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Este libro se divide en dos partes  -PURVA (preliminar) y UTARA (final).


La primera parte se denomina - "Determinación del mayor depositario de la misericordia del Señor" y la segunda parte se denomina "Establecimiento de la gloria de Goloka".


En la primera parte hay siete capítulos -



1. Terrenal



2. Celestial



3. Allende la naturaleza material



4. Devoto



5. Bienamado



6. Más bienamado



7. Receptáculo de misericordia completa


Y en la segunda parte hay siete capítulos -



1. Renunciación



2. Conocimiento



3. Servicio devocional



4. Vaikunta



5. Amor



6. Concreción del deseo definitivo



7. Alcance de la bienaventuranza superior


Las preguntas de Uttara devi, la madre de Maharaja Pariksit, son la base de la Escritura. Maharsi Jaimini le narró esta anécdota a Janamejaya, el hijo de Maharaja Pariksit. Por ello, esto puede ser considerado como una parte del Mahabharata.  En ambas secciones hay un parivrajaka, un santo deambulante, que describe su propia experiencia. En la primera parte, el parivrajaka es Narada Muni y en la segunda parte, Gopakumara.  Srila Sanatana Gosvami explicó mediante Gopakumara, de un modo sumamente maravilloso, la filosofía Gaudiya Vaisnava. El reveló la región más elevada del cielo espiritual, y la supremacía del servicio devocional amoroso, elevando gradualmente a Gopakumara del espectro más bajo del servicio devocional en la práctica (sadhana-bhakti) al espectro más elevado de la devoción amorosa (prema-bhakti).


A medida que Gopakumara avanzaba por cantar el mantra dado por su maestro espiritual, los pétalos de la flor del servicio devocional florecieron gradualmente.  Aunque su gozo aumentó debido al estallido de esta flor, en lugar de estar satisfecho, sentía un descontento creciente hasta que la flor se abrió completamente.  Atravesando diferentes niveles espirituales, llegó finalmente a Vraja y experimentó la concreción perfecta.


La historia de Gopakumara ha sido narrada por Srila Sanatana Gosvami de modo de enseñar el resultado y la potencia del canto del mantra dado por un maestro espiritual fidedigno.  También ha sido señalado en este libro que la vida de un devoto es eterna, inagotable y en constante crecimiento.


El maestro espiritual de Gopakumara se le apareció cinco veces en el curso de su avance y lo instruyó. De tal modo, se puede observar que hasta que el discípulo llega a los pies de loto del Señor, el maestro espiritual no puede descansar en paz.
Parte 1
Capítulo 1 -(Terrenal)

El Rey Janamejaya, el hijo de Maharaja Pariksit, tras oír el Mahabharata, anheló oír la precisa última porción del mismo y le solicitó a Jaimini, '¡Oh, alma autorealizada! La melosidad que no pude experimentar después de oír el Mahabharata de Maharsi Vaisampayana, la he recibido de tí. Ahora por favor completa la última porción del Mahabharata también con melosidad conyugal".


Al oír esto del Rey Janamejaya, el gran sabio Jaimini dijo, "¡Oh, el mejor de los reyes! Sri Vyasadeva, en su trance devocional, percibió al Señor, Su energía externa y a Bhakti Devi. Tras percibir directamente a la Suprema Personalidad de Dios, él compiló el Srimad Bhagavatam, describiendo la dulce belleza, cualidad, pasatiempos, etc. del Señor.


Su hijo, Sukadeva Gosvami, pese  a ser autorealizado y auto-satisfecho, se atrajo por las cualidades trascendentales de Sri Krsna y estudió el Srimad Bhagavatam de Srila Vyasadeva. Cuando tu padre, Maharaja Pariksit aguardaba su muerte, debido a la maldición del brahmana, en la orilla del Ganges, llegó Srila Sukadeva Gosvami. El narró el Srimad-Bhagavatam a tu padre y lo liberó del temor del nacimiento y la muerte, y dispensó sobre él devoción trascendental.

"Cuando Maharaja Pariksit estaba aguardando alcanzar la morada trascendental de la Suprema Personalidad de Dios, él observó que su madre Uttara, estaba sumamente afligida debido a su muerte inminente. Maharaja Pariksit luego le explicó a ella la futilidad de la existencia material y la eternidad de la identidad espiritual individual. Al oír estas instrucciones de Maharaja Pariksit, madre Uttara se liberó de la lamentación y experimentó alegría. Ella le preguntó, "¡Mi querido hijo! Por favor, permite que yo también beba de ese néctar supremamente delicioso del Srimad Bhagavata que tú bebiste de la más grande de las personalidades cual cisnes, Sripada Badarayani".


Maharaja Pariksit replicó, "¡Querida madre! No me queda mucho tiempo antes de partir al otro mundo. Por ello, si deseas oír los pasatiempos más confidenciales del Srimad Bhagavatam, los pasatiempos del Señor en Vrndavana, los cuales oí de mi muy adorable maestro espiritual, Srila Sukadeva Gosvami, luego te los describiré brevemente".  Madre Uttara dijo a modo de respuesta, "¡Hijo mío! Tal como el azúcar es la esencia de la caña de azúcar, y la esencia del océano de leche es el néctar, asimismo, batir el Srimad Bhagavatam que tú oíste de Sripad Badarayani, me permite beber dicho néctar".


Maharaja Pariksit luego le dijo, "¡Madre! Se acercan mis últimos momentos. Pensé que ahora tomaría el voto de silencio, empero, la belleza de tu pregunta me torna elocuente".


"En una ocasión, en el mes de Magha en Prayaga, todos los grandes sabios se reunieron cerca de Sri Madhava. En ese momento, llegó  un brahmana opulento (de ese país) para alimentar a los brahmanas. Aseó el lugar y con gran respeto adoró al Señor en Su forma Salagrama.  Luego alimentó con Su Mahaprasada a todos los brahmanas, Vaisnavas y pobres.


Luego el brahmana honró el prasada y ofreció los resultados de todas esas actividades a la Suprema Personalidad de Dios. Sentando a la Salagrama en un trono magnífico, se preparó para partir. Narada Muni, quien lo consideraba como el mayor depositario de la misericordia de Krsna, le dijo, "¡Oh, brahmana! Tú eres el mayor devoto de Krsna. Tú eres el receptor de la mayor misericordia de Krsna".


El Brahmana luego dijo, "¡Oh, sabio! ¿Qué señales ves de la misericordia del Señor en mí? Si tú realmente quieres ser el depositario de la misericordia del Señor, entonces vé a la tierra del sur y conoce al gran rey devoto. El está prestando un servicio maravilloso junto con su familia al Señor Supremo Krsna. Está prestando constantemente servicio a los santos sabios y a la gente honesta y siempre atiende a los invitados. Si contemplas sus maravillosas cualidades, te sorprenderás naturalmente".


Al oír estas palabras del brahmana, Narada Muni se puso en extremo ansioso por ver al rey, y fué a su ciudad. Allí Narada contempló la gloria del rey, más opulenta y magnífica de lo que el brahmana había referido. Observó el sumamente maravilloso servicio a la Suprema Personalidad de Dios, diversos festivales y servicio a los Vaisnavas, mediante ofrendas de delicioso Mahaprasada.


Con gran gozo, Narada Muni se acercó al rey y le dijo, "¡Oh, rey! Tú eres el verdadero receptor de la misericordia de Krsna, Toda tu opulencia está siempre ocupada en el servicio al Señor y Sus devotos".  Al oír estas palabras de Narada Muni, el rey se avergonzó y le dijo, "¡Oh, sabio entre los semidioses! Nosotros somos seres humanos y nuestro perìodo de vida es breve, sufrimos constantemente las tres clases de miserias, por consiguiente, ¿cómo puede una entidad viviente como yo ser el receptor de la misericordia de Krsna? Si tú realmente deseas ver al receptor de la misericordia de Krsna, entonces acude a los semidioses en los planetas celestiales. Ellos han conquistado la vejez y la enfermedad, bebiendo néctar. Entre ellos, Indra es el más grande".

Parte I
Capítulo 2 - (Celestial)

1) Narada fué al cielo y vió a Sri Visnu, rodeado por los semidioses, y adorado por ellos. Indra estaba cantando las glorias trascendentales del Señor y lágrimas de gozo fluían de sus ojos.


2) Cuando Sri Vamanadeva partió a Su palacio, Narada Muni le dijo a Indra, "¡Oh, rey de los semidioses, tú eres muy querido al Señor, por consiguiente el sol, la luna, Yamaraja y todos los demás controladores de la naturaleza te obedecen. El Señor Mismo ha tomado una posición de hermano menor tuyo y te respeta como Su hermano mayor".


3) Indra se avergonzó mucho al oír eso, y le dijo, "Oh, experto músico, ¿te estás burlando de mí? ¿Acaso no sabes cuán a menudo huyo del cielo debido al temor por los demonios? Bali asumió mi posición y designó a los demonios como los controladores del sol, la luna, el viento y el fuego y comenzó a disfrutar las ofrendas de los sacrificios personalmente. Se debe a la severa austeridad de mis padres que el Señor apareció como mi hermano, para reinstalarme en el trono".  Se explicó que:



a) Krsna no derrotó a Bali, sino que le retiró el cielo  y lo entregó a Indra.



b) En el cielo hay contaminaciones de orgullo, codicia y envidia, y un constante temor de caer debido al pecado de matar a un brahmana.



c) El Señor se llevó los mayores logros del cielo, la asamblea Sudharma y la flor parijata a la tierra.



d) Previno a los Vrajavasis de adorar a Indra.



e) Incendió el bosque Khandava, que era muy querido a Indra. 



Estas no son señales de Su misericordia sobre Indra.


4) Indra le refirió a Narada Muni que su padre Brahma, es el devoto más querido del Señor porque,



a) En un día de Brahma, aparecen 14 Indras.



b) Un día suyo son cuatro mil yugas de los semidioses.



c) El es el creador de los controladores de la naturaleza.



d) El Señor Mahapurusa de miles de cabezas siempre reside en su morada y acepta personalmente los sacrificios realizados por él.



Por consiguiente, Brahma es el devoto más querido de Sri Krsna. El no es diferente de Sri Krsna.



a) Hiranyagarbha Brahma es Visnutattva.



b) Vairaja Brahma es una entidad viviente.


5) Narada Muni luego fué a Satyaloka, y vió a la Suprema Personalidad de Dios como Mahapurusa, cuyos miles de cabezas están adornadas con frondoso cabello, junto a Laksmidevi, recibiendo las ofrendas sacrificiales.


6) Cuando el Señor partió para Su morada junto a Laksmidevi, Brahma ocupó a sus hijos, los grandes sabios, en celebrar el sacrificio y fué a atender los asuntos del universo.


7) Narada Muni comenzó a glorificar a Brahma como el mayor de los devotos, diciendo,



a) Tú eres el creador, sustentador y destructor de los catorce sistemas planetarios.



b) Tú eres el controlador supremo del universo y el auto-nacido.



c) Los cuatro Vedas aparecieron de tus cuatro bocas.



d) Las personas santas que están completamente libres del orgullo y la envidia, alcanzan tu morada.



e)  No hay un sitio superior a este Brahmaloka. El Vaikunthaloka de Narayana está asimismo dentro de este Brahmanda.


8) Brahma consideró estas alabanzas como blasfemia, y se tapó sus ocho oídos y comenzó a decir, "¡Yo soy Su sirviente! ¡Yo soy Su sirviente!". Reprendió a Narada y le dijo que:



a) Es Su energía externa Mahamaya, en calidad de sirvienta Suya la que crea, mantiene y destruye esta naturaleza material.



b) El es controlado y a menudo confundido por Maya.



c) Debido a la influencia de Maya, el desarrolla orgullo y olvida la posición suprema del Señor.



d) El está siempre temeroso del tiempo y por ello desea la liberación.



e) El adora al Señor para alcanzar la liberación.



f) El no tiene ninguna devoción por los pies de loto de Krsna. El se preocupa constantemente por no cometer ofensas a Sus pies de loto.



g) El temió aproximarse a El cuando El mató a Hiranyakasipu. El Señor le previno que no otorgara tal don a ningún demonio, pero aún así, el le concedió poder a Ravana, quien luego se volvió en extremo poderoso y creó tanto trastorno para el Señor.



h) Todos sus seguidores son también ofensivos al Señor, a saber, Indra, Varuna, Yama, etc.



i) El mismo robó además los amigos y terneros de Krsna.


9) El Señor Siva es el devoto más querido de Sri Visnu, porque él es conocido como Su amigo.  No hay nadie en este universo más querido al Señor que Siva, porque:



a) El renunció a toda opulencia de este mundo, debido al gozo trascendental de beber el néctar de Sus pies de loto.



b) El sostiene el Ganges sobre su cabeza, porque ella se originó de Sus pies de loto.



c) Siva puede conceder la liberación a los semidioses como nosotros.



d) Todos los residentes de Sivaloka están liberados.



e) Muchísimas entidades vivientes alcanzaron la liberación y el servicio devocional a Sri Visnu, debido a la misericordia de Siva.



f) Sri Krsna tolera las ofensas a Sí Mismo, pero El no tolera las ofensas cometidas a Siva.



g) El Señor Mismo mató a los demonios que se volvieron poderosos debido a los poderes dados por Siva y luego lo consoló y elogió. (El no hizo eso en el caso de Brahma).



h) Durante la batida del océano de leche, El hizo que Siva bebiera el veneno y lo glorificó con el nombre de Nilakantha.


