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INTRODUCCION

Este segundo volúmen de las conferencias traducidas de Srila Narayan Maharaja, titulado : "Yendo más allá de Vaikuntha", comprende una entrega de su comentario inmaculado sobre el Sri Brhad-bhagavatamrta de Srila Sanatan Goswamipada. Aquí se describe cómo Gopa Kumar se siente deprimido, y ni siquiera puede descubrir la causa de su propia insatisfacción, aunque acababa de llegar a Sri Vaikuntha-dham, uno de los lugares más deseados, cuya entrada es solicitada por ilimitadas personas santas. En ese momento se le acerca Sri Narada Rsi, quien se convierte en su siksa-guru y lo ilumina con el tattva necesario para completar su viaje espiritual, y , en consecuencia de esto, lograr la realización de todos sus deseos internos, acariciados desde hace mucho tiempo. Por lo tanto, confiamos plenamente que sadhakas ambiciosos, quienes sinceramente suspiren por ir algún día más allá de Vaikuntha y entrar a Sri Goloka-Vraja, la tierra trascendental de la devoción amorosa espontánea a Sri Sri Radha-Govinda, encuentren muy útil esta publicación.

Estas conferencias fueron grabadas en Enero de 1991, en el favorecido lugar de residencia de Srila Narayan Maharaja, Sri Kesavaji Gaudiya Math en Mathura. Me gustaría expresar mi gratitud a Srimati Asha Narayan (M.A. en Sánskrito) por ayudar con la traducción, a Sriman Alwarnath das Vanacari por su espléndida edición de este material, y a Srimati Yasoda-devi dasi por su corrección de pruebas y su contribución de fondos para este proyecto. Convertimos este volúmen en una ofrenda a Srila Narayan Maharaja, la joya real de los Vaisnavas rasika, orando para que él nos bendiga con la cualificación necesaria para continuar sirviéndole en esta capacidad.

Vaisnava dasanudas,

Premananda das

Londres, Inglaterra.

Terminado en Marzo 27, 1994, Sri Gaura-purnima, el aniversario de la aparición de Sri Caitanya Mahaprabhu.

CAPITULO UNO

El Brhad-bhagavatamrta contiene muchos temas excelentes relacionados con el Bhakti. Por escucharlos con gran atención e interés, surgirá ciertamente un tipo sublime de avidez, y esa avidez nos moverá en la dirección de Vraja. Para cualquier sadhaka que desee raganuga-bhakti, el Brhad-bhagavatamrta es muy útil. Cómo podemos entrar en bhagavat-bhakti y cuál es la naturaleza del bhagavat-bhakti - este libro describe estas dos cosas completamente.

   Después de haberse hablado el Srimad-Bhagavatam en siete días, la madre de Pariksit Maharaja, Uttara, le dijo a su hijo, "Como lo que Sukadeva Gosvami explicó era tan filosófico y lleno de siddhanta, Yo no fuí capaz de experimentarlo en mi corazón por ser una mujer. Por lo tanto, explica, por favor, su esencia, de manera sencilla, en pocas palabras solamente, de tal manera que Yo pueda entenderlo bien."

  Entonces Pariksit Maharaja describió cómo Narada, de su propia experiencia, manifestó las glorias de Bhagavan al enseñar las glorias de Su dham y las glorias de Sus asociados eternos. Narada, al ir a diferentes lugares santos y a diferentes mundos, alcanzó bhagavat-tattva (conocimiento de Bhagavan), y experimentó cómo bhagavan es uno aunque se expande en muchos. Similarmente, el dham es uno con Vrndavan como el original dham, y se expande en muchos. Y los asociados originales de Bhagavan son aquellos de Vrndavan y de igual manera se expanden en muchos otros mundos. esto es el siddhanta: el uno está expandido en muchos (se expande en muchos). bhagavan no es dos, tres, diez o veinte. Narada es la joya real de aquellos que conocen este tattva, y él es rasika (experto en saborear rasa). Así que pretendiendo que él no sabía nada de esto, comenzó su viaje.

Primero se encontró a un brahmana adorando su salagram-sila. El le dijo al brahmana: "Indudablemente que eres afortunado en este mundo". Empezando desde allí, llegó por último a Dvaraka, en donde realizó que las gopis eran las devotas más elevadas. Las gopis de Vrndavana son categóricamente superiores a aquellas grandes almas que están situadas en todos los otros rasas, e incluso más elevadas que las reinas de Dvaraka. Y de entre todas las gopis, Srimati Radhika es la mejor.

aradhananam sarvesam

visnor aradhanam param

tasmat parataram devi

tadiyanam samarcanam

Padma Purana.

Mahadeva le dijo a Durgadevi, "De todas las variedades de adoración, la adoración de Visnu es la mejor. Pero aún mejor que esa, es la adoración de aquellos devotos asociados con El".

  En este verso la palabra tadiyanam significa aquellos que tienen una relación con Bhagavan. Hay tantos que están asociados con El, pero entre ellos, Srimati Radhika es la mejor. Al escuchar todo esto, Narada quedó rebosado de prema (sobrecogido con prema). Especialmente en el pasatiempo de construir a Nava-Vrndavan en Dvaraka, a él se le mostraron las glorias de las gopis. Viendo como Krsna estaba sobrecogido (abrumado) por la separación de las gopis, Satyabhama, Rukmini, Jambavati y todos los otros quedaron asombrados. Narada estaba muy complacido, pero luego comenzó a sentirse avergonzado, pensando, "Por venir hoy 3aquí y hacer que Krsna recuerde a las gopis, le he proporcionado alguna aflicción y lo he hecho caer inconsciente".

Krsna dijo: "Puedes pedirme cualquier bendición".

Narada contestó: "Pedir una bendición?. He cometido una gran ofensa a Tus pies. Te he dado tanta molestia e hice que te desmayaras".

Krsna dijo: "Si tú no hubieras hecho ésto, entonces las glorias de Mis asociados eternos en Vraja nunca serían difundidas (divulgadas). Por lo tanto, eres digno de recibir una bendición Mía. Díme qué te gustaría."

Así que Narada dijo, "Prabhu, siempre quiero recordar Tus Pasatiempos con las gopis en Vrndavan. Dondequiera que estos pasatiempos están siendo ejecutados, quiero ir a ese lugar y tomar el polvo sobre mi cabeza. Quiero siempre cantar el kirtan de esos pasatiempos, y si Tú fueses tan misericordioso, por favor dáme el prema de las gopis."

Krsna dijo, "Así será. Ir a los lugares de Mis pasatiempos en Vraja - especialmente Nandagram, Varsana, Govardhan, Yavat, Ter-kadamba, Uddhava-kyari, Vamsivat y Radha-kunda - con gran amor, tú debes ofrecer pranam y orar por sus misericordias. Luego obtendrás fácilmente ese prema poco común que incluso Brahma desea."

De acuerdo con la gradación de Sus asociados, hay gradación en Bhagavan. Hay tantos diferentes clases de devotos, diferentes tipos de pasatiempos, y diferentes tipos de rasa. Para los cuatro Kumaras Krsna aparece como Brahma, para Hanuman el mismo Krsna aparece como Ramacandra Prabhu, para Visvaksena y los devotos en Vaikuntha El es Narayan, y para Satyabhama, Rukmini y Uddhava El es Dvarakadisa. Para las gopas El es un amigo, para aquellos en vatsalya-rasa El es un hijo, y para las gopis El es el amante más querido: todos son uno y el mismo Krsna. Cómo es posible comprender todo esto?. Solamente por la misericordia de Bhagavan y Sus devotos seremos capaces de entender esto plenamente; sin la misericordia de ellos, no es posible. 

  Al relatar la historia de Gopa-kumar, Pariksit Maharaja le explicó a su madre de una manera sencilla y encantadora cómo podemos lograr prema. Si alguien desea prema pero no ejecuta sravan ni kirtan, o piensa que lo logrará simplemente por su propio esfuerzo, nunca lo obtendrá. Sin el servicio al guru y sin el servicio a los Vaisnavas, ni siquiera después de miles de nacimientos o incluso después de leer miles de escrituras, uno aún no será capaz de alcanzar prema. Solamente es posible al seguir el sadhana prescrito. Se ha dicho que si descuidamos las regulaciones del sruti, smrti, y del Narada-pancaratra, no alcanzaremos bhakti exclusivo, sino que solamente quedamos confundidos. Por lo tanto, debemos seguir las reglas y regulaciones. Cuáles son?. Debemos aceptar diksa (iniciación), ofrecer servicio íntimo al guru, y aceptar su instrucción. Debemos simplemente servir al guru y a los Vaisnavas, y alejar la arrogancia cultivando humildad y no pensando elevadamente de nosotros mismos.

trnad api sunicena

taror api sahisnuna

3amanina manadena

kirtaniyah sada harih

Sri Siksastaka # 3.

"Uno debe recibir Harinam en un estado humilde de mente, considerándose más insignificante que un pedazo de paja. Uno debe ser más tolerante que un árbol, libre de falso orgullo, y listo para ofrecer todo respeto a otros."

  Cuanto más rápido podamos seguir esto, entonces por la misericordia de Bhagavan, y por la misericordia de los Vaisnavas - la cual es la misma esencia de la misericordia de Bhagavan - el bhakti aparecerá más pronto en nuestros corazones.

  Si Bhagavan otorga Su misericordia sobre algunos, entonces ellos lograrán bhakti. El tiene ese poder. Pero, por qué El le dá Su misericordia a algunas personas y no a otras?. La mayoría de la gente en este mundo no se ocupa en bhagavat-bhajan, y El no les dará Su misericordia. Entonces muy poca gente obtendrá Su misericordia. Por qué eso es así?. Porque El no considera que todos son iguales. Si la misericordia se le manifiesta a algunos y no a otros, parece que está presente la falta de parcialidad. Si un devoto hace distinciones en relación con quién él es misericordioso, entonces parece que la falta de parcialidad ha aparecido en su devoción. Dar mucho amor a una persona, menos a otra; dar mucha instrucción a una y menos a otra; decir cosas profundas a una y solo cosas superficiales a otra - en esta actitud parece que existe la falta de parcialidad.

  Pero hay tres clases de Vaisnavas: uttama, madhyama y kanistha. Un Vaisnava uttama tiene casi todas las buenas cualidades de Bhagavan. Ellos no experimentan los sufrimientos de las personas ordinarias. Ellos son atmarama (autosatisfechos) y aptakama (desprovistos de deseos mundanos). Incluso si se les presenta alguna seducción, nunca se disturban y siempre están fijos en adoración interna. Ellos tampoco manifestarán amabilidad hacia nadie, e incluso si alguien muere ellos pueden permanecer indiferentes. Ellos son trascendentales al cuerpo y están llenos de atma-jñana.

  El Kanistha Vaisnava no tiene suficiente conocimiento de tattva, y es, por eso, incapaz de dar misericordia. Y existen cuatro síntomas de un madhyama-Vaisnava:

isvare tad-adhinesu

balisesu dvisatsu ca

prema-maitri-krpopeksa

yah karoti sa madhyamah

Srimad-Bhag. 11.2.46

Para Bhagavan él tiene prema, y hacia los Vaisnavas él tiene tres clases de relaciones amistosas. Hacia un Vaisnava uttama, él tiene una actitud de servicio, con aquellos de su misma posición él establecerá amistad, y hacia un Vaisnava Kanistha él es misericordioso. El es completamente indiferente hacia las personas envidiosas y para aquellos que son ignorantes pero que tienen un poco de fe, él es misericordioso, de una manera general.

  En un madhyama-adhikari existen estos cuatro tipos de parcialidad, pero en un uttama-adhikari no existe tal parcialidad. El tiene la misma actitud hacia todos. El no ve la diferencia entre un alma condicionada y un alma liberada; él ve que todo el mundo es liberado. Por lo tanto, él no tiene deber. Pero es el deber del Vaisnava madhyama tener esta parcialidad. Por eso, quién dará la misericordia por medio de la cual surja el bhakti?. El Vaisnava madhyama, y especialmente aquellos que son los Vaisnavas madhyama más elevados darán esta misericordia. Aquél que está entrando en la región de un Vaisnava uttama - quien no está allí todavía, pero está cualificado para cruzar el límite más alto del estado madhyama - es especialmente amable y misericordioso. El quiere distribuir a otros la riqueza que él ha almacenado dentro de su propio corazón. Cuando él distribuye misericordia, la falta de parcialidad no se le puede atribuir a él, porque de acuerdo con el Bhagavatam, es realmente un síntoma de este estado ser parcial. Si nosotros adquirimos la asociación de tal Vaisnava, entonces debemos servirle con nuestra vida y alma.

susrusaya bhajana-vijñam ananyam anya-

nindadi-sunya-hrdam ipsita-sanga-labdhya

Upadesamrta #5

"Nosotros debemos servir a un Vaisnava quien está avanzado en bhakti y cuyo corazón está libre de la tendencia de criticar a otros".

Si nosotros logramos la asociación de dicho Vaisnava, entonces es necesario para nosotros ofrecer nuestra cabeza inclinada hacia él en rendición. Si hay alguna tendencia engañadora en nuestro servicio, él lo sabrá. Justo como Bhagavan, él puede ver dentro de nosotros y conoce bien las formas engañosas de la gente. El puede dispensarnos castigo, pero en eso también habrá misericordia. O al percibir nuestro engaño él puede ser indiferente hacia nosotros, así que debemos servirle de una manera sincera.

  También hay dos clases de misericordia de los Vaisnavas. Una es la misericordia adquirida en vidas anteriores, y la otra es la misericordia adquirida en esta vida. El mérito piadoso acumulado desde quizás millones de vidas puede resultar en que uno reciba la misericordia de Vaisnavas que son rasika, misericordiosos por naturaleza, y bien informados en tattva, en consecuencia de esto, lo conduzca a uno a tomar iniciación de un guru genuino y a progresar en el sendero de bhajan. A esto se le llama praktan-samskar: aquello que ha sido adquirido en nacimientos previos. Teniendo dicha adquisición previa, en algunos casos muy raros inclusive, puede que no haya necesidad de aceptar formalmente un guru. :Por ejemplo, Haridas Thakur y tantos de los asociados de Caitanya Mahaprabhu ya estuvieron plenamente desarrollados en bhakti y para ellos no había necesidad de recibir iniciación formal, pero, no obstante, ellos lo aceptaron justamente para poner un ejemplo para la gente común.

