y trascendental son ahaituki, desprovisto del
deseo del fruto de las acciones de uno, y apratihata, sin ningtn tipo de obstaculos
[interrumpido]. Aunque todavia pueden surgir obstaculos cuando el sadhaka
realiza bhajana, él no esta abrumado por ellos. Mds bien, su llegada aumenta
su humildad, entusiasmo, etc., lo que resulta en el progreso en el camino del
bhakti. En la etapa del prema, el devoto se embriaga tanto al disfrutar de su
fruto que ninguna calamidad u obstaculo puede afectarlo ni siquiera un poco.
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Tal como un guerrero valiente absorto en la batalla se olvida de si mismo, o un
ladron codicioso de una gran riqueza se obsesiona con robar, sin temer al vicio
ni a [perder]| su propia vida, asi el premi-bhakta no le importa lo auspicioso o lo
desfavorable, cuando esta encantado por el éxtasis del prema-rasa.

1d ~ Ardiendo en separacién de Bhagavan y simultdneamente

sintiendo el alivio de tener Su visién

ki ca ratrindivam eva pratiksanam abhyavahriyamanais catur-vidhaih parama-
svadubhir aparimitair annair api durupasamaniya yadi kacit ksudha sambhavet
tat-sadrsya utkanthaya sirya iva tapayan tat-kala eva sphurtair avirbhavitani
bhagavad-rupa-guna-madhuryany aparany asvada-visayi-karayan koti-candra
iva sisirayati |

Bhavanuvada: El anhelo del devoto por encontrarse con Bhagavan es
como un hambre insaciable que persiste incluso después de tener un festin
dia y noche de cantidades ilimitadas de los alimentos mas deliciosos de las
cuatro variedades. Este entusiasmo arde dentro de él como el sol abrasador,
pero luego, en ese mismo momento, un sphiirti (vision momentanea) se
manifiesta, aliviandolo como millones de lunas, y él se deleita en la belleza,
las cualidades y la dulzura infinita de Bhagavan. En la etapa del prema, el
devoto arde en la separacion de Bhagavan y simultaneamente se alivia con
el sphiirti de El. Tal es la naturaleza asombrosa del prema.

Piyuasa-varsini-vrtti: El reino del prema tiene otra caracteristica distintiva.
En este mundo, el hambre y la comida se anulan mutuamente, sin embargo,
mientras mds saborea el premi-bhakta la dulzura de Sri Krsna en un sphiirti, ya
sea en un sueno o directamente, mas aumentan su anhelo y ansia, que de por
siya son intensos. Esta sed intensa es un indicador del gusto. Aunque esa sed
llena de ansias le quema como el calor de millones de soles, su experiencia
del encanto incomparable del nombre, la forma y las cualidades de Sri Krsna
a través de un sphurti le calma como la frescura de millones de lunas.
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le ~ Anhelante, incluso después de obtener un sphiirti de Bhagavan

yugapad eva svadharam adbhuto ’yam prema uditya ca yasminn isad eva
vardhamane bhagavat-saksatkaram eva pratiksanam dakanksato bhaktasya
utkantha-salyasya maha-dahakasyevati-prabalyodayat — sphurti-prapta-tad-
rupa-lila-madhuryair api atrptasya tasya bandhavo ’pi nirudakandha-kiupa
eva bhavanam api kantaka-vanam eva yat-kificanabhyavaharo ’pi praharo
mahan eva sajjana-krta-prasamsa api sarpa-damsa eva pratyahika-krtya-
kartavyam api martavyam eva anga-pratyangani api maha-bhara eva suhrd-
gana-santvanam api visa-drsta eva sada jagaro ’pi sagaro ‘nutdpasyaiva
kadacit nidrapi vidravini jivanasyaiva sva-vigraho ’pi bhagavan-nigraho
miurta eva pranda api dhanah punah punar bhrsta eva kim bahuna prak
sadaivabhistam asid yat tac ca raho mahopadrava eva bhagavac-cintanam
evatma-nikrntanam eva |

Bhavanuvada: Este prema asombroso simultaneamente amplifica las
experiencias contrarias del ardor en separacion y del alivio por la dulzura
de un sphiirti. Cuando hace su aparicion en su deposito [el corazon del
devoto], y cuando se desarrolla ligeramente, el devoto se quema por la
flecha extremadamente ardiente de su deseo o anhelo intenso e incesante
de encontrarse directamente con Bhagavan. La intensidad de su anhelo es
tal que un sphurti de dulzura de la forma y los pasatiempos de Bhagavan
ya no le satisfacen.

En este estado de insatisfaccion, para el premi-bhakta los parientes
y amigos le parecen como un pozo oscuro y seco, su propia casa como
una jungla espinosa, e incluso consumir una escasa cantidad de alimentos
le parece como una gran agresion. La alabanza de las personas santas
le parece como la mordedura de una serpiente venenosa, y los deberes
diarios mundanos son como la muerte. Siente pesadas cada una de sus
extremidades. El consuelo de los confidentes le parece como una lluvia
de veneno. Su constante desvelo es un océano de arrepentimiento, y
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cualquier pequeno suefio que tenga le hace sentir que ha desperdiciado
su vida. Incluso tener un cuerpo parece como soportar el castigo impuesto
por el Seior, y siente su aire vital como algo inutil, como arrozales que
se han quemado repetidamente. Lo que sea que anteriormente deseaba
constantemente, ahora es un trastorno, que decir de lo demas. Incluso
cualquier pensamiento de Bhagavan lo tiene devastado.

Piyusa-varsini-vrtti: En la etapa de rati [bhaval, el sadhaka queda
totalmente inmerso en la dicha de saborear la hermosa forma y las cualidades
de su Deidad adorable, como lo percibié en un sphiirti. Sin embargo, después
de que surge el prema no es posible que quede cautivado al saborear la
dulzura que obtuvo en un sphurti. En ese momento, un tremendo afan por
obtener a Sr1 Krsna surge directamente en el corazén del premi-bhakta.
Esa cosa conocida como prema es inmensamente asombrosa, mas alla de
toda comparacion y conocida solo por experiencia directa. Es imposible
describirlo con el lenguaje.

A menos que este prema surja en el corazén, uno no lo puede entender
completamente simplemente por escuchar sobre él de otros, porque la
capacidad para comprender su significado depende de la realizacion de
uno. En la etapa de prema, tras recibir un sphiirti de Sri Krsna y de esta
manera saborear Su hermosa forma, cualidades, etc., el devoto experimenta
simultaneamente un intenso entusiasmo y una encantadora tranquilidad.
Esta experiencia produce un desasosiego dichoso e indescriptible en el
corazon del premi-bhakta. Esto se ha descrito en el Sri Caitanya-caritamrta
(Madhya-lila 2.50-51):

bahire visa-jvala haya,  bhitare ananda-maya,
krsna-premer adbhuta carita
ei prema-asvadana, — tapta-iksu-carvana,
mukha jvale, na jaya tyajana
sei premd jara mane,  tara vikrama sei jane,
visamrte ekatra milana
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Externamente, parece estar ardiendo por el veneno, pero internamente,
esta experimentando felicidad pura. Tal es la naturaleza asombrosa
del krsna-prema. Deleitarse en este prema puede compararse a chupar
azucar de cafia ardiente. La boca arde, pero una persona no puede dejar
de chuparla. Solo aquellos que tienen prema en sus corazones pueden
comprender el poder del prema, en el que parece que el veneno y el

néctar se combinan.

pidabhir nava-kala-kuta-katuta-garvasya nirvasano
nihsyandena mudam sudha-madhurimahankara-sankocanah

prema sundari nanda-nandana-paro jagarti yasyantare
jinayante sphutam asya vakra-madhuras tenaiva vikrantayah

Sr1 Vidagdha-madhava (2.30)

[Paurnamasi-devi le dijo a Nandimukhi]: Mi amiga querida y hermosa,
si una persona desarrolla prema en su corazén por el hijo de Sri Nanda
Maharaja, entonces esa persona puede comprender directamente el
poder del prema. Los sufrimientos resultantes de ese prema derrotan el
efecto severo del veneno fresco kalakiita', pero cuando el éxtasis del
prema comienza a fluir, denigra el orgullo que viene de deleitarse con la

dulzura del néctar.

El corazon de este devoto se mueve entre las dualidades de una dicha y
de un dolor sin precedentes. Finalmente, debido a la intensidad del anhelo
del devoto por encontrarse con Sri Krsna directamente, toda la dicha se
pulveriza y la agonia de la separacion se manifiesta con toda su fuerza. El
venerado autor ha descrito, a través de poesia refinada llena de maravillosos
adornos literarios, los sintomas mentales y corporales del premi-bhakta tras la
manifestacion del prema. La sorprendente imagen que retrata sobre el anhelo
del premi-bhakta y sobre su angustia es incomparable. El ha descrito cémo,

1 Kalakuta — el veneno producido por el batido del océano de leche.
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debido a la aguda ansiedad del premi-bhakta, todas las acciones del cuerpo,
incluso su meditacion en Bhagavan, que antes lo llenaba de felicidad, ahora
hace que se queme por dentro, produciéndole una agonia intolerable. En
ausencia de Sri Krsna, la condicion del premi-bhakta es como la de un pez que
se retuerce fuera del agua. En la separacion de Bhagavan, el universo entero,
parece completamente vacio, Sunyayitam jagat sarvam govinda-virahena me
(Sri Siksastaka 7).

1f ~ Atraido por el prema de Su devoto, Bhagavan otorga Su

darsana directo y manifiesta Su dulzura (madhurya)

tatas ca premaiva cumbaki-bhavam apadya karsnayasi-bhutam  krsnam
akrsyaniya kasmimscana ksane bhaktasyasya nayana-gocari karoti | tatra ca
saundarya-saurabhya-sausvarya-saukumarya-saurasyaudarya-karunyaniti
sviyah svarupa-bhutah parama-kalyana-gunah bhagavata sva-bhaktasya tasya
nayanadisv indriyesu nidhiyante |

Bhavanuvada: A partir de entonces, el prema que es como un iman atrae a
SriKrsnaquees comoel hierro,yencualquiermomentoLollevadirectamente
ante la vision del devoto. Entonces Sri Bhagavan hace perceptibles a los
ojos y otros sentidos del devoto las cualidades supremamente auspiciosas
de Su svariipa; Su belleza (saundarya), Su fragancia (saurabhya), Su dulce
voz (sausvarya), Su toque tierno (saukumarya), el sabor de Sus labios
(saurasya), Su magnanimidad (audarya) y Su compasion (karunya).

Piyusa-varsini-vrtti: Uno recibe el darsana directo de Bhagavan
solamente cuando el entusiasmo se combina con el prema en el corazén de
uno. No es posible por ningtin otro medio. El darsana que los demonios, que
carecen de prema, recibieron al momento de los pasatiempos manifiestos de
Bhagavan no se puede considerar como un verdadero darsana, porque sin
saborear la deliciosa dulzura de Bhagavan (madhuri), cualquier darsana de
El equivale a no tener Su darsana en absoluto. Eso es como la lengua de una
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persona con ictericia que no puede disfrutar de alimentos dulces, a pesar de
probarlos directamente. Asi como un iman atrae de forma natural al hierro,
de manera similar el prema, la funcion esencial de hladini-sakti, atrae a Sri
Krsna y Lo vuelve perceptible ante los ojos del devoto. Asombrosamente,
Sri Krsna disfruta mas la dicha de Su devoto que lo que Se deleita con la
dicha de Su propio svariipa. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura escribe en
su comentario sobre el Srimad-Bhagavatam (9.4.64):

mat-svaripa-bhiutanandad api mad-bhakta-svaripanando ’ti-sprhaniya
iti dvayor api cid-riipatve 'pi bhakta-varttinya bhakter anugrahakhya cid-
vrtti-vipaka-riipayah sarva-cit-sara-bhitatvan mamanandasvaripasyapy
anandakatvad akarsatvac ca |

[Sriman Narayana le dijo a Durvasal: {Oh, brahmana!, para Mi es
mds deseable la felicidad innata de Mi devoto; la dicha del prema en
su corazon, que Mi propia dicha intrinseca. Aunque ambas, Mi dicha
intrinseca (svariipananda) y la felicidad del prema (premananda) en el
corazén de Mi devoto son trascendentales, este premananda, que se
manifiesta en el devoto, por la misericordia de una personalidad santa
excelsa, es el estado maduro de la disposicion de su corazén (tal como
la nata espesa es el estado maduro de la leche, que es liquida), y es
la esencia de todo lo espiritual. Eso Me da una dicha incluso a Mi, la

personificacion del gozo, y Me atrae.

El mas misericordioso Sri Bhagavan se vuelve visible ante los ojos de
Su premi-bhakta, lleno de anhelo, y contempla la inmensa sed del premi-
bhakta por saborear Su dulzura. Por lo tanto, Bhagavan, permite que Sus
premi-bhaktas saboreen Su svariipa incomparable, el tesoro mismo del prema;
Su hermosa forma, fragancia, sonido, tacto y sabor, a través de sus ojos,
fosas nasales, oidos, sentido del tacto y lengua. El también hace que saboreen
en su corazon, Sus otras cualidades, como Su infinita magnanimidad y

misericordia.
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lg ~ La dicha indescriptible que surge del dar§ana de Bhagavan

tesam ca parama-madhuratve nitya-navatve ca bhaktasyasya ca tad-asvadayituh
premnaiva pravartamane pratiksana-varddhisnau mahotkanthayam ca ko ’py
ananda-mahodadhir avirbhavan narhati kavi-sarasvati-lakutya parimeyatam |
yatha hi atinividatara-vitapa-dala-kula-pravalita-maha-nyagrodha-talasya sura-
dirghika-hima-salila-sambhrta-ghata-sata-valayita-tatasyatisisiratve tad-asrayitur
janasya ca tapartu-tarani-kirana-tapta-maru-sarani-mahd-panthatve ca | tatha
kadambini-ghanasarasydaparatva iva tad-abhisicyamanasya vana-matangajasya
cirantana-dava-davathu-dunatvena ca tatha sudha-kiranasyatimadhuratve tat-
pana-kartus ca maharoga-satavattve svada-lolupatve ca yas tadatmika anandah sa

eva dig-darsanartham tasyopamani kriyate || 1 ||

Bhavanuvada: Todas estas cualidades son supremamente dulces y siempre
nuevas, y para el devoto que se deleita en ellas con prema, surge un anhelo
profundo y creciente. De esta manera, surge un océano inmenso de dicha en
el devoto, cuya magnitud no puede ser descrita por ningin poeta experto.
Las siguientes comparaciones dan una idea del éxtasis vivenciado por
un premi-bhakta: (1) La euforia de un viajero que, tras haber atravesado
durante mucho tiempo un camino desértico abrasado por los rayos de sol
del verano, llega a la sombra de un enorme arbol baniano con denso follaje
a orillas del Ganga. Ese lugar esta lleno de agua fria guardada en cientos
de potes debajo del arbol. (2) La euforia que sienten los elefantes salvajes
que han sufrido un ardiente incendio forestal, cuando torrentes de lluvia
finalmente caen de un cimulo de nubes. (3) La euforia de una persona
que, siendo afectada por numerosas enfermedades cronicas y anhelando

experimentar un gusto, finalmente saborea la dulce ambrosia.

Piyusa-varsini-vrtti: Tal como estas cualidades son mds encantadoras
que lo mas encantador, también son siempre nuevas, como una corriente de
agua. Por lo tanto, a cada segundo, el anhelo intenso o la sed aumentan en
el corazon del devoto. A medida que aumenta su sed, de forma proporcional

422



Octava lluvia de néctar - Textos 1¢-2a

incrementa su gusto por estas cualidades. Y cuanto mads saborea, mas
aumenta su sed. El resultado de tanta sed es que el premi-bhakta sale y se
vuelve a sumergir continuamente en el océano de la dulzura de Bhagavan
que es tan deleitable. Su anhelo y su deleite es tan indescriptible que ningtin
poeta puede reproducirlo por ningtin método de composiciéon. Sin embargo,
el excelso autor esclarece este punto con algunas analogias: (1) La alegria
abrumadora de un viajero cuando, después de haber atravesado por un
camino desértico abrasado por los rayos calientes del sol de verano, llega a la
sombra de un drbol baniano gigantesco y frondoso bajo el cual hay cientos de
potes con agua fria del Ganga. (2) El deleite de un elefante cuando, después
de haber quedado atrapado y quemarse en un incendio forestal, se bana en
torrentes incesantes de lluvia derramadas por nubes densas. (3) La dicha de
alguien que bebe ambrosia supremamente dulce, después de haber sufrido
miles de enfermedades graves y de haber anhelado experimentar algtin sabor.
Estas comparaciones se emplean para dar un pequeno indicio de la dicha
experimentada por el premi-bhakta.

Texto 2
2a ~ Bhagavan revela Su belleza (saundarya) y Su fragancia (saurabhya)

tatra prathamar labdhapara-camatkarasya bhaktasya locanayoh sva-
saundaryam prakasyate prabhuna | tatas tan-madhuryena sarvendriyanam
manasas ca locana-mayi-bhave pravartite stambha-kampa-baspadibhih krta-
vighnas ca tasyananda-krta-murcchayam jatayam prabodhayitum iva dvitiyam
saurabhyam tadiya-ghranendriyesu prakasyate | tendpi tesam ghrana-mayi-
bhave dvitiya-murccharambhe |

Bhavanuvada: Sri Bhagavan primero manifiesta Su belleza (saundarya)
ante los ojos del devoto completamente maravillado. La influencia de la
dulzura de Bhagavan tal como se manifiesta ante el sentido de la vista
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del devoto es tal que todos sus sentidos, incluso su mente, se vuelven
como ojos. El darsana del devoto se ve interrumpido por transformaciones
extaticas (sattvika-vikara), como el quedar atonito, el temblar y el
derramar lagrimas, y lleno de dicha, pierde la conciencia. En ese momento,
para revivir al devoto, Bhagavan revela Su segunda dulzura, Su fragancia
corporal (saurabhya), que impregna el sentido del olfato del devoto.

De nuevo, por la influencia del aroma extraordinariamente dulce del
cuerpo de Bhagavan, todos los sentidos del devoto asumen la funcion de
las fosas nasales, y comienza a perder la conciencia por segunda vez.

Piytisa-varsini-vrtti: El mas misericordioso Sri Bhagavan otorga Su
darsana al ansioso premi-bhakta. Se dice que Bhagavan hace que los ojos,
la nariz, los oidos, el sentido del tacto y la lengua del devoto saboreen Sus
cinco cualidades de belleza (saundarya), fragancia (saurabhya), voz dulce
(sausvarya), tacto suave y tierno (saukumarya) y el sabor de Sus labios
(saurasya). Ademads, El hace que los corazones de sus premi-bhaktas también
saboreen cualidades tales como Su magnanimidad (audarya) y Su compasion
(karunya). Aqui, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura explica como estas
cualidades se manifiestan en los sentidos de los premi-bhaktas y la secuencia
en que lo hacen.

Primero, Sri Bhagavan manifiesta Su belleza ilimitada ante los ojos del
premi-bhakta, quien esta ansioso por tener Su darsana.

krsna-rupamrta-sindhu, tahara taranga-bindu,
eka-bindu jagat dubaya
Sri Caitanya-caritamrta (Antya-lila 15.19)

Tan solo una gota de una ola del océano nectdreo de la belleza de Sri

Krsna puede inundar al mundo entero.

A medida que el océano de néctar de la belleza de Sri Krsna se eleva
ante los ojos del devoto que anhela intensamente, todas sus facultades
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sensoriales se retnen en sus ojos, ansiando contemplar la encantadora
forma de Sri Krsna. Esto significa que la belleza de Bhagavan es tan dulce
y tan sorprendente que estd mds alla de la capacidad del devoto de poder
saborearla con solo dos ojos. Por lo tanto, ahora todos sus sentidos acttian
como ojos, para poder disfrutar de esa belleza insuperable. Al hacerlo, se
desmaya de éxtasis.