Brahma solicitó a Narada que fuera a su morada, allende las siete capas de esta naturaleza material a ver la forma en que la misericordia de Krsna está siendo derramada sobre el Señor Siva.
Parte I
Capítulo 3 -(Allende la naturaleza material)

1) Seguidamente, Narada Muni fué a Sivaloka, y desde la distancia, vió que Siva estaba absorto en adorar al Señor Sankarsana. El estaba cantando Sus glorias trascendentales y danzando en éxtasis.

2) Narada Muni comenzó a cantar la gloria de Siva, como lo había oído de su padre. El trató de tomar el polvo de sus pies de loto, pero Siva le previno de hacerlo, y lo abrazó.


3) Narada Muni comenzó a cantar su gloria, describiéndolo como el señor del universo y el devoto más querido de Krsna.


4) Sri Siva cubrió sus oídos, y enojado le dijo a Narada que él era solo el sirviente del sirviente del Señor.


5) Narada Muni luego sintió culpa y comenzó a describirlo como aquel que conoce las glorias trascendentales del Señor y quien puede revelar Su gloria a los demás. El es tan querido a Krsna, que en muchas oportunidades Krsna lo adoró con gran respeto y aceptó sus dádivas.


6) Sri Siva luego se puso de pie y cubrió la boca de Narada Muni refiriéndole, "Por favor, no me recuerdes mi arrogante comportamiento". Explicó que las mismas no eran nada, sólo los pasatiempos trascendentales de Krsna. Aunque él cometió tantas ofensas a Sri Krsna, Sri Krsna nunca lo descuidó.


7) Narada Muni dijo, "Tú eres muy querido a Krsna, por consiguiente, no cabe en tí que cometas ofensas contra El. Aunque a veces pudiera parecer que tú cometiste ofensas, Krsna nunca las consideró como tales. Aunque tú le concedes dones a los ofensores de los Vaisnavas, hubo algunas aspilleras en esos dones (Kalatavana, Jayadratha),  "Empero, cuando alguien te ofende, tú no tomas ninguna ofensa".


8) No hubo nada erróneo en solicitar una dádiva a Siva para que su posición fuera mayor que la de Krsna. Por así hacerlo, él simplemente solicitaba ser Su devoto.


9) Krsna bendijo a Siva y a Durga con el poder de conceder la liberación.


10) Pese a ser la persona más opulenta, Siva es sumamente renunciado.


11) Sri Siva se sintió en extremo avergonzado y comenzó a replicar que el mismo es la causa del ego falso.  Está involucrado en la destrucción, la cual se halla en la modalidad de la ignorancia. El luchó con Krsna en el momento de robar la flor parijata y en el momento de robar a Usa. Krsna le ordenó que escribiera un comentario imaginario y tantras para hacer a la gente adversa a la conciencia de Krsna.  Los devotos no desean la liberación. La palabra liberación es penosa para los oídos de los devotos.


12) El Señor Siva le dijo a Narada que los residentes de Vaikuntha son los mayores devotos de Krsna.  En Vaikunthaloka, los devotos no tienen otro deseo que servir a Krsna. Su forma es de eternidad, conocimiento y bienaventuranza.  Todo lo que quieren es proteger y aumentar a los devotos y el servicio devocional. En Vaikuntha, los animales, árboles y plantas están asimismo sirviendo constantemente a Sri Hari.  Todos y todo está bendecido por la misericordia suprema de Krsna.


13) El continuó explicando que incluso los seres humanos de la tierra que son devotos de Sri Hari, son adorados por los semidioses como él. Ellos le son tan queridos como el Señor Supremo.  El siempre anhela su asociación. Dondequiera residan dichos devotos, esos lugares se convierten en Vaikuntha.  Sus cuerpos, aunque en apariencia materiales, se vuelven trascendentales.


14) Parvati dijo, "En Vaikuntha, Sri Mahalaksmi es la mayor devota de Krsna, porque:



a) Ella es adorada por todos en Vaikuntha.



b) Por su misericordia se recibe conocimiento, renunciación y devoción.



c) Ella siempre mora en el pecho de Sri Hari.



d) Ella es la más grande de todas las mujeres castas.


15) Al oír eso, Narada Muni se aprestó a ir a Vaikuntha. No obstante, Siva le recordó que la Suprema Personalidad de Dios, Sri Krsna, se hallaba actualmente residiendo en la tierra, en Dvaraka. Por consiguiente, no había necesidad de ir a Vaikuntha. Si él quería ver al mayor de los devotos, debía ir a Sutalaloka a ver a Prahlada. El describió que Prahlada es el más grande de los devotos, porque -



a) Krsna Mismo anunció que de todos Sus devotos, Prahlada es el mejor.



b) La buena fortuna de Prahlada fue percibida en el momento de matar a Hiranyakasipu, porque el Señor expresó Su supremo afecto por él, en ese momento.



c) Aunque el Señor quiso reiteradamente conceder la liberación a Prahlada, Prahlada simplemente deseó devoción.



d) El favor especial de Krsna a Bali y Vanasura, se debió a Su amor por Prahlada.

Parte I
Capítulo 4 -(Devoto)

1) Narada Muni fué a Sutalaloka, conforme a la instrucción de Mahadeva.  En ese momento, Prahlada estaba meditando en los pies de loto del Señor, en un lugar solitario.  En los ojos de su mente, él vió llegar a Narada Muni y le ofreció sus reverencias.

2) Narada Muni se rehusó a aceptar su adoración y comenzó a glorificarlo como el devoto más querido de Krsna porque:



a) Krsna lo protegió personalmente de la tortura de su padre.



b) Debido a su devoción inmaculada por Krsna, su demoníaco padre se convirtió también en un gran devoto.



c) El difundió la gloria del Señor y Su servicio devocional, y de tal modo liberó a muchas personas de este océano de la existencia material.



d) A pedido de Brahma, cuando Prahlada se aproximó al Señor Nrisimhadeva, y cayó a Sus pies de loto, el Señor lo alzó con Sus propias manos y colocó Sus pies de loto sobre su cabeza. El Señor lamió su cuerpo con gran afecto.



e) Prahlada se rehusó a aceptar la liberación, pero aceptó el reino de su padre, simplemente para difundir la conciencia de Krsna.



f) Cuando Prahlada se dirigía a Naimisaranya, a ver a su adorable Señor, Sri Hari, el Señor se apareció ante él, disfrazado y luchó con él. Estando complacido con él, el Señor luego lo bendijo, "Siempre seré vencido por tí".



g) Es debido a Su amor por Prahlada, que el Señor se convirtió en el portero del palacio de Bali.


3) Prahlada Maharaja luego le dijo a Narada Muni con gran respeto, que:



a) En su niñez, cualesquiera devoción por el Señor el exhibiera, no estaba fundada en el conocimiento. Era solo una suerte de apego infantil.



b) El simplemente recuerda al Señor en su mente, mediante la meditación, pero no Le presta servicio devocional.



c) El servicio al Señor, es  señal de una mayor misericordia del Señor que ser protegido por El.



d) La aparición y pasatiempo del Señor Nrsimhadeva, se debió principalmente a Su misericordia sobre los semidioses, para liberar a Sus dos asociados, para cumplir las palabras de Brahma y para probar la gloria de Su servicio devocional.



e) Su oferta del reino a Prahlada, no fue una señal de Su misericordia, porque El Mismo dijo, "Me llevo la opulencia de aquel sobre quien dispenso Mi misericordia".



f) El Señor no siempre Se halla presente en la puerta de Bali como Narada mencionara. Solo en ocasiones alguien como Ravana va a Verlo allí. Si El estuviera siempre a su puerta, ¿hubiera ido Prahlada a Naimisaranya por Su darsana?



g) Cuando el Señor apareció para matar a Hiranyakasipu, Prahlada Lo pudo ver solo por un breve momento. Sin embargo, Hanuman está sirviendo personalmente al Señor por muchos miles de años. De modo de servir al Señor, él cruzó el océano, consoló a Sri Sitadevi, incendió Lanka y destruyó la fortaleza de Ravana. Al traer noticias de Sita, recibió el abrazo de Sri Ramacandra.



h) El llevó al Señor Ramacandra en su espalda.



i) El llevó a la montaña Gandhamadana para salvar a Laksmana. Su servidumbre al Señor es la exhibición de la misericordia del Señor sobre él.


4) Narada Muni luego fué a Kimpurusa-varsa y vió que Hanuman estaba adorando al Señor Ramacandra.


5) Al oír la glorificación de su Señor de Narada Muni, Hanuman abrazó a Narada. Narada Muni lo glorificó como el amigo del Señor, transportador, asiento, bandera, parasol, general y el mayor asistente debido a su total rendición al Señor.


6) Hanuman luego comenzó a llorar, recordando la misericordia del Señor. Narada Muni lo consoló. Controlando su emoción, Hanuman comenzó a referirle que:



a) "¿Si yo fuera realmente un sirviente del Señor, entonces porqué El me hubiera rechazado de este modo?



b) El está en Mathura, exhibiendo Su opulencia suprema.



c) Su misericordia hacia los Pandavas es la mayor de todas.



d) El se convirtió en el cochero, asociado, ministro y mensajero de los Pandavas. El también los glorificó y les ofreció reverencias.



e) Debido a la constante presencia del Señor, la capital de los Pandavas se ha convertido en la residencia de todos los grandes sabios.



f) Los Pandavas deben conocer cierta magia, por la cual encantaron al Señor.



g) Hanuman consideraba como su gran fortuna que Bhima es  su hermano y muy querido a él, y Arjuna lleva su imagen en la bandera de su carro.


7) Narada Muni luego invitó a Hanuman a ir junto con él a Ayodhya, para ver al Señor y Sus devotos, pero Hanuman rehusó esa propuesta, debido a su temor de cometer ofensas.


8) La diferencia entre los pasatiempos de Ramacandra y los pasatiempos de Krsna-


9) El apego de Hanuman por el Señor Ramacandra. Devakinandana es la Suprema Personalidad de Dios, por consiguiente, El puede hacer cualquier cosa. Como el origen de todas las encarnaciones, El puede también aparecer como Sri Ramacandra.


10) Los Pandavas, debido a su devoción inmaculada por Sri Krsna, están completamente libres de todos los apegos materiales. Yudhisthira rigió su reinado en nombre del placer del Señor. El no estaba apegado a su muy hermosa esposa Draupadi e ilustres hermanos, como Bhima y Arjuna. Su afición por ellos se debía a su relación con Krsna.

Parte I
Capítulo 5 -(Bienamado)

1) Danzando en éxtasis, Narada Muni fué a Hastinapura, y observó que Maharaja Yudhisthira, junto con sus parientes, estaba planeando traer de regreso a Krsna desde Dvarka, con alguna excusa de peligro o celebrando ciertos sacrificios.

2) Los Pandavas ofrecieron reverencias a Narada Muni, y llevaron parafernalia de todo tipo para adorarlo. Sin embargo, Narada Muni comenzó a adorarlos con dichos artículos, diciendo, "Aunque ciertas gentes recibieron devoción  pura durante la encarnación de Sri Ramacandra, el servicio devocional espontáneo era desconocido en este mundo. Ese amor espontáneo de sentimiento espiritual, se manifiesta en los Pandavas.  Por consiguiente, los Pandavas son el receptáculo real de la misericordia especial del Señor.


3) Los Pandavas son los mayores devotos de Krsna, porque:



a) Krsna se convirtió en su querido amigo, Señor adorable, maestro espiritual, primo, mensajero, auriga. Incluso El se convirtió en su sirviente.



b) Aunque ellos no hicieron ningún esfuerzo por lo mismo, la Suprema Personalidad de Dios, a quien Brahma, Siva y otras grandes personalidades por el estilo ni siquiera pueden percibir en su meditación, quien es el objetivo final de los Vedas, se complació en grado sumo con ellos.



c) Qué decir de la misericordia de Krsna, Su castigo es asimismo beneficioso. Putana obtuvo la posición de Su mandre, Kaliya fué bendecido con Sus pies de loto sobre su cabeza, Kamsa siempre estaba meditando en El y dejó su cuerpo mirando Su cara de loto.