   También existe el caso de Bharata Maharaja. En su primer nacimiento  él tuvo un guru, pero en su segundo y tercero nacimientos, no aceptó formalmente a un guru, no obstante él logró bhava sin esfuerzo. El no escuchó a su padre ni a nadie que trató de disuadirlo del sendero del bhakti. Esto es praktan-samskar, teniéndolo, uno fácilmente consigue a un guru elevado, logra sadhu-sanga, y muy rápidamente tiene el sentimiento devocional surgiendo dentro de sí mismo. Quizás se le recitará un verso del sastra, y solamente a partir de allí comprenderá todo. Aquéllos que tienen este mérito previo, tendrán algún ruci (gusto) por la vida devocional y aceptarán iniciación conscientemente, de un Vaisnava rasika. Luego surgirá en ellos un intenso anhelo por el bhakti, y harán un rápido progreso en bhajan.

   En cuanto a aquellos que no tienen este mérito previo, al escuchar acerca de los pasatiempos de Krsna del Srimad-Bhagavatam y al asociarse con Vaisnavas, surgirá gradualmente en ellos, la avidez por el bhakti. Luego, ellos aceptarán a un guru. Pero ellos pueden aceptar a un guru cuyo pensamiento no esté en la línea correcta, y por eso, tendrán que abandonarlo  y acercarse a un guru genuinamente espiritual, cuyo siddhanta es correcto. O puede que acepten a un verdadero guru en primer lugar, y cuando ese guru abandona este mundo, qué deben hacer?. Aceptar a un siksa-guru, un Vaisnava rasika, quien está pleno de avidez (anhelo) espiritual. Estos son los dos tipos de misericordia de los Vaisnavas.

   En el Sri Brhad-bhagavatamrta, Gopa-kumar explica todas estas cosas a un brahmana desde su propia experiencia de la vida (vivencial). Este brahmana era un residente de Govardhan quien fue a Pragjyotisapura en Assam. Justamente así como nosotros vemos en estos días que en Gujarat hay eruditos que deambulan de aquí para allá, hablando de las escrituras para sostenerse (para sobrevivir), así que la meta de este brahmana era de esa manera. El estaba creyendo que había una gran cantidad de dinero en Assam, y que de una u otra manera él sería capaz de sobrevivir allí. Así que él fue allí, y cuando no hizo ningún dinero (no consiguió ningún dinero), adoró a Kamakhya-devi (Parvati-devi). Ella quedó muy complacida con él, y comprendiendo su sentimiento interno, pensó, "Parece que él tiene algún sukrti de vidas pasadas. Si sólo le doy una pequeña ayuda, él será capaz de seguir adelante ( de ir lejos). Pero primero se le debe abolir su deseo por el dinero, y entonces será capaz de continuar." Ella se le apareció al brahmana y dijo, :"Tú deseas riqueza?. No hay nada superior al tesoro que te daré."

  Cuál es el tesoro más grande?. El Bhakti. Si alguien se acerca a un guru genuino - incluso si esa persona apenas es un muchacho o muchacha ignorante, incapaz de entender mucho siddhanta - sin embargo, tal guru les irá dando bhagavat-prema, muy despacio. Pero un guru impuro dirá, "Adora a Devi, adora a Ganesa, adora a Sankar, y estando complacidos contigo, ellos te darán todo lo que tú desees."

  Kamakhya-devi, al ver la naturaleza de una persona, actuará en concordancia. Viendo que este brahmana era un residente de Govardhan, ella decidió  que él no debía ser engañado de ninguna manera. Comprendiendo su naturaleza simple, ella le dió el Gopal-mantra.

  Este mantra es especialmente necesario para entrar en madhurya-rasa. Por la misericordia de Sanatan Gosvami y de otros Vaisnavas eminentes, el Gopal-mantra es ahora predominante en nuestro sampradaya. Este mantra no estaba al alcance de todo el mundo antes de la aparición de Caitanya Mahaprabhu. Era dado solamente a aquellos a quienes se les consideraba que tenían la cualificación especial de suficiente mérito de vidas pasadas.

  Deviji le dió su darsan a este brahmana y le otorgó este mantra.  Su devoción llegó a ser firme, cantando este mantra. Cantando más y más, perdió, eventualmente, su deseo por la riqueza, y sintió que ya poseía la misma raiz de toda riqueza. De Assam, él fue al océano en Gangasagar y se bañó, y volviéndose indiferente con ese lugar, se fué a Gaya. Sintiéndose indiferente allí, fue a Varanasi, en donde quedó un poco atraído hacia la concepción de mukti (liberación). Allí Parvati-devi lo bendijo de nuevo con su darsan, esta vez acompañada de su esposo Sankar, quien dijo, "Ten cuidado!, No te quedes aquí!. Sal de aquí inmediatamente!."

  Si ellos son especialmente misericordiosos con algunos, los instruirán de esta manera. De otro modo, uno permanecería allí, y afeitándose su cabeza comenzará cantando "aham brahmasmi", tat-tvam asi", y "sarvam-khalvidam-brahma", aspirando por la liberación impersonal. Pero siendo misericordioso con este brahmana, Mahadeva y Parvati le dijeron: "Huye de aquí rápidamente; No debes quedarte! Mukti es como una tigra que te devorará, y nunca volverás a salir de su boca!. Huye de aquí rápidamente y no regreses!. Vete directo a Mathura, báñate en el Visrama-ghat, y luego prosigue directamente hacia Vrndavan!."

  Por el camino, el brahmana pasó algún tiempo en Prayag y vió que había una muiltitud de miles de personas allí. Habían renunciantes muy importantes con sus cabellos recogidos sobre sus cabezas y con sus cuerpos cubiertos de ceniza, quienes estaban sentados alrededor de un fuego ejecutando un sacrificio. Otros estaban pronunciando conferencias, dando lecturas y cantando en voz alta: "Jaya Sri Rama! Jaya Sri Rama!". Durante el mes de Magh toda clase de sadhus van allí a bañarse. El asrama de Bharadvaja Rsi donde Valmiki pasó algún tiempo, está allí, y allí también Ramacandraji cruzó el Ganga. Es un lugar muy puro; allí también Caitanya Mahaprabhu instruyó a Rupa Goswami.

  Viendo todo esto, el brahmana pensó: "Si yo también pudiera ser así, sería muy bueno." La gente estaba dándole gran respeto a todos los santos, allí. El recibió darsan de la Deidad Bindhu-Madhava allí, asistió al arati, y escuchó conferencias. Cuando algunos devotos comenzaron a ejecutar un kirtan, él dijo, "Qué están ustedes gritando?. Y qué es todo lo que ustedes están hablando en sus discursos?".

  Ellos le dijeron, "Hermano, no hables de esa forma tan insolente; eso será aparadha. Los mahatmas están describiendo las glorias de Bhagavan Sri Visnu en sus discursos."

  El brahmana se sintió de nuevo indiferente y salió de allí.  Siguiendo las instrucciones de Sankar, llegó eventualmente a Mathura y se bañó en el Visrama-ghat. Sankar le había dicho en Varanasi, "Si tú sigues cantando tu mantra-japa, tu Deidad favorita te dará darsan."

  Quién es la Deidad del Gopal-mantra?. Gopal Krsna. Y cuál Gopal Krsna?. Es de acuerdo al sentimiento particular del devoto. Para algunos, es el Gopal que saca las vacas a pastar; para otros, es el bebé Krsna sentado en el regazo de Yasoda, y para aquellos en madhurya-rasa, es Kisora Gopal. Para este brahmana, era Krsna sacando las vacas para pastar, tocando la flauta, y deambulando en los bosques de Vrndavan en la compañía de Sus amigos pastorcillos.

  Si nosotros no recibimos el darsan de Krsna en nuestra meditación, mientras estamos cantando nuestro mantra-japa, podemos entender, en el sentido más amplio, que todo es inútil. "Cuándo será?. Cuándo será?" - Debemos tener esta avidez. Debemos cantar con nuestros corazones, y luego veremos que este mantra otorgará Su darsan directo. De otra manera, será infructuoso, nacimiento tras nacimiento. Si estamos descuidados mientras cantamos, o preocupados, o algunas veces somnolientos, u otras veces quedando desanimados, no obtendremos el resultado pleno del mantra. Cuándo conseguiremos el resultado pleno del mantra?. Cuando cantamos precisamente en la forma que Gurudeva nos ha enseñado, y así como Parvati le instruyó a este brahmana: cantando con nuestra concentración enfocada, liberando nuestros corazones de todos los deseos por el disfrute de los sentidos, con humildad, y derramando lágrimas de nuestros ojos en recuerdo - esto traerá a Gopal. No es que mientras estamos sentados cantando nuestro mantra, escucharemos la campana para la hora de la comida, cantemos una o dos veces más, y nos vamos ávidamente a comer. Por el contrario debemos cantar con una mente fija y con un sentimiento exclusivo, y eventualmente el mantra nos dará el darsan directo de Sri Krsna Mismo.

gurau gosthe gosthalayisu sujane bhusura-gane sva-mantre

Sri Manah-siksa #1

Debemos cantar con paz mental, con amor y fe firme, y luego el mantra nos dará el darsan de nuestra Deidad, y también el darsan de nuestro guru.

  Después de bañarse en el visrama-ghat, el brahmana entró a Vrndavan. El llegó a las riberas del Yamuna, y en ese tiempo no existía allí ningún pueblo o aldea. El escuchó una voz que se lamentaba (quejumbrosa) desde un kuñja, pero era también muy dulce. El no podía discernir  si era alguien llorando, si era un kirtan, ni incluso si era un hombre o una mujer, pero el sonido lo estaba atrayendo. El comenzó, despaciosamente, a buscar esta voz hasta que llegó a un kuñja denso entre los jardines del Yamuna cerca de Kesi-ghat. Entrando al kuñja, él vió a un brahmana, quien era muy refulgente y muy atractivo. Era Gopa-Kumar, y él estaba cantando este kirtan en una melodía muy dulce:

sri-krsna gopal hare mukunda

govinda he nanda-kisora krsna

3ha sri-yasoda-tanaya prasida

sri-ballavi-jivana radhikesa

Brhad-bhag. 2.4.7

  En su kirtan, él estaba enfatizando la línea "ha sri-yasoda-tanaya prasida." El estaba derramando lágrimas y la saliva le estaba saliendo de su boca. El brahmana no podía decir si él estaba consciente o inconsciente. Trayendo algo de agua del Yamuna, el brahmana le limpió la boca a Gopa-kumar, y  abanicándolo, lo trajo gradualmente a sus sentidos externos. Después de un breve rato, Gopa-kumar se levantó y dijo, "Tú has venido de Assam, de Pragjyotisapura?. Allí Devi te dió algún mantra?." El brahmana no contestó. "Ella te dió el Gopal-mantra?. De allí, por Gangasagar y Gaya fuiste a Varanasi, y allí Sankar y Parvati te dieron alguna instrucción?.Y por Prayag has venido aquí?."

Cuanto más Gopa-kumar decía, más se asombraba el brahmana, y surgió en él profunda fe hacia Gopa-kumar. El brahmana solamente podía escuchar y permanecer inmóvil, confundido, pensando, "Cómo supo ésto?". El estaba profundamente influenciado. Cuando nosotros tenemos esta clase de experiencia, la fe que produce permanecerá con nosotros durante toda nuestra vida. Cuando somos lo suficientemente afortunados de encontrar tal guru, el efecto será duradero. Pero al encontrar a un guru falso tendremos un sentimiento diferente. El supuesto guru dirá, "Hermano, por favor recibe la iniciación Harinam de mí." Uno puede replicar, "No, ahora no; la recibiré mañana o el próximo día."

  Pero si el supuesto guru ve que, "Este hombre es rico y tiene una casa bonita y buenas posesiones; podemos conseguir que se haga alguna obra a través de él. Hay algún pleito entre nosotros, y como él tiene un puesto con el gobierno, él puede esclarecerlo por nosotros," entonces él dirá,"No, no hay necesidad de esperar. Recíbelo ahora; de otra manera, tu mente quedará distraída. Solamente tráe una guirnalda de flores".

  E inclusive si uno no desea traer una guirnalda, el falso guru dirá, "Entonces está bien; para tí no habrá restricción en relación a comer y beber, tal como ser vegetariano y abstenerse de vino. El mantra de quién deseas?. Te gustaría el mantra de Ganesa?."

  Un guru puro no hará ningún negocio de estos con mantras. El determinará cuidadosamente él sentimiento de un  posible devoto, y si la persona tiene un deseo genuino por krsna-bhakti, entonces  él le dará el mantra. De otra manera, él lo pospondrá y despedirá a la persona. Especialmente si un guru madhyama-adhikari es un poco débil, él conservará al posible discípulo en su compañía por algún tiempo, primero quedará convencido acerca de su pureza de propósito, y luego le dará el mantra. El Vaisnava madhyama-adhikari actúa principalmente como guru, no el uttama-adhikari. Un Vaisnava uttama-adhikari debe descender un poquito al estado madhyama-adhikari para actuar como guru; pero generalmente el uttama-adhikari no inicia discípulos. Narada se convirtió  en el guru de muchas personas, pero realmente él nunca ejecutó los rituales de una ceremonia de iniciación formal. El simplemente inspiraba el flujo del bhakti en el corazón de alguien, daba alguna instrucción, y nada más.

  Hubo una persona llamada Kabir quien deseaba tomar iniciación de un Ramanuja-Vaisnava llamado Ramananda Acarya. Siempre que él venía a pedir iniciación, Ramananda lo despedía. ramananda consideraba que este Kabir era un Mayavadi de primera clase, un nirvisesa-vadi, y por eso, pensaba que a él no se le debería dar iniciación. Así que, una noche, cuando estaba extremadamente oscuro y Ramananda iba a bañarse, Kabir, sabiendo que él iba a venir, se tendió en el camino en frente de él. Por causa de la oscuridad, Ramananda no vió a Kabir tendido allí y se tropezó con él. Creyendo que él había ofendido a alguien al tocarlo con sus pies, él dijo, "Diga Rama! Diga Rama!".

  Entonces, levantándose y sujetando los pies de Ramananda, Kabir dijo, "Esta es mi iniciación, Guruji. Usted es ahora mi guru. Rama, Rama, Rama..."

  Uno puede quedar iniciado mediante esta clase de astucia también, pero no podemos obtener devoción de esta manera. Kabir justamente continuó siendo un Mayavadi de primera clase.

  Gopa-kumar estaba diciendo tales cosas que inspiraron plena fe en el brahmana. El brahmana dijo, "He venido desde lejos, y hay un fuerte deseo en mi corazón de saber una cosa: Qué es sadhya y sadhana?. Cuál es la meta final, y cuál es el método para alcanzarla?."