2b ~ Bhagavan revela Su voz dulce (sausvarya) y la ternura de

Su contacto (saukumarya)

‘are mad-bhakta tavaham eva sampadyamano ’smi ma vihvali-bhiir nikamam
mam anubhava’ iti trtiyam sausvaryam Sravanendriya-grahyam avirbhavyate |
punas tendapi tesam Sravana-mayi-bhave trtiya-mircchopakrame krpaya
carandaravindena panibhyam urasa ca sva-sparsam dattva caturtham sva-
saukumaryam asav anubhavyate | tatra dasya-bhavavatas tasya murdhni caranena
sparsah, sakhya-bhavavatah panyoh panibhyam vatsalya-bhavavatah sva-kara-
talenasru-marjjanam preyasi-bhavavatas tu urasi sva-vaksasa bahubhyam
aslesah kriyate iti bhedo bodhyah |

Bhavanuvada: Para apaciguar a Su devoto, Bhagavan dice: “Mi querido
devoto, estoy completamente subordinado a ti; Soy de tu propiedad. No
estés ansioso. Deja que tu vivencia de Mi [dulzura] satisfaga tu deseo”.
De esta manera, Bhagavan manifiesta Su tercera dulzura, la melifluidad de
su voz (Su sausvarya), en los oidos del devoto. Al escuchar esa voz dulce,
como antes, los demas sentidos del devoto se vuelven como oidos, y el
devoto se desmaya por tercera vez.

Entonces Bhagavan, lleno de compasion, otorga la experiencia de
Su cuarta dulzura, el toque tierno (saukumadarya) de Sus pies de loto, Sus
manos o Su pecho. Bhagavan otorga el toque de Sus pies sobre la cabeza de
aquellos devotos que estdn en el sentimiento de servidumbre. El toma las

manos de los devotos que poseen un amor fraternal en Sus propias manos
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de loto. El seca con Sus manos las lagrimas de Sus devotos imbuidos de
afecto parental. Y El abraza con Sus dos brazos a aquellos devotos imbuidos
de profundo amor conyugal, haciendo que sus pechos entren en contacto
con el Suyo, el cual estd marcado con el Srivatsa. De esta manera, debe
comprenderse que Bhagavan manifiesta Su toque tierno segun el bhava del
devoto. Entonces el devoto pierde la conciencia por cuarta vez.

Piyusa-varsini-vrtti: Para saborear la exquisita dulzura del fragante
cuerpo de Bhagavan, la dulzura de Su flauta encantadora y melodiosa, Su
ternura y demads, todos los sentidos de un devoto se retinen en un solo
lugar. Para saborear la dulzura de Su hermosa forma, todos los sentidos del
devoto se vuelven como ojos. Para escuchar la dulzura de Su melodiosa
voz, todos sus sentidos se vuelven como oidos. De esta manera, los sentidos
pierden sus funciones originales. La misericordia de Sri Bhagavan hace la
vida del devoto exitosa al otorgarle [hacerle saborear]| Su dulzura completa y
encantadora. Permitiendo que el devoto saboree el tipo de dulzura apropiada
a su sentimiento particular, Bhagavan satisface el anhelo intenso del devoto.

2c ~ Bhagavan revela la dulzura de Su sabor (saurasya) y Su

magnanimidad (audarya)

punas ca tendpi tatha tathaiva caturtha-maha-mirccharambhe panicamari
svadhara-sambandhi saurasyam tadiya-rasanendriya-grahyam preyasi-bhavavaty
eva tat-kala-pradurbhita-tad-abhistakaravati bhakta-jana eva prakasyate
nanyatra | tatas ca purvavad eva tatha-tatha-bhave ’pi tadatanyas tv ananda-
mitrcchayas tv atinaividye jate tatah prabodhayitum asamartheneva bhagavata
sastham audaryam vitanyate | tac ca tesam eva saundaryadinam sarvesam eva
tan-nayanadi-sarvendriyesv eva yugapad eva balad vitaranam | tadaiva bhagavad-
ingita-jiieneva premndpy ativardhamanena sata tad-anuriupa-trsnatirekam
samvardhyapi tatra bhakte svayam candratvam upeyusa yugapad evananda-
samudra-sata-lahari-vyatisammardda-bhara-jarjaritatvam  iva tasya antah
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nirmimanena svayam eva sakara-tan-mano ‘dhidaivati bhavateva tatha sva-saktir
vitiryate yatha yaugapadyenaiva te te svada nirvivada eva bhavanti |

Bhavanuvada: Después de esto, cuando el premi-bhakta comienza a
desmayarse profundamente por cuarta vez, Sri Bhagavan manifiesta Su
quinta dulzura (madhurya), a saber, el dulce sabor de Sus labios, que el
devoto saborea. El revela [el aspecto confidencial de] esta encantadora
dulzura a aquellos que tienen el sentimiento de carifo femenino. No se lo
revela a todos. Para otros, El revela esta dulzura apropiadamente, segun
su deseo.

Como antes, la experiencia del devoto de perder la conciencia con
estos sentimientos extaticos se vuelve tan profunda que Bhagavan, incapaz
de revivir al devoto por otros medios, otorga Su sexta dulzura (madhurya),
Su magnanimidad (audarya). La cualidad de la magnanimidad es cuando
otorga simultanea y contundentemente la dulzura encantadora de todas las
cualidades mencionadas previamente, tales como la belleza de Su forma
ante los ojos y demas sentidos del premi-bhakta.

En ese momento, el prema, comprendiendo la indicaciéon de Sri
Bhagavan, aumenta de forma exponencial y genera que el anhelo del
devoto aumente en la misma proporcion. De esta manera, Bhagavan acepta
el papel de la luna y agitando poderosamente el océano de la dicha del
corazon del devoto, El manifiesta cientos y cientos de olas, sacudiéndolo
y abrumandolo simultdaneamente. Después, El lo transforma bellamente.
De esta manera, El personalmente supedita la mente del devoto como su
Deidad gobernante, expandiendo Su energia de tal manera que el devoto,
ahora sin ser obstaculizado por las lagrimas, desmayos, etc., comienza a
saborear simultaneamente, en el fondo de su corazon, la dulzura de todas
las cualidades de Bhagavan, tal como la belleza.

Piytusa-varsini-vrtti: Mientras el devoto comienza a perder la conciencia
por cuarta vez, Sri Bhagavan manifiesta Su quinto madhurya, Su saurasya, o
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el néctar de Sus labios, en el sentido del gusto del devoto. A los devotos con el
sentimiento de servidumbre y demds, El da los remanentes de Sus alimentos
o la nuez de betel masticada por El. A los devotos en la melosidad de amor
de amante, o el sentimiento de un carifio femenino, El otorga el gusto de
este madhurya de acuerdo con el anhelo interno del devoto. El éxtasis puro
de este madhurya hace que el devoto caiga en un profundo desmayo. Al
no ver otra forma de revivirlo, Bhagavan manifiesta Su sexto madhurya, Su
magnanimidad (audarya), y asi permite que los cinco 6rganos sensoriales;
ojos, nariz, oidos, piel y lengua, del devoto perciban simultaneamente Su
belleza, fragancia, dulce voz, tierno contacto y sabor.

En ese momento, tras recibir una indicaciéon de Bhagavan, el prema se
expande enormemente en el devoto. En consecuencia, el devoto experimenta
un aumento de sed o ansia. Asi como la luna creciente se agita y agita al
océano, ocasionando que surjan varias olas, asi Bhagavan bate y agita el
océano de la dicha del devoto manifestando una potencia especial en el
devoto. Esta potencia permite que él saboree los cinco tipos de dulzura o
madhurya a la vez.

2d ~ Bhagavan revela Su potencia inconcebible (acintya-§akti)

na caivari manaso ‘nekagratvena tat-tad-asvadasyasandrateti vacyam | pratyuta
saundarya-sausvaryadin  prati-sarvendriyanam  eva  nayani-bhava-sravani-
bhavadya ekadaiva bobhiiyamana alaukikacintyadbhuta-camatkaram evatanvantah
svadasyatisandratvam eva kurvanti | naivasti tatra laukikanubhava-tarka-dava-davathor
avakaso ’pi | “acintyah khalu ye bhava na tars tarkena yojayet” ity adi || 2 ||

Bhavanuvada: Aqui uno puede plantear el siguiente punto: “Lamente solo
puede enfocarse en una sola cosa a la vez. Para saborear simultineamente
los cinco tipos de dulzura de Bhagavan es preciso que la mente se enfoque
de cinco maneras diferentes. Esto no permitiria que saboreara adecuada y
profundamente ni siquiera un solo atributo con uno de los sentidos”. Sin
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embargo, Sri Bhagavan, expande Su potencia trascendental, inconcebible,
asombrosa y sin precedentes otorgando asi al devoto la capacidad de ver,
oir, etc., a través de cada uno de sus propios sentidos al mismo tiempo.
Al hacerlo, la intensidad y la profundidad del deleite que siente el devoto
por los cinco tipos de madhurya con sus cinco sentidos aumenta. Aqui,
no hay obstaculo; en otras palabras, no hay posibilidad de ser abrasado
por el incendio forestal del razonamiento que surge de la experiencia
mundana, ya que todos estos temas trascendentales estan mas alla de la
comprension de la logica y el razonamiento mundano. Como se indica en
el sastra (Mahabharata, Bhisma-parva):

acintyah khalu ye bhava / na tariis tarkena yojayet
prakrtibhyah param yac ca / tad acintyasya laksanam

Uno nunca debe intentar comprender temas inconcebibles a través de
la 16gica mundana. La caracteristica de lo inconcebible es que esta mas

alla de la naturaleza material.

Piyusa-varsini-vrtti: Es inapropiado mantener la siguiente duda: “Un
devoto solo puede saborear un madhurya a la vez, pero como solo tiene una
mente, ;como puede saborear simultaneamente los cinco tipos de madhurya
a través de sus cinco sentidos? Saborear simultdneamente los cinco tipos de
madhurya requiere que la mente se enfoque en cinco objetos sensoriales, por
lo que es imposible para cualquiera de los sentidos saborear profundamente
ese madhurya”. En realidad, Sr1 Bhagavan, por el poder de Su acintya-sakti,
permite que todos los sentidos del devoto obtengan simultineamente las
funciones de la vista, la audicion y demas, como antes, y también le da la
capacidad para saborear profundamente Sus cinco madhuryas. En otras
palabras, por el poder de la acintya-sakti de Sri Bhagavan, el devoto no
experimenta dificultad para saborear, simultaneamente, los cinco tipos de
madhurya de Bhagavan a través de sus cinco sentidos. Esta concepcion esta
mas alld del alcance de la l6gica y razonamiento mundano.
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Texto 3

3a ~ Dado que el devoto no puede vivenciar toda la dulzura de

Bhagavan, El extiende Su compasién (karunya)

tatas ca saundaryadinam yavanti madhuryani tesam samastyena 'nububhusav
api asmin bhakta-cataka-cancu-pute jalada-bindv-avaliva na manti tani
vimySyaho tarhi mayaitani saundaryadiny etavanti kim artham dhrtaniti tesam
sambhojanayaiva saptamam

Bhavanuvada: Entonces el devoto desea experimentar en su totalidad
todas las variedades de madhurya que existen en Sri Bhagavan, como Su
belleza y Su fragancia. Sin embargo, tal como el pico de un pajaro cataka no
puede contener todas las gotas de lluvia que caen de una nube, el devoto
no tiene la capacidad para captar las cantidades ilimitadas de la dulzura de
Bhagavan. Al ver esto, Sri Bhagavan contempla: “Ah, ;por qué poseo todos
estos dulces atributos [si Mis devotos no pueden saborearlos]?” Por lo
tanto, solo para ayudar al devoto a saborear esos atributos en su totalidad,
manifiesta Su séptima dulzura, Su cualidad de compasion (karunya).

Piyusa-varsini-vrtti: La sed o ansiedad que surge del amor puro del
premi-bhakta es tan fuerte que desarrolla un intenso deseo de saborear
completamente todos los madhuryas de Bhagavan simultdneamente,
comenzando por Su belleza. Cuando llegan las nubes del monzon, el pajaro
cataka, muerto de sed debido al calor del verano, desea beber todo el aguacero
torrencial. Pero, ;como puede hacerlo con su pequetio pico? Del mismo
modo, cuando Sri Bhagavan ve al ferviente premi-bhakta saborear una simple
gota de Su belleza y dulzura ilimitadas, El piensa: “Si este premi-bhakta no
puede saborear Mis madhuryas por completo, entonces no sirven para nada”.

Pensando de esta manera, Bhagavan otorga al premi-bhakta Su
séptimo madhurya, Su compasion (karunya).
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3b ~ Karunya - la potencia mas importante de Bhagavan

sarva-Sakti-kadamba-paramadhyaksaya agamadav api vimalotkarsiny adinam
asta-dig-dalesu vartamananam svariipa-saktinam madhya eva karnikayam
maharaja-cakravartinya iva sthitayah

Bhavanuvada: Esta cualidad de karunya (compasion) es la mas
importante entre todas las potencias de Sri Bhagavan. Ella preside sobre
las ocho potencias intrinsecas de Sri Bhagavan, tales como vimala,
utkarsini, y demds, mencionadas en las escrituras Agama. Estas potencias
estan presentes como pétalos en ocho lados del pericarpio de un loto, en
el cual la potencia de karunya esta situada en su total esplendor, como un

monarca universal.

Piyusa-varsini-vrtti: Para meditar sobre la energia de Bhagavan, los
Agamas y otras escrituras Védicas explican que las ocho potencias de
Bhagavan, comenzando con la potencia de la pureza (vimala-sakti), estan
situadas en los pétalos de un loto de ocho pétalos. Ubicado en el pericarpio
de ese loto estd Su potencia de compasion:

vimalotkarsini jiana / kriya yogeti saktayah
prahvi satya tathesana / anugraha navami smrta
Hari-bhakti-vilasa (1.5.140)

Las ocho energias: vimala, utkarsini, jiiana, kriyd, yoga, prahvi*, satya
e isand, permanecen situadas sobre los ocho pétalos del loto. Lleno de
gracia resplandeciente la novena potencia, llamada anugraha-sakti, o
potencia de la compasion, que gobierna sobre las otras ocho potencias

presidiendo como su diosa, estd situada en el verticilo del loto.

2 Segtin Srila Jiva Gosvamli, la potencia pravhi es la causa fundamental de que Bhagavan tenga una

capacidad ilimitada.
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3c ~ La potencia de la misericordia se manifiesta a s{ misma

ante el devoto a través de los ojos de Bhagavan

hy anugrahabhidhanatvenoktayah bhagavato nayandaravinda eva atmanam
vyanjayantyah krpa-sakter vilasitam kvacit dasadau vatsalyam iti kvacit karunyam
iti priyadau ceto-drava iti kvacid anu kati namnabhidhiyamanam udayate | yayaiva
krpa-saktya sarva-vyapiny api tadiyeccha-saktih sadhusu sadhv evam ranjita
paramatmaraman api mahd-camatkrti-bhumir adhyarohayati |

Bhavanuvada: La potencia de la compasion de Bhagavan, conocida como
anugraha (Su favor), se manifiesta ella misma a través de Sus ojos de loto;
a veces como afecto (bhakta-vatsalya) y, otras veces, como compasion
(karunya), a los devotos con los sentimientos de servidumbre, amistad
y paternidad. Y para los devotos que tienen un sentimiento de amantes,
ella se manifiesta como aquello que atrae a Krsna y derrite Su corazon.
Esta krpa-sakti (potencia de la misericordia), que hace que surjan otros
pasatiempos juguetones y ludicos recibe nombres apropiados en otros
lugares [como sneha, priti y madhuryal.

Es solo por medio de la krpa-sakti que la potencia omnipresente
del deseo de Bhagavan (iccha-sakti) sitia bellamente a los sadhus en la
plataforma del rdaga y eleva incluso a esas almas que estan supremamente
autosatisfechas (atmarama) a la plataforma mas asombrosa.

Piyusa-varsini-vrtti: Esta anugraha-sakti (la potencia que otorga el favor
de Bhagavan) se manifiesta a través de los ojos de loto de Sri Bhagavan. En
otras palabras, la krpa-sakti de Bhagavan llueve sobre el devoto a través de
Su mirada misericordiosa. Esta potencia de misericordia se manifiesta en los
devotos en dasya-rasa, sakhya-rasa y vatsalya-rasa como el afecto de Krsna
por ellos (bhakta-vatsalya), y algunas veces como Su compasion (karunya);
y en los devotos en madhura-rasa, ella se manifiesta como la potencia
para atraer a Krsna (krsnakarsini-sakti), que derrite Su corazon. A veces la
manifestacion de esta sakti se llama sneha (afecto), a veces priti (amor) y
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otras veces madhurya (dulzura encantadora). Impulsada por esta potencia
de misericordia, la potencia de deseo de Bhagavan Sri Hari (iccha-sakti)
despierta una admiracion por Sus cualidades en la joya cimera de aquellos
que son datmarama (autosatisfechos). Les hace abandonar su naturaleza
autosatisfecha y los vuelve devotos.

3d ~ El afecto por Sus devotos es el emperador de todas las

cualidades de Bhagavan

yayaiva bhagavato bhakta-vatsalyarih nama eka eva gunah samrad iva prathama-
skandhe prthivyoktan svaruipa-bhitan satya-saucadin kalyana-gunan sasti |

Bhavanuvada: Esta krpa-sakti hace que la cualidad de Sri Bhagavan del
afecto por Sus devotos (bhakta-vatsalya) gobierne como un emperador
soberano sobre Sus otras cualidades intrinsecas, tales como la veracidad y
la limpieza, las cuales son descritas por Prthvi-devi en el Primer Canto del
Srimad-Bhagavatam.

Piytsa-varsini-vrtti: Sri Prthvi-devi (la deidad que gobierna a la tierra)
ha descrito las cualidades intrinsecas de Sri Krsna, tales como la veracidad y

la limpieza:
satyam saucam daya ksantis / tyagah santosa arjavam
samo damas tapah samyam / titiksoparatih srutam
jaanam viraktir aisvaryam / sauryam tejo balari smrtih
svatantryam kausalam kantir / dhairyam mardavam eva ca
pragalbhyam prasrayah Silam / saha ojo balar bhagah
gambhiryam sthairyam astikyam / kirtir mano "nahankrtih

Srimad-Bhagavatam (1.16.26-28)

[Las siguientes treinta y nueve cualidades estdan presentes de forma

inagotable en Sri Bhagavan]: (1) la veracidad - satya, (2) la limpieza - Sauca,
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(3) la compasion - daya, (4) la paciencia - ksanti, (5) la renuncia - tydga,
(6) la autosatisfaccion - santosa, (7) la sencillez - arjava o saralata, (8) la
estabilidad de mente - sama, (9) el control de los sentidos - dama, (10)
la austeridad - tapasyd, (11) la imparcialidad - samya, (12) la tolerancia
- titiksa, (13) la ecuanimidad, o indiferencia ante la pérdida o la ganancia -
uparati, (14) el ver a través de los ojos de la escritura - Sruta, o sdstra-vicara,
(15) el conocimiento - jidna, (16) desapego - virakti, (17) la majestuosidad
divina - aisvarya, (18) el valor - Saurya, (19) el esplendor - teja, (20) la
fuerza - bala, (21) la memoria - smrti, (22) la independencia - svatantrata,
(23) la destreza en todas las actividades - kausala, (24) la belleza - kanti,
o saundarya, (25) el autodominio - dhairya, (26) la bondad - mardava,
(27) la audacia - pragalbhata, (28) la cortesia - prasraya, o vinaya, (29)
una naturaleza agradable - sila, o su-svabhava, (30) la determinacion - saha,
(31) la experticia de la mente y de los sentidos para adquirir conocimiento -
ojah, (32) la experticia de los sentidos que ejecutan actividad - bala, (33) la
fortuna suprema - bhaga, (34) la seriedad - gambhirya, (35) la estabilidad -
sthirata, (36) la fidelidad - astikya, o sraddha, (37) la fama - kirti, (38) digno
de adoracion - mana y (39) sin orgullo - anahankrti.

La cualidad de Sri Hari del afecto por Sus devotos gobierna como la
emperadora sobre todas estas cualidades. En otras palabras, esta cualidad es
la autoridad principal que rige sobre todas las demas cualidades.