4) Narada Muni controló su lengua, mordiéndola con sus dientes, y comenzó a glorificar a los Pandavas junto con su madre Kunti y Draupadi. Narada dijo que:



a) Krsna ama a los Pandavas, tal como ellos lo aman a El.



b) Krsna ofreció a Yudhisthira la mayor de las glorias haciéndolo rey.



c) Le ofreció a Bhima una fama sin igual, por hacerle matar a Jarasandha.



d) Arjuna es famoso en todo el mundo como Su amigo.



e) Nakula y Sahadeva son también muy queridos para El.



f) El se dirigió a Draupadi como "Mi querida amiga". El la protegió del temor de Durvasa y Dusasana.



g) Vidura y Bhisma recibieron el favor especial de Krsna, debido a su afecto por los Pandavas.



h) Krsna Mismo anunció en la asamblea de los Kauravas, "Aquellos que son enemigos de los Pandavas, son también Mis enemigos, porque ellos Me son tan queridos como Mi propia vida".


5) Los Pandavas se sintieron en extremo turbados al oír eso, y le dijeron a Narada Muni, "Nosotros no lo podemos entender, pese a los reiterados razonamientos, qué clase de misericordia guarda Krsna para con nosotros, porque:



a) Recuperamos nuestro reino, matamos a nuestros enemigos, pero en vez de gozo, sentimos una pena extrema.



b) El actúa como nuestro mensajero y auriga, no debido a Su favor especial sobre nosotros, sino para establecer el Dharma".


6) Los Pandavas luego le dijeron a Narada Muni que los Yadavas son realmente queridos a Krsna, por consiguiente, ellos son los objetos de la misericordia real del Señor. Narada Muni fué a Dvarka y observó que los afortunados Yadavas, estaban sentados en la asamblea Sudharma, aguardando la llegada de Krsna.


7) En cuanto ellos vieron a Narada, se apresuraron a saludarlo, y Narada les ofreció reverencias. Ellos lo alzaron del piso y le ofrecieron un sitial divino, para que tomara asiento en él.  Narada Muni tomó asiento en el suelo, y los Yadavas también se sentaron en el suelo, a su alrededor.


8) Cuando trajeron la parafernalia para adorarlo, Narada Muni se puso de pie y les habló con las manos juntas, "Ustedes están especialmente bendecidos por Krsna. Por favor, sean amables para conmigo y ofrézcanme la bendición de poder cantar vuestras glorias por todo el mundo. Ustedes siempre pueden Verlo, Tocarlo, hablar con El, sentarse con El, comer con El, dormir con El. De tal modo, ustedes se relacionan con El con un gran lazo de amor. Por consiguiente, el Señor ha olvidado a Vaikuntha, y les provee constantemente de una indescriptible alegría".


9) Al oír estas palabras, los Yadavas tocaron los pies de Narada y le dijeron, "¡Oh, sumamente adorable santo! Tú eres adorado hasta por nuestro adorable Krsna, en consecuencia, ¿porqué ofreces reverencias a personas sumamente caídas como nosotros? Todas nuestras calificaciones se deben simplemente a nuestra relación con el Señor Supremo Krsna. Mas entre nosotros, Uddhava es en extremo querido a Krsna. El es Su ministro, discípulo, sirviente y amigo muy querido. El Señor lo envía en misiones muy especiales, tales como el rescate de Samba cuando fue capturado por Bhisma, Drona y otros Kauravas.  Uddhava es el compañero constante de Krsna. Uddhava siempre permanece con Krsna y recibe Su Mahaprasada.  A la noche, cuando Krsna se va a la cama, Uddhava masajea Sus pies.  Y cuando Krsna Se duerme, el coloca Sus pies de loto sobre su regazo y luego se va a dormir. El es tan querido a Krsna que incluso tiene el mismo aspecto que El.


Narada Muni se disponía a ir a ver a Uddhava, mas Ugrasena le dijo, "¡Oh, el mejor de los sabios! A menos que Krsna lo ordene, Uddhava nunca Lo deja, ni siquiera por un momento. Por favor, entra a ver a Uddhava y dile también que estamos aguardando a Krsna en la asamblea. Ya es bastante tarde. Por favor, pídele que venga rápido con el Señor".
Parte I
Capítulo 6 -(El más Bienamado)

1) Narada Muni se abrumó de amor al oír la gloria de Uddhava y no pudo tocar en su vina.  Al dirigirse de la asamblea Suddharma a la parte interior del palacio de Krsna, parecía un obseso o una persona poseída por fantasmas. Sus pasos eran inseguros, a veces se caía y rodaba en el suelo, llorando, gritando, cantando y danzando.

2) Krsna estaba aún durmiendo. Uddhava se hallaba sentado en la habitación, rodeado por Baladeva, Devaki, Rohini, la madre de Kamsa, Padmavati, y algunas doncellas de servicio.  Se sorprendieron al ver a Narada en un temperamento tan extraño, y le pidieron que explicara lo que en verdad le había sucedido.


3) Narada abrió sus ojos temerosos y les dijo con voz quebrada, "Por favor, preséntenme a Uddhava. Por favor ayúdenme a obtener el polvo de sus pies, sólo entonces mi corazón se calmará, porque:



a) Uddhava ha recibido el mayor favor del Señor.



b) De todos los devotos, Uddhava es el mayor.



c) Krsna Mismo dijo, "Brahma, Balarama, Siva, Laksmi e incluso Mis propias expansiones, no Me son tan queridas como Uddhava".



Hoy he sabido más de la gloria de los Yadavas. Esas palabras entraron en mi corazón a través de mis oídos y me robaron toda paciencia.


4) Al oír eso, Uddhava se puso de pie y con gran respeto abrazó los pies de Narada y comenzó a llorar. Luego se controló a sí mismo y dijo, "¡Oh, Narada Muni! Tú lo sabes todo. Tú eres la persona más veraz y el preceptor original del servicio devocional. Yo también solía pensar que era el devoto más querido de Krsna, mas recientemente he ido a Vraja, y desde entonces mi orgullo ha sido destruído".


5) Todos los residentes de Vraja están relacionados con Krsna con un gran amor, mas el amor de las gopis es el mayor de todos. De modo de obtener el polvo de sus pies de loto, Uddhava deseaba volverse una enredadera en Vrndavana.


6) Uddhava deseaba ser una enredadera en Vrndavana, porque:



a) Podía obtener el polvo de los pies de las gopis.



b) Obtendría la asociación de otras enredaderas, quienes también tienen un deseo similar.



c) Si alguien preguntara, "Uddhava, si permaneces alejado del camino, como una enredadera, luego, ¿cómo obtendrás el polvo de sus pies?",  mi respuesta sería, "Cuando las gopis oyen la flauta de Krsna, ellas enloquecen por el deseo de reunirse con El, y ellas no saben nada del camino. Yo adoro una y otra vez el polvo de los pies de esas gopis".


7) Uddhava tenía miedo de describir la gloria de las gopis en detalle, porque si Krsna lo oía de alguna manera, entonces El se afligiría de amor por Sus gopis.


8) Madre Rohini dijo, "Uddhava, por favor, no me recuerdes a las gopis, que están sumergidas en un océano de miseria; quienes arden constantemente en el peligroso incendio forestal, afligidas por la ponzoña de la separación de Krsna".


El clamor de Yasoda, hizo llorar a las piedras, y partir a los rayos. Nadie podía saber si las gopis como Radharani estaban vivas o muertas.


"Cuando Krsna retornó del asrama de Sandipani Muni, Le referí el estado de Vraja, pero El no se conmovió por oír eso. Por consiguiente, en lugar de ir allá, El te envió a tí, quien eres muy experto en la diplomacia y la lisonja.


"Tú cantaste la gloria de la misericordia de tu Señor a los moradores de Vraja, El tampoco hizo nada para hacerlos felices entonces. Desde que Krsna se fue a Vraja, muchos demonios como Putana y Kesi causaron disturbios constantemente, pero los Vrajavasis nunca se preocuparon por su infelicidad, ellos estaban simplemente encantados por la dulzura de Krsna y deseaban solo Su bienestar. Ellos ofrecieron todo para el placer de Krsna.  Ellos conocían a Krsna como el hijo de Maharaja Nanda, no como Yadunandana, por consiguiente, tenían por El un afecto natural.


"En mérito a Sus propios motivos egoístas, en tanto El se quedó allí, no hizo ningún bien a los Vrajavasis. Ahora que Sus objetivos egoístas han sido cumplidos, y El está morando muy felizmente con Sus parientes, está de más describir lo que hace por ellos".


9) Padmavati, la madre de Kamsa, quien era mayor, irracional e incasta, dijo, "¡Ay de mí! Cuán penoso es que ese insensible pastor de la familia empleara a Acyuta para apacentar a las vacas en el espeso bosque de Su niñez. Ellos ni siquiera Le dieron un par de zapatos. A veces, cuando El bebía leche, por hambre, la cruel Yasoda Lo ataba con una soga. El estaba desamparado. El cuidó de las vacas y toleró todos esos sufrimientos en Su niñez. ¿Qué podría hacer ahora?".


10) Rohinidevi ignoró por completo a Padmavati y le dijo a Uddhava, "Ahora tu Señor se ha convertido en el Rey de reyes en Dvaraka, derrotando a todos Sus enemigos. Ahora hasta los semidioses adoran Sus pies. Ahora El ni siquiera recuerda a los pobres Vrajavasis".


11) Rukmini dijo, "¡Madre! Tú ignoras lo que ocurre en el blandísimo corazón de Krsna, por ello hablas de ese modo. A la noche, en Su sueño, Krsna habla de Vraja. A veces llama a las vacas muy dulcemente por sus nombres. En ocasiones dice, "¡Madre! Dame un poco de manteca". Otras veces, se dirige a mí como "Sri Radha", "Sri Lalita". Y otras más, El me dice, "¡Candravali! ¿Qué clase de comportamiento es éste; ¿porqué me decepcionas? y así diciendo, El tira del borde de mi sari.  A veces El empapa la tierra con Sus lágrimas, y otras, despertando de Su sueño llora muy penosamente. Al oír ese clamor, nos sumergimos en un océano de pesar. Esta noche ha estado soñando.  Cubriendo Su rostro con Su chaddar, aún yace en Su lecho".


Satyabhama devi dijo, "No sólo en Su sueño, sino incluso en Su estado de vigilia, El se comporta así. Nosotras somos Sus esposas solo superficialmente. En realidad, para nuestro Señor, las doncellas de servicio, las gopis de Vrndavana son aún más queridas a nuestro Señor.


12) Balarama dijo, "Puesto que estamos hablando de la penosa condición de las Vrajavasis, el hermano Krsna actúa como si estuviera soñando con ellas, tan solo para embaucarnos. Cuando estuve en Vrndavana por dos meses para consolar a las Vrajavasis, realicé que nadie excepto Krsna puede consolarlas.  A mi regreso, Le dije, "Krsna, por favor vé a Vraja y salva las vidas de los Vrajavasis". El simplemente dijo, "Sí, iré". Pero eso no implica que lo haga.


13) Al oír esto, Krsna Se levantó rápidamente de Su cama y comenzó a llorar sonoramente. Las lágrimas fluían sin cesar de Sus ojos, y con voz entrecortada, comenzó a decir, "Es verdad que Mi corazón está hecho de rayo y por eso aún no se ha partido. Desde mi infancia, esos Vrajavasis cuidaron de Mí  muy afectuosamente, pero Yo soy tan cruel que olvido su amor extraordinario por Mí. En vez de beneficiarlos, simplemente Estoy causando un gran pesar. Querido Uddhava, por favor Dime lo que tengo que hacer. Por favor sálvame de este océano de lamentos".  Uddhava Le dijo, "Las Vrajavasis sólo Te quieren, y a menos que vayas allá, sus vidas no serán salvadas. Para poder Tenerte, ellas abandonaron todo. Puedes preguntar a Tu hermano mayor sobre eso". 


14) Recordando la condición de Vraja, Balarama comenzó a llorar sonoramente y dijo, "¡Querido Hermano! Qué decir de los Gopas y Gopis de Vraja, debido a la separación de Tí, hasta las vacas, animales, pájaros, árboles, enredaderas y pasto que ofrecieron sus vidas, están muriendo por la separación.  Los lagos se han secado y las montañas  están encogiendo. Algunos de los hombres mantienen sus vidas pendientes de la promesa que Tú retornarás.  Si no muestras alguna misericordia sobre ellos, entonces Yama mostrará su misericordia sobre ellos, muy pronto.  Aquéllos que aún están vivos han dejado de comer y de beber. Ahora su destino será el fuego forestal del árido Mahavana".


15) Al oír esto, Krsna, el corazón ablandado, comenzó a llorar, colocando Su mano alrededor del cuello de Balarama. Luego comenzaron a rodar por tierra y se desvanecieron. Al ver Su estado, Rohini, Uddhava, Devaki, Rukmini, Satyabhama y los demás presentes también lloraron.  El sonido de su llanto llegó a la asamblea Sudharma. Los Yadavas, encabezados por Ugrasena, llegaron rápidamente a la escena y al ver la condición de Krsna, ellos también se abrumaron y comenzaron a llorar.
Parte I
Capítulo 7 -(Receptáculo de completa misericordia)

1) El sonido del llanto de los Yadavas, se diseminó por todo el universo. Llegó Brahma al palacio de Krsna, junto con los Vedas personificados y los semidioses.  El vió que su padre, Krsna, había alcanzado un estado singular de fascinación, debido a Su separación de Sus más queridos.  Perdiendo su compostura, Brahma también lloró por un rato, mas luego pensó en la manera de curar a su Señor.  Llamó a Garuda y le pidió que llevara a Krsna y a Balarama a la montaña Raivataka en el océano de agua salada, donde Visvakarma había construído una Vrndavana artificial. Solo se permitía a Rohinidevi que fuera allí.