  Si esta pregunta no está en un sadhaka o discípulo, entonces él nunca alcanzará la meta deseada. Cuando Mahaprabhu estuvo en Bengala Oriental, Tapana Misra le preguntó, "Cuál es nuestro sadhya y sadhana?". Por hacer esta pregunta, un discípulo complacerá mucho a su guru, y el guru replicará, "Oh, qué hermosa pregunta me has hecho!."

  Un discípulo estará pensando, "Hasta ahora he sido incapaz de descubrir lo que nuestro sadhya es. A quién debemos adorar, y cómo debemos ejecutar esa adoración?. Cuál es nuestra necesidad?. A quién iremos, y cómo llegaremos a El?."

  Por lo tanto, desde el mismo comienzo de nuestra práctica espiritual, debemos sasber lo que es sadhana y qué es sadhya: "Cuál sendero debo seguir?. Y al viajar por este sendero, qué lograré?". Este conocimiento es dado solamente en un sampradaya verdadero; en algunos sampradayas ni siquiera encontramos esto.

  Gopa-kumar le dijo al brahmana: "Mi querido amigo, hay poco tiempo. Te diré algunas cosas en relación a eso, desde mi propia experiencia. Tú ya tienes el mantra, y ya has tenido el darsan de Mahadeva y Parvati-devi. Es posible, en algunas circunstancias, que el mantra por sí solo te dé todo. Pero sin permanecer en la asociación Viasnava apropiada, no es posible, generalmente, saber esto. Por eso, en lenguaje muy simple, te ayudaré a entender qué es sadhya y sadhana. Te diré, en secuencia, un estado detrás del otro (un estado tras otro). Si yo inmediatamente te digo acerca del prema de las gopis, el prema de Radhika, Vraja-prema; o si yo inmediatamente te digo cómo Sri Krsna - Nanda-nandan, Natabara, Syamasundar, Radha-kanta - es El unicamente nuestra Deidad más adorable, tú no entenderías. Si te digo primero acerca de los pasatiempos de Sri Radha y Krsna, tú no entenderías. Explicaré la gradación involucrada y de acuerdo con tu naturaleza interna específica, alcanzarás un sentimiento particular."

  Entonces, Gopa-kumar comenzó la historia de su propia vida: "Yo nací en el hogar de un pastorcillo de vacas en Govardhan." Este es el resultado del mérito adquirido en vidas previas, praktan-samskar. Es una gran cosa nacer en Govardhan, o en Vrndavan o en Mathura. Aquél que lo hace así, de una manera muy natural se dirigirá hacia el bhakti. Sus padres también serán devotos. Aunque en estos días, muchos `Hiranyakasipus` y muchos `Ravanas` también están naciendo en Vrndavan.

  Gopa-kumar continuó: "Cuando yo estaba un poquito adulto, mis padres me mandaron a llevar a las vacas a pastar. Sacar las vacas a pastar, tomar leche, y jugar con mis amigos: era la vida despreocupada (alegre) de un joven pastorcillo. Y mis amigos y Yo estábamos desprovistos de temor; incluso podíamos pelear sin temor de ser reprendidos. Allí las relaciones entre la gente eran verdaderas e íntimas, y de esta manera es como Yo crecí.

  "Un día ví a un brahmana, y él fué muy misericordioso conmigo. El siempre estaba ejecutando kirtan del nombre de Bhagavan, y Yo veía que él era muy renunciante, nunca inquietándose por nada de este mundo. Yo empecé a desarrollar alguna fe en él. Mi madre me decía que le llevara algo de leche, y yo iba y se la daba. Le dije que siempre que tuviera hambre, debía decirnos. Mientras sacaba las vacas todos los días, Yo iba a verlo, y lentamente llegué a amarlo. Eventualmente lo amaba con todo mi corazón y con toda mi alma, tanto así, que olvidé el afecto de mis padres y de todos los demás. "Yo lo veía en muchos estados diferentes - algunas veces riendo, otras corriendo, y otras veces rodando sobre las riberas del Yamuna gritando, `Ha Krsna! Ha Krsna!`. Testimoniando esto, surgió dentro de mí una gran fe por él. Mi relación con el brahmana era muy dulce. Algunas veces yo le traía rotis y otras cosas, como una madre, pero él tomaba principalmente leche. Cuando yo venía y me sentaba delante de él, él ponía su mano sobre mi cabeza y me palmoteaba en la espalda y me mostraba un gran afecto. Como resultado de esto, me fuí volviendo lentamente indiferente hacia el mundo, y deseé recibir iniciación de él. 

  "Entonces un día insistí que me iniciara. El me dijo que primero fuera y me bañara en el Yamuna. Así lo hice, y al regresar, él habló el mantra en mi oído, el mismo mantra que Parvati-devi te ha dado. Luego mi gurudeva comenzó a decirme las reglas y regulaciones para cantar.  El dijo, "Quién es la Deidad de este mantra?. Y por cantarlo, qué clase de sentimiento llegará a tu corazón?. Escucha: con la flauta en Sus manos y una pluma de pavo real sobre Su cabeza, el incomparablemente maravilloso Syamasundar..."Entonces en ese momento él quedó sumergido con bhava, y cayó inconsciente sobre el piso, sin haber dicho una palabra acerca de las reglas y regulaciones o sadhya y sadhana. El solamente me había dicho el mantra; no me dijo su significado, o cuántas veces cantarlo, o incluso cómo sentarse mientras se canta. De su boca le salía espuma, sus labios temblaban y los vellos de su cuerpo se erizaban. Corrí hacia el Yamuna por agua para revivirlo, pero cuando regresé, él no estaba allí. Busqué a través de todos los kuñjas del área entera de Vrndavana. buscando y buscando, quedé exhausto, y al no encontrarlo en ninguna parte, quedé muy perturbado."

  Cuando nosotros recibimos iniciación de nuestro guru Srila Bhakti Prajñana Kesava Maharaja, también le preguntamos, "Por favor, díganos un poco del significado del Gopal-mantra y del Kama-gayatri." El replicó, "Sri Radha y Krsna son el Gopal-mantra y el Kama-gayatri. Por cantarlos, Radha y Krsna eventualmente se les revelarán a ustedes. No hay necesidad de conocer ahora el significado completo. Cuando llegue el momento apropiado, los mantras fluirán en su corazón y les dirán todo." Para nosotros no hubo necesidad de preguntarle a nadie más, y justamente así como él nos instruyó, hemos seguido eso.

CAPITULO DOS.

El guru de Gopar Kumar había desaparecido, pero su nistha (fe firme) nunca lo dejó. El nunca pensó ir en dirección diferente. Todo lo que nos dice Guruji es la verdad suprema de los Vedas, y siempre debemos conservarlo con nosotros. Un sadhaka puede desear entenderlo todo confiando solamente en su propia experiencia, y luego avanzar; no a través de que alguien le diga algo, sino experimentándolo él mismo. Pero el guru puede ver que tratar de comprenderlo todo paso a paso, puede tomar millones de vidas. Qué es el cielo?. Qué es Siddha-loka?. Qué son el Bhur, Bhuvar, Svar, Mahar, Jana, y el Tapo-lokas?. Qué clase de cosas hay allí para ver, y qué clases de disfrutes se obtienen allí?. Qué felicidad existe en las ocho coberturas materiales?. Qué hay en Siva-loka?. Qué hay en Vaikuntha-loka?. Qué hay en Rama-loka?. Nosotros podemos desear ver y entender todo esto mediante nuestro propio esfuerzo, y luego considerar y aceptar la cosa más elevada. Pero no se puede hacer de esta manera.

Por ejemplo, puede que haya algún hombre mundano que no practique ningún sadhana. Nosotros le diremos, "Mi amigo, ejecutar el bhajan de Bhagavan es la cosa más benéfica para tí. Dejando todo lo demás atrás, simplemente debes ocuparte en bhajan."

Así que puede que el hombre piense, "Pero qué hay acerca del amor de mis padres?. Y yo todavía no me he casado - quiero tener un poquito de experiencia en la vida familiar."

Si él tiene suficiente mérito de las vidas pasadas, entonces podría abandonar su hogar; pero será muy difícil, para aquellos que no tienen este mérito previo. Por lo tanto, podemos entender que aquellos que han abandonado a sus familias para ocuparse en el bhajan con gran determinación, tienen mérito de sus nacimientos previos. Para ellos no hay necesidad de quedar involucrados en la vida familiar. Grandes devotos como Sukadeva Gosvami y Narada Rsi, tenían estos méritos previos. Generalmente al observar las actividades de algunos, podemos discernir si tienen estos méritos previos o no.

Muchas personas quieren experimentar ellas mismas la variedad de mundos, pero no todos tendrán los méritos previos para hacerlo. Por lo tanto, Sanatan Gosvami, siendo misericordioso, ha explicado la felicidad que se logra en esos mundos, la situación allí, y la razón para volverse finalmente indiferente para un mundo e ir a otro. El reveló todo esto, por intermedio de la historia de Gopa-kumar, llevándonos a través de todos esos mundos, hasta finalmente llegar a Goloka Vrndavan.

Pero no debemos pensar que Sanatan Gosvami simplemente ha compuesto una novela ficticia para describir todo esto; en la historia se da una amplia variedad de siddhanta con significado muy profundo. Por ejemplo, algunas personas creen que la principal razón por la que Krishna viene a este mundo, para aminorar el peso de la tierra.  Pero El viene realmente para darle placer a Sus devotos, y especialmente para diseminar en el mundo el prema de las gopis y para saborearlo El Mismo. Caitanya Mahaprabhu realizaría muchas cosas mediante una actividad. El ejecutaría una actividad, pero de esa actividad, cinco personas serían instruídas, y cinco objetivos diferentes se realizarían. Sanatan Gosvami ha presentado el Brhad-Bhagavatamrta, con el mismo espíritu.

Gopa-kumar continuó su historia: "Yo estaba muy perturbado por la pérdida de mi guru. Por la influencia de cantar mi mantra, sentí un profundo anhelo espiritual, y por eso abandoné mi hogar y mi familia. En Prayag, en las riberas del Ganga, ví a un bráhmana ocupado en adorar su salagram-sila. Creí que también me gustaría hacer esto, pero cuando lo ví que colocaba su sila en una caja, pensé, "Si thakurji es colocado en una caja, tendrá que ir a dormirse con hambre, y , tampoco será capaz de moverse!." Sentí dolor e infelicidad, al contemplar esto.

 Por el consejo de ese bráhmana, fuí a ver al rey de Kerala, en el Sur de la India, quien se ocupaba allí en adorar a Padmanabha de cuatro brazos, con mucha opulencia. El también estaba alimentando, sirviendo y proporcionándoles todas las comodidades a los Vaishnavas. Permanecí allí durante algún tiempo, con gran amor, testimoniando la opulencia de esa adoración. Estuve pensando que también me gustaría servir a la Deidad, así como el rey lo estaba haciendo. Luego el rey murió sin dejar heredero, y los astrólogos del rey descubrieron las señales de un rey sobre mi mano, así que me convirtieron en el rey y me ocuparon en el servicio. Pero siempre que el prasada de la Deidad era tocado por una persona de casta más baja, nadie lo comía. La gente también aceptaba o rechazaba el prasada, sobre las bases de si era cocinado o no cocinado, y yo me sentía muy infeliz de ver todo esto. el prasada de la Deidad es espiritual, y deben existir tales consideraciones.  Por lo tanto, comencé a sentir indiferencia, respecto a ese lugar.

"Escuché las glorias de Sri Jagannath, de parte de algunos Vaishnavas. Ellos dijeron, "En Nilacala no existen tales consideraciones con respecto al prasada. Incluso si el prasada ha sido tocado por la boca de un perro, todavía será tomado. Sin considerar si está seco, rancio, o podrido, todavía se considera que no es diferente de Bhagavan Mismo."

"Así que fuí allí, y estuve muy complacido viendo esto. Después de recibir el darsan de Jagannath durante algún tiempo, comencé a desear servirle de la misma manera como el rey de allí. Pensé que me gustaría convertirme en el rey de tal manera que pudiera servirle a la Deidad con mis propias manos. Luego el rey murió, y no había ninguna persona cualificada para sucederlo. Su hijo mayor había dejado el hogar para ocuparse en el bhajan, y el hijo menor no tenía las señales necesarias de un rey. La  gente estaba 3ansiosa acerca de quién heredaría el trono, así que le oraron a Jagannath. El les reveló en un sueño, "el que tenga las señales de un rey en sus manos y pies debe ser convertido en el rey. Los signos apropiados deben estar allí, y no se pueden cortar de ninguna manera. Puede que alguien tenga los signos adecuados, pero quizás se pueden cortar. Aquél que tenga los signos intactos de una flor, vasija de agua, estrella, y caracola, debe convertirse en el rey."

"Viendo estas señales solamente en mis manos, me convirtieron en el rey; así que me ocupé en el servicio de la Deidad durante algún tiempo, y fuí muy feliz. Pero al final, comencé a sentir desapego de ese lugar. Ví que los pujaris siempre estaban peleando entre sí, y algunas veces yo no podía ver a la Deidad, porque el mandira estaba cerrado, y esto me hizo sentir gran separación. Jagannathaji nunca más volvió a hablarme. Yo estuve cantando mi Gopal-mantra, y deseaba tener el darsan de ese Gopal, quien de una manera libre e independiente juega con las gopas, pero no fui capaz de abrazar a Jagannath ni de tener esos comportamientos libres con El, tal como yo lo deseaba. 

"Entonces, ví, un día, a mi gurudeva, recibiendo darsan en el mandira, pero él estaba tan sobrecogido de la emoción, que no pude acercarme a él. El estaba justamente mirando a Jagannath. Creyendo que yo hablaría con él más tarde, miré a lo lejos, pero cuando volví a mirar, guruji había desaparecido, y estuve de nuevo turbado al perderlo. Al día siguiente, mientras deambulaba por las riberas del océano, lo ví sentado allí. Había espuma en su boca, y lágrimas en sus ojos, como si estuviera diciendo "Krishna, Krishna." Después de traerlo a la conciencia externa, caí a sus pies, y luego él me dijo el significado del mantra, y algunas regulaciones para cantarlo. El dijo, "Este mantra otorgará todo lo que se desee. Cualquier cosa que uno quiera ver o disfrutar: si tú deseas ver a Bhagaván Mismo, o cualquier cosa más, este mantra cumplirá tu deseo." Después de decir un poco más, quedó otra vez absorto de emoción, e ignoro a dónde se fué después de eso."

Cuál es éste mantra?. El mantra Gopal. Aunque puede que nuestra fe no se encuentre plenamente desarrollada actualmente, ! sólo observa cuánto poder está contenido (se contiene) en el mantra Gopal!.