3e ~ En Sri Bhagavan, incluso las faltas aparentes son

cualidades maravillosas

“mohas tandra bhramo ruksa-rasata kama ulbanah | lolata mada-matsarye
himsa kheda-parisramau || asatyar krodha akanksa asanka visva-vibhramah |

» o«

visamatvam pardapeksa dosa astadasoditah ||” “astadasa-maha-dosai rahita
bhagavat-tanuh”iti bhagavati sarvathanisiddha apy ete dosayad-anurodhenarama-
krsnady-avataresu kvacit kvacid vidyamana eva santo bhaktair anubhityamana

maha-gunayante || 3 |
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Bhavanuvada: Las escrituras mencionan las siguientes dieciocho faltas:
(1) ilusion - moha, (2) languidez - tandra, (3) tendencia a errar o estar
desconcertado - bhrama, (4) aspereza - ruksa-rasata, (5) libidinosidad,
o lujuria intensa - prabala-kama, o tivra-kama, (6) avaricia, inquietud o
inconstancia - lolata, (7) locura u orgullo - mada, (8) envidia - matsarya,
(9) violencia - himsa, (10) depresion o agotamiento - kheda, (11) esfuerzo
excesivo - parisrama, (12) deshonestidad - asatya, (13) ira - krodha, (14) anhelo -
akanksa, (15) aprehension, o miedo - asarka, (16) confundir completamente
a otros - visva-vibhrama, (17) parcialidad, o contradiccion - visamatva y
(18) la tendencia a depender de los demas - pardpeksa. La forma eterna,
consciente y llena de dicha de Bhagavan, quien esta repleto de todas las
opulencias, esta libre de estas dieciocho grandes faltas.

Aunque estas faltas no estan presentes en Bhagavan, por la suplica de
la krpa-sakti, a veces, avataras como Sri Ramacandra y Sri Krsnacandra las
manifiestan por Su gracia. En realidad, por la influencia de esta krpa-sakti,
estas faltas se transmutan en virtudes y son vivenciadas de esta manera
por los devotos.

Piyusa-varsini-vrtti: En la seccion anterior, St Visvanatha Cakravart
Thakura enumer¢ las dieciocho faltas mencionadas en las escrituras que se
encuentran en las entidades vivientes, que incluyen a semidioses y demonios.
Estas faltas nunca pueden existir en la forma trascendental de Sri Bhagavan,
quien es la personificacion de la eternidad, el conocimiento y la dicha (sac-
cid-ananda). Tal como la oscuridad no puede existir dentro del sol, que es
auto luminoso, asi es imposible que exista una pizca de falta en Sri Bhagavan.
Sin embargo, durante Su encarnacién como Sri Rama, vemos que estaba
desconcertado en separacion de Sita-devi. Y estas dieciocho faltas, excepto
por la lujuria excesiva (tivra-kama) y la dureza (ruksa-rasata) se pueden ver
en los pasatiempos de Svayam Bhagavan Sr1 Krsna, la Verdad Absoluta. En su
libro Siddhanta-ratna, Sri Baladeva Vidyabhiisana cita ejemplos del Srimad-
Bhagavatam que parecen indicar faltas en Bhagavan:
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nanu “tato vatsan adrstvaitya puline’ pi ca vatsapan | ubhav
api veleta krsno vicikaya samantata” ity atra mohah | “kvacit
pallavatalpesu niyuddha-srama-karsitah | vrksa-milasrayah
sete gopotsangopabarhanah” ity atra, tandra-kheda-parisramah
| “tav anghri-yugmam” ity adau “mugdha-prabhitavad upeyatur
anti matroh” iti bhramah | “mada-vighurnita-locana isan mana-
dah svasuhrdarir vanamali” ity adau madah | “lokesa-maninar
maudhyad dharisye sri-madam tamah” ity adau matsaryam |
himsa ca putanadivadhah | “naham bhaksitavan amba sarve
mithyabhisamsinah” ity atra jarasandha-cchaladau casatyam |

|“

krodho ‘pi tatra tatra prasiddha eva | “tam stanya-kama asadya
mathnantiri jananim harih | grhitva dadhi-manthanam nyasedhat
pritim avahan” ity atra akanksa | “kvapy adrstvantar-vipine vatsan
palams ca visva-vit | sarvari vidhikrtam krsnah sahasavajagama
ha” ity atra asanka | “so ’kamayata bahu syam prajayeya” ity adau
jagad avesa-riipa visva-vibhramabh |

“samo’ hari sarva-bhutesu na me dvesyo ’sti na priyah | ye bhajanti
tu mam bhaktya mayi te tesu capy aham” ity adau vaisamyam |
“ahari bhakta-paradhino” ity adau parapeksa cavagamyate |
ritksarasata prema-sambandhad rte ragah | ulbano duhkha-hetu
kamah | tav etau mastam | tatas ca ‘mohadinam sodasanar pramana-
siddhatvan nirdosa-tanutvam’katham iti cen na, bhaktananda-
vaicitra-posakalila-vilasa-bhakta-samraksana-bhakta-vatsalyadi-
siddhaye prakrtagandhasprstah svarupa-dharma evaite udayante tan
vina liladyasiddheh | tad-asiddhau ca purnatvanupapattih | itaresu
sarvesu gunesu rucy-abhavat tad-bhakty-anupapattih |

Srimad-Bhagavatam (13.10.16): tato vatsan adrstvaitya, puline’ pi ca
vatsapan / ubhav api vane krsno, vicikaya samantatah, “después de esto, al no
ver a los terneros y los vaqueros a orillas del Yamuna, Sr1 Krsna comenz6 a
buscarlos en todos los bosques”. Aqui vemos ilusion (moha).
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Srimad-Bhagavatam (15.10.16): kvacit pallava-talpesu, niyuddha-srama-
karsitah / vrksa-milasrayah sete, gopotsangopabarhanah, “una vez, Sri Krsna,
cansado de luchar con los vaqueros, se tumbo a la sombra de un arbol en una
cama hecha de hojas suaves. Apoy¢ la cabeza en el regazo de un pastorcillo
y Se durmio”. Aqui, se perciben lasitud (tandra), agotamiento (kheda), y
esfuerzo excesivo (parisrama).

Srimad-Bhagavatam (10.8.22): tav anghri-yugmam ... mugdha-prabhitavad
upeyatur anti matroh, “Sri Baladeva y Sri Krsna regresaron con Sus madres,
gateando, como si estuvieran desconcertados y asustados”. Aqui, vemos
desconcierto (bhrama).

Srimad-Bhagavatam ~ (10.8.29):  vatsan muican kvacid asamaye
krosasanjata-hasah, “[Las gopis madres se acercaron a Madre Yasoda y
dijeron]: ‘Tu hijo suelta los terneros prematuramente [antes de que las vacas
hayan sido ordenadas], y cuando nos enfadamos, El simplemente Se rie”.
Aqui, vemos inquietud (lolata).

Srimad-Bhagavatam (10.35.24): mada-vighiirnita-locana isat, manadah
sva-suhrdar vanamali, “Vanamali [Sri Krsna que lleva una guirnalda de flores
del bosque| muestra honor a Sus amigos pastores con ojos inquietos debido
al orgullo”. Aqui vemos orgullo (ahankara).

Srimad-Bhagavatam (25.10.16): Cuando Indra envié lluvias
torrenciales en un intento de destruir Vraja, Sri Krsna dijo: lokesa-maninarm
maudhyad, dhanisye sri-madam tamah, “voy a aplastar el orgullo inflado
de Indra, que hace que estupidamente se considere el senor de los tres
mundos”. En estas palabras, vemos aparentemente la presencia de envidia
(matsarya) en Bhagavan.

Cuando maté a Patana, incluso vemos violencia (himsa) en Bhagavan.
Srimad-Bhagavatam (10.8.35):naharmbhaksitavanamba, sarvemithyabhisamsinah,
“después de comer tierra, Krsna le dijo a Su madre: ‘Maiya, Yo no he comido

1°”

tierra. {Todos dicen mentiras!”” En este pasatiempo, y también cuando El mat6 a
Jarasandha y otros, somos testigos de un discurso deshonesto (asatya-bhasana)

en Bhagavan. En tales pasatiempos, también es famoso por Su ira (krodha).
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Srimad-Bhagavatam (10.9.4): tam stanya-kama asadya, mathnantim
jananim harih / grhitva dadhi-manthanam, nyasedhat pritim avahan, “deseoso
de beber su leche materna, Sri Krsna fue donde Su madre, quien estaba
batiendo el yogur, y para hacerla feliz, agarro la vara de batir para que parara”.
Aqui vemos anhelo (akanksa) en Sri Krsna.

Srimad-Bhagavatam (10.13.17): kvapy adrstvantar-vipine, vatsan palams
ca visva-vit / sarvam vidhi-krtam krsnah, sahasavajagama ha, “sin poder
encontrar a los terneros y a los sakhds por ninguna parte en el bosque, Sri
Krsna, que todo lo sabe, comprendié que esto era obra del Senor Brahma”.
Aqui vemos aprension (asanka) en Sri Krsna.

Taittiriya Upanisad (2.2.1): so kamayata bahu syam prajayeya, “Sri
Hari desed, ‘Me volveré muchos”. Con estas palabras del Sruti, St Hari, por
Su absorcion en las actividades del universo, demuestra Su naturaleza de
desconcertar a otros (visva-vibhrama).

En el Srimad Bhagavad-gita (9.29), Sri Krsna dice: samo’ ham
sarvabhiitesu, na me dvesyo ’sti na priyah / ye bhajanti tu mam bhaktya, mayi
te tesu capy aham, “Soy imparcial con todos los seres vivientes; no soy ni
amigo ni enemigo de nadie. Pero aquellos que Me sirven con devocién estan
apegados a Mi, y Yo también, estoy atado por el afecto de ellos”. En tales
declaraciones, vemos la falta aparente de parcialidad (vismatva).

En el Srimad-Bhagavatam (9.4.63), el Sefor le dice a Durvasa: aharm
bhakta-paradhino, hy asvatantra iva dvija, “;Oh, nacido dos veces!, Yo soy
controlado por Mis devotos y en su presencia no tengo independencia”. Esta
declaracion muestra dependencia de otros (parapeksa).

Dureza (ruksa-rasata) es priorizar el apego por alguna cosa por encima
de una relacion afectuosa, y la lujuria intensa (prabala-kama) que lleva a la
angustia. Aunque estas dos faltas no existen en Bhagavan, dieciséis faltas,
como se evidencia en el sastra, son visibles en El. Por tanto, ;como se puede
decir que la forma de Bhagavan carece de esos defectos? La respuesta a esta
objecion es que estas faltas graves y aparentes en Sri Krsna, tal como la
ilusion, existen inicamente para nutrir el éxtasis trascendental del asombro
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en los devotos. Estas se manifiestan a partir de la naturaleza inherente de
Bhagavan, la cual carece de cualquier rastro de energia material, para exhibir
pasatiempos ludicos (lila-vilasa), nutrir a los devotos (bhakta-palana) y
mostrar Su afecto especial por ellos (bhakta-vatsalya). Los pasatiempos de
Sri Krsna no pueden manifestarse totalmente sin ellos.

Si los pasatiempos encantadores de Sri Krsna no se llevan a cabo con
éxito, Sunaturaleza como el ser Absoluto y como ser la Suprema Personalidad
de Dios Original se ven debilitados. Aunque faltas como la ilusion son
defectos graves en la entidad viviente, existen en Bhagavan como atributos
espléndidos. Cuando el devoto experimenta estas cualidades asombrosas, su

corazon se derrite por completo.

Texto 4
4a ~ Por la misericordia de Bhagavan, el devoto saborea Su madhurya

tatas ca sarvany eva tad-vitirnani saundaryadiny asvadayitum labdhaujasi bhakte
asvadyasvadya ca tam tam camatkrti-parama-kastham adhiruhyadhiruhya
casruta-carar bhagavato bhakta-vatsalyam idam iveti manasa muhur muhur
evanubhuya dravi-bhavam asedusi |

Bhavanuvada: Después, cuando se vuelve capaz de saborear lamagnitud del
madhurya de Bhagavan; Su belleza, fragancia y demas, ese devoto reluciente
alcanza el cenit del asombro. El corazon del devoto se derrite al vivenciar
continuamente el afecto sin precedentes de Bhagavan por Sus devotos.

Piytusa-varsini-vrtti: La vivencia de estas cualidades asombrosas, derrite
por completo el corazon del devoto.

4b ~ Bhagavan glorifica a Su devoto

tasminn are mad-bhakta-varya bahuni janmani mad-artham daragara-
dhanadikam  parityajya mat-paricaryanurodhena sita-vata-ksudha-trsna-
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vyatha-mayadin bahun eva klesan sodhavate janavamanadin apy aganitavate
bhiksu-caryam grhitavate bhavate kim api datum asaknuvan rni kevalam
abhiivam | sarvabhaumatva-paramesthya-yoga-siddhy-adikam ca na bhavad-
anurtipam iti tat tat katham vitarisyami | na hi na hi pasubhyo rocamanari ghasa-
tusa-busadikam kasmaicin manusyaya diyate | tad aham ajito ’pi bhavatadhuna
jita eva varte narte bhavat-sausilya-vallim samyag avalambanam iti

Bhavanuvada: En ese momento, Sri Bhagavan le dice al devoto: “{Oh, tu
que eres el mejor de Mis devotos!, durante tantas vidas has abandonado tu
esposa, hogar, riqueza y demas por Mi. Solo para servirme has soportado
una multitud de miserias tales como el frio, el viento, el hambre, la sed,
el dolor y la enfermedad. Ignoraste totalmente los insultos de los demas
y mantuviste tu vida mendigando. Incapaz de corresponderte, Me he
endeudado contigo. Para ti, la autoridad sobre toda la tierra, la soberania
de los planetas celestiales, incluso la posicion del Senor Brahma y las
diversas perfecciones misticas, son completamente inadecuadas. ;Como
podria concedértelas? La hierba, la paja y el salvado, que los animales
encuentran agradable, no son aptos para los humanos. Asi que, aunque
Soy inconquistable, hoy ta Me has conquistado. En esta condicion, Yo
dependo unicamente de tu buena voluntad”.

Piyusa-varsini-vrtti: Anteriormente, se mencioné como el corazén del
premi-bhakta se derrite por completo al experimentar las dulces cualidades
de Sri Bhagavan, tales como Su afecto especial por Sus devotos. Bhagavan
queda totalmente bajo el control del devoto que Lo ha adorado mientras
soportaba interminables pesares, dificultades, desprecio y deshonra. Aunque
El se entrega a si mismo a Su devoto en reciprocidad por su ofrenda de un
poco de agua y una hoja de tulasi, El todavia Se considera en deuda con
el devoto. El reflexiona, “no pude dar nada a Mi devoto, asi que estaré en
deuda con él para siempre”. A través de palabras extremadamente tiernas y
compasivas como estas, Bhagavan Se expresa con Su devoto.
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Aqui puede surgir una pregunta. Si asi lo deseara, Bhagavan, quien posee
toda opulencia, podria facilmente conferir al devoto soberania sobre toda la
tierra, la posicion de Brahma, las perfecciones misticas, etc. Por lo tanto, ;por
qué necesita permanecer endeudado con Su devoto? La respuesta es que Su
devoto estd libre de cualquier deseo material, y su corazén es absolutamente
puro. El devoto rinde servicio devocional a Sri Krsna tinicamente para el
placer de Krsna; Sr1 Krsna no puede reciprocarlo con nada, ya sea material o
espiritual, que no sea el servicio a El. St Krsna considera: “Al otorgarle Mi
servicio a Mi devoto, ciertamente él Me obtendra”. Excepto por esto, Krsna
no tiene nada que ofrecer al devoto que no tiene deseos materiales. Entonces,
aunque Krsna es inconquistable, tales devotos Lo conquistan en todos los
aspectos. La naturaleza amable del devoto sigue siendo el unico respaldo
de Krsna. En otras palabras, la alegria que el devoto experimenta al servirlo
sigue siendo Su mayor solaz.

4c ~ El devoto expresa humildad cuando Bhagavan lo glorifica

bhagavato van-madhurim parama-snigdha-varnam karnavatamsi-krtya prabho
bhagavan krpa-paravara ghora-samsara-pravaha-prapita-klesa-cakra-nakra-
vyitha-carvyamanam mam vilokya karunyodyota-drava-ceto-navanito ’khila-
lokatito bhagavan sri-guru-ripa-dhari mad-anady-avidya-vidari-sva-darsanena
sudarsanenaiva tan nirbhidya tad-damstra-tatad evonmocya nija-carana-
kamala-yugala-dasi-cikirsaya — sva-mantra-varna-vithim  mat-karna-vithim
pravesya nirvyathikrtya muhur muhur api sva-guna-nama-sravana-kirtana-
smaranadibhir mam yad asusudhan nija-bhaktair api sangamitaih sva-
sevam apy abubudhat tad api durmedho ’ham adhamatamo divasam ekam
api prabhum na paryacaram kadarya-caryas tad ayam jano dandayitum
evarhah pratyutaitavad darsana-madhurim payitah | kim ca rni-bhavamiti
sri-mukha-vanya prabhu-varena vidambito ’smiti manye "harm tat kim karomi
paiica va saptastathava laksa-kotayo ’pi yady aparadha bhaveyus tad api tam
samprati ksamayiturin dharstyam alambate mam | parardhato ’py adhikams
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tan avadharayami | kim ca te te 'tiprabalas cirantana bhukta-bhoktavya-phala
vartantam nama |

Bhavanuvada: La dulzura de las palabras de Sri Bhagavan, que estdn
llenas del mas grande afecto adorna los oidos del devoto que ora, “;Oh
Prabhu! ;Oh Bhagavan! {Oh océano de misericordia! Arrastrado por
la corriente de esta terrible existencia material, estoy atrapado en un
remolino de sufrimiento y estoy siendo devorado por cocodrilos. Al ver
esto, la compasion surgio en Ti e hizo que Tu corazon trascendental, que es
como la mantequilla, se derritiera. Después {Oh Bhagavan!, Tu apareciste
ante mi en la forma de $ri guru, que corté en pedazos la ignorancia de
la lujuria y demas. Con Tu darsana, T, como Sudarsana (un arma en la
forma de disco), cortaste estos cocodrilos de sufrimiento y me salvaste
de sus terribles colmillos. Con el deseo de volverme una sirvienta a Tus
pies de loto, hiciste que las silabas de Tu mantra entraran por el camino
de mis oidos y removieran todo mi dolor. A través de mi audicion, canto y
recuerdo reiterado de Tus nombres y cualidades divinas, me purificaste”.

“;Oh Prabhu! Me enseiaste el arte de rendir servicio devocional a
Ti, al otorgarme la asociacion de Tus devotos. Sin embargo, debido a que
soy tan desafortunado, tonto y de lo mas degradado, no pude rendirte ni
un solo dia de servicio. Aun asi, a pesar de que esta persona de lo mas
perversa es condenable, en lugar de castigarme, me estas haciendo beber
profusamente el dulce elixir de Tu sublime darsana”.

“Y aun asi dices, ‘estoy endeudado contigo’. Oh, Tu que eres el mejor
de los maestros, parece que estas palabras de Tu boca divina se burlan de
mi. Ahora, ;qué debo hacer? He cometido varios, —jno!— miles y millones
de ofensas. Rezar por el perdon no seria mas que refugiarse en el descaro.
Ciertamente, mis ofensas son incalculables”.

“Ademas, la influencia de mis ofensas constantes es tan poderosa
que incluso ahora tolero sus resultados. Y déjame sufrir aun mas por las
ofensas que me quedan. No rezaré para ser perdonado”.
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Piyusa-varsini-vrtti: La humildad (dainya) yace en la raiz del bhakti.
Ademas, la naturaleza del bhakti es tal que nunca se sacia. Esta naturaleza
ocasiona que el premi-bhakta siempre se considere desprovisto de bhakti,
o que considere que su practica espiritual (sadhana-bhajana) es deficiente.
Al escuchar las palabras misericordiosas de Bhagavan, el devoto recuerda la
compasion ilimitada de Bhagavan en la forma de $ri guru y los Vaisnavas, y
queda inquieto. El piensa: “Una persona tan perversa como yo merece ser
castigada; pero en cambio, Sri Bhagavan, me ha bendecido con Su darsana,
que es tan dificil de obtener”. Al experimentar tal misericordia de Sri Hari, el
devoto queda asombrado.