2) En Nueva Vrndavana, donde Visvakarma había hecho una réplica de Vrndavana con estatuas de gopas y gopis, Garuda colocó muy cuidadosamente a Krsna en un lecho. Mientras tanto, Balarama recuperó Sus sentidos y comprendió los arreglos de Brahma.


3) Incapaz de dejar a Krsna en tal estado, también arribaron a Nueva Vrndavana Devaki, Rukmini, Satyabhama y Padmavati, mas debido al pedido de Brahma, permanecieron fuera de la vista.  Narada permaneció invisible en el cielo, para poder contemplar el pasatiempo del Señor. Garuda también se quedó en el cielo, abriendo sus alas para proteger al Señor del sol.

Balarama prestamente lavó Su boca, y luego lavó la boca de loto de Su hermano. Luego, prendió una flauta en el cinturón de Krsna. Adornó asimismo a Krsna con un cuerno de búfalo, un cayado, una guirnalda de flores kadamba y una corona de plumas de pavo real. Luego alzó a Krsna del lecho y Le dijo, "Krsna, Krsna, despierta. Mira, todos Tus amigos Te esperan. Debido a su amor por Tí, Nuestros padres no pueden decirte nada. Mira, las Gopis se susurran unas a otras en los oídos; lo más probable es que se estén burlando de Tí". Krsna Se levantó y al abrir Sus ojos vió a Nanda Maharaja y le ofreció reverencias. Luego le dijo a Su madre riéndose, "¡Madre! Esta mañana soñé que había ido a Mathura y matado a Kamsa y a otros demonios malignos por el estilo. Luego construí una gran ciudad llamada Dvaraka a la orilla del mar".


Su madre no dijo nada. Krsna pensó que Su madre estaba preocupada por Su salud, y la consoló, diciendo, "Madre, se debe al sueño que tardé tanto en levantarMe hoy".


Luego le dijo a Balarama, "Si no crees que Mi sueño es imposible, entonces te lo describiré en detalle, mientras vamos al bosque".


4) Krsna luego estiró Sus manos en dirección a Su madre, por la comida para Su picnic en el bosque. Rohinidevi dijo rápidamente a Krsna, "Tu madre estaba sumamente preocupada hoy, debido a que dormías tanto, por eso no le hables demasiado ahora. Yo prepararé los alimentos y los enviaré al bosque". Krsna luego robó la manteca de la mano de Madre Yasoda y miró a Balarama para compartirla, pero Balarama ya había partido para el bosque con las vacas, y por lo tanto no la comió.


5) En el camino, Krsna se encontró con las gopis y Se dirigió a Srimati Radhika como Su alma y vida. El Le dijo, "¿Porqué no me hablas? ¿Estás enojada Conmigo? ¿Acaso Te ofendí? ¡Oh! Ahora me doy cuenta. Tú eres omnisciente, por lo tanto, sabes de Mi sueño. ¡Querida Mía! Soñé que Me alejaba de Tí, me iba lejos, a Dvaraka y Me casaba con las princesas de allí, y tenía muchos hijos con ellas. Ahora se está haciendo tarde, pero esta noche Te daré placer". Luego Le arrojó flores y mirando avispadamente a Su alrededor, La abrazó y La besó.


6) Al ver a Krsna vestido como un pastorcillo y al oír Su flauta, la leche comenzó a emanar de los pechos de Devaki. Rukmini y Jambavati se desmayaron. Llevada por la lujuria, la vieja Padmavati corrió hacia Krsna junto con Satyabhama, pero Kalindi, con la ayuda de Uddhava, las detuvo.  


7) Mientras apacentaba las vacas, Krsna contempló el océano desde cierta distancia, y lo confundió con el Yamuna. "Sridama, Subala, Arjuna, ¿dónde están? Vengan, que nuestras vacas beban este dulce agua, y nadaremos y jugaremos en esta refrescante agua del Yamuna".


8) Al acercarse a la orilla del océano, Krsna vió la ciudad de Dvaraka y se sorprendió muchísimo. Balarama Le dijo, "¡Mi querido Señor de Vaikuntha! Trata de recordar porqué has descendido a reducir la carga de esta tierra debido a las plegarias de los semidioses.  Por consiguiente, por favor protege a los devotos y aniquila a los demonios. Ayuda a Yudhisthira a celebrar el sacrificio".


Baladeva continuó, "Tú estableciste a Yudhisthira como el monarca de esta tierra, mas él tiene miedo de los demonios como Anusalva. Por ello, por favor vé allá con los Yadavas y aniquila a esos demonios. Ellos están causando problemas a Yudhisthira porque él Te es muy querido".


9) Sri Krsna Se enojó al oír eso y dijo, "¡Hermano Balarama! Anusalva es tan insignificante que Yo solo lo mataré". Mirando alrededor, Krsna luego Se recordó a Sí Mismo como el Señor de los Yadavas.  Luego recordó que estaba durmiendo en Su palacio. Se sorprendió y al contemplar dudando Su flauta en la mano, y a Balarama y a El Mismo vestidos como pastorcillos, apacentando las vacas en la orilla del mar. Sonriendo, Balarama explicó todo a Krsna y tras tomar un baño en el océano, regresaron al palacio, cabalgando a espaldas de Garuda.  Krsna vió que Su madre y todas Sus reinas estaban allí, pero Satyabhama estaba ausente. Le preguntó a Uddhava por Ella.


10) Uddhava dijo, "¡Mi Señor! Durante Tus pasatiempos en Nueva Vrndavana, la madre de Kamsa, Padmavati, quien observaba Tus actividades desde cierta distancia, junto con Devaki, Rukmini y las otras reinas, comentó, "¡Tú Devaki, desprovista de piedad! ¡Tú, desafortunada Rukmini! ¡Oh, humilde Satyabhama! ¿No pueden ver la condición de Krsna? Ahora, abandonen su orgullo por su buena fortuna y traten de realizar severas austeridades para convertirse en doncellas de servicio de esas pastorcillas".


Madre Devaki replicó, "¡Tú, tonta! Esto no es sorprendente en absoluto. En el pasado, he realizado austeridades junto con Vasudeva para recibir a Krsna como mi hijo.  Pero Nanda y Yasoda oraron a Brahma sólo por devoción y ellos obtuvieron incluso una posición superior a la nuestra, debido a su devoción.  Ellos criaron a Krsna con amor.  La actitud de Krsna hacia ellos es muy apropiada. Dicha actitud me es asimismo muy querida".


Rukmini dijo, "Las gopis han abandonado todo apego por esta vida y la vida siguiente. Ellas abandonaron a sus esposos e hijos y sirvieron a Krsna con amor intenso.  Su relación amorosa con Krsna es un misterio incluso para nosotras.  Ese amor es tema de constante meditación para nosotras.  Por consiguiente, el apego de Krsna por las gopis, al ser más grandes que nosotras, es ciertamente apropiado. Porque nosotras somos Sus esposas casadas, Lo servimos con respeto y reverencia, pero las gopis Lo sirven en mérito a su amor puro por El, el cual está libre de todas las consideraciones religiosas y morales.


El amor superior de las gopis no nos suscita envidia.  No es apropiado que los inferiores desarrollen animadversión hacia alguien que es muy superior".


Uddhava dijo, "Las otras reinas aprobaron estas palabras de Rukmini, pero Satyabhama no lo pudo tolerar. Ella se decepciono´y se fue a su habitación".


11) Krsna se enojó al oírlo y ordenó enojado, "Trae aquí a esa tonta hija de Satrajita".


Las doncellas de servicio de Satyabhama se lo informaron y ella se levantó prestamente del suelo y vino a ver a su esposo rápidamente. Krsna la reprendió muy enojado, "¡Tú, hija de Satrajiti de mente estrecha! Tal como tú te decepcionaste al saber que Yo había dado la flor parijata a Rukmini, ahora te decepcionas al ver Mi amor por las gopis. ¿Acaso no sabes que Soy completamente sumiso al deseo de los residentes de Vraja? Si para poder hacerlas felices tuviera que rechazarlas a todas ustedes, luego Estoy preparado a hacerlo".


"Brahma mencionó en su plegaria que ni siquiera Soy capaz de devolver el favor de las Vrajavasis. Su expresión no es equivocada, puesto que Estoy en extremo endeudado con las Vrajavasis.  Tú puedes decir que si voy a Vraja y Me quedo allí, entonces la deuda está saldada, y ellas estarán satisfechas. En respuesta diré que ignoro si su sufrimiento debido a la separación de Mí será mitigado si voy a Vraja y Me 
quedo allí, porque esa unión placentera aumentará su dolor por la separación.  Tal como una persona que es quemada con fuego, siente alivio con el fuego, asimismo Yo trato de aliviar la angustia de las Vrajavasis debida a la separación, con la separación.


"Además de eso, no hay remedio posible.  Si alguien preguntara porqué he dejado a tan grandes amantes y las he hecho padecer un dolor tan intenso de separación, en respuesta diré, "Incluso en la unión ellas experimentan cierta emoción singular y se olvidan de sí mismas. En la unión y en la separación, soy incapaz de cuidar de su bienestar. Hasta en la unión ellas experimentan un dolor intenso debido a la ansiedad por la futura separación.


"Cuando Yo desaparezco, a veces ellas se ponen como muertas y otras veces enloquecen debido al fuego ardiente de la separación. Ellas confunden un árbol tamala Conmigo, y lo abrazan y lo besan.


"Por consiguiente,  ya sea que Me quede en Vraja o esté lejos de Vraja, es lo mismo".


"Tú podrías preguntar porqué Me casé con todas ustedes. En realidad, cuando estuve en Mathura no tenía ningún deseo de casarMe. Sin embargo, al enterarme que Rukmini había decidido terminar con su vida si no Me tenía, Yo La robé.  Mas cuando la ví, recordé a las gopis y Me afligí muchísimo. Para poder liberarme de la aflicción, y al notar el parecido de muchas de ustedes con las gopis que celebraron el Katyayani vrata, Me casé con todas.


"¡Cuán penoso es! Ni siquiera puedo describir el gozo de los pasatiempos que realicé en Vraja, qué decir de celebrar esos pasatiempos.  Sri Badarayani, quien es tan querida para Mí como las Vrajavasis, describirá una parte de esos pasatiempos a su discípulo Pariksit".


12) Balarama le refirió a Krsna sobre la presencia de Narada en la puerta. Krsna preguntó con una sonrisa, "¿Porqué Narada no viene como de costumbre? ¿Quién lo detuvo en la entrada, hoy?".


Uddhava dijo, "Mi Señor, es su propia vergüenza y temor lo que le impide entrar".


Krsna fue personalmente a la puerta e hizo pasar a Narada al interior, diciéndole, "Tú Me beneficiaste inmensamente hoy, debido al recuerdo de las más amadas. Aunque se sienta una desdicha infinita y dolor al principio, a la larga se torna aún más placentero que la alegría de la unión.  Luego el corazón se siente satisfecho con un sentido de totalidad.


"¡Oh, sabio entre los semidioses! Al recordarMe hoy sobre las gopis, tú Me beneficiaste inmensamente.  Por consiguiente, Me he complacido mucho contigo y quiero concederte una dádiva de acuerdo a tu deseo".


Narada comenzó a ofrecer plegarias al Señor, cantando Sus nombres trascendentales, relacionados con Sus pasatiempos en Vraja.  El luego solicitó, "Mi Señor, por favor concédeme el don de que nadie nunca se satisfaga lo bastante con Tu misericordia, devoción y amor".


El Señor dijo, "¡Narada! Qué clase de dádiva has solicitado. Todos saben que nadie se satisface nunca con la devoción, tal es la caracterìstica natural de la devoción, por consiguiente, pídeMe cualquier otro don".


Narada comenzó a danzar en éxtasis y solicitó, "¡Mi Señor! Por favor, permite que beba constantemente el néctar de tu Santo Nombre y que lo distribuya a todos, por todas partes. Tal es el primer don, y el segundo es que quienquiera oiga, cante, toque o lleve en su corazón la tierra de Tus pasatiempos, sea bendecido con el servicio devocional amoroso a los pies de loto de Srimati Radharani". El Señor le concedió a Narada esos dones.

FIN DE LA PARTE I
Parte II
(La Gloria de Goloka)

Capítulo 1 - (Desapego)

1) Pregunta de Janamejaya acerca de la discusión entre madre Uttara y Maharaja Pariksit.  En respuesta, Sri Jaimini comienza  a describir la gloria de Goloka. Srimati Uttara inquiere sobre la morada a la que llegan los devotos que desean la servidumbre de las gopis de Vraja.