"Pero solo por escuchar de él, estas palabras, mi fe aumentó, y canté con gran amor mi mantra. En ese momento yo estaba sintiéndome indiferente con respecto a Nilacala, y entonces me enteré, por intermedio de algunos sabios, que en los planetas celestiales, Indra le está sirviendo directamente a Bhagavan."

Mientras cantaba su japa-mantra, surgió en su interior un intenso deseo por ir allá, e inmediatamente llegó a Indra-loka. Allí, Indra estaba atendiendo directamente a Upendra, sirviéndole alimentos y bebidas deliciosos, como un hermano amoroso. Por la influencia de su japa-mantra, Gopa-kumar deseó alcanzar la posición de Indra; así que cuando Indra huyó por temor de los demonios, los sabios y los semidioses vinieron y lo eligieron para que ocupara el puesto de Indra. El disfrutó, durante algún tiempo, las facilidades concernientes a esa posición, y le sirvió a Upendra de diferentes maneras. Pero él no era capaz, durante la noche, de recibir el darsan de Upendra, y por esta razón, también comenzó a sentir indiferencia hacia ese lugar. Luego, Gopa-kumar viajó por todos los sistemas planetarios de Bhur, Bhuvar y Svar, sosteniendo conversaciones con Pippalayana y con otros sabios, y más tarde se fué a Brahma-loka, en donde alcanzó, gradualmente, la posición de Brahma.

Allí, los Vedas personificados, los Upanishads, los Puranas, y otras escrituras, estaban discutiendo entre ellos mismos. Ellos estaban diciendo que es correcto sumergirse en el Brahman, y que el bhagavat-bhakti, es correcto, así que: cuál es el mejor?. Y quién debe ser adorado?. Ellos estaban considerando todo esto. El Bhagavatam, al principio, permaneció neutral, y simplemente escuchaba, mientras todos ellos estaban discutiendo. Pero al final, las palabras del Bhagavatam fueron establecidas como las mejores, y se describieron las glorias de Sri Visnu y Vaikuntha.

Sintiendo de nuevo indiferencia hacia sus alrededores, Gopa-kumar cantó su japa-mantra, y regresó al Vrndavan de este mundo, en donde volvió a reunirse con su guru. El guru de Gopa-kumar lo bendijo, diciéndole: "Lo que has visto hasta ahora, se debe a la influencia de tu mantra, y por continuar tu canto, también serás capaz de atravesar las ocho capas materiales. Serás capaz de atravesar el río Viraja e ir a Siddha-loka. Te estoy dando mis bendiciones de que recibirás un cuerpo que será adecuado para viajar a todos esos mundos superiores, porque ninguno puede ir allá en su cuerpo material actual. Los deseos de tu corazón se realizarán con toda seguridad, pero en el transcurso de tu viaje, nunca debes parar (detenerte). Al fin alcanzarás tu deseada meta, en orden sucesivo, paso por paso."

Existe una historia concerniente, acerca de un sabio de Dandakaranya que estuvo ejecutando austeridades. El estuvo cantando el mantra Gopal durante miles de años, sin embargo permaneció (se quedó) en este mundo. Sri Ramacandra y Sitadevi llegaron eventualmente a Dandakaranya, y viendo la belleza de Rama, la mente del sabio quedó atraída. El le suplicó a Rama: "Te pido que justamente así como Sita Te está sirviendo, yo pueda servirte  en Tu forma como Gopal. Por favor otórgame esta bendición."

Rama dijo, "Muy bien, así será, pero tú no puedes ir a Goloka directamente. Cuando los pasatiempos de Krishna aparezcan en este universo, entrarás en el vientre de una gopi de Vraja, y allí desarrollarás tu identidad. Te casarás y tendrás un esposo, una suegra, un suegro, y una cuñada, pero de una manera oculta, tu primer amor siempre será por Gopal. Por la influencia de la asociación de las gopis, lograrás la perfección, y cualquier duda o ignorancia que puedas tener, desaparecerá. Aparecerás en el vientre de una gopi, desarrollarás una identidad en el lila, tu sentimiento quedará perfeccionado, y cuando Krishna y Sus pasatiempos desaparezcan de este mundo, tú los acompañarás a Goloka Vrndavan, y te convertirás en un compañero eterno de Krishna. este es el sendero."

En tanto que nuestro sentimiento no se perfeccione, nosotros permaneceremos en el Vraja de este mundo. Después de lograr la perfección, abandonaremos este mundo; Bhagavan Mismo ha dicho esto, miles de veces. Ahora estamos siguiendo el sendero, paso por paso, y por la misericordia del guru, cuando llega el tiempo apropiado, obtendremos un cuerpo adecuado para viajar a mundos superiores; pero el cuerpo material no es capaz de ir allí.

Gopa-kumar parecía el mismo de antes, pero en este tiempo, se desprendió de su forma material, y asumió una forma completamente espiritual. Las ocho capas (cubiertas) materiales que antes le habían tomado millones de años para cruzarlos paso por paso, ahora los atravesaba en un minuto, como la electricidad. Los habitantes de los planetas celestiales hicieron llover flores sobre él, mientras él pasaba a una gran velocidad, y Brahma y otros, le ofrecían a él pranam. Cruzando esas ocho capas, él vió toda la felicidad que estaba disponible dentro de ellas, y luego, atravesando el Viraja, llegó a Siva-loka.

Aquello que es conocido como Brahma-loka, consiste de dos secciones: la parte superior se llama Sadasiva-loka, y la parte inferior (más baja) es siddha-loka, que es el destino dado a los demonios que son matados personalmente por bhagavan. Los nirvisesa-vadis también logran este destino después de meditar en la luz informe (sin forma), durante millones de años. Esa es llamada sayujya-mukti. Esta parte inferior (más baja) también es llamada por los sabios Maha-kala-puram. Este Maha-kala-puram es donde Krishna llevó a Arjuna para que rescatara al hijo del brahmana. Sacándolo de este mukti-ksetra con engaño y habilidad, con el propósito de darle prema, ellos llevaron al hijo del brahmana a Dvaraka-dham.

Cuando Gopa-kumar estuvo en este Siddha-loka, vió que era como un río muy profundo, en donde uno permanece sumergido en nirvisesa-brahma por algún tiempo, y luego sale de nuevo. Por cantar su mantra Gopal, él subía, pero luego, por la influencia del mundo inferior (más bajo), otra vez se sumergía. Observando este hueco (vacío) informe con repugnancia, avanzó de Siddha-loka hacia Sadasiva-loka. Allí Sankar y Parvati estaban ejecutando kirtan y danzando con sus asociados. Parvati también es conocida como Gauri, y sus miembros estaban brillando como el alcanfor puro, haciendo que luciera muy hermosa. Ella estaba tocando algunos instrumentos y Sankarji estaba danzando. Ganesa estaba cantando, y Karttikeya, Nandi, Bhringi, y todos sus asociados estaban presentes allí, glorificando a Bhagavan y danzando. En ese instante Ganesa le dijo a Gopa-kumar que Sankar y Bhagavan son uno y el mismo, no diferentes. Después de algún tiempo, Gopa-kumar miró hacia el cielo y vió a cuatro personas allí ejecutando kirtan. Ellos eran residentes eternos de Vaikuntha. Viendo a Siva y a Parvati, ellos ofrecieron sus pranams y dijeron, "Oh Mahadeva, tú y Hari son la misma Alma."

Escuchando esto, Siva colocó sus manos sobre sus oídos y dijo, "Qué están diciendo ustedes?. Ustedes no conocen ningún tattva. Yo - el isvara?. No, Yo no soy isvara, soy el sirviente de Isvara, el sirviente de Narayan."

Después de que esos cuatro residentes de Vaikuntha hablaron de algún tattva, Siva comenzó a hablarle a Gopa-kumar: "Quién vá a Vaikuntha?. Después de cien nacimientos de dar caridad, de ejecutar actividades piadosas, y seguir perfectamente el varnasram-dharma, uno alcanza la posición de Brahma. Luego por ejecutar bien el trabajo de Brahma durante cien nacimientos, uno se convierte en Siva. Después de recibir el puesto de Siva por miles de años, uno se vuelve un Vaisnava. Yo también deseo convertirme en un Vaisnava. Luego, como un Vaisnava, por practicar sadhana-bhakti, uno alcanza a Vaikuntha. Por lo tanto, alcanzar a Vaikuntha no es fácil, es muy raro. Parece que tú estás listo para entrar a Vaikuntha, pero no puedes ir directamente allí, desde aquí; no hay sendero directo. Vé desde aquí a vraja, ocúpate en algún bhajan y en algún sadhana, y luego puedes ir allá."

Luego, por cantar su mantra Gopal, Gopa-kumar vió que había llegado a Vrindavan, en el mismo kuñja cerca a Kesi-Ghat, en donde previamente había encontrado a su guru. Allí, él mismo se sumergió en sadhana-bhajan, y un día se reunió con su guru. Su guru, con gran prema en su corazón, comenzó a decirle algunos secretos profundos, y Gopa-kumar estuvo muy complacido. Qué clase de cosas secretas?. Relacionadas con el progreso en el sadhana-bhajan: "Tu Deidad favorita es Gopal, y tú lo estás adorando en sakhya-bhava. Tú has estado cantando hasta ahora el mantra Gopal, pero, en Vaikuntha, ese mantra no seguirá siendo efectivo. Allí no hay sadhana; es un lugar de sadhya (logro final). Por consiguiente, todas las ramas del sadhana que tú has practicado hasta ahora, no serán efectivas allí. Ahora tu svarupa interno ha aparecido: tú eres un sakha, y tus actividades serán las de un pastorcillo en una relación con Krishna como Su amado amigo."

El mantra ha limpiado todas las clases de anarthas y aparadha del corazón de Gopa-kumar, y ha establecido su relación eterna con Bhagavan. Qué cosa tan elevada es esto. La relación eterna con Krishna que nosotros logramos en nuestros corazones, será de acuerdo con qué rasa encontramos disfrutable. Mientras no haya apego puro por Krishna, entonces no habrá bhajan puro. Especialmente por llegar al estado de raganuga-bhakti, este sentimiento es tan necesario: "Krishna es mío, y yo soy Suyo." En este estado, ninguno de los problemas del mundo material puede perturbarnos. en el estado de bhava, estos problemas llegarán, pero en el estado de prema no seremos conscientes de estos problemas, y no nos pueden tocar, exactamente como en los casos de Sukadeva Goswami, Narada Rsi, y Prahlada. Pero alguna dificultad se le presentó a Bharata Maharaja, quien solamente estaba en el estado de bhava, y fue abatido (confundido). Así que en el estado de bhava todavía pueden surgir algunos problemas, pero después de eso, volarán como el viento, y no tendremos conocimiento de ellos. Luego, ningún anartha, fruto de karma, o ninguna cosa de mal gusto vendrá, y saborearemos (disfrutaremos) nuestra relación eterna con Krishna, en nuestra forma eterna.

Luego, el guru de Gopa-kumar le dijo secretamente, este mantra:

sri-krsna gopal hare mukunda

govinda he nanda-kisora krsna

ha sri-yasoda-tanaya prasida

sri ballavi-jivana radhikesa

Brhad-bhag. 2.4.7

En este mantra, el énfasis para Gopa-kumar estaba en "ha sri-yasoda-tanaya prasida (Oh hijo de Yasoda),"el cual para él, es el principal nombre de Krishna, siendo secundario con el resto. Para su sentimiento interno particular, "Yasoda-tanaya" es primario, porque El es el querido amigo de Gopa-kumar, mientras que los nombres restantes son descripciones: Sri Krishna, Gopal, Hare, Mukunda, Govinda, Nanda-kisor, Sri-Ballavi-jivana, y Radhikesa. Si el sentimiento de alguien está en madhurya-rasa, entonces "Radhikesa (el Señor de Radha)" puede ser el nombre primario, y el resto será secundario.

De acuerdo con el sentimiento en el corazón de alguien, uno de estos nombres será elegido como el nombre primario (principal). "Sri-Yasoda-tanaya"  puede ser el nombre principal, tanto para el sakhya-rasa como para el vatsalya-rasa. Dos nombres son principales, en madhurya-rasa: "Sri-ballavi-jivan (El quien es la misma vida de las gopis)" y "Radhikesa". En el nombre "Sri-ballavi-jivan" está oculto un bhava - un bhava profundo muy importante. Para algunos devotos, el nombre "Radhikesa" no será dado; para ellos, el nombre "Sri-ballavi-jivan" será dado. Si un devoto no tiene el deseo de convertirse en un sakhi, sino que por el contrario, quiere convertirse en un dasi, y rendir servicio que atienda los amorosos pasatiempos de Sri Radha y Krishna desde esa posición, entonces el nombre "Sri-ballavi-jivan" es dado a ellos. Pero aquellos que cantan "Radhikesa" se volveran sakhis. A medida que vamos progresando en el sadhana, seremos capaces de entender mejor estas cosas.

El guru de Gopa-kumar no dijo estas cosas secretas a nadie; solamente a él. Luego, mientras Gopa-kumar estaba mirando el otro camino, su guru se volvió a desaparecer. Con efulgencia deslumbrante y con la velocidad de la electricidad, él aparecía, le decía a Gopa-kumar una o dos cosas, y luego desaparecía. Pero nosotros somos tan afortunados, que hemos estado dando la oportunidad de pasar tanto tiempo en la compañía personal de nuestro guru. Nosotros hablamos con él todos los días, y él nos dá instrucción personal y todo. Por lo tanto, nosotros no somos realmente recipientes tan cualificados. Si lo fuéramos, entonces Gurudeva aparecería resplandeciendo como la electricidad, y nos daría uno o dos pensamientos relevantes que conservaríamos con nosotros durante todo el tiempo; luego él se desvanecería. Como alimentándonos con leche - han visto una perra con sus cachorros?. Ella viene y les dá leche, y cuando ella sale de nuevo de allí, los cachorros corren tras ella. Pero ella los aparta con el codo y prosigue, dejándolos, parando a una distancia justamente vigilando, y luego regresan, finalmente, a casa. Así mismo, el guru vendrá, alimentará el sentimiento de un  discípulo, dando alguna instrucción apropiada, y luego desaparecerá.

Después de residir en Vrndavan y de ejecutar bhajan durante algún tiempo, Gopa-kumar quedó absorto en prema. Luego, él contempló un día la visión más extraordinaria: usando tela amarilla, tocando la flauta, sonriendo, y hablándole con Sus ojos, Sri Krishna se presentó de repente ante él. Gopa-kumar gritó:Oh Mi misma vida!", y corrió tras El. Acercándose a Krishna, él trató de abrazarlo, pero, justamente entonces, Krishna desapareció. Llorando y llorando de profunda separación, Gopa-kumar cayó al piso, inconsciente. En su estado inconsciente, a la velocidad de la mente, él vió aparecer ante él, a un hermoso avión dorado. Dentro de él se encontraban aquellos mismos cuatro residentes de Vaikuntha, a quienes él había encontrado en Siva-loka, y quienes le habían hablado alguna tattva. Ellos dijeron, "Ven, por favor; ahora estamos yendo hacia Vaikuntha."