Tras escuchar las palabras de compasién de Bhagavan y cémo El se
siente endeudado con Su devoto, el devoto queda paralizado y desconcertado,
sin saber qué hacer. Recuerda las ilimitadas ofensas que ha cometido desde
tiempos inmemoriales. Considerandose un gran ofensor (aparadhi) y digno
de castigo, no puede reunir el coraje incluso para pedir perdon. En ese
momento, el devoto ofrece oraciones que expresan su profunda humildad.

mat-tulyo nasti papatma / naparadhi ca kascana
parihare ’pi lajja me / kim briive purusottama
Bhakti-rasamrta-sindhu (1.2.154)

iOh Purusottama! No hay pecador ni ofensor como yo. Por desgracia,
incluso estoy avergonzado de pedirte perdon por mis ofensas. ; Qué mas

puedo decir?

Asi, con gran humildad, el premi-bhakta no pide perdon por las ofensas
que imagina que ha cometido, sino que suplica a Bhagavan que lo castigue.

4d ~ La hermosa forma de Sri Bhagavan desafia todas las

comparaciones mundanas

samprati purvedyur eva niradena nila-nirajena nila-manina Srimad-
angasya candramasa Sri-mukhasya nava-pallavena s$ri-caranasya dyutim
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upamimanena maya dagdha-sarsapardhena kanaka-sikharinam iva canaka-
kanena cintamanim iva pheruna kesarinam iva masakena garuttvantam iva
samikurvata durbuddhina spastam aparaddham evety adhunaivavagatam | tada
tu prabhum aham staumiti sviyam avidvattvam api kavitvam etad iti janesv
api prakhyapitam | atah parantu mad-iksanena ksanena samiksita-s$ri-miirti-
riipena vaibhavena javena tarjyamana dhairya-rahita gaur iva me gauh srimat-
saundarya-kalpa-vallim upamana-radanair dusayitum na prabhavisyati iti

Bhavanuvada: “{Oh Prabhu! Hace apenas un dia era tan audaz como
para comparar Tu cuerpo divino con una nube a punto de llover, con un
loto azul y un zafiro; Tu rostro de loto con la luna; y Tus pies de loto
con las hojas que recién han brotado. De esta manera, he declarado
que las mitades de las semillas de mostaza quemadas son iguales al
dorado Monte Sumeru, que un garbanzo es como una joya que satisface
los deseos (cintamani), que un chacal es equivalente a un ledn, y que
un mosquito es como Garuda. De esta manera, un tonto como yo
descaradamente ha cometido una ofensa hacia Ti. Pude comprender
mi error solo después de recibir Tu darsana directo. En ese momento
pensé que Te estaba alabando, cuando en realidad simplemente estaba
proclamando mi propia estupidez, considerando mis metaforas como si
fuera poesia brillante.

“Cuando contemplé por un momento la belleza y el esplendor de Tu
forma divina con mis propios ojos, me di cuenta de que mis comparaciones
son como los dientes de una vaca frenética tratando de profanar la
enredadera que satisface los deseos de Tu belleza, sin tener éxito”.

Piyusa-varsini-vrtti: Por otra parte, habiendo recibido el darsana de la
hermosa forma de Bhagavan, el devoto esta completamente maravillado
y considera las numerosas comparaciones que describio en sus oraciones
mientras meditaba en la forma de Bhagavan como errdneas e insignificantes.

Incluso piensa que su locura lo ha llevado a cometer una ofensa, al
comparar la forma trascendental de Bhagavan con los objetos de este
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mundo. La hermosa forma de Sri Krsna, que estd compuesta de eternidad,
conocimiento y bienaventuranza, es incomparable y no puede describirse
mediante comparaciones con, por ejemplo, la luna o el loto, que no son mas
que transformaciones de los cinco elementos materiales.

Sri Bilvamangala Thakura ha descrito a Krsna en el Sri Krsna-

karnamrta (97):

tat tvan mukham katham ivambuja-tulya-kaksam
vacam avdci nanu parvani parvanindoh

tam ki bruve kim aparam bhuvanaika-kanta
venu tvad ananam anena samari nu yat syat

:Coémo se puede comparar Tu rostro con el loto? También es imposible
comparar Tu rostro perfecto, que esta mas alla de toda descripcion, con
la luna, que disminuye gradualmente hasta que ya no es visible. jOh! Tu
que eres el tnico maestro del universo, jccon qué puedo comparar Tu

hermoso rostro mientras tocas Tu flauta?

Lilasuka’ escribe el siguiente verso, como si Sri Krsna hubiera
preguntado: “Oh, Lilasuka, ;como entonces varios poetas comparan Mi
rostro, Mi sonrisa y demas, con el loto y la luna? ; Por qué no haces lo mismo?

susrusase Srnu yadi pranidhana-purvam
purvair apurva-kavibhir na kataksitam yat
nirdajana-krama-dhuram bhavad ananendor
nirvyajam arhati ciraya Sasi-pradipah
Sri Krsna-karnamrta (98)
iOh Prabhu! Si deseas oir mi respuesta, por favor escucha. Los poetas

de antano han visto Tu hermosa forma en su profunda meditacion. Han

comparado Tu rostro con la luna y el loto solo porque estaban limitados

3 Lilasuka es un nombre de Sri Bilvamangala Thakura, que es como Sukadeva Gosvami en la forma

en que él describe los pasatiempos de Sri Krsna (lila) tan dulcemente como un loro (Suka). —Ed.
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por su habilidad poética. Realmente, la luna no es mds que una lampara
de alcanfor adecuada para ofrecer arati en circulos a Tu rostro de loto y

luego dejarla a un lado.

El premi-bhakta dice: “Oh Prabhu, nunca mas minimizaré Tu belleza
incomparable comparandola con algo de este mundo”.

4e ~ El darsana que tiene el devoto del dhama y los asociados

de Bhagavan

evam bahu-vidham Samsati tasminn ati-prasannena bhagavata punar api preyasy-
adi-bhavavatas tasya yatha-sambhavam abhipsitar tadatmika-tat-sva-vilasa-
vilaksitam s$ri-vindavanam kalpa-sakhinam maha-yogapitham sva-preyasi-
vrnda-mukhyam $ri-vrsabhanu-nandinim tat-sakhih sri-lalitadyas tat-kinkarir
api sva-vayasyan sri-subaladin sva-palyamana naicikis ca $ri-yamunam $ri-
govardhanam bhandiram ca nandisvara-girim tatratya-janaka-janani-bhratr-
bandhu-dasadin sarvan eva vrajaukaso rasotkarsena darsayitva tat-tad-ananda-
maha-moha-taranginyam tam nimagnikrtya svayam parikaranenantardhiyate |

Bhavanuvada: Cuando el devoto se lamenta asi, Bhagavan queda
extremadamente complacido con él. Segun el sentimiento particular y el
deseo mas preciado del devoto, tal como preyasi-bhava, El revela una vision
de Sri Vrndavana, la morada llena de Sus pasatiempos divinos (vilasa), de
arboles que satisfacen los deseos y del mahda-yogapitha de Sri Radha-Krsna,
rodeados de Sus asociadas intimas y eternas. Sri Krsna también otorga al
devoto una vision directa de Srimati Radhika, la hija de Vrsabhanu Maharaja
las mas amada, asi como el darsana de Sus sakhis como Lalita, Visakha, y Sus
sirvientas. También le otorga el darsana de Sus sakhds como Subala, las vacas
que cuida, el rio Sri Yamuna, Sri Govardhana, Bhandiravana y la colina Sri
Nandisvara. Y le otorga darsana de Sri Nanda, Yasoda, Su hermano, amigos,
parientes, sirvientes, sirvientas y todos los residentes de Vraja, junto con la
excelencia de sus rasas respectivos. Después de sumergir al devoto en las
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olas mas encantadoras de la dicha del darsana de Sus asociados eternos,
Krsna, junto con Su séquito, desaparece de su vision.

Piyusa-varsini-vrtti: Después de escuchar al premi-bhakta pronunciar
muchas palabras de lamentacion, Sri Krsna bendice a ese aspirante de
marnjari-bhava otorgandole el darsana de la excelencia de Sus pasatiempos
llenos de rasa con Sri Radharani, Sus sakhis como Lalita, Sus manjaris como
Sri Rapa, y otros asociados confidenciales que asisten en el madhura-rasa,
junto con el darsana del tesoro inigualable del esplendor de Sri Vrndavana.
Incapaz de soportar la fuerza de este sentimiento de éxtasis tremendamente
profundo, el devoto cae inconsciente y Sri Hari desaparece, junto con Sri
Dhama Vrndavana y todos Sus asociados.

4f ~ Cuando Sri Hari desaparece, el devoto se queda hostigado

con varias dudas

tatas ca kiyadbhih ksanair labdha-prabodhah punar api prabhum didrksu
locana-mudram unmocya, tam navalokayann atmdanam asrubhir abhisifican, kim
ayam svapna alokitah, na hi na hi Sayyalasya-nayana-kalusady-abhavat, kim
iyam kasyacin maya va, na hi na hi etadrsanandasya mayikatvasambhavat,
kim va cittasyaiva bhrama-mayi kapi vrttih, na hi na hi laya-viksepady-
ananubhavat, kim va manoratha-paripaka-prapto ’yam vastu-visesah, na hi na hi
idrsa-padarthasya simno ’pi kadapi manorathenadhirodhum asakyatvat, sphiirti-
labdho ’yam bhagavat-saksatkaro va, na hi na hi samprati smaryamanabhyah
purva-purvodbhutabhyah sphurtibhyo ’syativailaksanyat ity evam vividham eva
samsayanah, sayana eva dhili-dhorani-dhusarayam dharanau, yatha tathastu
punar api tad-darsanam me bhityad iti muhur asasano ’pi tad-anupalabhamanah
khidyan luthan rudan gatrani vranayan mircchayan prabudhyamana uttisthann
upavisan abhidravan krosan unmatta iva ksanam tiisnim dasino manisiva ksanar,
lupta nitya-kriyo bhrastacara iva ksanam asambaddhar pralapan graha-grasta
iva ksanam kasmaicid asvasakaya nibhrtam prcchate bhakta-janaya sva-bandhave
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svanubhiitam arthar bruvanah, ksanam prakrti-stha iva ‘sakhe bhuri-bhaga
bhagavat-saksatkara evayam tavabhavad iti’ tena yuktya pratosyamano hrsyann
eva ‘hanta tarhi katham esa punar na bhavatiti’ tadaiva visidan, hanta kasyacin
mahanubhava-cidamaner maha-bhagavatasya kapi krpa-vitana-parinatir va
durbhagasyapi me bhagavat-paricaryaya ghunaksara-nyayena va kasmimscid
divase katharicid utpannadya niskaitavatayah phalam idam va, kim va vaigunya-
samudre ‘pi ksudre mayi bhagavad-anukampaya nirupadhitvam eva mirtam
prakati-babhiiva, hanta hanta kena va anirvacaniya-bhagyena svayam hasta-
prapto nidhir ajani, kena va mahaparadhena tatas cyutam iti, niScetur niscetano
‘ham na prabhavami tad-badha-badhita-dhih, kva yami, ki va karomi, kam
upayam atra kam uta va prcchami, maha-sianyam iva niratmakam iva nihsaranam
iva dava-plustam iva mam nigilad iva tri-bhuvanam avaloke | lokebhyo nihsrtya
tad ebhyah ksanam vivikte pranidadhamiti | tatha kurvan ha prabho sundara-
mukharavinda-madhurika-sudha-dhara-dhurina-bhavita-vasita-nikhila-vipina-
sri-vigraha-vara-parimala-vana-mala-catulitali-jala  punar api  ksanam api
tatrabhavantamm drsyasam; sakrd eva ca svadita eva, svadita-tan-madhuriko na
punar evam abhyarthayisye iti vilapan luthan $vasan murcchann unmadyan
pratidisam eva tam pasyan hrsyan Slisyan hasann atan gayan punar apy
aniksamano nutapanrudanalaukika-cestitaevayumsinayansva-deho py astinasti
va nanusandadhate |

Bhavanuvada: Poco después, el devoto se despierta de su desmayo lleno de
dichay abre los ojos para poder volver a tener el darsana de Sri Bhagavan, su
Prabhu. Al no verle, el devoto queda extremadamente inquieto. Empapado
por una corriente incesante de lagrimas, se pregunta: “;Estaba sonando? No,
no. Si hubiera sido un sueno, me sentiria letargico y con los ojos cansados
por el sueno, pero no siento nada de eso. ;Alguien creé una ilusion? No,
eso también es imposible, porque ;como puede una experiencia ilusoria
otorgar tanto éxtasis? Tal vez experimenté un estado de desconcierto. No,
no, eso también es imposible, porque no me siento lerdo o confundido. ;Fue
la satisfaccion de un anhelo profundo? No, no, eso también es imposible
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porque un anhelo nunca puede acercarse al limite de algo tan indescriptible.
Entonces, ;fue posible que el recibiera darsana de Bhagavan en un sphurti?
No, esto tampoco puede ser, porque recuerdo completamente mis sphurtis
anteriores, y este éxtasis fue completamente diferente”.

Afligido asi con una variedad de dudas, el devoto cae al suelo,
quedando cubierto de polvo. El tiene la esperanza sin cesar de que de
alguna manera u otra reciba nuevamente un darsana, pero cuando no lo
obtiene, se lamenta y rueda sobre la tierra, y a veces todo su cuerpo se
corta y queda magullado. Luego se desmaya. Tras recuperar la conciencia, a
veces se sienta derecho y, a veces, corre inquieto de aqui para alla. A veces,
como un loco, solloza ruidosamente y, a veces, como un sabio, permanece
contento. A veces, como una persona que se ha desviado de la conducta
adecuada, se olvida de realizar sus deberes diarios y, a veces, como una
persona embrujada, divaga incoherentemente.

Algunas veces el devoto revela su experiencia a otro devoto, un
amigo o alguien que lo consuela y que le pregunta sobre su bienestar.
Quienquiera que lo escucha responde: “Mi amigo, has tenido el darsana
directo de Bhagavan. Tu fortuna es verdaderamente ilimitada”. El escucha
atentamente las palabras de consejo y se queda calmado y alegre, pero
nuevamente se sumerge en un estado de remordimiento. “;{Pobre de mi!
Si soy realmente afortunado, ;por qué no recibo ese darsana otra vez?
Parece que aquel que es la joya cimera de los maha-bhagavatas me ha
otorgado misericordia, permitiéndome contemplar esa forma exquisita, ya
que soy extremadamente caido; nunca he servido a Bhagavan de ninguna
manera. O posiblemente, tal como una termita inadvertidamente talla la
forma de una letra del alfabeto sobre una madera, asi quizas el servicio
devocional de esta persona miserable en algiin momento resulté estar
libre de duplicidad, cuyo fruto fue el darsana de Bhagavan. Pero entonces,
quizas es simplemente la naturaleza de la misericordia de Bhagavan, la
cual no tiene causa, el manifestar la forma misma de Su compasion, es

decir Su darsana, al revelarlo incluso a una persona tan baja como yo, un
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océano de faltas. jPobre de mi! ;Con qué fortuna indescriptible obtuve
tal tesoro? ;Y debido a que gran ofensa lo he perdido? ;Por qué no puedo
volver a recibir Su darsana? Soy un tonto, incapaz de comprender esto.
:Qué tipo de calamidad es esta? Mi inteligencia se ha paralizado. En tal
condicion, ;a donde iré? ;Qué debo hacer? ;Cual es la solucion? ;A quién
debo preguntar? Los tres mundos parecen estar completamente vacios.
Nada aqui es mio y no tengo refugio. El universo entero quiere devorarme
como si fuera un gran incendio forestal. Tal vez deberia aislarme de todo
el mundo y meditar sobre esto por un tiempo”.

Pensando asi, el devoto que ha obtenido la audiencia directa de
Bhagavan va a un lugar solitario y se sienta alli, exclamando sin cesar,
“Oh Bhagavan, cuyo rostro es hermoso como un loto, oh Tt que eres una
corriente del néctar mas dulce, con la encantadora belleza y fragancia de
Tu forma divina, este bosque de Vrndavana, que abarca el esplendor de
todos los bosques, se esta volviendo agraciado y fragante. El dulce aroma
de la guirnalda de flores del bosque en Tu cuello, oh Vanamali, agita a
los abejorros cuando revolotean a su alrededor. jPobre de mi! ;Cuando
volveré a obtener Tu darsana, aunque sea por una fraccion de segundo?
Solo una vez tuve la fortuna de saborear el néctar de Tu dulzura. ;Podra
esta persona desafortunada obtener esa dulzura una vez mas?

Mientras se lamenta de esta manera, el devoto rueda por el suelo.
Jadeando, cae inconsciente y queda totalmente enloquecido. Al contemplar
a Bhagavan por todas partes, nuevamente se llena de éxtasis divino, y Lo
abraza y se rie. A veces baila, y a veces canta. Y nuevamente, al no ver a
Bhagavan, se lamenta y comienza a llorar. Continuamente absorto en tales
actividades tan extraordinarias, el devoto pasa asi el resto de su vida, sin
darse cuenta de la existencia de su cuerpo.

Piyusa-varsini-vrtti: Observando la angustia y el entusiasmo del bhakta,
Sri Bhagavan le otorga Su darsana y el de Sus asociados. Cuando el devoto
cae inconsciente en éxtasis al recibir ese darsana, Bhagavan desaparece, como
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se menciond anteriormente. En esta seccion, Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura ahora detalla los diversos estados asombrosos de éxtasis del premi-
bhakta. También explica el comportamiento del premi-bhakta que surge
debido a tener el darsana de Bhagavan y después de perder la vision de
Bhagavan, cuando El desaparece.

Bhagavan otorga Su darsana y luego desaparece solo para revelar esta
clase de éxtasis en el corazon del premi-bhakta, que esta lleno de entusiasmo
y ansiedad. Este tipo de locura, repleta de ansias intensas, es la meta suprema
de la vida humana.

En el Srimad-Bhagavatam vemos como [en su nacimiento previo] Sri
Narada, el hijo de una sirvienta obtuvo bhagavat-prema a una corta edad por
la misericordia de los sabios. En la selva profunda, Sri Bhagavan otorgé Su
darsana al anhelante Narada y luego desaparecio. Muy perturbado, Narada
quedd extremadamente inquieto, deseando nuevamente contemplar a
Bhagavan y rez6 para poder hacerlo. Luego, Bhagavan le hablé en una forma
que Narada no podia verlo:

sakrd yad darsitam riipam / etat kamaya te ‘nagha
mat-kamah sanakaih sadhu / sarvan mufcati hrc-chayan
Srimad-Bhagavatam (1.6.22)

iOh ti que no tienes pecado! Me revelé a ti solo una vez, y esto es
solo para aumentar tu apego por Mi. Cuando el devoto desarrolla una
fuerte codicia y afan de verme, todo tipo de deseos por los objetos de los

sentidos abandonan su corazon.

En el rasa-lila, cuando Sri Krsna estaba en medio de las hermosas gopis
de Vraja, y desaparecio, ellas quedaron afligidas con una profunda angustia
debido a la separacion de El, y llorando, oraron por Su darsana. Después,
cuando Bhagavan Se revel6 nuevamente ante ellas, las gopis, con el pretexto
de plantear una pregunta, Lo acusaron de abandonarlas por la noche, en lo
profundo del bosque. Para calmarlas, Sri Krsna dijo:
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naham tu sakhyo bhajato ’pi jantiin
bhajamy amisam anuvrtti-vrttaye

yathadhano labdha-dhane vinaste
tac-cintayanyan nibhrto na veda

Srimad-Bhagavatam (10.32.20)

Mis amadas sakhis, tal como un hombre sin dinero, después de perder la
riqueza obtenida por la providencia, queda tan absorto en pensamientos
sobre esa riqueza que olvida todo lo demas, similarmente, para facilitar
la meditacion continua en Mi, Yo no reciproco [inmediatamente], ni doy

Mi darsana.