2) Maharaja Pariksit describió su propia buena fortuna y  la historia del brahmana de Pragyotispura. Ese brahmana recibió el Gopala-mantra de diez sílabas de Kamakhya-devi. Debido al canto de dicho mantra, se desapegó de los apegos materiales y desarrolló una fé firme en el canto del mantra. Dejó su casa y fue a Gangavagari, donde conoció a unos brahmanas que estaban realizando actividades fruitivas. Lo intentó por un tiempo, pero perdió el interés. Luego, fue a Kasi donde encontró a unos sannyasis que se esforzaban por la liberación. También se interesó en la liberación impersonal, pero debido a su respeto y apego por Kamathya devi, no abandonó el canto del mantra. Una noche en un sueño, vió al Señor indicado por el mantra.  También otra noche, Sri Mahadeva se le apareció en un sueño y le ordenó que fuera a Mathura.


3) Camino a Mathura, se detuvo en Prayaga, y allí vio a muchas personas santas que estaban adorando a Sri Visnu.  En sus discusiones con los Vaisnavas allí, recibió instrucciones sobre las deidades adorables propias y la orden de Madhava de ir a Mathura de inmediato.


4) El brahmana oyó el sonido de alguien que sollozaba en la parte oriental del Kesi-tirtha y entró al bosquecillo de Kadamba. Allí vió a Gopakumara.  Le ofreció sus reverencias y le preguntó sobre la meta de la vida y cómo podía alcanzarla.  En respuesta, Gopakumara le dijo que la meta última podía ser alcanzada por el "Sri-nama-sankirtana", y para convencerlo, comenzó a narrarle su propia historia.


5) Gopakumara era un joven pastorcillo de Vrndavana, que recibió el mantra de diez sílabas de un gran devoto de Krsna.  Gopakumara tenía fé firme que el mantra recibido de su maestro espiritual era el prasada de Krsna.  Debido al canto de ese mantra, su corazón se purificó y sintiendo una tremenda atracción por su adorable Señor,  dejó su hogar.   Vió a un brahmana adorando una Salagrama-sila en la orilla del Ganges.  Debido a la instrucción del brahmana,  Gopakumara fue al palacio del rey y al ver la gran adoración de Sri Narayana allí, deseó adorar al Señor de la misma manera.


6) El rey lo aceptó como su hijo, y después de su muerte, lo sucedió en el trono.  Aunque siempre estaba ocupado en adorar a Sri Narayana, sentía descontento debido a diversas cuestiones del reino. Oyó de labios de un mendicante deambulante sobre la gran misericordia del Señor de Nilacala. Dejó su reino y fué allí a Verlo. Deseó servir al Señor Jagannatha personalmente. 


7) Vió a su maestro espiritual en la orilla del océano y recibió más instrucciones sobre el canto del mantra. Se convirtió en el rey de ese pais y mejoró el nivel de adoración.  Debido a su compromiso en relación al reino, sentía descontento en su mente.  En un sueño, recibió la orden del Señor Jagannatha de volver a Mathura.
Parte II
Capítulo 2 - (Conocimiento)

1) Gopakumara permaneció en Mathura por algún tiemppo, luego partió para Nilacala para poder ver al Señor Jagannatha.  En el camino, se encontró con algunas personas santas y se enteró del modo opulento en que Sri Upendra (el Señor Vamanadeva) es adorado en el cielo. Debido a la potencia del mantra, llegó una nave espacial para llevarlo al cielo, donde recibió la misericordia de Upendra. Cuando Indra desapareció del cielo, debido al temor de una maldición de un brahmana, Gopakumara se convirtió en el rey del cielo, e hizo arreglos muy buenos para servir al Señor Upendra.


a) Aunque se volvió el rey del cielo, no se quedaba en el palacio, acostumbraba quedarse en el jardín de Nandana-Kanana, como un mendicante. El no tenía ningún deseo por el disfrute de los sentidos.



b) Pese a estar en el cielo, no podía olvidar a Vrndavana. Upendra lo consolaba toda vez que se sentía triste.



c) Cuando Upendra desapareció del cielo, Gopakumara quiso ir a Nilacala para ver al Señor Jagannatha, porque Jagannatha nunca deja Nilacala. Mas toda vez que pensaba de ese modo, Upendra solía regresar para consolarlo.



d) Se quedó en el cielo como el rey por un año celestial.


2) En el cielo, conoció a grandes sabios como Bhrigu.  También llegó a saber sobre Maharloka de Brihaspati.  Se debió a la influencia de cantar el Mantra que fue elevado allí.  Aunque los sabios le pidieron que se volviera un brahmana, él se rehusó.  Recibió la oportunidad de servir a Yajnesvara.  Al final del día de Brahma, fueron destruídos tres mundos hasta el cielo.  En ese momento, fue a Janaloka a ver a Sanatkumara.  Oyó sobre Tapaloka de los sabios en Janaloka y fue elevado allí.


3) En Tapaloka, vió a los cuatro Kumaras.  Nunca abandonó el canto del mantra.  Una vez, deseó ir a Nilacala a ver al Señor Jagannatha, pero el Sabio Pipalayana comprendió su mente y lo disuadió diciendo:



a) La Suprema Personalidad de Dios está más allá de la percepción sensorial, por consiguiente, que el no debía tratar de percibirLo con sus ojos.



b)  El debía fijar su mente en la meditación y luego en trance podría ser capaz de ver al Señor dentro y fuera.



c) La percepción última es a través de la mente.



d) La percepción de Dhruva y de Prahlada del Señor, fue posible a través del conocimiento, empero, ellos sienten que Lo ven con sus propios ojos.



e)  De los nueve procesos del servicio devocional,el mejor es el recuerdo, porque en el recuerdo las actividades de la mente, la mayor de los sentidos, son  ofrecidas al Señor.


Pipalayana le pidió que fuera a la montaña Gandhamadana para ver al Señor Nara-Narayana a Quien ellos siempre ven con los ojos de su mente. Cuando Gopakumara se aprestaba a ir allí, los cuatro Kumaras le mostraron las diversas formas del Señor.


En una ocasión llegó Brahma a Tapaloka.   Se enteró por los cuatro Kumaras los hechos acerca de Brahma y Satyaloka


4) Gopakumara fue a Satyaloka y vió a Mahapurusa.  Laksmidevi lo trató muy afectuosamente.  Observó que al final del día de Brahma los tres mundos eran destruídos.  Una vez  Brahma desapareció de Satyaloka por temor a un demonio  y Gopakumara obtuvo la posición de Brahma. Los Srutis describieron los hechos importantes sobre la liberación y la devoción.


5) La devoción es superior a la liberación. La superioridad de la devoción por sobre el conocimiento y la renunciación.  Descripción de las ocho capas del universo.  La devoción de Gopakumara incrementada tras oír la historia de la devoción, y debido a la instrucción directa del Señor, fue a Vrndavana.
Parte II
Capítulo 3 - (Servicio Devocional)

1) Mientras viajaba por Vrndavana,  Gopakumara se reunió con su maestro espiritual y recibió instrucciones suyas.  Debido a la influencia del canto del mantra, se liberó del cautiverio de la materia.  Desarrolló su cuerpo espiritual, y llegó a la morada de Siva, trascendiendo las siete capas de la naturaleza material.


a) Tierra -Varahadeva es adorado por Dharani devi...



b) Agua - Matsyadeva es adorado.



c) Fuego - Suryadeva es adorado.



d) Aire - Pradyumna es adorado.



e) 



f) Ego falso - Aniruddha es adorado.



g) Mahatattva - Vasudeva es adorado.


Atravesando gradualmente esas capas, llegó a la capa de Prakriti, que se hallaba en gran oscuridad.  El profundo color oscuro de Prakriti, arrebató su mente.  Ella lo invitó a quedarse allí. Ella le refirió que si deseaba la liberación o la devoción, el debía adorarla.


Cruzando por esa impenetrable oscuridad, el percibió una luz en extremo brillante y cerró sus ojos por temor.  Debido a su devoción, la atravesó y al abrir sus ojos vió a la Suprema Personalidad de Dios. El era brillante como un millón de soles, y sumamente agradable a la vista y la mente. A veces aparecía con Su forma y otras aparecía como haces de luz radiante.  A veces Gopakumara estuvo a punto de perder su individualidad en esa luz, mas luego fue salvado por la misericordia del Señor.


El vió a Mahadeva descendiendo de un aeroplano superior junto a sus asociados. Nandisvara le reveló la identidad de Mahadeva.  Reconoció que Mahadeva no era diferente de su adorable Madanagopala.  Empero, se sentía insatisfecho porque las cualidades de Madanagopala tales como la belleza, dulzura, misericordia, etc., no se hallaban allí.  Oyó el dulce sonido de la música, y al oír ese sonido, Mahadeva también Se perdió a Sí Mismo con gozo y comenzó a danzar en éxtasis. 


Vió a los residentes de cuatro brazos de Vaikuntha, y deseó saber quiénes eran.  Conociendo su mente, Parvati devi le ordenó a Ganesa que le explicara su secreto.


Los asociados del Señor viajan libremente por todas partes, para diseminar la devoción pura por Krsna.  Todo aquel que en el momento de la muerte cante el nombre del Señor, es liberado por ellos.


El deseó ir a Vaikuntha, mas luego consideró que no estaba calificado para residir allí y se desmayó.  Sri Mahadeva lo alzó y consoló, diciendo, "Mi querido Vaisnava, yo también quería vivir siempre en Vaikuntha con Parvati. Ese lugar es muy singular. Los grandes sabios como Brighu, Brahma y yo mismo nos estamos esforzando de diversas maneras para ir allí. Mas tú estás calificado para llegar a ese Vaikunthaloka porque tú eres un devoto de Mathuranatha, un discípulo de Su propio devoto muy íntimo, y estás apegado a cantar Su mantra.


Este sitio está creado para los sannyasis impersonalistas que se han confundido por mi enseñanza desviadora. Por consiguiente, por favor, abandona este lugar, sabiendo que es problemático.


Los asociados del Señor ofrecieron reverencias a Sri Mahadeva y dijeron, "Nadie se compara con Vaikunthanatha y no hay diferencia entre tú y El. Tampoco hay diferencia entre Gauri y Laksmidevi. Vinimos aquí para llevarte.  Si realmente quieres ir a Vaikuntha, entonces abandona todo y realiza los nueve tipos del servicio devocional. Lee el Srimad-Bhagavatam y oye los pasatiempos del Señor. Pronto llegarás a la morada del Señor. La ejecución del Namasankirtana es lo mejor de todo el servicio devocional puro.  Debido al Namasankirtana, se desarrolla rápidamente amor por el Señor.



a) El kirtana se manifiesta a partir de la lengua, influye sobre la mente y encanta los oídos.  No sólo satisface a uno mismo, sino también a los demás escuchas.



b) La meditación no es posible a menos que uno se halle en un lugar solitario, mas uno puede cantar el Santo Nombre del Señor tanto en sitios solitarios como congestionados.



c) De todas las clases de kirtanas, el Namasankirtana de Krsna es el mejor, porque genera amor por el Señor muy rápidamente.



d) El canto en voz alta nos complace individualmente y también  complace a los demás, mientras que la meditación simplemente satisface individualmente.



e) Cuando se canta el Santo Nombre con anhelo, luego se manifiesta automáticamente el amor.  Por consiguiente, el sankirtana y el amor por Dios no son diferentes.



f) La meditación es posible tanto en Su presencia como en ausencia Suya. Los asociados del Señor ordenaron a Gopakumara que regresara a Mathura.
Parte II
Capítulo 4 - (Vaikuntha)

1) Mientras deambulaba por Vraja cantando el Santo Nombre del Señor extáticamente, Gopakumara vió a su Señor adorable Madana Gopala y se desmayó.  Los asociados del Señor luego lo llevaron a Vaikuntha.


2) En la entrada de Vaikuntha, los asociados del Señor le pidieron que aguardara mientras informaban de su llegada. Gopakumara vió a una persona que se parecía a la Suprema Personalidad de Dios. El lo confundió con el Señor y comenzó a ofrecer plegarias. Esa persona se sintió muy turbada y dijo, "Yo soy el sirviente. Yo soy el sirviente del sirviente" y entró en Vaikuntha. Luego Gopakumara vió a una persona aún más opulenta y también la confundió con el Señor y le ofreció plegarias.  Esa persona se cubrió los oídos y le solicitó afectuosamente que no cometiera tales errores y entró a la ciudad.  De esta forma, Gopakumara conoció a muchos residentes de Vaikuntha y los confundió con Narayana.  Finalmente, los asociados del Señor lo llevaron a Vaikunthanatha.  Gopakumara aprendió a reconocer al Señor de acuerdo a las maravillosas señales, como la Srivatsa.  Ellos también le enseñaron la forma de orar al Señor Supremo.  El Señor le dio la bienvenida y le solicitó que se quedara en Vaikuntha.