Estando principalmente en un estado inconsciente todavía, Gopa Kumar se levantó y se sentó dentro del avión. Cuando él abrió sus ojos, pensó, "A dónde he llegado?. En dónde estoy?." Inmediatamente se vió a sí mismo, en una sala de espera, en las puertas de Vaikuntha. Sus custodios le dijeron, "Por favor, espera aquí. Nosotros vamos a entrar, para recibir la orden de Prabhu, y luego te llevaremos adentro."

Diciendo esto ellos entraron, y se tomaron un buen tiempo para regresar. Entonces Gopakumar vió que muchos asociados eternos de Bhagavan entraban, unos tras otros, por las puertas. Ellos iban llevando regalos y parafernalia, para el puja de Narayan. Al ver el brillo resplandeciente de ellos, consideró equivocadamente que uno de ellos era Narayan Mismo, y ofreciendo su pranam, dijo, "Hey Narayan!, Hey Prabhu!, Por favor, ten misericordia de mí!".

Ese devoto contestó, "Oh, no me llames Narayan!. Yo no soy Narayan!. Solamente soy el sirviente del sirviente de Narayan." Todo aquél que venía, era saludado por Gopa-kumar, de la misma manera. El estaba asombrado por la opulencia de Vaikuntha. El vió llegar allí a monos, osos, pavos reales y a otra clase de aves, y todos lucían divinamente hermosos. Luego, los cuatro Vaisnavas que lo habían traído, regresaron y dijeron, "Ven!, Prabhu ha dado Su orden."

Al atravesar los portones y ver la opulencia del portero, Gopa-kumar también se equivocó creyendo que él era Narayan, y comenzó a ofrecerle pranams y oraciones. El portero puso sus manos sobre sus oídos, y el grupo siguió adelante hasta que llegaron a un cuarto interior. Allí, acompañado por la misma Laksmidevi y por Narada y otros sabios a Su lado, estaba Sri Narayan, reclinado hacia un lado, sobre Su codo. El estaba masticando nueces de betel, y lucía muy espléndido. Gopa-kumar ofreció su pranam, y Narayan levantó Su mano para otorgar bendiciones, y dijo, "Tú Me has proporcionado mucho sufrimiento. He estado esperándote durante millones de años, pensando, "Cuándo vendrá él?". Si simplemente hubieras pronunciado uno de Mis nombres solamente una vez, o hubieras tomado sat-sanga, o si hubieras ido a visitar a Vrndavan, o a cualquier otro lugar santo, entonces Yo hubiera tenido una excusa para traerte aquí a estar conmigo. Pero han pasado millones de años, y hasta ahora no he podido hallar ningún pretexto para traerte aquí a Vaikuntha. Estuve muy inquieto por esto, pero observé que tú no tenías ni siquiera un pequeño deseo de encontrarme. Si solamente hubieses tomado sadhu-sanga, o viajado a algún lugar santo como Vrndavan, u ofrecido algún servicio a un santo! - pero no hiciste absolutamente nada. Al menos que hubieras hecho parikrama de un mandira solo una vez!. Un palomo particular lo hizo, y Yo le concedí la entrada en Mi morada. Yo pude haber hecho lo mismo por tí. Un cazador le disparó, con un arco y una flecha, a este palomo que estaba sentado sobre la rama de un árbol, y el ave cayó al suelo. En su condición herida, involuntariamente, el palomo hizo parikrama del mandira una vez, antes de morir. Alcanzó de eso suficiente mérito para tomar un nacimiento humano y comenzar voluntariamente, la asociación con los sadhus, y en su siguiente nacimiento, vino a Mí.

"También hubo un ratón que entró al mandira, a beber ghee. La lámpara de ghee estaba vacilante, casi apagada, y justamente en ese momento, este ratón comenzó a beber de ella algo de ghee. Por este movimiento, la lámpara se encendió de nuevo, y el ratón huyó asustado. El alcanzó de esto, el resultado de ofrecer una lámpara a la Deidad. En su siguiente vida, tomó un nacimiento humano, y luego, gradualmente, por la misericordia de los Vaisnavas, alcanzó a Vaikuntha. Pero tú ni siquiera hiciste nada parecido. Todo el tiempo estuviste en Mi contra. Permaneciste en mala compañía, hablaste siempre sobre temas mundanos, y siempre estuviste absorto en el disfrute de los sentidos. Nunca hiciste nada para colocarte a tí mismo en Mi dirección. Yo pensé, "Debo salvarlo por cualquier medio." Por lo tanto, Yo Mismo vine como tu guru: ese no era ningún otro - ese era Yo. Yo te dí el mantra Gopal, y luego seguí viniendo en medio de tu progreso, para fortalecer tu mantra y fortalecer tu sadhana.

Tal guru no se encuentra en una o en dos vidas, sino solamente después de miles de nacimientos se conseguirá un guru que puede traerlo a Mí. Yo vine a tí en muchas formas, y te dí inspiración;

te inspiré internamente, fortaleza espiritual, y te dije todos los secretos profundos del bhajan. Ahora, es muy bueno que nos hayamos reunido finalmente, y Yo estoy muy feliz!. Te quedarás aquí ahora, y no irás más a ninguna otra parte."

Gopa-kumar comenzó a quedarse allí, y un día, Laksmidevi vió que estaba anocheciendo, y que todos habían dejado la presencia de Narayan, excepto Gopa-kumar. Puesto que sólo Laksmidevi le sirve a Narayan comida y bebida, y masajea Sus pies, Ella le dijo a Visvaksena y a otros, que utilizaran alguna artimaña para alejar (sacar) a Gopa-kumar. Ellos le dijeron a él, "Ven y descansa que es tarde. Todo el mundo se vá, y tú también necesitas descansar; tú luces muy cansado. Por lo tanto, ven por favor con nosotros, y descansa un poco." Ellos intentaron esta treta para alejar a Gopa-kumar, pero él no deseaba irse. Así que ellos cogieron su mano afectuosamente, y lo sacaron, y esto le produjo mucha infelicidad (aflicción).

Otro día, Narayan llamó a Gopa-kumar y dijo, "Ven y haz el servicio de abanicarme." Gopa-kumar quedó muy complacido al obtener este servicio, pero, qué era realmente lo que él quería?. "Yo deseo tocar la flauta con El, abrazarlo, y tomar prasada directamente de Su boca. Quiero llevar con El, las vacas a pastar, y acompañarlo a Su casa, en donde Su madre nos alimentará y nos dará cosas maravillosas para beber. Quiero este tipo de relación con Narayan, libre e independiente, pero El no corresponderá conmigo de la misma manera. Por el contrario, aquí estoy absorto: debo ofrecer pranam con mis manos juntas." Pensando de esta manera, Gopa-kumar se sentía aún más infeliz.

Un día, Narada se acercó a Gopa-kumar y dijo, "Tu rostro luce macilento por la tristeza. Puedo ver que no estás satisfecho." 3Aún antes de que Gopa-kumar pudiera contestar, Narada había entendido todo. Comenzando a hablar, Narada sintió un poco de timidez, porque Laksmidevi y otros estaban cerca, y él no podía hablar abiertamente delante de ellos. Por eso, él llevó a Gopa-kumar a un lugar solitario, y dijo, "Ajá!, hay dentro de tí algún deseo muy profundo?. Tú no puedes tener aquí la relación que tú deseas, con Bhagavan. Tú deseas sakhya-bhava. Aquí Bhagavan no te besará ni te abrazará; tú no puedes comer del mismo plato como El, ni dormir en la misma cama. Todos estos intercambios amorosos de sakhya-bhava, son los que tú realmente deseas. Este ha sido tu muy, muy fuerte deseo, desde hace mucho tiempo.

"Tu deseo no se cumplirá en este lugar, pero no te desanimes, porque hay una cosa que debes entender: Narayan es tu Señor adorable. El y el Gopal que tú deseas en sakhya-bhava son uno y el mismo, no diferente. Tú estás deseando silenciosamente jugar con El en sakhya-bhava, pero aquí tu deseo no se realizará. Te diré cómo seguir hacia tu próximo destino."

CAPITULO TRES.

Mientras le explican a Gopa-kumar el sadhana para alcanzar Vaikuntha, los asociados eternos de Narayan, de cuatro brazos, dijeron:

manyamahe kirtanam eva sattamam

lokatmakaika-sva-hrdi smarat smrteh

vaci sva-yukte manasi srutau tatha

divyat paran apy apakurvad atmya-vat

Brhad-bhag. 2.3.148

"Porque ocupa la voz, los oídos y la mente, y porque atrae a otros como a sí mismo, nosotros consideramos que el kirtan es mejor que intentar recordar al Señor con la mente inestable."

existen tantas clases de sadhana para alcanzar a Vaikuntha, y esto se refiere a toda la región de Vaikuntha, hasta Vrndavan. Para todos, de una manera general, se dice que existen muchos sadhanas para alcanzar Vaikuntha, tales como el bhakti nónuplo, el bhakti quíntuple, las sesenticuatro clases de bhakti, etc. Entre todas estas, existen principalmente: sravan, kirtan y smaran. De estas tres, kirtan y smaran son primordiales. Cuál es el significado de smaran?. Rupa Gosvami dice que significa que mientras tu lengua está cantando tu nombre favorito de Bhagavan, tu mente está recordando los pasatiempos de Krishna.

En nuestro sampradaya, hay muchos que consideran que dejando a un lado todos los otros métodos, se debe hacer solamente dhyana (meditación). Especialmente para desarrollar raganuga-bhakti, ha sido recomendado, como el mejor tipo de smaran, meditar sobre los temas de los pasatiempos de Krishna y recordar Su astakala-lila. Pero aquí, Sanatan gosvami, por intermedio de Gopa-kumar y de los asociados eternos de cuatro brazos, de Narayan, está diciendo que sankirtan es el mejor método de todos. Por qué?. Porque la mente es inquieta; no permanecerá fija. Si alguien puede meditar profundamente sobre los pasatiempos de Krishna, con una mente fija, entonces eso está bien. Pero en casi todas las situaciones, la mente no está pacífica; permanece inquieta. Por lo tanto, existe solamente un modelo:

evam-vratah sva-priya-nama-kirtya

jatanurago druta-citta uccaih

Srimad-Bhag. 11.2.40

Con un corazón enternecido (derretido), cantar en voz alta acerca del nombre, forma, cualidades, y pasatiempos de Bhagavan. Cuando uno canta sinceramente su nombre favorito de Bhagavan, entonces de la lengua ese nombre entrará en la mente, y luego al corazón, aquietando con eso todos los sentido. Si uno intenta controlar la mente inquieta, mediante cualquier esfuerzo separado, no será capaz de hacerlo. Para concentrar la mente, es necesario el kirtan, y especialmente para Kali-yuga, Sri Caitanya Mahaprabhu nos ha dado el nama-sankirtan como el yuga-dharma.

harer nama harer nama 

harer namaiva kevalam

kalau nasty eva nasty eva

nasty eva gatir anyatha

Brhan-naradiya Purana 38.126

"En Kali-yuga, el Hari-kirtan es el único medio de liberación. No hay otra manera."

Solamente el nama-sankirtan hará que la mente inquieta se estabilice, y es, por lo tanto, el mejor método de todos. Si uno ejecuta smaran que esté dependiendo del kirtan, entonces eso será efectivo. Surgiendo de la lengua, el nama-sankirtan controlará todos los sentidos restantes, y también la mente. De otro modo, la mente es como un caballo sin jinete. Si no hay riendas ni jinete, qué hará el caballo?. Correr de aquí para allá, según su propio deseo. Pero si el jinete del kirtan monta sobre el caballo de nuestra mente y coge las riendas, entonces el caballo de la mente no correrá sin rumbo, sino que irá a donde el jinete lo dirija. Por lo tanto, lo que los asociados eternos con cuatro brazos, de Narayan, estaban diciendo, era tendiente para el cultivo del bhakti, y definitivamente, para ir a Vraja. Por esta razón, el guru de Gopa-kumar le dió a cantar este mantra:

sri-krsna gopal hare mukunda

govinda he nanda-kisora krsna

ha sri-yasoda-tanaya prasida

sri-ballavi-jivana radhikesa

Brhad-bhag. 2.4.7

Hemos sabido que cualquiera que no ejecuta kirtan, el cual está lleno de los nombres de Bhagavan, sino que canta el mantra Gopal, no será capaz de entrar a Goloka-Vraja. Pero también se ha dicho que los sesenta mil maharsis que presenciaron los pasatiempos de Rama en Satya-yuga, ejecutaron sadhana por cantar el mantra Gopal, y como resultado, lograron las formas de gopis en sus vidas siguientes. Y aquellos que citan esta referencia, dicen, "Así que cómo puede considerarse inferior el mantra Gopal?. El Kama-gayatri es inferior?. No lo llevan a uno a Goloka?. El mantra Gopal y el Kama-gayatri son mantras de perfección!. Cualquiera que ejecuta sadhana por cantarlos, alcanzará a Goloka ciertamente!."

Cómo podemos armonizar ésto?. Armonizar ésto, parece ser una cosa muy difícil, porque parece que existe una contradicción en nuestro siddhanta. Algunos dicen que solamente el nama-sankirtan nos llevará a Goloka, pero otros han escrito que por cantar el mantra Gopal, muchísimas personas fueron a Goloka-Vraja. Por lo tanto, cómo podemos armonizar ésto?.

Muy fácilmente: En dónde se logra la perfección?. En dónde se practica el sadhana?. En este mundo material, y aquellos rsis de Dandakaranya estuvieron practicando sadhana, por cantar el mantra Gopal. Del mantra surgió el sambandha-jñana, y finalmente, se transformó en sthayi-bhava (sentimiento permanente), y de acuerdo con sus naturalezas internas particulares, ellos lograron la perfección. Ellos alcanzaron el límite de este mundo, y quedaron cualificados para ir más allá. Luego, por la influencia de Yogamaya, tales almas perfeccionadas toman nacimiento en el vientre de las gopis, cuando los pasatiempos manifiestos de Krishna aparecen en uno de los universos materiales. Después de nacer en Vraja del vientre de una gopi, ellos se convierten, ya sea en un sakha, un guardián maternal o paternal de Krishna, o una gopi. Pero ellos primero deben nacer en Gokula y desarrollar una identidad.