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura describe una imagen
incomparable de los sentimientos espirituales del devoto, relatando la
ansiedad del devoto al recibir la audiencia directa de Bhagavan. Esta
representacion expresa el atractivo ilimitado del festival de belleza
trascendental de Bhagavan, e igualmente transmite la intensa sed y la
locura divina del amor del devoto.

Finalmente, el premi-bhakta piensa: “Seguramente Bhagavan me
llevara personalmente a la morada de Sus pasatiempos y me concedera
el servicio amoroso a El (prema-seva)”. Pensando asi, su vida se vuelve
completamente exitosa.

El significado es que incluso después de que Bhagavan desaparece, el
devoto contintia experimentando directamente Su forma, belleza, etc. No
puede tolerar estar separado de esa experiencia ni por un momento.

4g ~ El ingreso del devoto a los pasatiempos eternos (nitya-lila)

tatas ca samaye pancatam gacchatam sva-deham na janan mayabhyarthitah
sa eva karuna-varunalayas tathaiva pratyaksi-bhiya saksat sevayam mam
niyunjanah sva-bhavanam nayatiti janan krta-krtyo bhakto bhavatiti || 4 |
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Bhavanuvada: A sudebido tiempo, el devoto abandona su cuerpo, el cual
se disuelve en los cinco elementos, sin estar consciente de ello. Su anica
experiencia es esta: “El objetivo hacia quien suplico constantemente,
el océano de compasion, Sri Bhagavan, se ha manifestado directamente
ante mi, tal como antes, y para ocuparme en el servicio eterno a El, ahora
me acompana a Su propia morada”. El devoto es coronado asi con el
éxito completo.

Piyusa-varsini-vrtti: A su debido tiempo, el devoto abandona su cuerpo
material sin darse cuenta. Todo lo que sabe es que Bhagavan, cuya misericordia
es ilimitada lo ha ocupado en Su servicio directo y lo ha llevado a Su propia

morada. De este modo alcanza la meta suprema.

Texto 5
5a ~ El cuerpo del sadhaka no puede contener el prema

“addau sraddha tatah sadhu-sango ’tha bhajana-kriya | tato ’nartha-nivrttis
ca tato nistha rucis tatah || athasaktis tato bhavas tatah premabhyudaicati |”
ity arthah sadhu vivrtah | ato ’pi yathottara-svadu-vaisistya-bhajita sneha-mana-
pranaya-raganuraga-mahabhavakhyani bhakti-kalpa-vallya urdhvordhva-pallava-
gamini phalani santi | na tesam asvada-sampad-ausna-saitya-sammarda-sahah
sadhakasya deho bhaved iti na tesam tatra prakatya-sambhava iti na tany atra
vivrtani |

Bhavanuvada: Primero, se desarrolla sraddha, seguido del sadhu-sanga,
bhajana-kriya, anartha-nivrtti, nistha, ruci, asakti, bhava y finalmente el
prema. Esta es la secuencia precisa del advenimiento del prema, tal como
se describe en las escrituras.

Después de esto, entre las hojas de las ramas mas altas de la
enredadera del bhakti que satisface los deseos estan los frutos de sneha,
mana, pranaya, raga, anuraga y mahabhdava. Cada etapa sucesiva es
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progresivamente superior a la anterior en términos del sabor especifico
que otorga. El cuerpo del sadhaka es incapaz de tolerar el calor excesivo
[de la separacion], el alivio [del encuentro] o la colision de los dos, que
llegan después de saborear estos tesoros [sneha, mana, etc.]. Por lo tanto,
no es posible que aparezcan en el cuerpo del sadhaka, por lo que aqui [en
este libro] no se han descrito en detalle.

Piyasa-varsini-vrtti: Una persona cuyo corazén estd cubierto por la
ignorancia y por numerosos deseos materiales, puede obtener sraddha, fe, por
una muy buena fortuna; la gracia de un devoto puro, y comenzar a dedicarse
al bhajana. Después de refugiarse a los pies de $ri guru, acepta iniciacion
harinama y diksa. Mientras practica las actividades del bhakti como escuchar
y cantar (Sravana y kirtana), y en la medida que se erradican los deseos y
habitos indeseados (anartha-nivrtti), progresa a través de las etapas de nistha,
ruci, asakti y bhava, para finalmente situarse en el reino del prema.

Para un sadhaka que esta libre de ofensas, no hay necesidad de
progresar a través de estas etapas para obtener prema. El obtiene el prema
inmediatamente después de dedicarse a las practicas de bhajana encabezadas
por nama-sankirtana. Pero debido a que es dificil de encontrar una persona
sin ofensas en este mundo, estas etapas se han explicado para el beneficio de
todos, ya que son muy relevantes.

Mas alla del prema estan las etapas de sneha, mana, pranaya, raga,
anuraga, bhava y mahabhava, cada una de las cuales es mas dulce que la
anterior. En estas etapas, el alivio refrescante que se siente al encontrarse
con Sri Krsna, el ardor que se siente en la separacion de El; y la friccion y
desbordamiento de diversas emociones del corazon son demasiado intensas
para que el cuerpo del sadhaka las aguante.

Después de obtener el prema y dejar el cuerpo actual, el devoto adquiere
el cuerpo de un asociado eterno de Bhagavan y entra en Su morada sagrada.
Entonces, en ese cuerpo, estas etapas [de sneha, manay demads] se desarrollan
en él, segtin su bhava (relacion con Krsna): dasya, sakhya, vatsalya o madhura.
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La manifestacion mas elevada de prema, el mahabhava, se manifiesta solo en
aquellos que se han refugiado en el sentimiento amoroso de Vraja. No puede
manifestarse en otros.

En este libro, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura solo ha elucidado
desde sraddha hasta el prema. Para los Gaudiya Vaisnavas, que se han
refugiado a los pies de loto de Sriman Mahaprabhu, la meta suprema del
bhajana es el servicio exclusivo a Sri Radha (radha-dasyam), o, en otras
palabras, majari-bhava (el sentimiento de una sirvienta de Sri Radha). Los
asociados personales muy queridos de Sriman Mahaprabhu, Sri Rapa, Sri
Sanatana y los demas Gosvamis, son los dcaryas del mafjari-bhava. Asi que
presentamos una breve introduccion a estas etapas del prema citando el
Ujjvala-nilamani de Sri Rpa Gosvami:

(1) Sneha
aruhya paramar kastham / prema cid-dipa-dipanah
hrdayam dravayann esa / sneha ity abhidhiyate
atrodite bhavej jatu / na trptir darsanadisu

Ujjvala-nilamani (14.79)

Cuando la relacién eterna de uno con Sri Krsna (krsna-rati) logra la
perfeccion y el corazén se derrite al percibir a Sri Krsna, se denomina sneha.

Cuando el sneha surge, el anhelo por el darsana de Sri Krsna nunca se sacia.

(2) Mana
snehas tutkrstatavaptya / madhuryam manayan navam
yo dharayaty adaksinyam / sa mana iti kirtyate
Ujjvala-nilamani (14.96)
Cuando el sneha se expande a una perfeccion incluso mayor, uno
comienza a experimentar la dulzura siempre nueva de Sri Krsna como

nunca antes y adquiere una astucia para ocultar sus propios sentimientos.

Esto se llama mana.
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En esta etapa, la posesividad por Sri Krsna aumenta mucho mas. Aqui
no hay lugar para la naturaleza sinuosa deleznable que tiene sus raices en
el egoismo. Mds bien, la astucia que se muestra aqui es una especialidad
unica del prema que complace a Sri Krsna de una forma particular.

(3) Pranaya

mano dadhano visrambham / pranayah procyate budhaih
Ujjvala-nilamani (14.108)

Esto significa que cuando el mana alcanza una excelencia superior a través
del sentimiento de mamatd, uno alcanza un estado en el que parece que
los aires vitales, la mente, la inteligencia, el cuerpo, la ropa y los adornos
de uno no son diferentes de los aires vitales, la mente, la inteligencia, el

cuerpo, la ropa y los adornos de Sri Krsna. Esta etapa se llama pranaya.

La palabra visrambha en el verso anterior indica una confianza completa
o una ausencia de formalidad.

(4) Raga
duhkham apy adhikam citte / sukhatvenaiva vyajyate

yatas tu pranayotkarsat / sa raga iti kirtyate
Ujjvala-nilamani (14.126)

El nivel mas elevado de pranaya se llama raga. En esta etapa, cuando
uno tiene la posibilidad de obtener a Sri Krsna, incluso una angustia
tremenda se experimenta como si fuera felicidad. Y cuando uno no Lo

alcanza, se experimenta la felicidad como si fuera una angustia extrema.

(5) Anuraga

sadanubhiitam api yah / kuryan nava-navam priyam
rago bhavan nava-navah / so ‘nuraga itiryate

Ujjvala-nilamani (14.146)
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Ese raga que se experimenta de formas siempre nuevas a cada momento
y, que causa que continuamente uno perciba a la persona amada de una

manera siempre nueva se llama anuraga.

(6) Mahabhava

anuragah sva-samvedya- / dasam prapya prakasitah
yavad-asraya-vrttis ced / bhava ity abhidhiyate
Ujjvala-nilamani (14.154)

Esto significa que cuando el yavad-asraya-vrtti-anuraga alcanza el
estado de sva-sarivedya, se llama mahabhava. Raga es el refugio de anuraga, y
cuando anuraga alcanza su limite superior, se llama yavad-asraya-vrtti. Solo
las vraja-devis cuyo anuraga ha alcanzado el yavad-asraya-vrtti conocen el
estado de sva-samvedya. La etapa de mahabhava no esta presente en ningtun
otro devoto. Es inalcanzable incluso para Rukmini, Satyabhama y las demas
reinas. En esta etapa, los sattvika-bhavas se manifiestan hasta uddipta (ardor
brillante) y suddipta (flameante). Este mahabhava se manifiesta en una
variedad de formas asombrosas.

Ademas, hay muchos diferentes tipos de sneha, mana, pranaya, etc.; las
etapas del prema a medida que florecen. Estas nunca se pueden manifestar en
el cuerpo material de un sadhaka, no importa cuan lejos haya progresado en
el camino del sadhana. Solo las etapas del bhakti hasta llegar al rati (bhava)
pueden manifestarse en su cuerpo. Mas alla del rati, é] abandona su cuerpo y
entra en el lugar de los pasatiempos de Bhagavan. Por el poder de asociarse
con los asociados eternos de Bhagavan, entonces, sneha, mana, pranaya, etc.
se manifiestan en su corazon. Srila Cakravarti Thakura explica que la razon
por la cual estas etapas no pueden manifestarse en el cuerpo del sadhaka es
porque el cuerpo material simplemente no tiene la capacidad de soportar
las transformaciones extaticas que tienen lugar, tal como la explosion y
desvanecimiento del fuego insoportable e intolerable de la separacion. Por
esta razon, en este libro no se explican estos temas ampliamente. Aquellos
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que deseen saber sobre este tema mas especificamente pueden estudiar el
Capitulo 14 —“Sthayi-bhava”- del Ujjvala-nilamani.

5b ~ Evidencia de la escritura para el ruci, el asakti y demds

kim ceha rucy-asakti-bhava-premasu laksayitva saksad anubhava-gocaratam
prapitesu tatra santy api bhurini pramanani nopanyastani | pramanapeksaya
hy anubhava-vartma-parusyapadakatvat | kim ca tany apeksyani cet “tasmiris
tada labdha-rucer maha-mateh” iti rucau; “gunesu saktari bandhdya ratam
va pumsi muktaye” ity asaktau; “priya-sravasy anga mamabhavad ratih”
iti ratau; “prematibhara-nirbhinna-pulakango ’tinirvrtah” iti premani; “ta
ye pibanty avitrso nrpa gadha-karnais tan na sprsanty asana-trd-bhaya-
soka-mohah” iti rucy-anubhave; “gayan vilajjo vicared asangah” ity asakty-
anubhave; “yatha bhramyaty ayo brahman svayam dakarsa-sannidhau, tatha
me bhramyate cetas cakra-paner yadrcchaya” iti raty-anubhave; “evari vrata”
ity atra “hasanty atho roditi rauti gayati” iti premno ‘nubhave; “ahiita iva me
sighrari darsanam yati cetasi” iti tatra sphurtau “pasyanti te me rucirany amba
santah” iti saksad-darsane; “tair darsaniyavayavair udara-vilasa-haseksita-
vama-siktaih” iti labdha-darsanasya svabhave; “vaso yatha parikrtam madira-
madandha” iti cestayam pramanany anusandhaya vicarayitavyani |

Bhavanuvada: Ademas, aunque hay una gran cantidad de evidencias de
las escrituras en relacion con las caracteristicas y los sintomas visibles de
ruci, dsakti, bhava y prema, dicha evidencia no se ha citado aqui, porque
si uno depende de tales evidencias de las escrituras en relacion con estas
etapas, uno se topa con cierta aspereza en el camino de la realizacion. Sin
embargo, aquel que busca citas de las escrituras, puede deliberar sobre los
siguientes versos:

El Srimad-Bhagavatam proporciona la siguiente evidencia para el
ruci: tasmims tada labdha-rucer maha-mate; para asakti: gunesu saktam
bandhaya, ratam va purisi muktaye; para bhava: priya-sravasy anga
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mamabhavad ratih; y para prema: prematibhara-nirbhinna-pulakango
’tinirvrtah.

La evidencia de los sintomas visibles que muestran la presencia de
ruci (los anubhavas del ruci): ta ye pibanty avitrso nrpa gadha-karnais,
tan na sprsanty asana-trd-bhaya-soka-mohah; de asakti: gayan vilajjo
vicarad asangah; de rati (bhava): yatha bhramyaty ayo brahman, svayam
akarsasannidhau / tatha me bhidyate cetas, cakra-paner yadrcchaya; y de
prema: evam-vratah sva-priya-nama-kirtya ... hasaty atho roditi rauti gayati.

La evidencia perteneciente a tener un sphurti de Bhagavan: ahiita
iva me sighram darsanam yati cetasi. La evidencia con relacion a tener un
darsana directo: pasyanti te me rucirany amba santah. La evidencia con
respecto a la condicion del devoto después que recibe el darsana directo:
tair darsaniyavayavair udara-vilasa-haseksitavama-siktaih. La evidencia
sobre las actividades del devoto que ha obtenido el darsana directo: vaso
yatha parikrtam madira-madandhah.

Uno puede buscar y deliberar cuidadosamente sobre estas evidencias
de las escrituras.

Piyusa-varsini-vrtti: En el Madhurya-kadambin, las etapas del ruci, asakti,
bhavay prema 'y sus sintomas correspondientes solo se han descrito [es decir, no
se ha citado evidencia de la escritura]. Aunque existen abundantes evidencias de
las escrituras sobre estas etapas, si uno depende de la validacion de estas etapas,
simplemente traera asperezas en el camino de las realizaciones cargadas de rasa.
Es mucho mas hermoso y deleitable determinar un tema a través de la vivencia
directa que depender unicamente de las evidencias de las escrituras.

Aun asi, para aquellos que desean tener evidencia de la escritura,
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha citado varios versos del Srimad-
Bhagavatam, ya que es la joya cimera de toda la evidencia de las escrituras
divinas y es venerada por todo el mundo.

Con respecto al ruci, el Srimad-Bhagavatam (1.5.27) presenta la

siguiente evidencia:
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tasmims tada labdha-rucer maha-mate
priya-sravasy askhalita matir mama

yayaham etat sad-asat sva-mayaya
pasye mayi brahmani kalpitam pare

[Sr1 Narada Muni le dijo a Sti Vedavyasa]: jOh, aquel que es inteligente!
Por residir en la asociacion de grandes almas que cantan sobre los
pasatiempos de Sri Krsna con devocién, y por escuchar de ellos
continuamente y con fe, las narraciones encantadoras sobre El, ha surgido
mi gusto (ruci) por El. Mi inteligencia se ha quedado fija en las glorias
encantadoras de Parabrahma Sri Krsna, y a través de esta inteligencia, puedo

entender que estos cuerpos burdo y sutil solo deben dedicarse a servirlo.

El fruto de escuchar bhagavat-katha de los labios de loto de las grandes
personalidades (mahapurusas) es que la contaminacion de los deseos materiales
se disipa y surge el ruci. Después de esto, una determinacion fija en servir a Sri
Krsna entra al corazon. Esto debemos entender del verso anterior.

Con respecto a dsakti, el Srimad-Bhagavatam (3.25.15) afirma:

cetah khalv asya bandhdya / muktaye catmano matam
gunesu saktam bandhaya / ratarm va pumsi muktaye

[StT Kapiladeva explicé a Madre Devahati]: Se acepta que la mente es la
causa del cautiverio y de la liberacion de la jiva. Cuando la mente esta
absorta en objetos materiales, es la causa del cautiverio, y cuando esta

profundamente apegada (asakta) a Sri Krsna, es la causa de la liberacion.

Krsna-rati [la etapa de bhava] se describe en el Srimad-Bhagavatam
(1.5.26) como sigue:

tatranvaham krsna-kathah pragayatam
anugrahenasrnavam manoharah

tah sraddhaya me ‘nupadam visrnvatah
priya-sravasy anga mamabhavad ratih
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[Sri Narada le dijo a Sri Vedavyasa]: Cada dia, por la misericordia de
aquellas grandes almas y en su asociacion santa, escuchaba narraciones
encantadoras sobre Sri Krsna. Mientras escuchaba continua y fielmente,
gradualmente surgia en mi, el afecto (rati) por Sri Krsna, cuyas glorias

son de lo mds deleitables.

En este verso se describen los temas sobre el sadhu-sanga y el despertar de
rati (bhava) por Bhagavan como resultado de escuchar de los labios de los sadhus.
Con respecto a prema, el Srimad-Bhagavatam (1.6.17) afirma:

prematibhara-nirbhinna- / pulakango ’tinirvrtah
ananda-samplave lino / napasyam ubhayam mune

[Sri Narada le dijo a Vedavyasa]: Oh, gran sabio, en ese momento,
completamente abrumado por el prema, el vello de mi cuerpo se erizo y
mi corazén quedd sumamente tranquilo y aliviado. Estaba sumergido en
esa inundacion de dicha hasta tal punto que perdi toda conciencia de mi

mismo y del objeto de mi meditacion [Bhagavan].

Los anubhavas, o sintomas visibles, del ruci se han descrito en el Srimad-
Bhagavatam (4.29.40):

tasmin mahan-mukharita madhubhic-caritra-
piyusa-Sesa-saritah paritah sravanti

ta ye pibanty avitrso nrpa gadha-karnais
tan na sprsanty asana-trd-bhaya-soka-mohdh

[Sr1 Narada le dijo al Rey Pracinabarhi]: jOh, Rey! en la asociacion
de grandes almas que estan aferradas a cantar [las glorias de] los
pasatiempos de Bhagavan, los numerosos rios de los pasatiempos
nectdreos de Sri Madhustidana fluyen en las cuatro direcciones.
Aquellos que, con orejas como copas atentas y sedientas, beben esas
corrientes de néctar no son afectados por el hambre, la sed, el miedo,

la lamentacion y el enganio.
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Cuando el ruci surge como resultado de escuchar las dulces narraciones
sobre Sri Bhagavan de los labios de loto de los devotos puros, uno nunca
se sacia, a pesar de escuchar continuamente. En tal estado, el sadhaka se
sumerge tanto en el éxtasis que se olvida incluso de si mismo. El hambre, la
sed, el miedo, la lamentacion, la ilusion, etc., no pueden perturbarlo en lo
mads minimo. Esa es la caracteristica de ruci.

El Srimad-Bhagavatam (11.2.39) describe de forma similar a la etapa

de asakti:

srnvan su-bhadrani rathanga-paner
janmani karmani ca yani loke
gitani namani tad-arthakani
gayan vilajjo vicarado asangah

[Kavi Yogendra le dijo a Maharaja Nimil: Libre del apego (asakti) por
cualquier persona o cosa mundana, y sin timidez ni vergiilenza, uno
debe deambular por esta tierra cantando las narraciones totalmente
auspiciosas del nacimiento y las actividades de Bhagavan. Al hacerlo,

uno desarrolla un apego profundo (asakti) por El.