3) El le dijo, "Querido amigo Mío, has pasado muchas vidas atrapado en diferentes cuerpos materiales, pero no desarrollaste ningún apego por Mï. Solo en esta vida te has apegado a Mí. Te hice tomar nacimiento en Govardhana y Yo Mismo aparecí como tu maestro espiritual, Jayanta.


4) Gopakumara tocó en su flauta y complació a Sri Madhava. El se rehusó a aceptar todos los poderes místicos y la opulencia trascendental y se quedó en Vaikunta como un pastorcillo.


5) Recibió el servicio personal íntimo al Señor, tal como el abanicarLo con una camara y tocar su flauta para dar placer al Señor.


6) A veces, conforme a su viejo hábito, el solía cantar Su Santo Nombre, como ser "¡Oh, Govinda! ¡Oh, Gopala!". Al oír eso, los residentes de Vaikuntha le sugerían con una sonrisa, "Oh, pastorcillo. No debes dirigirte a la Suprema Personalidad de Dios como "¡Oh, Krsna! ¡Oh, Gopala!" El tiene muchas glorias trascendentales y tú puedes componerlas en poesía y cantarlas. De modo de proteger a los devotos y aniquilar a los demonios, en especial para engañar a Kamsa, El aparece como un pastorcillo". Algunos de los Vaikunthavasis dijeron, "No es inconveniente cantar los pasatiempos del Señor como un pastorcillo. Al fin y al cabo, Sus actividades son inconcebibles". Aquellos que eran Sus servidores principales se anonadaron y previnieron a otros, diciendo, "¡Qué neciamente hablan! Las actividades de Sri Krsna para exhibir Su afecto por Sus devotos deben ser cantadas en el sankirtana, y el Señor también Se complace mucho con eso".


7) Gopakumara solía sentir infelicidad al no ver a su Señor adorable, Sri Madana Gopala. El supremo conocedor Vaikunthanatha luego se volvió Nandanandana.  Laksmidevi se volvió Radha. Dharanidevi, se convirtió en Candravali, y otros residentes, en pastorcillos. Aún así, Gopakumara no estaba satisfecho, porque no recibía el abrazo y el beso de Vaikunthanatha, como le sucediera con Gopala en la meditación.


8) Solía consolar su mente, diciendo, "¡Oh,  mente fluctuante. Pese a haber venido a Vaikuntha, no pudiste abandonar tu desasosiego!

¡No hay nada superior a Vaikuntha! Por favor, ahora tranquilízate".


9) Un día llegó Narada Muni a Vaikuntha y dijo a Gopakumara, "Tú has sido favorecido por el Señor de Vaikuntha. ¿Porqué entonces tienes una mirada tan infeliz? No hay miseria ni lamentación en Vaikuntha, y no hay nada superior a Vaikuntha".


   El absolutamente sabio Narada Muni luego le dijo, "Sé que anhelas el abrazo y beso del Señor aquí en Vaikuntha, como lo recibiste en tu meditación. Esos intercambios, aunque muy queridos al Señor, son muy secretos. Son raros, incluso para los sabios como nosotros. Solo los Vrajavasis reciben eso, debido a su singular amor por el Señor. Tú has llegado a Vaikuntha a prestar servicio devocional a El, como la Suprema Personalidad de Dios. Aquí no podrás recibir esa clase de intercambio, porque esos muy secretos pasatiempos madhurya no son posibles aquí.  Por consiguiente, deja de lamentarte y adora al Señor de Vaikuntha como tu Señor supremamente adorable. No hagas ninguna diferencia entre Vaikunthanatha y Madana Gopala, solo entonces experimentarás un gozo en eterno aumento. No pienses jamás que los animales, pájaros, árboles y plantas de aquí en Vaikuntha están en la modalidad de la ignorancia.  Todos ellos son asociados de Krsna, empero, de modo de darLe placer, ellos han aceptado diferentes formas.  Conforme a su actitud de servicio, ellos desarrollaron estas formas.  Pese a ser Unico, El Se expande a Sí Mismo en diferentes encarnaciones, conforme al deseo de Sus devotos, de modo de concederles placer".


10) Narada Muni dijo a Gopakumara cómo había visto miles de expansiones de Krsna en Dvaraka y cómo el Señor aceptaba el servicio de Sus reinas. Yogamaya, la potencia del Señor, arregla los pasatiempos del Señor y se debe a su misericordia que se manifiesta la devoción en los corazones de los devotos.  Aunque sus actividades son inconcebibles, los devotos puros pueden entenderlas.  Las grandes potencias del Señor son de dos clases, para y apara (superior e inferior). La potencia inferior es el reflejo de Su potencia superior. Trascendiendo esta energía inferior (Maya), se obtiene la liberación y la devoción. Narada Muni luego instruyó a Gopakumara que fuera a Dvarka, vía Ayodhya.
Parte II
Capítulo 5 - (Amor)

1) Gopakumara arriba a Dvarka y allí vé algunos jóvenes Yadavas jugando. Se alegró tanto al ver su belleza singular que olvidó ofrecerles sus reverencias. Los niños Yadavas lo abrazaron y lo llevaron de la mano al palacio.


2) El vió a Krsna sentado en un hermoso trono de oro, siendo servido con mayor opulencia que en Vaikuntha. Vasudeva, Balarama, Akrura, etc, se hallaban sentados a Su derecha, y Gada, Sativiki y otros, a Su izquierda, con Ugrasena  al frente de todos. Narada estaba cantando para el placer del Señor, tocando su vina.  Garuda Le estaba ofreciendo plegarias, arrodillado enfrente Suyo, y Uddhava estaba masajeando Sus pies de loto, narrándoLe algunos mensajes secretos.


3) Al contemplar al Señor desde cierta distancia, Gopakumara se desmayó por el amor. El Señor muy afectuosamente solicitó a Uddhava que Le acercara a Gopakumara. Uddhava le hizo recuperar sus sentidos y asiendo su mano, lo llevó ante el Señor, e hizo que Gopakumara tocara los pies de loto del Señor con su cabeza. Krsna luego muy afectuosamente restregó su cuerpo con Sus manos. Cuando El vió la flauta en su mano, se quedó en silencio y enjugó sus lágrimas. Luego, le dijo, "Oh, Gopakumara, ¿estás bien? ¿Acaso ha sucedido algo inauspicioso en Gokula?". Así diciendo, Se apenó mucho y Uddhava Lo consoló, y Le recordó la presencia de Vasudeva y otros Yadavas, reyes, semidioses y sabios en la reunión. Krsna luego Se controló y Se preparó para entrar en Su palacio. Asiendo la mano de Gopakumara, Krsna entró al palacio con Balarama y Uddhava. Sus 16.108 reinas, junto con Madre Rohini y Devaki los recibieron. Gopakumara luego vio a Svarakanatha como Mandagopala, rodeado por Madre Yasoda y las Gopis, y se desmayó de éxtasis. Krsna revivió su conciencia tocándolo con Sus propias manos. Lo alimentó con Sus propias manos, y luego, para el placer de Gopakumara, El también comió algo. Seguidamente, Uddhava, tras tomar los remanentes de Krsna, llevó a Gopakumara a su casa.

4) Gopakumara sentía una inconcebible alegría, pensando que había llegado a la meta última de su vida. Experimentaba que el gozo de Vaikuntha era un millón de veces mayor que el gozo de la liberación, o que Ayodhya y que era incluso superior a Vaikuntha. Mas la alegría de Dvaraka era inconcebible e indescriptible.


Un día, los Yadavas le dijeron a Gopakumara, "Nos entristece verte vestido como un habitante del bosque. Por ello, por favor acepta ropa como la nuestra".  Mas Gopakumara aún no quería abandonar su identidad como pastorcillo. Solía avergonzarse y temía acercarse a Krsna cuando estaba sentado en Su asamblea, rodeado por personalidades grandemente opulentas.


5) A veces veía a Krsna en Su forma de cuatro brazos; otras, el Señor partía de Dvarka para ver a Sus queridos amigos, los Pandavas. En ese momento, Gopakumara se entristecía mucho. También sentía la separación de Vraja, mas escondía cautelosamente ese sentimiento.


6) Un día, vió a Narada Muni y le ofreció reverencias, diciéndole, "¡Oh, el mejor de los sabios, Oh, el mejor de los asociados del Señor! Tú cantas la gloria del Señor por todas partes. Me sorprende mucho tu habilidad".


Narada dijo, "Yo ya te he revelado ese secreto. Así como el Señor Supremo Krsna, quien es Uno sin un segundo, Se manifiesta a Sí Mismo en diversos sitios, en diversas formas, asimismo nosotros, Sus sirvientes, también estamos presentes en diversos lugares, en diversas formas.  Nosotros somos Sus sirvientes eternos, y mascotas en Sus manos, y tu única función es servirLo.  A mí también me sorprende bastante que tú, pese a ser sat -cit-ananda vigraha, parezcas estar insatisfecho y perturbado".


Gopakumara luego abrazó los pies de loto de Narada y le dijo con mucha humildad, "¡Mi señor! Tú lo sabes todo".


Narada sonrió y le dijo a Uddhava, "Este Gopakumara, debido a su nacimiento en Govardhana, está buscando algo que es incluso raro para tí y para mí. Es tan triste que tú, que te preocupas tanto por los sufrimientos de los Vrajavasis, no puedas hacer nada para consolarlo. Goloka,  eso  que está deseando este Gopakumara, es más elevado que Vaikuntha".


7) Uddhava dijo, "El es nacido en Vraja, y allí se ocupaba en apacentar a las vacas; él es especialmente el adorador de Gopala. Por consiguiente, es superior a nosotros".


8) Al oírlo, Narada lo abrazó excitado y dijo, "Por favor, instrúyelo, para que pueda cumplir su deseo".


Uddhava dijo, "¡Oh, gran sabio! Yo soy un ksatriya, en tu presencia no lo puedo aconsejar".


Narada rió con ganas y le dijo a Uddhava, "¡No puedes dejar de lado tu conciencia de ksatriya ni siquiera en Vaikuntha!"  Uddhava replicó sonriendo, "Qué decir de nosotros, ni siquiera el Señor Mismo pudo dejar de lado Su conciencia de ksatriya".


9) Narada comenzó a reír y dijo, "Qué maravillosos son los pasatiempos del Señor. Tal como El jugó Sus dulces pasatiempos en el planeta Tierra, también en Dvaraka, que es incluso superior a Vaikuntha, El juega del mismo modo. A veces nos confundimos, sin saber si estamos en Vaikuntha, Dvaraka o en el Dvarka terrenal". Narada luego le explicó a Gopakumara, "¡Oh, Gopakumara! Más allá de esta Dvaraka, hay un lugar llamado Goloka, que es la joya cumbre de Vaikuntha. Ese lugar está habitado por los devotos más íntimos y amorosos de Krsna.  Aunque Goloka es el sitio más opulento donde cada árbol, hasta las hojas y flores pueden cumplir los deseos de todos, los habitantes de ese lugar no desean ninguna opulencia, debido al temor de disturbar los pasatiempos del Señor.  Krsna es tan misericordioso allí, que la abominable Putana, quien era muy aficionada a matar niños, alcanzó la posición de Su madre, simplemente porque ella Le ofreció su pecho. El liberó a todos los demonios, aunque vinieran a amenazarLo".


10) El le permitió a Madre Yasoda que Lo atara en el mortero. El danzó muy maravillosamente, de acuerdo a la dirección de las gopis. Nadie es capaz de describir la gloria de la belleza de Krsna allí. Al ver esa belleza, las vacas, aves, árboles y enredaderas experimentan éxtasis trascendental. Esa belleza arrebató los corazones de las gopis, que son incluso superiores a Mahalaksmi. Cuando ellas experimentaron ciertos impedimentos para ver a Krsna, debido al pestañeo de sus ojos, maldijeron a Brahma.  El celebró allí pasatiempos sumamente maravillosos. El rompió el carro, quien era en realidad un demonio llamado Sakatasura, cuando solo tenía tres meses de edad. El mató a Trinavarta. El robó leche y manteca de las gopis, liberó a los árboles Arjuna y mató a Vakasura y a Vatsasura, mientras apacentaba las vacas en el bosque. Fascinó a Brahma. Mató a Dhenukasura. Subyugó a Kaliya. Robó los atuendos de las gopis. Mendigó comida a los brahmanas que estaban celebrando el yajña y atrajo a sus esposas. Levantó la Colina de Govardhana. Cuando estos pasatiempos de Vraja ingresan en los oídos de cualquiera, su corazón se inunda naturalmente de amor por el Señor.


11) "Gloriosas son esas personas que establecen conclusivamente la supremacía de Krsna por encima de todas las demás encarnaciones. Y quienes se abruman de amor por Krsna al oír esos pasatiempos desde la distancia. A ellos ofrezco mis reverencias.