Entonces no hay necesidad de seguir cantando el mantra. Por el contrario, por escuchar y cantar acerca de los pasatiempos de Krishna - y por la asociación de Gopal Mismo, las gopis y todos Sus otros eternos compañeros de juego - uno mismo se volverá parte del séquito eterno de Krishna, y luego irá a Goloka Vrndavan. Uno no irá directamente. Por consiguiente, todo se armoniza de este modo: primero existe el svarupa-siddhi, y luego, después de abandonar el cuerpo material, viene el vastu-siddhi. El mantra es útil solamente en el sadhana. No hay necesidad de él, en el estado de perfección.

Así que es correcto decir que el mantra Gopal lo llevará a uno a Goloka-Vraja: nos llevará a la entrada, y luego entraremos, y cesarán las actividades del mantra. Ambas ideas en relación con el mantra, son correctas. Pero, nuestro sadhana estará completo solamente con el nama-sankirtan, sin el mantra Gopal y sin el Kama-gayatri?. No, porque mediante el nama-sankirtan solo, no seremos capaces de cantar el suddha-nama, el nombre puro de Krishna. Primero, de la influencia del mantra, vendrá sambandha-jñana, luego sentiremos un sentimiento particular dentro de nosotros, y, finalmente, nuestro eterno svarupa aparecerá.  Después de esto, por quedar profundamente absorto en nama-sankirtan, todo será completo.

Supongamos que estamos cortando hierba, y alguien nos dice, "Por favor, utilicen una cuchilla de oro para cortar la hierba." Utilizaremos una cuchilla de oro para cortar la hierba?. No, una cuchilla de hierro será más efectiva. Similarmente, como nosotros estamos en un estado tan condicionado, también es necesario cantar el mantra Gopal y el Kama-gayatri. En diferentes estados, se necesitan diferentes cosas, pero entenderemos que el nama-sankirtan es la mejor cosa en el sadhana y en la perfección. el mantra Gopal es efectivo solamente en el sadhana, pero no en el estado de perfección. El alma perfecta no lo cantará, porque su trabajo ha sido terminado (completado). Nosotros debemos entender bien este punto: el nama-sankirtan es necesario en el estado condicionado, pero junto con él, debemos cantar el mantra Gopal, el mantra de Mahaprabhu (Gaura-gayatri), y todos los otros mantras que nos han sido dados por nuestro guru. La eficacia de estos mantras es que ellos hacen que surja sambandha-jñana, y el apego al disfrute sensual desaparece.

Cualquiera que sigue sinceramente este método, durante un año, o incluso durante seis meses, verá ciertamente cuál es su resultado. Si el resultado deseado no llega, entonces debe haber algún problema. Quizás la semilla, el mantra, no fue muy potente, porque el dador no era puro, o quizás no estamos cantando de corazón, o estamos engañando de alguna manera. Más bien, debemos cantar, dándole nuestro corazón, con fe profunda y determinación firme.

krsnasya nana-vidha-kirtanesu

tan-nama-sankirtanam eva mukhyam

tat-prema-sampaj-janane svayam drak

saktam tatah sresthatamam matam tat

Brhad-bhag. 2.3.158

De entre muchos tipos del Krsna-kirtan, el kirtan de Su nombre es fundamental. Es considerado el mejor, porque es capaz de otorgar el gran tesoro del amor puro por El, muy rápidamente."

Existen muchas clases de Krsna-kirtan - glorificación de Sus cualidades, de Sus formas, de Sus pasatiempos - pero la glorificación de Su nombre es la principal. Si yo grito, "Ven aquí," quién vendrá?. Muchas personas pueden venir. Si yo describo algunas cualidades de la persona que quiero, aún muchos pueden venir. Pero si yo grito el nombre de la persona específica que quiero (que busco), entonces esa persona vendrá, solamente. similarmente, existe la glorificación de las cualidades, formas, y pasatiempos de Bhagavan, pero para llamar a Bhagavan y para recordar a Bhagavan, el nama-sankirtan de bhagavan, es el mejor. Incluída en este nama-sankirtan estará la glorificación de Sus cualidades, formas, y pasatiempos. De esta manera - "Hey Govinda, Hey Gopinath, Hey Madan-mohan!" - nuestro kirtan debe estar lleno de sus nombres. Y de estos nombres, aquellos que se refieren a la relación de Krishna con las gopis, son los mejores de todos. Si alguien desea alcanzar los pies de loto de Sri Krishna y lograr el prema de Vraja, muy rápidamente, entonces el nama-sankirtan es el mejor método y el más poderoso. esta es la conclusión de Sanatan Goswami, porque si nosotros cantamos el nama-sankirtan con gran sinceridad, entonces surgirá muy rápidamente el Krisna-prema.

nama-sankirtanam proktam

krsnasya prema-sampadi

balistham sadhanam srestham

paramakarsa-mantra-vat

Brhad-bhag. 2.3.164

Se dice que el nama-sankirtan es el mejor método y el más poderoso para alcanzar el tesoro de Krsna-prema, porque como el mantra más supremamente magnético, arrastra a Sri Krsna hacia un sadhaka."

Por lo tanto, a Gopa-kumar se le instruyó que volviera de nuevo al mundo material, en donde su guru lo instruyó sobre el kirtan, y le dió a cantar este mantra:

sri-krsna gopala hare mukunda

govinda he nanda-kisora krsna

ha sri-yasoda-tanaya prasida

sri-ballavi-jivana radhikesa

Brhad-bhag. 2.4.7

Aquí puede surgir una duda. Sanatan Gosvami y Caitanya Mahaprabhu fueron contemporáneos, y en esa época, la prédica del maha-mantra iba adelante. Mahaprabhu había comenzado la difusión específica del maha-mantra en Navadvip, y también en Puri iba adelante. Pero en su Brhad-bhagavatamrta, Sanatan Goswami no escribió nada en relación con el maha-mantra; por el contrario, él dió el mantra que contiene los nombres sri-krsna gopal hare mukunda...., así que debemos creer que él no sabía del maha-mantra?. Cuál fue la razón por la que él no dió el maha-mantra?.

El maha-mantra está especialmente indicado para Kali-yuga, mientras que este mantra del Brhad-bhagavatamrta es para todos los tiempos, como lo son el Gopal-mantra y el Gayatri-mantra.

Pero lo que es más importante, Gopa-kumar tuvo el sentimiento interno de un pastorcillo de vacas, y por eso a él se le dieron nombres más explícitos, tales como "Sri-yasoda-tanaya" y "Nanda-kisora Krsna". Sri Caitanya Mahaprabhu y los Gosvamis cantaron el maha-mantra sabiendo que en definitiva, el único significado del maha-mantra es Sri Radha y Krsna Mismos, pero ordinariamente, uno no vería este significado allí. Ellos lo cantaron con intensos sentimientos de separación, llenos de rasa y de los sentimientos de Vraja. Cualquiera que llegue a conocer este significado, preferirá cantar, definitivamente, el maha-mantra en vez del mantra sri-krsna gopal hare mukunda....Pero como Gopa-kumar apenas era un simple pastorcillo de vacas que no tenía conocimiento del tattva, había sido incapaz de detectar el sentimiento de Vraja en el maha-mantra.

Nosotros no podemos ver una planta o un árbol dentro de una semilla, pero allí están, y un experto puede examinar una semilla, y determinar si producirá una cosa u otra. O si hay dos vasijas de yoghurt, uno puede examinarlas a ambas, y determinar cuál es dulce naturalmente. La vasija de yoghurt que se le ha agregado azúcar, tendrá ligeramente un aspecto (apariencia) que tira a rosado, y solamente debe valer tres rupias por kilo. Por qué?. Porque este yoghurt se ha descremado (se le ha removido la crema), se ha desnatado, y se le ha agregado un poco de azúcar, para darle alguna dulzura artificial.  Pero la otra vasija que solo contiene yoghurt simple y puro, con su propio color blanco y dulzura naturales, tiene el valor de diez rupias por kilo, porque ha sido hecho de pura leche, y, por lo tanto, hay ghee en cada una de sus partículas.

Similarmente, los Gosvamis han examinado los dieciseis nombres en el maha-mantra, han extractado el significado y lo han saboreado. Cuando se canta el maha-mantra, la Deidad que aspiramos servir, se encuentra inherente en los nombres que estamos invocando. Por ejemplo, en "Hare Rama", para nosotros "Rama" significa solamente Radha-raman Krsna, y "Hare" significa Srimati Radhika, la que rapta a Krishna hacia el kuñja (la que hace que Krishna se escabulla silenciosamente hacia el kuñja), la que le dá a El gran placer, y Le sirve con prema-bhava. Cuando cantamos "Hare", estamos llamando exclusivamente a Srimati Radhika. Si alguno recibe esta comprensión de parte de un sat-guru o de un rasika Vaisnava, y canta el maha-mantra lleno de este sentimiento, entonces su svarupa eterno aparecerá muy pronto en su interior. De otro modo, si hemos recibido el mantra de una manera pervertida (torcida), creeremos que su significado no es Sri Radha y Krishna Mismos, sino algo más.

Por lo tanto, en el Brhad-bhagavatamrta, Sanatan Gosvami ha dado el mantra "sri-krsna gopal hare mukunda..., porque esto es necesario para algunos, pero se ha dado el maha-mantra para las jivas de Kali-yuga, ordinariamente, y de acuerdo con las escrituras, siempre se debe adherir y cantar.

CAPITULO CUATRO.

Aunque Gopa-kumar había llegado al Vaikuntha-dham, su corazón no sentía satisfacción allí. Yo tuve recientemente, una experiencia similar, en Bombay. Nosotros habíamos sido invitados a quedarnos en el hogar de un caballero rico allí, y al entrar a su hogar, realmente me sentía perdido en ese lugar. Ellos tenían un piso muy hermoso, que brillaba como un espejo, y yo realmente quedé confundido, exactamente así como Duryodhan quedó aturdido en la casa de asambleas de Yudhisthir Maharaja. Mahaprabhu y Sus devotos no iban a la casa de ningún rey, porque la lujuria de las personas mundanas, puede ser muy contaminante. Al ver su opulencia, comenzaremos a pensar, "Mi hogar debe ser como éste", "Mi asrama debe ser como este." Entonces, siendo incapaces de adquirir tales cosas, se aumentará en nosotros esta lujuria. Por eso nosotros salimos y nos quedamos en el hogar de una familia ordinaria.

Incluso en Bombay, hay personas que tienen miles de lakhs de rupias más ricas que ese caballero quien nos había invitado. Por lo tanto, Qué se puede decir del disfrute disponible en los planetas celestiales?. Nosotros no podemos comprender tal opulencia. si nosotros fuéramos a ir allí, olvidaríamos todas las cosas de este mundo.  Así que si fuéramos a ir a Vaikuntha, qué encontraríamos?. Allí la opulencia es aún mayor (superior). Hay tal abundancia de felicidad allí, que cualquier persona que entre en Vaikuntha, nunca tendrá un deseo de salir. Hay tanta belleza, y nadie se envejece ni se enferma nunca. No hay nacimiento ni muerte, mientras que sí existe en el cielo. Hasta en Mahar, Jana, Tapo, y en los Satya-lokas existe el nacimiento y la muerte, pero no hay rastro de ellos en Vaikuntha. Siempre hay felicidad nueva y fresca, y hay opulencia de la clase más elevada. Inclusive el suelo allí es cinmaya.

kalpa-taravo druma bhumis cintamani-gana-mayi

toyam amrtam katha ganam natyam gamanam api

Brahma-samhita 5.56

Allí los árboles son kalpataru, y la tierra es cintamani-mayi. El agua es néctar, el hablar es cantando, y el caminar es danzando - Tal lugar es Vaikuntha. Pero Gopa-kumar se sintió insatisfecho allí, y Narada le dijo, "Este es un asunto muy grave. Aquí veo que tu rostro está marchito por la preocupación. Cómo es posible esto?. Nadie puede permanecer infeliz al llegar aquí, pero veo que tú lo estás. Qué es - hay algo que te hace falta, o algo más te está haciendo infeliz?. Qué es?".

Tal infelicidad no es sentida por nadie aquí, sino solamente por una persona especial. Si por alguna razón, algunos son infelices aquí, no serán capaces de expresárselo a nadie. Infelicidad tan intensa, no se puede expresar, ni siquiera a su madre, padre, hermano o hermana, sino solamente a un íntimo amigo. El removerá la espina de alguna manera, y entenderá sus sentimientos. Narada puede ver dentro de todas las almas; él lo sabe todo. Con sus ojos cerrados en meditación, él descubrió la razón de la infelicidad de Gopa-kumar, y quedó muy complacido. Por qué es que viendo tanta infelicidad en otro, él quedó complacido?. Existe una historia afín, en relación con ésto.

Cuando Uddhava fué a Vrndavan, vió que Nanda Maharaja estaba lamentándose y llorando por Krishna. Krishna era un hijo tan maravilloso, pero ahora se había ido, dejando a Nanda atrás. Nanda estaba muy infeliz, pero qué estaba pensando Uddhava?. "Hoy somos supremamente afortunados de haber recibido el darsan de una personalidad tan exaltada, que está realmente llorando por Bhagavan."

En el estado de vida materialmente condicionado, cada uno está llorando por sí mismo. Todos por sí mismos. Cuando un hermano muere - por quién está la familia llorando - por el hermano o por ellos mismos? Parece que están llorando por el hermano, pero realmente no lo están. "Si mi hermano hubiera vivido, entonces me habría dado toda clase de ayuda. Ahora estoy indefenso" - acerca de esto es por lo que ellos están llorando. "Padre ha muerto; si él hubiera vivido, entonces todos nuestros deseos se habrían cumplido muy fácilmente". "Mi esposa ha muerto; ella era muy hermosa, y era una magnífica sirvienta. Sentándonos cómodamente, ella nos serviría alimento y agua, y de todo. Ahora se ha ido,"y ellos se han quedado llorando, pero están realmente llorando por la esposa? Realmente están llorando por ellos mismos.

Así que, si en cualquier situación un padre está llorando por un hijo, podemos comprender que realmente está llorando por sí mismo. Pero lo que Uddhava había presenciado, era que Nanda Baba estaba llorando realmente por Krishna, no por sí mismo - tan profundo krsna-prema había en su interior. Nosotros también debemos aspirar a ser un poco de ese modo. Si derramamos una lágrima, al menos una vez, que sea realmente por Bhagavan, entonces nuestras vidas tendrán significado. Pero nuestros corazones todavía no están ablandados, y, por lo tanto, mientras cantamos Harinam, nuestro cabello no se eriza. Mahaprabhu Mismo dijo:

nayanam galad-asru-dharaya

vadanam gadgada-ruddhaya gira

pulakair nicitam vapuh kada

tava nama-grahane bhavisyati

Sri Siksastaka #6

"Hey Prabhu! Cuándo fluirán las lágrimas de mis ojos como olas, mientras canto Tu nombre? Cuándo temblará mi voz en éxtasis y los vellos de mi cuerpo se erizarán?"