En el Srimad-Bhagavatam (7.5.14) se describen los sintomas visibles

que muestran la presencia de rati:

yatha bhramyaty ayo brahman / svayam akarsa-sannidhau
tatha me bhidyate cetas / cakra-paner yadrcchaya

[Sr1 Prahlada Maharaja dijo a sus maestros de escuela]: {Oh, brahmanas!
De la misma manera que un imdan atrae automdticamente al hierro,
Bhagavan, el portador del disco, ha apartado mi mente de este mundo

material por Su propia dulce voluntad y la atrae forzosamente hacia EI.

En esencia, el krsna-rati, o bhakti, es la funcion intrinseca de la potencia
interna (svariipa-sakti) de Sri Bhagavan. Es auto refulgente y aparece por su
propio deseo independiente. A través de su misericordia, a quienquiera que
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acepta como suyo es arrastrado automdticamente hacia Sri Krsna. Después
de eso, nada en este mundo puede separar al devoto de El. Mas bien, el bhakti
aparta al devoto de la existencia material y lo conduce hacia Sri Bhagavan.

En el Srimad-Bhagavatam (11.2.40) se describen los sintomas visibles
que muestran la presencia del prema:

evam-vratah sva-priya-nama-kirtya
jatanurago druta-citta uccaih

hasaty atho roditi rauti gayaty
unmada-van nrtyati loka-bahyah

[St1 Kavi le dijo a Maharaja Nimil: El prema por Bhagavan surge en el
corazon de una persona que es experta en el bhajana y que se ha dedicado
claramente a realizar de manera constante el kirtana supremamente
auspicioso de los Santos Nombres de su mds querido Sri Hari. Su
corazon se derrite completamente y no se ve afectado por las opiniones
de la gente comun. A veces grita en voz alta a Bhagavan, pareciendo que
ha enloquecido. A veces se rie y otras veces solloza. A veces, con una voz
dulce, canta sobre las encantadoras cualidades de Bhagavan. Y a veces,

tras recibir el darsana de Bhagavan, baila delante de El.

En el Srimad-Bhagavatam (1.6.33) se describe sobre el tener una vision
momentanea de Bhagavan (bhagavat-sphurti):

pragayatah sva-viryani / tirtha-padah priya-sravah
dahuta iva me Sighram / darSanam yati cetasi

[SrT Narada Rsi le dijo a Sri Vedavyasa]: Cuando canto sobre los
pasatiempos de Sri Bhagavan, cuyos pies de loto son el origen de todos
los lugares sagrados y cuya glorificacién es muy querida para mi, El se

revela de inmediato, como si se Le hubiera invitado.

Debido a que el devoto ha glorificado los pasatiempos de Sri Bhagavan,
Bhagavan entra en su corazén como alguien que ha sido invitado.
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Con respecto al darsana directo de Bhagavan, el Srimad-Bhagavatam
(3.25.35) dice:

pasyanti te me rucirany amba santah
prasanna-vaktraruna-locanani
rapani divyani vara-pradani
sakam vacam sprhaniyam vadanti

[El Senior Kapiladeva le dijo a Su madre, Devahuti]: Oh Madre, Mis
devotos siempre estan contemplando Mis formas transcendentales,
hermosas y benevolentes, las cuales estan dotadas con ojos del color del
sol naciente y de un rostro de loto encantador. Los devotos conversan
con mucho amor sobre estas diversas formas, que incluso grandes

ascetas anhelan.

Este verso describe la obtencion del darsana directo de Sri Bhagavan.
La naturaleza de los devotos que han recibido tal darsana se describe en el

Srimad-Bhagavatam (3.25.36):

tair darsaniyavayavair udara-
vilasa-haseksita-vama-siktaih

hrtatmano hrta-pranams ca bhaktir
anicchato me gatim anvim prayunkte

[Sr1 Kapiladeva dijo]: Oh Madre, la mente y los sentidos de Mis devotos
estan completamente absortos en la dulzura de Mis formas divinas, cuyas
extremidades son atractivas, cuyas sonrisas son juguetonas y amplias,
cuyas miradas son encantadoras y que hablan dulcemente. Aunque Mis
devotos no desean alcanzar el destino supremo, Mi morada divina, su

prema-bhakti por Mi les permite hacerlo.

Cuando el devoto recibe el darsana de Bhagavan tan solo una vez, su
mente y todos sus sentidos se centran exclusivamente en saborear la hermosa
forma de Sri Bhagavan, Sus miradas curvadas y Sus dulces palabras. Para é€l,
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ya no hay nada dentro de la existencia material entera que merezca ser visto
o ser ejecutado. Sri Bhagavan se convierte automaticamente en su todo y ¢él
alcanza facilmente el servicio eterno a El en Su morada.

Las diversas actividades de un devoto que ha alcanzado el darsana de
Bhagavan se describen en el Srimad-Bhagavatam (11.13.36):

deham ca nasvaram avasthitam utthitam va
siddho na pasyati yato ‘dhyagamat svaripam
daivad apetam atha daiva-vasad upetam
vaso yatha parikrtam madira-madandhah

Del mismo modo que un borracho no tiene conciencia de si esta vestido
o0 no, de la misma manera un devoto que ha recibido el darsana directo
de Bhagavan no es consciente de si su cuerpo, como resultado de sus
acciones previas, estd de pie o sentado, ni se da cuenta cuando, por la
providencia, deja un cuerpo y nace en otro. De hecho, no presta atencion

a las actividades del cuerpo perecedero.

Después de recibir el darsana directo de Sri Bhagavan, el devoto ya no
es consciente de su cuerpo temporal. Todas sus actividades se parecen a las
de un loco. Permanece completamente inmerso en saborear la dulzura de la
forma encantadora y hermosa de Sri Bhagavan.

Citando estas evidencias de las escrituras, Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura ha descrito cada etapa del prema (en base a su experiencia
personal). El cita el Srimad-Bhagavatam como evidencia, porque si existe
alguna escritura fidedigna y manifiesta de forma transcendental, que
propone exclusivamente el prema-bhakti, esa escritura es el quinto Veda, el
Srimad-Bhagavatam.

Sriman Mahaprabhu consideraba el Srimad-Bhagavatam como la joya
cimera e inmaculada de todos los Puranas y la escritura supremamente
autorizada.
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5¢ ~ El cautiverio de la entidad viviente y los medios por los

cuales puede liberarse de este

atredam tattvam—"“ahankarasya dve vrtti ahamta mamata ceti” | tayor
jnanena layo moksah deha-gehadi-visayatve bandhah |

Bhavanuvada: Aqui se explica, la verdad fundamental (tattva) sobre el
cautiverio y la liberacion de la jiva. El ego falso tiene dos funciones: ahamta
(una identificacion del “yo”) y mamata (un sentimiento de “mio”). Cuando
se aplica al cuerpo fisico, la casa de uno, etc., la identificacion del “yo” y
“mio” es la causa del cautiverio continuo. Pero por medio del conocimiento
de la relacion de uno con Bhagavan, se destruye la concepcion de ahamta
y mamata en relacion con cualquier cosa de este mundo. Esta es la etapa
de liberacion.

Piyusa-varsini-vrtti: La capacidad de la entidad viviente para realizar
acciones esta avalada en el Vedanta-sutra (2.3.33): karta Sastrarthavattat. E1
sastra dice que la entidad viviente consciente es el hacedor, no las cualidades
de la naturaleza material. La jiva solamente es impulsada a actuar segun
las cualidades de la naturaleza material. El alma posee una independencia
diminuta. Esta es la cualidad que define a la jiva. La entidad viviente puede
utilizar esta independencia como lo desee, y es por eso que debe saborear el
resultado de sus propias actividades: sva-karma-phala-bhuk puman.

Se debe entender que mientras la entidad viviente [mantenga la
concepcion de que] es el hacedor y el que disfruta, ciertamente poseera
un ego falso. El ego falso tiene dos tendencias: ahamta y mamata, o los
sentimientos de “yo” y “mio”. La entidad viviente condicionada, que esta
confundida sobre su identidad y que esta encadenada por mayd, considera
el cuerpo material, que es creado por maya y obtenido como resultado
de sus actividades pasadas, como el ser (“yo”). Y mantiene un sentido de
posesion por la esposa, los hijos, la riqueza, los bienes materiales y otras
cosas similares, considerandolos como suyos (“mio”). Este es su estado de
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encarcelamiento. Teniendo las impresiones en el corazon (samskaras) de este
ego falso material, y habiendo olvidado su identidad verdadera, la entidad
viviente, como resultado de sus acciones fruitivas desde tiempo inmemorial,
deambula por las 8.400.000 especies de vida.

Por las instrucciones del sadhu y del sastra, la entidad viviente atada
por la ilusion emprende una practica espiritual (sadhana-bhajana). De este
modo renuncia a su ego falso material, en la medida en que gradualmente
se desarrollen sus impresiones relacionadas a su ego espiritual. Este ego
espiritual es inherente a las entidades vivientes, quienes son sirvientas
eternas de Sri Krsna, y es a través de este ego espiritual que ellas se liberan
de maya y son bendecidas con el logro del servicio a Sri Hari.

Los jianis queman estas dos tendencias del ego falso material con el
fuego del jiiana. Ellos obtienen el estado conocido como mukti (liberacion),
pero al hacerlo, destruyen la naturaleza misma del alma, que desea la
felicidad espiritual (ananda). Es por esta razon que las personas deseosas de
su propio bienestar prefieren ir al infierno que la liberacion. Nunca desean
la liberacion. Naraka vaiichaye, tabu sayujya na laya, “un devoto prefiere ir al
infierno a fundirse en la refulgencia de Bhagavan” (Sri Caitanya-caritamrta,
Madhya-lila 6.268).

5d ~ El prema est4 mucho mas all4 de la liberacién

aham prabhor janah sevako ’smi, sevyo me prabhur bhagavan sa-parikara eva
ripa-guna-madhuri-mahodadhir iti parsada-rapa-vigraha-bhagavad-vigrahadi-
visayatve prema sa hi bandha-moksabhyam vilaksana eva purusartha-cudamanir
ity ucyate |

Bhavanuvada: [El ahamta puro es el sentimiento]: “Pertenezco a
Bhagavan y soy Su sirviente”, y [el mamata puro es el sentimiento] “Sri
Bhagavan, quien siempre esta acompanado por Sus asociados, es un gran
océano de belleza encantadora (riipa-madhuri) y de cualidades dulces
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(guna-madhuri). El es mi maestro y el objeto de mi servicio”. El prema se
manifiesta como ahamita en relacion con la identidad trascendental de uno
como un companero de Bhagavan, y como mamata en relacion con la forma
y personalidad trascendental de Bhagavan. El prema esta mucho mas alla
del cautiverio material y la liberacion de la jiva y, por tanto, se considera
como la joya cimera de todos los logros humanos.

Piytisa-varsini-vrtti: Al ejecutar el bhajana de Sri Hari, los devotos de
Bhagavan gradualmente transforman estas dos funciones del ego falso (“yo”
y “mio”) hacia el servicio del Sefior. Cuando el sentimiento de ahamta se
convierte en “yo soy un sirviente de Sri Hari” y el sentido de pertenencia
(mamata) se convierte en “Sri Hari es mio”, se llama prema. Este prema es la
quinta meta y el logro mas elevado para la jiva.

5e ~ La secuencia en la que “yo” y “mio” gradualmente se desconectan

de lo mundano y se conectan con la trascendencia

tatra kramah | ahamta-mamatayor vyavaharikyam eva vrttav atisandrayam
satyam samsdara eva | aham vaisnavo bhityasam prabhur me bhagavan
sevyo bhavatv iti yadrcchikyam sraddha-kanikayam satyam tad-vrtteh
paramarthikatva-gandhe bhaktav —adhikarah | tatah sadhu-sange sati
paramarthikatva-gandhasya sandratvar tato bhajana-kriyayam anisthitayam
satyarm tayoh paramarthe vastuny eka-desa-vyapini vrttih vyavahare purnaiva |
tasyar nisthitayam paramarthe bahu-desa-vyapini vyavahare prayiky eva |
rucav utpanndayam paramarthe prayiky eva vrttir vyavahare tu eka-desa-
vyapini | asaktau jatayam paramarthe purna vyavahare tu gandha-matri | bhave
tu paramartha evatyantiki vrttir vyavahare tu badhitanuvrtti-nyayenabhasa-
mayi | premni tayor ahamta-mamatayor vrttih paramarthe paramatyantiki
vyavahare tu naikapiti |

Bhavanuvada: Ahora se describe la secuencia en la que “yo” y “mio” se

desconectan de lo mundano y se conectan con la trascendencia. Mientras
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que el sentimiento material del “yo” y “mio” siga siendo sumamente
fuerte, el destino de uno sera permanecer en la existencia material. Pero
si por una buena fortuna una pizca de fe (sraddha) surge en una persona,
en tal condicion ella piensa, “debo volverme un Vaisnava, y Prabhu Sri
Bhagavan sera el objeto de mi servicio”, entonces se manifestara un rastro
de disposicion espiritual, y uno se volvera apto para el bhakti. A partir de
entonces, esta pizca de disposicion espiritual se volvera mas y mas fuerte
a través del sadhu-sanga.

Al comienzo de la practica espiritual inestable (anisthita-bhajana-
kriya), este sentimiento de “yo” y “mio” se dedica a la realidad espiritual
solo parcialmente (eka-desa-vydpini), y su absorcion en la materia es
completa (piirna). Con el despertar del nisthd, el sentimiento de “yo” y
“mio” en relacion con la realidad espiritual es amplio (bahu-desa-vyapini),
mientras que la absorcion en lo material es casi total (prayiki).

Cuando surge el ruci, el sentimiento de “yo” y “mio” en relacion con la
realidad espiritual es casi completo (prayiki), mientras que es solo parcial
(eka-desa-vyapini) en relacion con los asuntos mundanos. Cuando el
asakti despierta, el sentimiento de “yo” y “mio” en relacion con la realidad
espiritual es completo (piirna), y solo permanece un pequeno rastro en
relacion con la concepcion mundana. En el estado de bhava, el sentimiento
de “yo” y “mio” en relacion con la realidad espiritual es absoluto (atyantiki),
y la continuidad aparente de ese sentimiento en relacion con lo mundano
existe solo como una semblanza (abhdsa). Finalmente, en el estado de
prema, la meta mas elevada, el sentimiento de “yo” y “mio” en relacion con
la realidad espiritual es supremamente absoluto (parama- atyantiki), sin el

menor rastro de materialidad.

Piyusa-varsini-vrtti: Con la ejecucion del sadhana-bhajana, el
sentimiento de “yo” y “mio” en relacion con el mundo y los objetos
mundanos se abandona gradualmente, y uno se dedica por completo a la
trascendencia.
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5f ~ La secuencia en la cual uno es capaz de meditar en Bhagavan

evam ca bhajana-kriyayam bhagavad-dhyanam vartantara-gandhi ksanikam
eva | nisthayam tad-dhyane vartantarabhasah | rucau vartantara-rahitam
eva tad-dhyanam bahu-kala-vyapi | asaktau tad-dhyanam atisandram | bhave
dhyana-matram eva bhagavatah sphurtih | premani sphurter vailaksanyarm tad-
darsanam ceti || 5 ||

Bhavanuvada: Similarmente, en el estado de bhajana-kriya, la meditacion
en Bhagavan es momentanea y contaminada por temas mundanos. En la
etapa de nisthd, una semblanza de preocupaciones mundanas permanece
en la meditacion de uno. Cuando ruci despierta, la meditacion esta libre
de cualquier tema mundano y continuia durante periodos prolongados.
Cuando asakti se desarrolla, la meditacion se vuelve considerablemente
profunda. En el estado de bhava, se vivencia una vision del Sefior (bhagavat-
sphurti) tan pronto como uno comienza a meditar. En el estado de prema,
el devoto tiene una vision aun mas extraordinaria que antes de Bhagavan;
y finalmente recibe el darsana directo de Bhagavan.

Piyusa-varsini-vrtti: En consecuencia, la meditacion de uno sobre
Bhagavan gradualmente madura y alcanza su plenitud en la etapa del prema.
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha descrito todo esto en esta seccion.

Texto 6

La oracién del autor para el beneficio eterno

madhurya-varidheh krsna-caitanyad uddhrtaih rasaih |
iyam dhinotu madhurya-mayi-kadambini jagat [ 61l

iti madhurya-kadambinyam purna-manoratho namastamy amrta-vrstih
samapta || 8 ||

|| samaptaisa madhurya-kadambint ||
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Bhavanuvada: Que este Madhurya-kadambini, que ha lloviznado
torrentes de rasa del océano nectareo de la dulzura encantadora de Sri
Krsna Caitanya, satisfaga a la creacion entera.

Asi termina el Bhavanuvada
de la octava lluvia de néctar, llamada
Pirna-manoratha

(“Satisfaccién absoluta del anhelo del alma”)

Piytisa-varsini-vrtti: Svayam Bhagavan Vrajendra-nandana Sri Krsna
es el emporio de todo el rasa (akhila-rasamrta-murti). Para satisfacer Sus
tres deseos insatisfechos; deseos provocados por Su deleite en el prema de
Radharani en Sus pasatiempos de Vraja, Sri Krsna acepto el sentimiento
(bhava) y la tez (kanti) de Srimati Radhika, la personificacion del prema, y
descendi6 en la forma de Sacinandana Sri Gaurahari. Sri Gaurasundara, el
océano de dulzura nectdrea es de hecho la combinaciéon mas sorprendente
del océano del rasa y del océano del prema. Todas las olas del madhurya-rasa
siempre se elevan de forma plena en El.

Los temas descritos en este Madhurya-kadambini se vivencian
unicamente cuando uno saborea el rasa del océano de Sus dulces pasatiempos.
Por poner en practica de forma regular y con devocion, los temas descritos
en este libro, el sadhaka-bhakta puede superar facilmente los diversos
obstaculos del bhajana, como el aparadha y el deseo de riqueza, adoracion
y prestigio, y asi alcanzar el prema. De esta manera, al saborear la dulzura
(madhurya) de Bhagavan, su vida queda bendecida y satisfecha para siempre.
De esto no hay duda.

Al concluir este libro, el mds venerado Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura derrama su misericordia y bendiciones sobre el mundo entero,
diciendo: “Por la compasién de Sri Gaurasundara, que este Madhurya-
kadambini, que ha surgido del océano de Sus pasatiempos trascendentales,
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refresque completamente y satisfaga con su lluvia de néctar a los habitantes
de este mundo, que arden sin cesar en el fuego de las tres miserias materiales”.

Asi termina el Piyusa-varsini-vrtti
de la octava lluvia de néctar, llamada
Pirna-manoratha

(“Satisfaccién absoluta del anhelo del alma”)

Asi termina el Madhurya-kadambini
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Glosario — Seccion de indices

Sila lluvia y el texto no estan en la lista, es porque

el término se utiliza a lo largo de todo el libro.

A

abhilasa — Anhelo, deseo [5.1, 6.1c, 7.1a,
8.1a].

abhinivesa — Absorcion en los objetos
mundanos; uno de los cinco tipos de klesa,
o miseria [2.3a, 3.1a].

acarya — Un preceptor espiritual poderoso
que instruye con el ejemplo.

adhiridha-bhava — Una etapa del prema en
la que el devoto siente como si todas las
formas de felicidad de miles de millones
de universos no se pudieran comparar con
un apice de la felicidad de encontrarse con
Sri Krsna, o que el sufrimiento causado
por la mordida de todos los escorpiones y
las serpientes de millones de universos no
se compara ni siquiera con una pequena
particula del intenso sufrimiento que se
siente en separacion de Sri Krsna [1.2].

Adhoksaja — El Senor Supremo que es
imperceptible para los sentidos materiales
y la mente [1.3b].

«

aharita — La identificacion del ser,
[7.1f, 8.5¢-d-e].

‘YO”-

ahankara - Ego falso [3.3a].

aisvarya — Majestuosidad divina; opulen-
cia [1.1, 2.5b, 3.3f-h].
Aisvarya-kadambini — Un libro de Srila
Thakura
dualismo y monismo [2.1].