"Lo que Krsna no pudo cumplimentar con Sus propias palabras o a través de las palabras de los Vedas y Upanisads, ha sido logrado por Su flauta, simplemente por el toque de Sus labios de loto. Al oír ese sonido de Su flauta, los semidioses y sus esposas se desmayan en sus naves espaciales; Mahendra, Rudra y Brahma se olvidan de sí mismos; los grandes sabios fracasan en meditar y experimentan síntomas extáticos; la Luna se inmoviliza y no puede moverse en su órbita.



"Los pastorcillos de Goloka solían moverse con El, como Sus sombras. Al oír Su flauta, las doncellas pastoras como Srimati Radharani abandonaron a sus esposos, parientes, costumbre social e incluso el pudor.


12) "Los residentes de Vraja Lo conocían como el hijo de Nanda Maharaja y Lo sirvieron de diversas maneras. Nadie puede describir su apego por El. Esos Vrajavasis son adorables para nosotros, en todos los sentidos.


13) "Esos Vrajavasis no fueron encantados por Krsna, sino que Krsna fué encantado por ellos. ¡Ay de mí! Fuí a Vraja y Le recordé Su deber de matar a Kamsa.  Luego el inteligente Akrura de alguna manera Lo llevó de Vraja a Mathura. Krsna nunca podía abandonar a los Vrajavasis, por consiguiente, El siempre reside en Vraja, y celebra allí Sus pasatiempos. De allí, va a Mathura y regresa al cabo de un tiempo. De modo de descubrir cómo se sentían los Vrajavasis debido a Su separación, El a veces se esconde en un emparrado de Vrndavana. Querido mío, ten la seguridad que es muy difícil llegar a ese Goloka".


14) Luego Narada Muni pidió a Uddhava que dijera algo. Muy humildemente, asiendo los pies de Narada Muni, Uddhava dijo, "Todo lo que quiero es volverme una enredadera en Vrndavana, para poder recibir el polvo de los pies de loto de esas Gopis que han abandonado a sus parientes y amigos y todas las consideraciones morales".


15) Narada le dijo a Uddhava, "Tú estás muy apegado a los Vrajavasis, por ello, por favor aconseja a este Gopakumara para que él pueda alcanzar su meta". Seguidamente, Narada le dijo a Gopakumara, "¡Oh, querido Gopakumara! Tú eres muy querido para Krsna. Ten la seguridad que tu deseo pronto será cumplido. Yo ya lo adiviné en el pasado. Pese a obtener un gozo incomparable en Vaikuntha e incluso un gozo aún mayor en Ayodhya y en Dvaraka, tú estás sintiendo tristeza. Puedo imaginarme bien que esa tristeza está destinada a incrementar tu apego por los pies de loto de Madana-Gopala. De otro modo, ¿cómo podría haber tristeza en Vaikuntha? Por consiguiente, regresa a Vraja en el planeta Tierra, porque en Vrndavana obtendrás las calificaciones para regresar a Goloka, que está por encima de Vaikuntha".


16) Gopakumara luego cerró sus ojos y sintió como si alguien lo estuviera llevando a alguna parte. Al abrir sus ojos, descubrió que estaba en Vrndavana.

Parte II
Capítulo 6 -(Cumplimiento del deseo)

1) Conforme a la instrucción de Narada, Gopakumara fue a Vrndavana y comenzó a cantar los queridos Nombres de Krsna, en dulce Sankirtana, pensando constantemente en El.  Solía llorar lastimeramente, durante noche y día. No podía precisar si lo que estaba haciendo era para su felicidad o para su infortunio.  No podía determinar si estaba ardiendo en el incendio forestal o morando en el agua dulcísima del Yamuna. A veces, se sentía como si hubiera caído en las manos de un embaucador, y en consecuencia se sumergía en un mar de sufrimiento. De esta forma se quedó en Vrnavana, en un árbol.

2) Un día, ahogado en un mar de lágrimas, se desvaneció. En ese momento, esa muy misericordiosa Personalidad apareció allí y comenzó a restregar el polvo de Su cuerpo con Sus nectáreas y suaves manos de loto. El hizo que la hermosa fragancia de Su cuerpo entrara en sus fosas nasales, y sacudiéndolo afectuosamente lo trajo de vuelta a sus sentidos. Gopakumara se puso de pie y mirando Su hermoso rostro cual loto, con gran gozo intentó aferrar Su atuendo amarillo, mas luego El comenzó a retroceder, tocando Su flauta, y desapareció dentro de un árbol. Gopakumara trató de asirLo, pero no pudo.  Se desvaneció y cayó al Yamuna. Al recuperar la conciencia, abrió sus ojos y vió que se estaba moviendo en un vehículo a una velocidad más rápida que la mente. Observó que había llegado a Vaikuntha y para su gran sorpresa,notó que aunque antes había podido mirar a Vaikuntha, esa región del cielo espiritual que incluye a Ayodhya, Mathura y Dvaraka, había desaparecido de su visión y arribó a Goloka.


3) Observó con gran sorpresa y delicia que la Madhupuri de Goloka es tal como Mathura en la tierra. Allí se enteró que Kamsa está rigiendo su reino, tras poner en prisión a su padre Ugrasena, Devaki y Vasudeva.  Muchos de los Yadavas habían huído a diferentes países debido al temor por los demonios.  Gopakumara también se atemorizó y tras bañarse en el Visramatirtha, fue rápidamente a Vrndavana. Allí vió algunos pastores vagando por los bosques, y las gopis mayores recogiendo flores. Tal parecía que alguien les había robado el corazón. Gopakumara les preguntó, "Por favor, ¿podrían decirme quién es el rey de este país y dónde está? ¿Cómo puedo hacer para Verlo?", pero ellos no contestaron. El preguntò a todos los que vió, pero nadie respondió.


4) Luego observó un palacio, más hermoso y superior a Vaikuntha y oyó a las gopis cantando mientras batían yogur. Al oír ese sonido, se perdió a sí mismo de gozo, mas auto-controlándose, siguió avanzando y vió a una dama llorando, pronunciando los nombres de Krsna. Gopakumara le preguntó a ella por ese sitio, y ella replicó, "Esta es la casa del padre de Krsna, Nanda Maharaja".  En cuanto Gopakumara lo oyó, se desvaneció, pero esa muy misericordiosa dama le devolvió a sus sentidos. Gopakumara corrió a la entrada del palacio. No podía precisar si la gente de allí estaba perfectamente satisfecha, con gozo absoluto, o era intensamente miserable debido a una pena aguda.


6) Se sintió como si aún estuviera en la naturaleza material, mas luego realizó que estaba en Goloka,  que es incluso superior a Vaikuntha.  Le preguntó a una dama mayor dónde estaba Nandanandana. Ella replicó, "Salió a apacentar las vacas, junto con Sus amigos y el hermano mayor, Balarama, mas regresará al atardecer".  Ella también le dijo que El regresaría por el camino que contemplaba cada Vrajavasi, incluso las hojas de los árboles estaban esperando Su regreso. Gopakumara luego oyó el hermoso sonido de esa flauta combinada con el dulce sonido del mugido de las vacas.  Al oír el son de esa flauta, los árboles vertieron néctar, las lágrimas fluyeron de los pastores de vacas, la leche comenzó a fluir de los pechos de la madre y amas de leche de Krsna, y el Yamuna fluyó en dirección contraria. Gopakumara no podía precisar si el sonido de esa flauta era veneno o néctar, si el sonido era duro como un trueno, o suave como el agua, si era cálido como el fuego ardiente o tan fresco como la Luna, debido a que los Vrajavasis enloquecieron y se desvanecieron al oír esa flauta.


6) Las jóvenes gopis corrían en dirección a Krsna, con la parafernalia de adoración. Algunas de ellas llevaban mal puestos sus vestidos, otras se inmovilizaban como un árbol y otras se balanceaban y caían a tierra.


7) Gopakumara vió venir a Krsna en medio de Sus amigos y animales Quien le dijo a Sridhama, "¡Mira, Sridhama! Mi muy querido amigo, el loto de vuestra familia Sarup está aquí". Así diciendo, Krnsa corrió a reunirse con Gopakumara. En ese momento, colgaba del cuello de Krsna una guirnalda de flores kadamba, El usaba un atuendo amarillo y una pluma de pavo real adornaba Su cabeza. Debido a la hermosa fragancia de Su cuerpo, las diez direcciones estaban encantadas. Una hermosa sonrisa tornaba Su rostro cual loto en flor aún más hermoso. Llegó corriendo hasta Gopakumara, y lo abrazó y Se desvaneció. Gopakumara también se desvaneció, mas pronto recuperó sus sentidos.  Se puso de pie tras liberarse del abrazo de Krsna. Observó que Krsna estaba yaciendo en el suelo, y la tierra estaba empapada con Sus lágrimas.


8) Las gopis llegaron corriendo allí, diciendo, "¿Quién ha venido aquí y ha hecho esto a Krsna, el Señor de nuestros corazones?". Al ver a Gopakumara, ellas dijeron, "Esta persona debe ser un sirviente del malvado Kamsa".


Luego vinieron rápidamente todos los gopas y al ver a Krsna en ese estado, comenzaron a llorar.  Al oírlo desde la distancia, los gopas mayores como Nanda Maharaja y Madre Yasoda y sus sirvientes y doncellas de servicio acudieron a la carrera.  Luego todas las vacas, terneros y venados comenzaron a llorar al ver la condición de Krsna. Los árboles se secaron y todo, por todas partes, casi murió. Gopakumara también comenzó a llorar copiosamente sosteniendo los pies de Krsna sobre su cabeza. Balarama también llegó y comenzó a llorar al ver a Su hermano menor en esa condición.  Al cabo de un momento, se recompuso y observando a Gopakumara, pudo comprender lo que había sucedido. Hizo que Gopakumara  colocara  su brazo alrededor del cuello de Krsna y acariciara  Su cuerpo con la otra mano, y le hizo llamar a Krsna en voz alta. Finalmente, Balarama le hizo levantar a Krsna del suelo. Krsna seguidamente abrió Sus ojos llorosos cual loto, y viendo a Gopakumara lo abrazó y lo besó con gran alegría. Como a un amigo con el que Se encontrara después de mucho tiempo, El aferró su mano derecha con la izquierda Suya, y comenzó a hacerle diversas preguntas. Krsna luego entró a la casa de Nanda Maharaja.


Los animales silvestres, afligidos debido a la separación de Krsna, no pudieron ir a ninguna parte, y se quedaron allí, para poder volver a ver a Krsna a la mañana, una vez más. Los pájaros, volando en el cielo, siguieron mirando a Krsna y sabiendo que no podrían Verlo a la noche, comenzaron a llorar.


Madre Yasoda secó el polvo del cuerpo de Krsna con su cabello y Lo abrazó y Lo besó una y otra vez.  Ella no podía determinar si debía conservar a su Hijo en su cabeza, en su corazón o en su vientre.


9) Seguidamente, Krsna llevó muy amorosamente a Gopakumara al interior de la casa y le hizo adorar a Sus madres. Yasoda derramó su afecto sobre Gopakumara, como si fuera su propio hijo.


Llegaron algunas doncellas pastoras con diferentes pretextos. Madre Yasoda y Rohini bañaron a Krsna y a Balarama, y Krsna, Quien es muy experto en las actividades amorosas, dijo a Sus madres, "Queridas madres, estamos muy hambrientos. Entonces, por favor preparen pronto Nuestra comida y traigan a Nuestro padre así podemos comer".  Al oírlo, las gopis dijeron, "¡Oh, Madre Yasoda, la reina de Vraja! ¡Oh, Rohinidevi! Por favor vayan y preparen rápidamente la comida, y nosotras cuidaremos de Bañarlos".  Sri Yasoda dijo, "¡Oh, niñas! Primero bañen a Balarama, y envíenLo a llamar a Nanda Maharaja".


Las gopis luego bañaron cuidadosamente a Balarama y Lo enviaron a llamar a Nanda Maharaja, y luego comenzaron a bañar a Krsna. Primero, le quitaron Sus ornamentos y cepillaron Su cuerpo con los bordes de sus ropas. Estaban envidiosas de la flauta de Krsna, y trataban de quitársela a la fuerza, pero Krsna le hizo una señal a Gopakumara y estirando Su mano detrás de Su espalda, arrojó la flauta en manos de Gopakumara. Las gopis friccionaron el cuerpo de Krsna muy hábilmente con aceite, con sus suaves manos de loto, pero Krsna traviesamente hizo un sonido de dolor. Al oír el sonido, Madre Yasoda vino rápidamente y preguntó, "¿Qué sucedió? ¿Qué sucedió?". Cuando vió la cara sonriente de su Hijo, se sintió aliviada, y entró en la casa. Las doncellas de Vraja luego bañaron a Krsna con el agua ligeramente aromatizada del Yamuna, y Lo decoraron del modo más hermoso. Observándolo todo, Gopakumara dijo, "¡Oh, Yasoda! Mira cuán hermosamente estas niñas han decorado a tu hijo de color oscuro". Pero Madre Yasoda se anonadó y replicó, "Los pies de loto de mi Syamasundara danzan naturalmente sobre la cabeza de toda la belleza de este mundo. La belleza de estas doncellas no puede siquiera compararse con una pizca de la belleza de la uña del pie de mi Syamasundara".