Cuál es el significado de bhavisyati? Cuándo llegará esa oportunidad que algún día las lágrimas salgan de nuestros ojos en un contínuo fluir que nunca parará, mientras cantamos Harinam? Cuándo estaremos temblando y sintiendo que nuestro corazón se ablanda (derrite), rodando por el suelo algunas veces, otras riendo, otras llorando, y otras cantando? Uddhava fué testigo de todo esto, y pensó, "Hoy soy tan afortunado de tener el darsan de tan magnífica personalidad. Pero qué diré: "Tú eres la persona más afortunada?" No soy capaz de decir eso. Debo decirle que siga llorando, o debo tratar de consolarlo y decirle que no llore? En este mundo, si un hombre está llorando por Krishna, eso es realmente deseable! Yo también deseo tener esa clase de sentimientos! Si él verdaderamente está llorando en Krsna-prema, es la persona más afortunada, pero cómo puedo decir cualquier cosa? "Llore o no llore" - Yo no puedo decir ninguna de esas cosas. Lo que se puede hacer...."

Por consiguiente, Uddhava no pudo expresarle ni siquiera una sola palabra a Nanda Baba. Viendo el éxtasis divino de Nanda Baba, Uddhava sintió que en ese día su vida se había vuelto exitosa. Y un sentimiento similar entró en el corazón de Narada, al ver la condición de Gopa-kumar. "Tú eres sumamente afortunado. Incluso aquí estás infeliz, porque quieres que Narayan sea Krishna. Tú quieres ir con El para llevar las vacas a pastar, y tú deseas vivir con El. Tú quieres colocar tus brazos alrededor de El y abrazarse como amigos. Tú quieres que Krishna diga, "Hey, Gopa-kumar! Trae las vacas por este camino! Las vacas tienen sed, dáles un poco de agua!", y con gran amor cumplirás la orden de Krishna. Tú quieres que algunas veces Krishna te abrace, y otras

veces abrazarlo tú. Que coman juntos, e incluso con las manos sucias, colocar el alimento en las bocas del uno al otro. Que algunas veces, cuando Krishna esté durmiendo en la cama de Yasoda, llegues a su cabecera con tu cuerpo cubierto  con el polvo de Vrndavan, y decir, `Hey! No duermas ahora! Las vacas han llegado a la puerta! Vámonos! Tú quieres hacer todo esto, y se puede alcanzar muy fácilmente, como un sakha.

"Pero, qué hace Narayan? Cuando tú te presentas ante El, El levanta Su mano derecha para otorgar bendiciones: `Que todo sea auspicioso para tí`. diciendo `Namo Narayan, namo Narayan,`todos 22le están ofreciendo pranams a El. El levanta Su mano y dá esta bendición: `No tendrás temor. toda buena fortuna te asistirá.` Tú quieres correr para abrazarlo, y quieres tocar la flauta con El, pero no eres capaz de hacer nada de esto. Tú deseas dormir por la noche en la misma cama con El, pero mediante la habilidad y el engaño, o mediante algún otro medio, Laksmidevi te saca. Y cuando tú no sales de allí, ella qué hace? Ella llama a los porteros Jaya y Vijaya, y dice, `El no me está obedeciendo`, y te tiene apartado. Y cuando tú cantas, `Sri Krishna! Gopal! Hare! Mukunda! Hey, Govinda! Hey Nandakisora! Hey Krishna! Hey Sri Yasoda-tanaya! Hey Sri Ballavi-jivana! Hey Radhikesa! Ten misericordia conmigo!` y tocas la flauta y expresas un deseo para llevar las vacas a pastar, todos los residentes de Vaikuntha te ultrajarán y dirán, "Hey, qué estás diciendo? Narayan, Prabhu, el Controlador de los controladores de todos los mundos - tú estás llamándolo Gopal y dices que llevarás las vacas a pastar con El? Quieres convertirlo en el guardián de las vacas? Tú dices que El es un ordeñador de vacas, que El es el amante de algunas pastorcillas, y que El es el hijo de un lechero? Dices que entrando juntos en el hogar de un lechero, tú y El robarán yoghurt y dulces? Tú lo llamas un ladrón? Tú lo estás difamando! Tú debes estar diciendo que El es Visnu, quien posee miles de cabezas! Tú debes estar glorificándole en la forma en que El dá bendiciones y buena fortuna a todos. Cómo puedes decir que El es un lechero, un ladrón, y un mentiroso? Tú no debes hacer esto." diciendo esto, todos ellos te harán bromas y se reirán de tí.

"Algunos dicen, `Mi amigo, es verdad que Narayan se convirtió en Krishna, y para su propio placer y la diversión de Sus devotos, El ejecutó algunos pasatiempos, pero esos pasatiempos no son importantes. Este es Vaikuntha, no Vraja. Aquí no debes hablar de tales cosas.`Escuchando esto de ellos, te sentirás avergonzado, una y otra vez."

Supongamos que un pastorcillo, tal como Sridama o Subal, fueran a ir a Dvaraka para ver a Krishna. Ellos verían que Krishna está sentado allí, en la casa de asambleas Sudharma real, como Dvarakadhisa, el Maharaja de Dvaraka. Ugrasena, Vasudeva, y todos los jefes de la dinastía Yadu, están sentados a Su derecha. Garga Rsi y muchos otros sabios importantes, están sentados al frente de El. Sus hijos Samba, Aniruddha, y Pradyumna, están sentados a Su izquierda. Y detrás de una cortina, están Rukmini y Satyabhama, junto con Devaki y las otras reinas. Ahora, si algún gopa-kisora llega ante esa asamblea, cómo aparecerá? Vestido de pastorcillo, con una vara curva en una mano para guiar a las vacas, y una flauta de bambú en la otra. Será el atardecer (será 3temprano en la noche) y habiendo regresado justamente de llevar las vacas a pastar, estará lleno de polvo y con la necesidad de cambiar sus ropas. si él llega a esa asamblea, querrá abrazar a Krishna, pero Krishna solamente se sentará tranquilamente, mirando al gopa solo una vez y no más.

Ese pobre compañero habría venido con expectativas tan elevadas: la expectativa de que Krishna, por Su cualidad de bhakta-vatsalyata (afecto especial por Sus devotos), me llamará para que vaya y me siente cerca de El." Pero eso no sucederá allí. Por el contrario, alguien le dirá, "Mi amigo, camina por aquí." Entonces el pastorcillo vería toda la opulencia de allí y pensaría, "Oh, Mira esta sombrilla, y mira esta camara! Mira a todas estas personas! Luego, él mismo se mirará, sentirá verguenza, y saldrá de allí. En ese lugar, Rukmini y Satyabhama y las otras damas están decoradas con adornos como reinas, por lo tanto, qué sucedería, si una dama ordinaria fuera allá, con flores guñja rojas en su cabello y usando joyas baratas? Es por eso que las gopis nunca van allá, porque no serían respetadas.

Narada estaba pensando, "Este Gopa-kumar tiene una posición tan elevada, que considera que Krishna es su querido amigo, por eso él nunca estará satisfecho aquí en Vaikuntha. Su svarupa no será reconocido aquí; toda su gloria no será realizada." Si alguno de nosotros es alguna vez lo suficientemente afortunado para alcanzar el svarupa de un gopa o de una gopi, entonces si fuéramos a ir al cielo o a Vaikuntha, tampoco nos gustaría allí (tampoco nos sentiríamos a gusto allí). Quizás Narada vendría hacia nosotros, descubriría nuestro estado interno, y él mismo pensaría, "Ella es especial. Ella es una sirviente de Radhika." Pero él no se lo diría a nadie; sólo ofrecería pranam silenciosamente. el entendería, que nuestro svarup no está bien para ese lugar; el guru puede entender siempre. Similarmente, Narada vió el sentimiento de Gopa-kumar, entendió la situación, y quedó muy complacido. Luego, después de pensar qué decir y qué no decir, dijo, "Humm...después de tomarte el pulso, estoy creyendo que la enfermedad que tú tienes, no es una enfermedad ordinaria. El remedio no se puede encontrar en este Vaikuntha; aquí no hay medicina para eso. Y por quedarse aquí, la enfermedad solamente aumentará. Pero ahora te diré cómo se puede curar tu enfermedad. Tú requieres afecto que esté libre de toda restricción. A esto se le llama visrambha-bhava, confianza (intimidad). En Vaikuntha existe solamente sambhrama-bhava."

En el Caitanya-caritamrta (Adi-lila 4.17) se dice:

aisvarya-jñanete saba jagat misrita

aisvarya-sithila-preme nahi mora prita

En Vaikuntha hay prema, pero es debilitada por la conciencia de Su Majestad de los sirvientes de Bhagavan, aisvarya. ellos Le están sirviendo con conocimiento de todas Sus opulencias, y, por lo tanto, están un poquito temerosos. Sri Ramacandra está sentado en un lecho, y Hanuman está sentado abajo. Agachándose, masajeará los pies de Ramacandraji, en días fríos, y cubrirá al Señor con una colcha. El está sirviendo con prema, y Bhagavan está complacido, pero existe un modelo más íntimo de prema que se llama visrambha. El prema de Jaya, Vijaya y de Laksmidevi, no es visrambha; es sambhrama, que significa que ellos son conscientes de su propia insignificancia, y, por lo tanto, se sienten un poquito temerosos. Bhagavan no está plenamente satisfecho por este tipo de servicio, pero si nosotros tratamos de servirle con la modalidad de visrambha en nuestro estado condicionado, será aparadha, aunque está escrito en las escrituras que visrambhena gurau seva - debemos servir al guru en la modalidad de confianza. Aquí el propósito de visrambha es que debemos entender que el guru es un amigo, y servirle, como lo haríamos con nuestra madre, padre, hermano, o amigo.

Cuando un amigo de su familia viene a su casa, a usted no se le tiene que decir, "Su amigo ha llegado; ofrézcale un buen lugar para sentarse, y tráigale algo de beber." Usted lo hará automáticamente. Por consiguiente, un sirviente que es uttama (el más alto), comprenderá los deseos de su guru, y actuará automáticamente para realizarlos, sin recibir ninguna orden específica. Servir sin tener que decírselo - este es un síntoma del sirviente uttama. Alguien que le sirve a su guru despues de que se le dice, es un sirviente madhyama (intermedio). Luego existe un otro tipo de sirviente, a quien el guru dirá, "Vé a buscar a tal y tal Maharaja."

este sirviente responderá, "Pero Guruji, ahora está anocheciendo, y se está poniendo oscuro."

El guru sabe que se está poniendo oscuro, pero él ha dado su orden. "No importa que esté oscuro; vé!"

Entonces este sirviente dirá, "Pero Guruji, hay muchos perros por el camino."

"No importa eso - lleva un palo y vete!"

"Pero qué pasa si voy y Maharaja no está allí; entonces, qué haré?"

Qué puede hacer tal sirviente? De la palabra `sevak` quite la `se` y eso deja `vak. Vak significa una grulla, un devoto hipócrita. La grulla se para en el agua sobre una pata como si fuera un gran devoto renunciante en meditación. Pero tan pronto como pasa un pez nadando, lo agarrará y se lo comerá, para luego volver a su posición. Por lo tanto, el sirviente uttama es un verdadero sirviente, y de una manera general, también podemos llamar sirviente real a un sirviente madhyama; pero el que es argumentativo, no es un sirviente en absoluto.

Si nosotros no entendemos el corazón del guru, entonces cómo entenderemos el corazón de Krishna? Por lo tanto, aquellas personas que desean ir más allá de Vaikuntha, deben servir a su guru con visrambha amor. Si alguien está ocultando alguna cosa a su guru, y su corazón no está abierto ante su guru, entonces, cómo será capaz de presentarse ante Bhagavan? Esta es la misma base del siksa, instrucción: por servirle honestamente al guru, aprenderemos.

Narada observó que, "Este Gopa-kumar es un gran visrambha-sevak, y por eso Vaikuntha no es agradable para él," así que Narada comenzará ahora a explicarle el tattva más elevado. "Mira, aquí en Vaikuntha todo es cinmaya, y aquí Bhagavan tiene miles de formas."

Cuál es el significado? Hay muchas formas de Varaha, muchas formas de Mina, muchas formas de Kurmadeva, de Nrsimhadeva, de Vamana, de Parasurama, y otras más. Generalmente se entiende que existen veinticuatro clases de lila-avatars, pero no hay solamente veinticuatro, existen tantas, que es imposible enumerarlas. Pero una encarnación no es diferente en cualidad, de otra encarnación. Ellas residen en diferentes cámaras (moradas) de Vaikuntha, y todas ellas son eternas. Sí, Bhagavan es uno, pero El aparece, de acuerdo con el grado del bhakti de Sus devotos (de acuerdo con el avance gradual en el Bhakti de Sus devotos). Un mismo Bhagavan será visto diferentemente, según la naturaleza del bhakti de uno.

En las riberas del Yamuna, en Kaliyahrad, en Vrndavan, un sabio, cuyo nombre era Saubhari Rsi, estuvo ejecutando austeridades, durante diez mil años. Pero debido a que Garuda estaba viniendo allí y comiendo pescado, Saubhari Rsi se enojó y lo maldijo. Debido a esta ofensa, surgió el deseo material en Saubhari Rsi. Inmediatamente, mediante su poder místico, asumió cincuenta formas, se casó con las cincuenta hijas de Mandhata Muni, y creó cincuenta palacios con cincuenta jardines. El los arregló de tal manera, que humillarían a Indra-puri, con sus extensas facilidades para el disfrute, y él vivió de ese modo durante los siguientes diez mil años. Todos sus nietos y biznietos habían crecido, y un día, Mandhata Muni llegó allí y dijo, "He vivido sin mis hijas por mucho tiempo, que ellas ahora ni siquiera me recuerdan, y no tienen ningún deseo cualquiera de venir a la casa de su padre. Qué ha pasado?" Luego miró hacia sus alrededores y pensó, "Hay tanta opulencia aquí! Esta es la razón por la que mis hijas no tienen ningún deseo de regresar jamás a visitar mi hogar."