Visvanatha Cakravarti sobre

dlambana — La plataforma, o base del rasa
[7.2c].

ananda — La felicidad espiritual.

anartha — Un hdbito o rasgo que obstruye
el progreso de la devocion; algo que
no tiene valor. Existen cuatro tipos de
anarthas [3].

anartha-nivrtti — La eliminacion de los
obstaculos en la devocion. [3]

anga — rama; parte; aspecto.

anisthita— Desprovisto de estabilidad[2.5c,
2.6,4.1].

anisthita-bhajana-kriya — Practica devo-
cional inestable [2.5¢].

anubhava — Una expresion de emociones
espirituales del corazon [2.8b, 5.4, 7.1g,

8.1a, 8.5b]. Uno de los cinco ingredientes
del rasa [7.2c].

anugraha — Misericordia, favor [8,3b-c].
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anukiila — Favorable, bueno [4.3a].

anukiilya-abhilasa — Un anhelo profundo
de servir a Sri Krsna de manera beneficiosa
para El [5.1, 6.1c, 7.1a, 8.1a].

anurdga — Una etapa posterior al prema en
la cual el raga (apego) por Krsna se siente
siempre nuevo [1.2, 1.6a, 7.2¢c, 8.5a].

anusilana — El cultivo de un sentimiento
de devocion por Bhagavan [7.1a].

aparadha — Ofensa a Sri Krsna o a alguien
o algo querido para El [3.4].

aparadhi — Alguien que comete una ofensa
a Sr1 Krsna o a alguien o algo querido para
El [3.5].

aparadhottha-anartha — Los obstaculos en
la devocion que surgen de ofensas pasadas;
uno de los cuatro tipos de impedimentos
para la devocion [3.1a-b, 3.4c-f].

apauruseya — Algo que no fue creado
por algin hombre o semidios; se refiere
especificamente a los Vedas, que fueron
escritos por el Senor Supremo [1.3a].

aprarabdha-papa - El resultado de
las acciones pecaminosas que no ha

fructificado [2.3b].

apratipatti — Incapacidad o fracaso; el
tercero de los cinco obstaculos para la
estabilidad en la devocion [4.2a-b].

Arjuna — El amigo querido de Krsna
en Dvaraka a quien El impartio las
instrucciones del Bhagavad-gita [1.4a,

1.5b-f-h, 2.5a, 3.2d, 3.3k].
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artha — Riqueza, valor real [1.6a, 3.1al;
desarrollo econémico [7.1b, 8.1b].

arthapatti-pramana — Basarse en la
inferencia, o en la presuncion, como

evidencia [1.3a-b].

asakti — Apego transcendental intenso [6,
7.1a, 8.1b].

asmita — La identificacion falsa con el
cuerpo y todo lo relacionado al cuerpo;
uno de los cinco tipos de klesa, o miseria
[2.3a-b].

asraya-alambana — La morada del amor
transcendental,  especificamente  con
respecto a una relacion particular con
Krsna, un componente del vibhava, que
es uno de los cinco componentes del rasa

[7.2c].

asta-sattvika-bhavas — Las ocho transfor-
maciones de éxtasis [7.2c].

atyantiki — Desprovisto de forma absoluta;
la quinta y ultima etapa en la erradicacion
de los obstaculos a la devocion [3.4b-c-f,
3.5a]. La quinta y ultima etapa en la
espiritualizacion del “yo” y “mio” [8,5e-f].

auddrya — Magnanimidad [8.1f, 8.2¢].

avidya — Ignorancia; uno de los cinco tipos
de klesa, o miseria [2.3a-c, 2.4, 2.5b, 3.1a].

B
bahu-desa-vartini — Eliminacion extensiva de

anarthas; 1a segunda etapa en la erradicacion
de los obstdculos a la devocion [3.4b-f].



bahu-desa-vyapini — Extenso; la segunda
etapa en la espiritualizacion del “yo” y
“mio” [8.5f].

Baladeva Vidyabhiusana — El discipulo mas
prominente de Srila Visvanatha Cakravarti
Thakura [Introduccion, 2.1, 8.3e].

bhagavad / bhagavat — Aquello que esta
relacionado con Bhagavan.

bhagavad-asakti — El apego por Bhagavan
[6.1a, 6.2g].

bhagavad-bhakti — La devocion al Senor
Supremo.

bhagavad-bhakti-tattva — La verdad on-
tologica sobre el servicio devocional al
Sefior Supremo.

bhagavata-dharma — La naturaleza eterna
del alma, el servicio a Bhagavan, Dios.

Bhagavad-gita — “La cancion de Dios”, un
tratado famoso en el que el Sefior Supremo
Krsna instruye a Su amigo Arjuna sobre el
servicio devocional y la rendicion.

Bhagavan — La Suprema Personalidad de
Dios, que estd repleto de las seis opulencias:
la belleza, la riqueza, el poder, la fama, el
conocimiento y la renunciacion.

Bhagavatamrta-kana — El resumen de Srila
Visvanatha Cakravarti Thakura del Laghu-
bhagavatamrta, que fue compuesto por
Srila Rapa Gosvami [3.3h-i].

bhagavat-katha — Narraciones sobre el
Sefior Supremo [1.5k, 4.2b, 4.3a, 8.5b].

Glosario - Seccion de indices

bhagavat-prasada — Alimentos que han
sido ofrecidos al Senior [3.5d].

bhagavat — Divinidad [1.1].
bhajana — Absorcion devocional.

bhajana-kriya — La practica de la devocion
[2.5¢,2.6].

bhajanananda — La dicha que surge de la
absorcion devocional [5.4].

bhajana-ruci — El gusto por la practica
devocional [6.1a].

bhajaniya — El objeto del servicio

devocional, Sri Bhagavan [6.1a].

bhakta — Alguien que se dedica a la
devocion a Dios; un devoto.

bhakta-bhagavata — Un devoto de Dios; o
el devoto puro del Sefior [4.1].

bhakta-vatsalya — La cualidad suprema del
Setior Supremo de ser afectuoso con Sus
devotos [1.3d, 1.5k, 3.4e, 8.3c-d-e].

bhakti — Servicio devocional amoroso a
Dios.

bhakti-anukila-vartini — (Ver tad-anukila-
vartini).
Bhakti-devi — La personificacion y la

morada de la devocion.

bhakti-kalpa-lata — La enredadera de la
devocion que satisface los deseos [6.1a,
8.1a].
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bhakti-rasa—Melosidades transcendentales
de la devocion [1.1, 1.2, 1.5a-j-k, 1.6a,
2.2a,2.5b, 7.2¢].

Bhakti-rasamrta-sindhu - “El océano
nectareo de las melosidades devocionales”,
un tratado insuperable sobre la devocion

compuesto por Srila Ritpa Gosvami.

bhakti-sadhana - La préactica devocional
antes de alcanzar la perfeccion [1.5k, 2.1,
2.5a,3.3g, 3.4b, 8.1a].

bhakti-sarskaras — Las impresiones en
el corazén que surgen de la ejecucion
del bhakti que permiten que el bhakti se
practique facilmente [1.1].

Bhakti-sandarbha - Tratado sobre la

devocion de Srila Jiva Gosvami.

bhakti-tattva — la verdad concluyente
sobre el servicio devocional [1.3a, 1.5,
1.6a-g, 7.1g].

bhakty-uttha-anartha — Los obstaculos
en la devocion que surgen de la ejecucion
devocional imperfecta; uno de los cuatro
tipos de impedimentos para la devocion
[3.1a, 3.4a-].

bhava — Realizacion del sentimiento e
identidad espiritual eterna de uno; tiene
nueve sintomas [3.5¢, 7]. Una etapa
avanzada del prema [1.6a, 3.4c, 3.5c-e,
7.2¢, 8.5a].

bhava-bhakti —
realizado con el sentimiento eterno de uno
[1.1,1.2,7].

Servicio  devocional
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brahma — Trascendencia; el aspecto imper-
sonal de la Verdad Absoluta.

Brahma (Sefor) — El primer ser creado,
empoderado para crear el universo
material [1.2, 1.5a, 3.3c-d-e-f-h-i-j, 7.1c,
8.1c, 8.4b].

brahmarsis — Sabios realizados en la
Verdad Absoluta (brahma) [3.2f].

Brahma-sambhita — Las oraciones del Sefior
Brahma [3.3¢-d].

brahma-sayujya — Fusionarse con el aspec-
to sin atributos del Sefior Supremo [1.5a-
k, 3.31].

buddhi-purvaka - Impulsado por la

inteligencia [5.1, 6.1c].
C

caitanya — Seres conscientes; conciencia
[3,3f-gh-ij].

Caitanya Mahaprabhu - La Suprema
Personalidad de Dios que advino hace
aproximadamente 500 anos para enseiar
con Su ejemplo el servicio devocional

amoroso.

Caitanya-caritamrta — Un libro de Srila
Krsnadasa Kaviraja Gosvami, que presenta
la verdad ontologica de Sri Caitanya
Mahaprabhu y Sus pasatiempos.

cataka (pajaro) — Un péjaro que solo bebe
el agua que cae de la lluvia [8.3a].

chaya-raty-abhasa — Una sombra de la
semblanza de la naturaleza eterna de uno
[7,1g,7,2al.



cit — El conocimiento de la trascendencia;
la potencia espiritual.

cit-Sakti — La potencia interna del Senor
Supremo, que es completamente espiritual
[1.3b, 3.3¢-h].

citta — La conciencia, el corazon, la mente.

cit-tattva — La verdad ontologica de la
realidad espiritual [7.1a].

cuatro Kumaras — Los cuatro hijos que
nacieron de la mente del Senor Brahma
[1.5k, 6.2¢].

cuatro tipos de alimentos — alimentos
que son lamidos, masticados, bebidos y
tragados.

D

darsana — Vision directa (especialmente en
lo que respecta a una persona o un lugar
trascendental).

dasya — Servidumbre afectuosa; uno de los

cinco tipos de relacion con Sri Krsna
[7.2b-c].

dhama — Lugar santo; la morada del Senor
Supremo donde ejecuta Sus pasatiempos
transcendentales [3.1a, 3.5f, 8.4¢].

dharma — Deberes ocupacionales, ya sean
permanentes o temporales, diseniados para
garantizar la elevacion de una persona, no
su degradacion; religiosidad.

dharma-sastras — Escrituras sobre los
deberes mundanos y religiosos [3.1c].

Glosario - Seccion de indices

dhruva-anu-smrti — Recuerdo de Sri Hari

de manera ininterrumpida [7.1e].

diksa — Iniciacion en el krsna-mantra [2.2b,
2.5b, 2.6, 2.8a, 8.5a].

duskrtottha / duskrti-jata — Los obstaculos
en el bhakti que surgen de las actividades
pecaminosas previas; uno de los cuatro
tipos de impedimentos a la devocion [3.1a,
3.41].

dvesa — Aversion; odio, uno de los cinco
tipos de klesa o miseria [2.3a, 3.1a, 3.3f,
5.2].

E

ego falso — Ahankara [3.3a,7.13 e-g, 8.5¢].

eka-desa-vartini - Parcial; la primera etapa
en la erradicacion de los obstaculos en la
devocion [3.4b-c-f].

eka-desa-vyapini — Parcial; la primera
etapa en la espiritualizacion del “yo” y
“mio” [8,5e-f].

F
fe — sraddha [1.1,1.5g, 2a-b, 3.1a, 3.4c-f,
4.1, 8.5a].

G

Gaudiya — Relacionado con los preceptos
de Sri Caitanya Mahaprabhu sobre la
devocion a Sri Radha-Krsna; de Bengala.

ghana-tarala — “Fuerte y débil” o esfuerzos
devocionales esporadicos, la segunda etapa
de la practica devocional inestable [2.5c].
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Goloka — El reino mas elevado del mundo
espiritual, Sri Vrndavana [1.6a].

gopi — Pastora de vacas [1.5g, 1.6a, 2.2c,
8.3e, 8.41].

Govardhana — Una colina sagrada en Vraja
[8.4€].

grantha-bhagavata — El libro Bhagavata: el
Srimad-Bhagavatam [4.1].

guna-avatara — Las manifestaciones del
Sefior Supremo (avataras) que gobiernan
las cualidades de la naturaleza material
(gunas); referido al Sefior Visnu, quien
mantiene el universo y estd a cargo de la
cualidad (guna) de la bondad, referido al
Senior Brahma, quien crea el universo y
estd a cargo de la cualidad de la pasion, y
referido al Sefior Siva, quien estd a cargo
de la destruccion universal y a cargo de la
cualidad de la ignorancia [3.3c-d-e-h-i].

guru-avajind — Desobedecer al maestro
espiritual y a sus instrucciones [3.2a-g].

guru-padasraya — Refugiarse a los pies de
loto de un maestro espiritual auténtico
[3.5d].

H
Hari — Un nombre del Sefior Supremo,
especialmente relacionado con recordar la
misericordia del Santo Nombre de Dios.

Hari-bhakti-sudhodaya — Una seccion de
textos védicos suplementarios [1.5¢, 8.1c].

Hari-bhakti-vilasa — Un tratado de

Srila Sanatana Gosvami que presenta
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las préacticas de la Gaudiya Vaisnava
sampradaya [1.5d, 2.5b, 3.1h, 3.2a, 3.3j,
3.4a, 3.5b-h, 8.3b].

Haridasa Thakura — Un gran devoto en
la época de Sri Caitanya Mahaprabhu,
famoso por su canto constante del santo
nombre [3.21].

hari-katha — Narraciones sublimes sobre el
Senor Supremo y el proceso para alcanzarlo
[2.5a,3.5¢,5.1,5.4, 7.1d, 8.1a, 8.5b].

harindma — El Santo Nombre de Hari, o

Krsna. (También conocido como $ri nama).

Hiranyagarbha Brahma — Ese Brahma que
estd en la categoria del Senor Supremo
[3.3jl.

Hiranyakasipu — Un demonio tirano que
aterrorizo a la tierra y a los cielos; él era
anteriormente un portero de Vaikuntha
que, junto con otro portero, nacié como
demonio para satisfacer el deseo de
combate del [3.3i].

hladini — La dicha trascendental; una de las
tres energias internas de Krsna [1.3b, 1.5k,
1.6a, 8.1a].

I

iccha-sakti — La potencia del deseo [8.3c].

Isvara — El Controlador Supremo, o Sefior
[3.3a-c-e-g-jl.

isvara-sayujya — El fusionarse con la forma
del Senor Supremo [3,3g].



J

Jada Bharata — Un gran devoto que parecia
ser inerte(jada) para no quedar atrapado
por el apego material, un error que cometio
en una vida anterior cuando cay6 de un
nivel elevado del bhakti debido al apego a
un ciervo [3.2f].

Anteriormente un borracho

Jagai -
y picaro, Jagai fue liberado por la
misericordia de Nityananda Prabhu y Sri

Caitanya Mahaprabhu [3.2f].

japa-mala — Rosario, enhebrado de 108
cuentas de tulasi; meditaciéon; oracion
[4.2b].

jata-rati — El despertar del sentimiento
eterno de uno [3.4c, 7.1d-e-f-g].

jata-ruci-sadhaka — Alguien en quien el
gusto trascendental (ruci) ha surgido [5.4].

Jaya y Vijaya — Los porteros de Vaikuntha.
[3.4e].

jiva — Entidad viviente.

Jiva Gosvami — El tattva-acarya (quien
establece la linea precisa de pensamiento
de una escuela filosofica) del Gaudiya
Vaisnava sampradaya.

jiana — Conocimiento; el sendero del
cultivo del conocimiento impersonal de la
Verdad Absoluta.

jnani — Alguien que depende del analisis
de las escrituras Védicas para determinar

su conclusion.

Glosario - Seccion de indices

K

kaimutika-nyaya — Un tipo de logica
utilizada cuando el significado de una
declaracion anterior establece o excluye

el significado de una declaracion posterior
[3.2d].

Kali-yuga —La era de la rina y la hipocresia;
la mas degradada de las cuatro eras [1.1,
1.2,2.2¢].

kalpa — Dia del Sefior Brahma [1.2] .

kanta-bhava — Afecto amoroso por Sri
Krsna [7.2b]. (También madhura-bhava).

karma-kanda - Escrituras prominentes
que prescriben el camino de la actividad
fruitiva [3.2f, 3.31].

karmi — Trabajador que busca el fruto de la
accion [1.5a-b, 1.6a, 2.2b].

kasaya — Conciencia contaminada; el
cuarto de los cinco obstdaculos para la
estabilidad en la devocion [4.2a-b].

kayiki-nistha — Practicas devocionales fijas
relacionadas con el cuerpo [4.3a].

kirtana — Cantar los nombres de Dios.

klesa-ghni — La mitigacion del sufrimiento,
que surge en el sadhana-bhakti [2.2b-c, 3a-
b, 4].

krpa - Misericordia [1.3d-e, 1.4a-c,

8.3c-d-e].

Krsna — “El todo atractivo”, la Suprema
Personalidad de Dios original.

krsna-bhakti — Devocion por Krsna.
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krsnakarsini — Capaz de atraer a Krsna;
una de las dos caracteristicas del prema-
bhakti [8.1c, 8.3b].

krsna-rati — Apego trascendental por Sri
Krsna en uno de los cinco tipos de relacion.

L

Laghu-bhagavatamrta — Un libro de
Srila Rapa Gosvami sobre Krsna, Sus
manifestaciones y Sus devotos [1.1, 3.3d-j].

laya — Somnolencia, inactividad mental o
indiferencia espiritual; el primero de los
cinco obstaculos en la estabilidad de la
devocion [4.2a-b].

lila — Los pasatiempos trascendentales.

lila-katha — Las narraciones de los
pasatiempos del Sefior Supremo [2.2c,

2.5a].

lila-madhurya — La encantadora dulzura
de los pasatiempos de Sri Krsna; una de las
cuatro dulzuras tnicas y encantadoras de
El[1.1].

Lilasukha — Un nombre de Srila
Bilvamangala Thakura que significa que
tal como Sukadeva Gosvami, él puede
describir los pasatiempos de Sr1 Krsna tan
dulcemente como un loro (Suka) [1.3a,

8.4d].
M

Madhai — Anteriormente un borracho
y picaro, Madhai fue liberado por la
misericordia de Nityananda Prabhu [3.2f].
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madhura — Afecto amoroso; uno de los
cinco tipos de relacion con Sri Krsna [2.2c,
7.2b].

madhuri — Dulzura; Sri Krsna tiene cuatro
madhuris encantadoras, tnicas en El [1.1,
8.1a-f, 8.5d].

madhurya — Una dulzura divina e

inexpresable.

Madhurya-kadambini — “Un ctmulo de
nubes de néctar” [1.1, 2.1, 8.6].

maha-bhagavata — El devoto mas elevado
del Sefior Supremo.

mahdabhava — El estado mds elevado de

amor por Dios.

Mahadeva — Un nombre del Sefor Siva
[3.2e, 3.3a-c-d-i-k, 3.4d].

mahdjanas — Las personalidades sabias y
santas [1.2, 3.5h, 8.1a].

maha-kalpa — La duracion de la vida del
Sefior Brahma.

maha-prasada — Alimentos y otros objetos
que se han ofrecido al Senor [3.5d].

mahdpurusa — Una gran personalidad.

mamata — Un sentimiento de posesion, “lo
mio” [7.1f, 7.2a, 8.1a, 8.5a-c-d-e].

mana — Enfado en el amor [7.2¢, 8.5a].

manasi-nistha — Practicas devocionales
fijas relacionadas con la mente [4.3a].

Mandakini (rio) — El Ganges celestial.
[7.2¢gl.



mangaldcarana — Oracién para obtener
bendiciones divinas; invocacion sagrada
[1.1,1.2].

maiijari — Una sirvienta de Srimati
Radharani [2.2c, 8.4¢, 8.5a].

maya — “No es esto”; ilusion o engano.

maya-sakti — La potencia de la ilusion del
Sefior Supremo, que es totalmente material
[3.3h].