Llegó Nanda Maharaja con Balarama, y se sentó en un asiento dorado, con Krsna a su izquierda y Balarama a su derecha.  Le solicitaron a Gopakumara que se sentara frente a ellos, y Madre Yasoda comenzó a servirles toda clase de deliciosos alimentos.


Srimati Radhika colocó un laddhu llamado 'Manohara' en el plato de Krsna. Krsna tomó un poquito de ese laddhu con Sus dedos pulgar e índice y lo colocó en Su lengua, gesticulando como si hubiera saboreado la cosa más amarga de este mundo.


Al ver la distorsión del rostro de Krsna, Balarama sonrió, Madre Yasoda se enojó, padre Nanda se sorprendió, las sakhis del campo de Radharani se entristecieron y las sakhis del campo opuesto se encantaron.  Krsna luego entregó el laddhu a Gopakumara y al comerlo, éste sintió que era la cosa más deliciosa que jamás hubiera probado.


Srimati Radharani miró ceñuda a Krsna y Krsna con una sonrisa la miró de reojo. Después de la cena, Nanda Maharaja fue a cuidar de las vacas y Balarama fue al dormitorio.  Krsna luego caminó por los alrededores del predio, con las hermosas damiselas de Vraja entonando algunas canciones. Luego, Madre Yasoda Le dijo que fuera a la cama. En ese momento, vino Sridama y llevó a Gopakumara a su casa. En consecuencia, Gopakumara no pudo apreciar cómo pasó Krsna Su noche.


A la mañana, cuando Gopakumara vino a la casa de Nanda Maharaja, observó que Krsna estaba durmiendo y que había varias señales amorosas en Su cuerpo. Madre Yasoda asistía a su hijo, sentada cerca Suyo en la cama.  Ella dijo, "Mi hijo cuidó de las vacas en el bosque durante el día; Se cansó tanto que todavía no Se despertó de Su sueño. Su cuerpo está todo magullado debido a las espinas del bosque, y la máscara de Sus ojos se ha esparcido por todo Su cuerpo durante el sueño.  El color de la nuez de betel de Sus labios, se ha diseminado por todo Su cuerpo, debido a que se ha retorcido y dado vuelta, soñando.  Tal parece que el suelo rojizo de la orilla del Yamuna aún está adherido a Su cuerpo. Qué sorprendente que no se Le haya retirado al bañarse. Lo más probable es que esas niñas de mentalidad inquieta no Lo hayan bañado bien". A la mañana llegaron a la casa de Nanda Maharaja las doncellas de Vraja, y al oír estas palabras de Madre Yasoda, sintieron temor, risa y vergüenza.


Cuando Krsna despertó, Madre Yasoda y Rohini Lo bañaron con Balarama y Los decoraron con diversos adornos y Los alimentaron.


Todos los moradores de Vrndavana sentían gran aprensión de permitir a Krsna y a Balarama adentrarse en el bosque para apacentar las vacas. Madre Yasoda le brindó varios consejos a Krsna, Balarama y Sus amigos.


Así ha sido descrita la Supremacía de Sri Krsna como la Suprema Personalidad de Dios en Goloka y la posición única de Sus devotos. Sri Krsna actuó Sus pasatiempos Kalya-Damana.


El subyugó a Kesi y a Aristasura. Llegó Akrura y se llevó a Krsna de Vraja, al describirle la forma en que Kamsa torturaba a Vasudeva y a otros Yadavas.


Mientras describía como Akrura  se llevó a Krsna de Vraja, Sarupa se desmayó debido a una intensa agonía.  Recuperó sus sentidos y continuó describiendo la gloria de Goloka.
Parte II
Capítulo 7 -(Obtención de la bienaventuranza más elevada)


Sarupa dijo, "¡Oh, brahmana! Tras la debida consideración, decide cuál es tu deber. Tú también recibiste ese objeto supremamente alcanzable por la misericordia de Kamakhya devi. Puedo percibir claramente la misericordia de Krsna sobre tí. A través mío, El te ha revelado el mayor de los secretos. Puedo ver que crees en mis palabras. Por consiguiente, el resultado vendrá muy pronto. Esta mañana,  Sri Radhika Misma me dijo, "¡Oh, Sarupa! Mi devoto Mathura Vipra vendrá a Mi kunja. Por favor, vé allí y dispensa sobre él la misericordia de Krsna, dándole un consejo apropiado"- Por consiguiente, abandonando la gozosa asociación de Krsna, conforme a la instrucción de Sri Radhika, he venido aquí".


Pariksit dijo, "Aunque Sarupa instruyó al brahmana, Sarupa de todos modos observó que no había desarrollado su amor por Krsna. Por lo tanto, colocó su mano sobre la cabeza del brahmana. Luego, debido a la misericordia de Sarupa, lo que fuere que él (Sarupa) experimentara, de inmediato se aclaró en el corazón del brahmana. Esto significa lo maravillosa que es la asociación con un devoto. Este brahmana de inmediato llegó a la plataforma donde estaba Sarupa, y su vida fue un éxito.


Tras ofrecer sus reverencias, ese brahmana preguntó con mucha humildad a Sarupa, "¿Dónde está Krsna? ¿Le has visto en alguna parte aquí?". El formulaba esta pregunta a todas las entidades vivientes móviles e inmóviles. Cantando el Nombre del Señor sonoramente, ese brahmana comenzó a llorar, aferrando los pies de loto de su maestro espiritual. Observando el amor de su discípulo, el maestro espiritual también se sumergió en un océano de amor. Luego, el brahmana se levantó como un loco y, vagando por el bosque, se desmayó.

En ese momento las vacas mugieron, los cuernos sonaron y diversos instrumentos musicales sonaron melodiosamente. Al oírlo, tanto el maestro espiritual como el discípulo se pusieron de pie y vieron a Sri Gopaladeva caminando hacia ellos, junto a Sus amigos y animales.


Estaba decorado con los grandes ornamentos de Su juventud. El océano de Su belleza aumentaba constantemente el gozo de la mente y ojos de todas las entidades vivientes, y Su dulzura aumentaba a cada momento. Su hermoso cuerpo estaba marcado con todas las señales auspiciosas. Sus oídos estaban decorados con ornamentos hechos de flores kadamba. En Su cabeza había una corona de plumas de pavo real, Su hermoso cuello estaba adornado con un collar de perlas, y llevaba una guirnalda amarilla. Su amplio pecho estaba marcado con la Srivatsa, Su cintura era fina como la de un león. El era tan poderoso como cientos de leones.  Sus pies de loto eran adorados por la suprema dulzura, Sus hermosos brazos estaban decorados con brazaletes de oro, y Sus dedos cual loto, danzaban sobre Su flauta.


El Mismo estaba encantado con el dulce sonido de Su flauta, y encantaba al mundo entero. Una marca de tilaka estaba dibujada en Su frente con la arcilla blanca del Yamuna, y Su cuerpo estaba adornado con hermosos diseños dibujados con diversas pinturas.


El estaba tocando Su flauta, y a veces bromeaba con Sus amigos, brindándoles de ese modo placer. Estaba rodeado por Su hermano mayor, Balarama y otros queridos amigos.


Al Verlo, tanto el maestro espiritual como el discípulo cayeron a tierra y ofrecieron reverencias. Gopaladeva llegó hasta ellos y los abrazó con Sus largos brazos y cayó sobre ellos. Los bañó con Sus lágrimas y los levantó. Limpió el polvo y las lágrimas de sus cuerpos y los abrazó una y otra vez.


Krsna luego Se sentó con ellos y dijo a Mathura Vipra, "¡Oh, brahmana! ¡Has sido favorecido por Mathura! Tú eres como una luna en la familia Vipra. ¡Oh, Janasarma! ¿Estás bien en todos los sentidos? Por tu influencia, Yo y todos los miembros de Mi familia estamos bien. Por tu misericordia Me he sentido atraído hacia tí y solía esperar tu regreso. Me recordaste de casualidad. Por fortuna, después de un largo tiempo, Te he vuelto a ver. ¡Oh, brahmana! Tú estás muy cerca Mío, por eso estoy subordinado a tí. Por favor, quédate aquí y siéntete en casa". 


Maharaja Pariksit dijo, "Luego Janasarma se abrumó de respeto y éxtasis amoroso. En ese momento, no pudo decir nada ni ver nada.  Su voz se entrecortó y los ojos se llenaron de lágrimas.  Asiendo los pies de Krsna sobre su cabeza, comenzó a llorar. Ese muy munificente Krsna no podía hallar nada fuera de Sí Mismo para ofrecerle a cambio, y El se quitó los adornos de Su cuerpo y decoró al brahmana. De esta forma, la Suprema Personalidad de Dios extendió Su misericordia suprema y Janarsana obtuvo la perfección final.


Krsna llamó a los animales tocando Su flauta y haciendo sonidos con Su boca, les permitió beber el agua del Yamuna. Luego comenzó a jugar en el agua con Sarupa, Janasarma, Sus amigos y Balarama. Ellos se salpicaban agua entre sí y en ese juego, el Señor a veces vencía a Sus amigos. A veces, siendo vencido, daba la vuelta y Se retiraba.  En ocasiones, El nadaba con la corriente del Yamuna, y en otras, en contra de ella.  A veces, escondía Su cuerpo oscuro en el agua oscura del Yamuna, y luego en el jardín de loto azul, El escondía Su cara cual loto.  En ese momento, Sus amigos no Lo podían ver, y afligidos por la separación, comenzaban a llorar.  Luego el travieso Krsna, con gran delicia, salía del jardín de loto y Sus amigos nadaban a gran velocidad para reunirse con El.  Krsna hacía guirnaldas con las flores acuáticas y adornaba a Sus amigos, y ellos también Lo adornaban del mismo modo.


Tras jugar con Sus amigos de esta forma, ellos solían sentarse en la orilla del Yamuna para su almuerzo-picnic del mediodía.  Krsna distribuía diversos alimentos que habían traído de la casa, y los frutos que habían recogido en el bosque en Vrndavana.  Les hacía beber leche agria, dulce y diversas otras bebidas, y luego bebía El Mismo. Seguidamente, lavaban sus bocas y comían nueces aromáticas de betel, mezcladas con nuez seca de betel. Se decoraban entre sí con guirnaldas hechas de diferentes flores, y untaban sus cuerpos con la pasta del sándalo, madera agar, kum y alcanfor que habían reunido en el bosque.


Luego Krsna yacía colocando Su cabeza en el regazo de Sridhama mientras otros amigos Lo servían friccionando Sus manos y pies, y abanicándoLo.  Haciendo señales a los animales tocando la flauta, y soplando el cuerno, Krsna apacentaba las vacas. Krsna luego ofreció  Janasarma  a Sarupa y al anochecer entraron a la villa.


Maharaja Pariksit le dijo a su madre, "Por la misericordia de Gopinatha, has alcanzado un estado muy santo. Ahora tú decide, tras la debida consideración, la respuesta a tu pregunta. ¡Querida madre! Por favor, trata de ir de vuelta a Goloka, que es el límite del océano del gozo supremo. En cuanto se va allí, se participa en indescriptibles dulces pasatiempos del Señor. No todos participan en tales pasatiempos, en cuanto se va a Mathura Mandala, mas debido a la misericordia de un asociado muy querido de Sri Madana Gopaladeva, alguien recibe tal fortuna. En consecuencia madre, junta el polvo de los pies de loto de aquellos que están apegados al Krsna bhakti.

Goloka Vrndavana, que está situada incluso por encima de Vaikuntha, solo puede ser alcanzada por prema, y ese prema solo puede ser obtenido de aquéllos que están relacionados con Goloka.


Sri Janamejaya le dijo a Sri Jaimini, "Oh, venerable sabio, cuando oí estas narraciones de Sri Vaisamayana, no pude comprender el significado apropiado, pero ahora, todas mis dudas se han disipado. Ahora entiendo que Goloka está situada por sobre Vaikuntha. Ya estoy sintiendo remordimientos porque pronto esta narración nectárea tocará a su fin, por ello, por favor, dame un poco más de néctar, para que mi mente se satisfaga. Sri Jaimini luego cantó algunos versos, describiendo la gloria de Goloka y la devoción amorosa de los gopas y gopis de Goloka".


Janamejaya dijo, "Oh, maestro espiritual mío, por tu misericordia, mi vida ahora se ha convertido en un éxito total, pues tú me referiste la gloria más secreta de Goloka".


Sri Jaimini dijo, "¡Hijo mío! Tú has sido realmente coronado por el éxito. Quienquiera escuche, cante y medite en esta glorificación de Goloka con devoción, obtendrá positivamente esa posición suprema. Ofrezco mis reverencias a ese Hijo del Rey de Vraja, quien como el más querido amigo inspira devoción en los corazones de las entidades vivientes, y disfruta de extrema satisfacción".

FIN
1
24