Mayavadi — Alguien que propone la
doctrina de que todo es uno y cualquier
variedad aparente es simplemente ilusion,
o maya [7.2g].

mohana — Una forma de prema; que surge
en el corazén de Srimati Radhika en Su
desconsuelo por estar separada de Sri
Krsna, El cae inconsciente incluso en el
abrazo de Satyabhama u otra reina de
Dvaraka; por la influencia de ese bhava,
todo el universo queda sumido en ansiedad
[1.2].

moksa — Liberacion de la energia material
[1.4c, 1.5d-k, 3.3d, 7.1b, 8.5b].

moksa-laghuta-krt — “La liberacion se
vuelve insignificante”; una de las dos

caracteristicas de bhava-bhakti [7.1b].

N
naisthiki-bhakti — La devocion inquebran-
table [4.1, 4.2¢, 4.3c].

nama — El Santo Nombre del Seror
Supremo.

Glosario - Seccion de indices

nama-dabhdsa — Una semblanza del Santo
Nombre [3.5a].

nama-aparadha — Una ofensa al Santo
Nombre [3].

nama-kirtana — El canto del Santo Nombre.

nami — Aquel que es nombrado, Sri Krsna
[3.31].

navadha-bhakti - Las

prominentes del

nueve ramas

servicio devocional:
escuchar, cantar y recordar al Senor,
servir Sus pies de loto, adorarlo, ofrecerle
reverencias, convertirse en Su sirviente,
volverse Su amigo, y ofrecerse uno mismo

[1.1].
ninda — Blasfemia [3.2a].

nirguna-bhakti — Bhakti puro que es
trascendental a las tres cualidades de la
naturaleza material (bondad, pasion e
ignorancia) [1.2, 1.51, 7.1e].

nirvisesa-brahma — El aspecto sin atributos
de la Verdad Absoluta [1,51, 3,3e-g].

niscalata — La cualidad de ser inquebran-
table [4.2a].

niskama — Desprovisto de deseo material
[1.4b, 1.5f, 2.2a, 2.3¢, 3.1d].

nistha — Fe estable e inquebrantable [3.1h,
3.4c-, 4].

nisthita — Firme [2.5¢, 4.1, 4.3c].

nisthita-bhajana-kriya — La practica de la
devocion estable [4.1].
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Nityananda Prabhu — El hermano mayor
de Caitanya Mahaprabhu [3.2f].

nitya-siddha-bhava - Sentimiento de

servicio eternamente perfecto [7.1a].

niyama — Adherencia a los codigos de
conducta [1.1, 1.6a, 3.2a, 3.5b].

niyamaksama -  Incapacidad  para

mantener los votos; la quinta etapa de la
préctica devocional inestable [2.5c].

nrtya — Bailar [7.2c¢].
O

Océano Causal — El océano en el que
Mahavisnu yace cuando manifiesta la
creacion material [3.3b-i].

ofensa — aparadha [3].

P
papa — Pecado, actividad perversa [2.3b,
3.1a-c-d, 3.2a, 3.5a-5b-f-g].

Parabrahma - El Espiritu Supremo; la
Verdad Absoluta [1.1, 1.3a-b, 1.5k, 7.2b,
8.5b].

paramananda — Cenit del éxtasis divino
[1.1, 1.3a, 1.4a].

paramartha — La riqueza mas elevada
[1.3a, 3.1a, 8.5¢].

Paramesvara — El Controlador Supremo
(parama-isvara) [3.3a].

Parvati — La esposa del Senor Siva [3.4d].

Patala-loka — Planeta celestial subterraneo
[3.21].
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Piyusa-varsini-vrtti — “El comentario que

derrama néctar”.

pranama — Reverencia respetuosa y

afectuosa.
pranaya — Amor intimo [1.6a, 7.2¢, 8.5a].

prapty-abhilasa — Un profundo anhelo de
alcanzar al Senor [5.1, 6.1c, 7.1a, 8.1a].
También conocido como bhagavat-prapty-
abhilasa.

prarabdha — Accién previa que ha
fructificado [1.4a, 1.5k, 3.5f-h].

prarabdha-papa — El resultado fructificado
de la accion pecaminosa [3.5f].

pratibimba-raty-abhasa — Un reflejo de la
semblanza del rati [7.1 g].

pratistha — Reconocimiento; prestigio
[3.4a-f].

prayascitta — Expiacion [3.1c-d, 3.2b].

prayiki — Casi completamente libre; la
tercera etapa en la erradicacion de los
obstiaculos a la devocion [3.4b-f]. La
tercera etapa en la espiritualizacion del
“yo” y “mio” [8.5e].

prema—El amor trascendental por el Sefior
Supremo.

prema-bhakti — La devocion amorosa por
el Serior Supremo.

prema-madhurya—1La dulzura encantadora
del amor de Krsna; una de las cuatro
dulzuras encantadoras exclusivas de El
[1.1].



premananda — La dicha del amor divino
[8.1f].

prema-rasa — Intercambios amorosos
nectareos con el Sefior Supremo [1.1, 1.2,

8.1c].

premi-bhakta — Un devoto que ha
alcanzado el amor puro por Dios (prema)

[1.3a, 1.6a, 3.4c, 8].
preyasi — Amado [7.2b, 8.2b-c, 8.4¢].
priti — Amor [1.3¢, 7.2b-c].

priyata-rati — El amor trascendental [7.2b-
c]. (También conocido como madhura-rati).

puja — La adoracion [3.3c] [3.4a-f].

Puranas — Las historias védicas registradas,
de los cuales dieciocho voltimenes son

prominentes.

purna — Completo, la cuarta etapa en
la erradicacion de los obstaculos a la
devocion [3.4b-f]. La cuarta etapa en la
espiritualizacion del “yo” y “mio” [8.5f].

purusartha — Las cuatro metas que siguen
los seres humanos: la religiosidad, la
acumulacion de riqueza, la satisfaccion
de los deseos materiales, y la liberacion
[1.6a].

R

rdga — Apego intenso; afecto espontaneo
por StiKrsna [8.3c]. Una etapa posterior al
prema en la cual hay un apego inmenso y
profundo por Krsna [1.2, 1.6a, 7.2¢, 8.5a].
Fuerte apego a lo material; uno de los

Glosario - Seccion de indices

cinco tipos de klesa, o miseria [2.3a, 3.1a,
3.3f,5.2].

raga-bhakti— Servicio devocional ejecutado
con una espontaneidad ferviente [1.1,
2.2¢, 2.3a, 7.2a, 8.5a].

raga-marga-bhakti — El bhakti realizado
en el camino del apego intenso por Krsna
[1.1,1.2].

raganuga — Siguiendo a aquellos con
apego intenso por Sr1 Krsna; espontdneo
[2.2¢, 2.4, 7.11].

raja / rdajas — De la cualidad material de la
pasion [3.3d-e, 4.2¢].

rajo-guna — La cualidad material de la
pasion [3.3e].

rasa — El sabor exquisito de las relaciones
trascendentales; néctar.

rasardja — El rey de los que saborean el
rasa, Krsna [1.3a].

rasardja-mahabhava - la  forma
combinada de Krsna (rasaraja) y Radha
(mahabhdava, la quintaesencia de las

emociones amorosas por Krsna) [1.1].

rasasvada — El gusto por el placer
mundano; el quinto de los cinco obstaculos
para la estabilidad en la devocion [4.2a-b].

rasika — Una persona experta en saborear
las melosidades mas elevadas del servicio a
SriKrsna [1.1,5.1].

rasika-sekhara — Un nombre para Sri Krsna
que significa “el saboreador supremo del
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rasa , o aquel que disfruta el rasa” [1.1,
1.2].

rati — El afecto o relacion eterna de uno
con Sri Krsna; bhava-bhakti [1.2, 1.6a,
3.4c, 4.1, 7.1a-d-e-g, 7.2c].

raty-abhasa — La semblanza del rati [7,1 g].
rsi — Gran sabio, vidente.
ruci — El gusto espiritual puro [5].

ritdha-bhava — Una etapa del prema en
la cual uno se siente abatido debido a la
ansiedad de que Sri Krsna estd experi-
mentando algunos inconvenientes, aun-
que en realidad El est4 feliz; en esa condi-
cién, cualquier demora en verlo, aunque
sea por un momento, se vuelve insoportable
[1.2].

Rudra — Un nombre para el Sefior Siva
[3.3d-j, 4.2a, 8.1c].

Ripa Gosvami — El seguidor mas destaca-
do de Sr1 Caitanya Mahaprabhu; sus segui-
dores son conocidos como ripanugas; fue
autor de muchos libros para satisfacer la
mision de Mahaprabhu; su Bhakti-rasamr-
ta-sindhu (1.4.15-16) contiene el verso
semilla del Madhurya-kadambini: adau
sraddha tatah sadhu- etc.

riipa-madhurya — La belleza encantadora
de la forma de Krsna, una de las cuatro
dulzuras encantadoras tnicas de Fl [1.1,
8.5d].
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S

sadhaka — Alguien que practica para
alcanzar la perfeccion en una disciplina

particular.

sadhana — El proceso para alcanzar una

meta.

sadhana-bhajana — Practica devocional

meditativa.
sadhana-bhakti—1a practica de la devocion.
sadhu — Persona santa.

sadhu-sanga - Lla asociacion con

personalidades santas.

sakama-karma — La accion piadosa con
motivos materiales [3.1a, 3.31].

sakha — Amigo. [2.2c]

sakhi — Amiga intima [8.4e]; amada de
Krsna [8.45].

sakhya — Amistad, uno de los cinco tipos
de relacion con Sri Krsna [2.2¢, 7.2b].

saksad-bhakti-vartini — Que se situa en la
devocion, es decir, directamente relacio-
nada con las nueve ramas de la devocion;

uno de los dos tipos de nistha [4.3a].
salagrama-sila — Una piedra sagrada que
no es diferente de Sri Visnu [6.2a].
salokya-mukti — La liberacion que otorga

residencia en el mismo reino que el Sefior

Supremo [1.5Kk].

[1.5K]
de una personalidad

samadhi - Trance. Lugar de

descanso final



trascendental, en la que permanece
absorto en su servicio eterno al Sefor

Supremo [Introduccion, 8.1c].

sariiskaras — Impresiones en la mente de
acciones previas [1.1, 1.5g, 8.5¢].

sarivit — Potencia cognitiva; una de las
tres energias internas de Krsna [1.3b, 3.3c,
7.1a].

saiicari-bhava — Las emociones transitorias
internas, que surgen como olas del océano
de la relacion particular de uno con Krsna,
elevaindose y luego sumergiéndose una
vez mds en ese océano; uno de los cinco
ingredientes del rasa [7.2c]. (Ver también
vyabhicari-bhava).

sandhini — La potencia de la existencia,
una de las tres energias internas de Krsna

[1.3b, 7.1a].

sandrananda-visesdtma — Dicha condensada
de forma excepcional, una de las dos
caracteristicas del prema-bhakti [8.1c].

Sankara — Un nombre del Sefior Siva [3.4d].

sankirtana — El canto congregacional de
los nombres sagrados del Setior [1.1, 1.5b-
h, 3.1b, 3.2a-bc-d-1, 3.3k, 3.5¢-h, 7.1g].
sankhya — Andlisis de la materia y el
espiritu [1.6a].

santa — Neutralidad, uno de los cinco

tipos de emocion en relacion con el Sefior
Supremo [2.2¢, 7.2b-c].

Sarartha-darsini-tika — Comentario sobre
el Srimad-Bhagavatam por Srila Visvanatha

Glosario - Seccion de indices

Cakravarti Thakura [1.4d, 1.5k, 2.5b,
3.5ac, 4.2¢].

sastra — Escritura.
sat — Eternidad; realidad.

sattva-guna — La cualidad material de la
bondad [1,51, 3.3¢].

sattvika-bhavas — Los ocho sintomas de
éxtasis espiritual que surgen exclusiva-
mente de la trascendencia; uno de los cinco
ingredientes del rasa [7.2c, 8.5a.

sattvika-vikara - Las transformaciones
corporales resultantes del éxtasis espiritual
[3.5c].

sauhardya-abhilasa — Un anhelo profundo
de servir al Senor con intimidad [5.1, 6.1c,
7.1a,8.1a].

saukumarya — El toque tierno del Sefor
[8.2b].

saundarya — La belleza del Setior [8.2a].

saurabhya — La fragancia del Senor [8.1f,
8.2a-b].

saurasya — El sabor de los labios del Sefior
[8.2a-c].

sausvarya — La voz dulce del Setior [8.2b].

sayujya-mukti — El fundirse con el aspecto
sin atributos de la Verdad Absoluta [1.5a-k,
1.6, 3.3g-i-1, 8.5c]. (Ver también brahma-
sdyujya e i$vara-sayujya).

siddha-deha — Cuerpo espiritual. [7.1f]
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Siva — Una manifestacion parcial del Sefor
Supremo [3.1b, 3.2a, 3.3a-c-d-e-i-j-k].
(Ver también Mahadeva).

smarana — Recuerdo [5.1].

Smrti — Los registros de las instrucciones

Védicas  que  fueron  recordados

tradicionalmente =~ por  generaciones

consecutivas [1.3a, 1.5d].

sneha — Afecto que se manifiesta después
del prema [1.2, 1.6a, 7.2¢, 8.3c, 8.5a].

snigdha — Derretirse de afecto [2.5b, 8.1a].

sphiirti — Vision interna momentdnea
[6.2¢,7.1d, 8.1d-e, 8.4f, 8.5b-f].

sraddha — Fe trascendental [1.1, 1.2, 1.5d-
g, 2.5a-b, 3.1a, 4.2b, 8.5a].

Srimad-Bhagavatam — La joya cimera de la
literatura Védica; el Purana impecable.

Sruti — Aquello que se escucha,; literatura
escrita por sabios perfectos [1.2, 1.3a-b,
1.4d, 3.1f, 3.2a, 3.31].

sthayi-bhava — Extasis permanente; una de
las cinco relaciones con Krsna: neutralidad,
servidumbre, amistad, afecto paternal y
amor de amante; uno de los cinco ingredientes
del rasa [1.2, 7.1a, 7.2¢].

Subha-da — El otorgamiento de aquello que
es auspicioso que se da lugar desde que
uno comienza la practica del bhakti; una
de las dos caracteristicas de sadhana-bhakti
[2.2b-c, 3a-c, 4].

subha-karma — Accion piadosa [1.3c-e].
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Suddha-bhakti — La devocion pura e
inquebrantable [2.2a].

suddha-sattva — Bondad trascendental [1.1,
1.3b, 1.4a, 2.5a, 3.31, 4.2b, 4.3c, 7.1a, 7.2c].

Suddha-sattva-visesa — La porcion esencial
del conocimiento (samvit) dotada con la
funcion esencial de la potencia de felicidad
(hladini) [7.1a].

sudurlabha — “Muy dificil de obtener”; una
de las dos caracteristicas de bhava-bhakti
[7.1b].

Sukracarya — El guru de los demonios
[3.2f].

sukrti — Mérito espiritual [3.1a, 3.5d].

sukrtottha / sukrti-jata — Obstdculos en
la devocion derivados de actividades
piadosas pasadas; uno de los cuatro tipos
de impedimentos para la devocion [3.1a,
3.41].

sirya-kanta-mani — Una piedra preciosa
imbuida por la potencia del sol [3,3d-j].

svamsa — Expansiones personales del
Sefior Supremo [3.3].

svariipa — Forma intrinseca, naturaleza o
caracter.

svariipa-laksana — Caracteristicas intrinse-
cas [7.1a].

svariupananda — La dicha intrinseca del
Setior Supremo [1.3b, 8.1f].
svariipa-sakti — La energia espiritual

intrinseca del Sefior.



Svayam Bhagavan — La forma original del
Senor Supremo que no tiene otra fuente
mas que El'y quién es la fuente de todas las
otras encarnaciones de Dios.

T

tad-anukiila-vastu-vartini — Basada en eso
que es favorable a la devocion; uno de
los dos tipos de nistha [4.3a]. (También
mencionado como bhakti-anukila-vartini).

tama / tamas — Ignorancia [3.3c-d].

tamo-guna — La cualidad material de la
ignorancia [3.3e].

taranga-rangini — El deleitarse con los
beneficios mundanos de la devocion;
la sexta etapa de la practica devocional
inestable [2.5¢].

tatastha-laksana — Caracteristica marginal
o extrinseca [7.1a].

tattva — “Verdad” o “realidad”; verdad
fundamental.

tilaka — Marca de arcilla en la frente que
denota la aspiracion espiritual de uno [1.1,
3.1b, 3.4a].

U

uddipana — Un estimulo para el recuerdo
por el cual aparece el amor [7.2c].

Ujjvala-nilamani—Un tratado de Srila Riipa
Gosvami que se centra exclusivamente en
el amor puro y trascendental de Vraja [1.1,
1.2, 8.5a].

Glosario - Seccion de indices

ujjvala-rasa — Amor de amante [7.2c].

upasakha — Enredaderas parasitas [2.11,
3.4a].

utsaha-mayi - Lleno de entusiasmo basado
en un exceso de confianza; la primera
etapa de la practica devocional inestable
[2.5¢, 2.6].

A%

vaciki-nistha — Practicas devocionales fijas
relacionadas con el cuerpo [4.3a].

vaidha-bhakty-uttha — Que surge por seguir
el proceso de la devocion regulada [7.2a].

vaidhi-bhakti — El servicio devocional
regulado [2.2¢, 7.2a].

Vaikuntha — El mundo espiritual, mas
alla del reino material del nacimiento y la
muerte [1.6, 3.2, 3.3b-i-j, 3.4e, 3.5a-c-f].

Vaisnava — Un devoto de Visnu, Dios.

vastu-vaisistya-anapeksini — El segundo
tipo de ruci, que significa “el gusto que
no depende de la excelencia externa en
relacion al servicio de Bhagavan” [5.3].

vastu-vaisistya-apeksini — El primer tipo
de ruci, que significa “el gusto que depende
de la excelencia externa en relacion con el

servicio a Bhagavan” [5.3].

vatsalya — Paternal-maternal, uno de los
cinco tipos de relacion con Sri Krsna [2.2c,
7.2b].

Veda - Conocimiento [1.3a].
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Vedanta-siitra — Conclusion resumida de
Srila Vyasadeva del conocimiento filosofico
Védico, escrito en aforismos.

Vedas — Rg Veda, Yajur Veda, Sama Veda,
y Atharva Veda son los cuatro Vedas
originales [1.3a].

venu-madhurya — El dulce sonido de
la flauta de Krsna, una de Sus cuatro
cualidades encantadoras y tnicas [1.1].

vibhava — Aquello que estimula la relacion
inherente de uno con Sri Krsna y asi hace
que pueda ser saboreado; uno de los cinco
ingredientes del rasa [7.2b-c].

vibhinnamsa - Expansion eternamente
separada del Sefior Supremo; la entidad
viviente [1.5k, 3.3g].

viksepa — Distraccion o falta de atencion;
el segundo de los cinco obstaculos para la
estabilidad en la devocion [4.2a-b].

vilasa-murti — Expansion del pasatiempo
[3.3b].

visaya-sangara — Lucha con el placer
sensorial; la cuarta etapa en la practica
inestable de la devocion [2.5¢, 2.9, 2.10].

Visnu — La Persona Suprema.

Vraja — La mds elevada de todas las
moradas espirituales de Sri Krsna, donde
prevalece un sentimiento de amor natural,
puro y completamente desinteresado por
El[1.1,1.2,1.5g,2.2c, 7.3b, 8.4e].

Vrajavasi — Alguien que reside en Vraja.

490

vyabhicari-bhava - Olas fugaces de
emociones sagradas; uno de los cinco
ingredientes del rasa [1.1, 1.2, 7.2¢]. (Ver
también sancari-bhava).

vyuadha-vikalpa — Indecision, la tercera
etapa en la practica inestable de la devocion

[2.5c].
Y
yajita — Ofrenda de oblaciones al fuego
[1.4b-c, 1.5¢-k, 3.2f, 3.31].
yama — Prohibiciones [3.5b].
Yamaraja — El sefior de la justicia [3.5b].

Yamuna — El rio sagrado de Vrndavana
[8.4e].

yavad-asraya-vrtti — El mas elevado estado
de anuraga [8.5a].

yuddha-rasa — El placer del combate
[3.4e].
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