Estas cincuenta formas que Saubhari Rsi asumió, fueron las formas kaya-vyuha. Cuando él levantaba su mano, todas las formas levantaban su mano. En las expansiones kaya-vyuha, si habla la original, entonces todas hablarán. Si él duerme, entonces todas dormirán. Si él se mueve, entonces todas se moverán. Una forma es real, y el resto son copias. Pero las encarnaciones de Bhagavan, no son así. Todas Sus formas son independientes.

Existe una característica especial, en relación con la aisvarya (opulencia) de Dvaraka, y la madhurya (dulzura, melosidad) de Vrndavan. En Dvaraka, Krishna se casa con dieciseis mil reinas. En un palacio, El está jugando dados; en otra parte, El le está dando vacas de caridas a un bráhmana; en otro lugar, El está ejecutando una ceremonia de matrimonio; en otro palacio, El está ejecutando un sacrificio de fuego, y en otros palacios, El está haciendo otras cosas. Todas Sus formas parecen las mismas como Su forma original, y no hay diferencia en cualidad entre Ellas. Por consiguiente, aquí, mediante aisvarya, Krishna se ha manifestado en muchísimas formas diferentes, pero todas Ellas son una, puesto que todas son omnipotentes, y todas están llenas de todas las opulencias. cada reina está cocinando y ofreciéndole preparaciones, y en un palacio, El está comiendo dahl y puri; en otro palacio, El está comiendo una preparación de arroz; en otro palacio, El está comiendo sabji; en otro palacio, El está comiendo pakoras; y en otro palacio, El está comiendo arroz dulce. Mediante el aisvarya, como el poseedor de todo el sakti, Krishna se expande en Dvaraka, en muchísimas formas, y todas las formas son reales e independientes.

Pero qué pasa en Vrndavan?. No es una tierra de aisvarya, opulencia. Allí, por encima de la opulencia, está madhurya, dulzura (melosidad). Cómo adquiriremos una buena comprensión de esto? En Vraja no solamente existen dieciseis mil gopis, sino millones; y en medio de cada dos gopis, hay un Krishna, o en medio de cada dos Krishnas, hay una gopi. Así parece. Aquí no debemos ni siquiera imaginarnos que esto se hace por medio de isvarya; es madhurya. Cuál es el significado de madhurya? Aquello que es adecuado para Sus pasatiempos, en la forma humana, nara-lila. Y aquello que se opone al nara-lila, es aisvarya. Por ejemplo, al ver la Forma Universal de Krishna, Arjuna quedó perplejo, y dijo, "Por llamarte `amigo`, he cometido una gran ofensa. Nunca Te volveré a llamar `amigo` en el futuro, y nunca volveré a permitir que seas el conductor de mi carroza. He cometido una gran ofensa." Esto fue aisvarya-buddhi, conciencia de la majestad de Krishna, y no era apropiado para el nara-lila.

Después de presenciar a Krishna matando a Kamsa, Vasudeva y Devaki olvidaron alimentarlo a El amorosamente, con leche. Esta es otra clase de sentimiento que no es adecuado para el nara-lila de Krishna, y por lo tanto, es aisvarya. Pero en Vrndavan, cuando Krishna levantó la pesada Colina de Govardhan, Yasoda sintió orgullo y pensó, "Hoy nuestro hijo levantó a Govardhan!", pero el sentimiento de que Krishna era su hijo, no la abandonó. Krishna exhibió Su opulencia de ser omnipotente para levantar a Govardhan, pero el sentimiento de que Krishna era su hijo, nunca abandonó su corazón, y ella simplemente pensó, "Nuestro hijo es tan fuerte, que no existe nadie en el mundo entero, más fuerte que El!"

Confundidas por la separación divina, las gopis estuvieron hablando con una abeja: "Hey, mensajera, nosotras nunca tendremos una relación íntima con Krishna, porque El es muy pícaro, un gran mentiroso y muy engañador. Nosotras nunca confiaremos en El, y nunca seremos capaces de establecer ninguna amistad con El. Por qué? El es Bhagavan, no es cierto? Paurnamasi nos ha dicho que El es Bhagavan, y nosotras tenemos fe en eso. En Su nacimiento previo, El fue Rama. Ahora El ha aparecido con una tez oscura y hermosa; eso no ha cambiado. Se supone que El es un gran renunciante, y que nunca es controlado por una mujer, sin embargo, vencido por una mujer, se fue al bosque con Su esposa. El tenía todas las marcas de un sadhu y usaba el vestido de un sadhu, y, no obstante, se fue al bosque con Su esposa. Su esposa dijo, `Arya-putra`, hay un venado tan hermoso como el oro; por favor, cógelo por mí, y luego lo llevaremos a Bharat. Si no lo puedes agarrar vivo, entonces, después de matarlo con Tu flecha, haremos una hermosa silla con su piel, que sea adecuada para el trono del rey. Sentándose en ella, Bharat estará sumamente complacido, y en el futuro, Tú también te sentarás allí`. "Laksmana dijo enseguida, `Esa forma de venado es la maya de un raksasa: por favor no vayas,` pero Rama no hizo caso a (no respetó) lo que Laksmana dijo. El dijo que nunca sería controlado por una mujer, sin embargo, las palabras de quién, El respetó? Las de Su esposa, y El quedó bajo su control. Esa es la clase de persona que El es. Luego otra mujer vino,y El le cortó la nariz y las orejas! Ella vino pidiendo prema y preparada para darle todo - existe alguna falta en eso? Rama parecía poseer toda la belleza de los tres mundos, así que, considerando la naturaleza general de la clase femenina, ciertamente que no hubo falta en ella!, pero, El qué hizo? Cortó la nariz y las orejas de ella! Y El mató a Vali (el hermano de Sugriva) desde una posición oculta, en lugar de pelear directamente en frente de él. "Nosotras también nos enteramos de lo que El le hizo a Bali Maharaja. Como Vamanadeva, El pidió tres pasos de tierra, y Bali estaba preparado para darla. Entonces el asumió una forma gigantesca y arrebató todo. La hija de Bali dijo, "Esta no es la misma forma en la que Tú le habías pedido los tres pasos de tierra, así que no te la daremos!` Luego Bali dijo, `Está bien, que sea,` pero su hija le dijo a Bhagavan, `No! Te mataré! Te daré veneno y Te mataré!, y por eso ella vino más tarde como Putana, para hacer justamente eso. Al principio, estando atraída por Su belleza, ella deseó tenerlo como su hijo; pero al ver Sus formas tramposas, ella entonces quería matarlo. Podría echársele la culpa a ella? Luego Vamanadeva ató a su padre, incluso después de que El había arrebatado todo lo que vino a cubrir la medida de Sus tres pasos, exactamente así como un cuervo que arrebata un fragmento de alimento y luego patea el canasto del cual lo obtuvo! Por consiguiente, no podemos ciertamente estar de acuerdo con Krishna."

El significado de lo que ellas estaban diciendo, es que ellas sabían que El era Bhagavan, porque ellas tenían fe en lo que Paurnamasi les había dicho. Pero a pesar de saber que El era Bhagavan, Sus pasatiempos en la forma humana, eran aún los más queridos para ellas, y ellas quedaron sumergidas en ese sentimiento. En la confusión del amor espontáneo, ellas estaban diciendo que nunca serían capaces de tener una relación íntima con El - este es un ejemplo de madhurya-bhava.

En Vrndavan, pareció que Krishna se expandió en millones y millones de formas durante el rasa-lila, pero realmente El no asumió más formas. Srila Visvanath Cakravarti Thakur ha explicado en su comentario sobre el Bhagavatam, que solamente hubo la única forma original de Krishna, y El danzó con tanta velocidad y destreza en la arena de rasa, que El algunas veces aparecía aquí, otras allá, y por eso cada gopi pensaba que "El está danzando solamente conmigo." Pareciendo como una vara que está ardiendo en una punta y siendo ondulada en un círculo, El se movía entre ellas, en formación circular del rasa-lila, a una velocidad y destreza inconcebibles.

Nosotros hemos visto danzar a actores, en nuestra aldea cerca a Varanasi, quienes actuaban por cuatro o cinco mil rupias. Uno de estos bailarines amontonaba vasija tras vasija, con platos entre ellos, en su cabeza, y encima de todo, había un plato con muchas velas. Y danzando de tal manera que ni siquiera un recipiente se caía, él se movía con tanta velocidad, que era increíble. Por lo tanto, si un hombre ordinario puede danzar de este modo, entonces, cómo puede danzar Krishna? El mismo Krishna idéntico estaba danzando al mismo tiempo, entre millones de gopis, con velocidad y destreza inconcebibles. Esto es madhurya: lo que es apropiado para el nara-lila, Sus pasatiempos de la forma humana. El asume formas separadas en Dvaraka por aisvarya, pero en Vrndavan no era kaya-vyuha - no encarnaciones, no expansiones - pero el único Krishna moviéndose entre las gopis, haciendo pensar a cada gopi, "El está bailando solamente conmigo."

Este madhurya no está presente en Vaikuntha, por eso Gopa-kumar no estaba satisfecho allí. Por consiguiente, después de tomarle el pulso, Narada dijo, "Es una gran cosa que tú deseas; por eso debo ayudarte a entender los puntos más elevados del tattva. Para ir a Goloka, es necesario saber todo esto."

CAPITULO QUINTO.

Vaikuntha es una tierra expansiva. Incluídas en Vaikuntha están Ayodhya, Jagannath Puri, Dvaraka, Mathura, Vrndavan, Govardhan y Radha-kunda. Allí, no solamente reside Krishna, sino millones y millones de encarnaciones de Bhagavan. En los cuatro yugas, en un manvantar, en las dos secciones de cincuenta años en la vida de Brahma, Bhagavan desciende de una u otra forma. Sus devotos, al alcanzar la perfección, van a vivir con El, de acuerdo con sus propios sentimientos específicos, en una sección particular de Vaikuntha, recibiendo el darsan de su Señor favorito y sirviéndole allí.

El sol se refleja en cualquier cosa que actúa como un espejo, pero el sol y el reflejo no son uno. Bimba significa el sol, y pratibimba significa su reflejo que ilumina (brilla) en otro mundo. No son uno, pero existe alguna similitud entre ellos. Sin embargo, distinto al sol, existen muchas encarnaciones de Bhagavan, y todas y cada una de las encarnaciones, es directamente Bhagavan Mismo, y todas son completamente saccidananda. En Vaikuntha, Bhagavan no está situado en las expansiones kaya-vyuha; por el contrario, El está situado en muchas diferentes formas, en unidad cualitativa, para cumplir los deseos de Sus devotos. En el Ramayana y en otras escrituras, se dice que Bhagavan es uno, y de acuerdo a la forma por la que el devoto está rogando (orando), El asume una encarnación, ya sea como Nrsimha-avatar, Kurma-avatar, Vamana-avatar, Hayagriva-avatar - tantas encarnaciones. Bhagavan puede venir en muchas formas. Algunos dicen que, originalmente, Bhagavan no tiene forma,  y que cuando alguien de este mundo, lo invoca, entonces de acuerdo con ese sentimiento particular de la persona, El toma una forma correspondiente, y aparece en este mundo. Pero esta idea es incorrecta. todas Sus formas son verdaderas y eternas, y cuando los devotos lo invocan por el nombre de una forma específica, entonces El desciende en esa misma forma. todas las escrituras declaran esto, y están completamente libres de cualquier defecto.

Existen aquellos que adoran a Laksmipati Narayan, con mantras tales como om narayanaya namah, y om namo bhagavate vasudevaya. Dhruva lo hizo, y logró la perfección, por esto. Algunos cantan om varahaya namah, para adorar a Varaha en Navadvip-dham, otros cantan om nrsimhaya namah, u otros mantras de Nrsimhadeva, y al lograr la perfección, esos devotos irán a Vaikuntha, pero a una morada especial en Vaikuntha. Cómo está situado allí Narayan? En un lugar, en Su forma de Nrsimha, y en otro lugar, en Su forma de Varaha. Cuando hay una necesidad en este mundo, por la presencia de una forma particular, entonces El desciende en esa misma forma. Por ejemplo, cuando Krishna viene, el viene sosteniendo la flauta, como Nanda-nandan. el nunca cambia Su forma. El permanece en una forma, sin embargo cambia los aspectos secundarios de Sus pasatiempos, en una manera especial. Su ejecución del rasa-lila con las gopis, y Su juego como un niño en la casa de Nanda - estos pasatiempos son eternos, pero El puede cambiar el matar a Kamsa. En vez de Kamsa, puede ser Jarasandha u alguna otra persona. De acuerdo con la necesidad del momento, se pueden cambiar los pasatiempos secundarios, pero el lila eterno, permanece el mismo.

Aquellos que adoran a Narayan, irán a Vaikuntha, pero a cuál cámara (morada) de Vaikuntha? A la morada específica, en donde Laksmi y Narayan residen. Alguien que canta japa del mantra Nrsimha, también irá a Vaikuntha, pero a una morada especial en donde existe solamente el bhajan de Nrsimhadeva. el nunca verá a Rama o a Narayan. Hay diferencias en los pasatiempos de Nrsimhadeva, Varaha y Kurma, pero en el tattva, Ellos no son diferentes. 

Antes del advenimiento de Vamanadeva, los semidioses adoraron una forma especial de Visnu con cuatro brazos, que estaba establecida en el cielo para el puja de ellos. Cuando se creó una circunstancia especial, entonces Vamanadeva tuvo que venir, en una forma especial, para quitarle todo a Bali Maharaja. En esa época, la madre de los semidioses, había ejecutado alguna tapasya, y por esa razón, El vino. Por lo tanto, Vamana ejecuta pasatiempos que son diferentes del Visnu de cuatro brazos que está siempre presente en el cielo, pero en el tattva Ellos son uno. Vamana es un poquito diferente de Visnu, en que en los pasatiempos de Vamana, hay alguna decepción y también la donación de alguna buena y especial fortuna. Eso dió la impresión de un hurto, pero hubo tanta amabilidad y tanto bhakta-vatsalyata (afecto especial por Sus devotos) en ello. el aumentó las glorias de su devoto. El colocó a Bali Maharaja en dificultad, para inmortalizar su nombre en todos los tiempos. Si Vamana no hubiera venido, quién conociera el nombre de Bali? Por eso él fue puesto en dificultad. El vino en una forma muy hermosa, para proteger a Sus devotos. Parece que El vino para proteger a los semidioses, y para engañar a los demonios, pero no; realmente El los benefició a ambos. En realidad, Bali Maharaja recibió más beneficio que los semidioses. Los semidioses no consiguieron ningún beneficio especial, pero Bali Maharaja sí. Vamana le quitó a Bali Maharaja, el deseo por el disfrute material, y le dió bhakti, pero El no le quitó a los semidioses, la facilidad por el disfrute; por el contrario, El la proporcionó, al regresarles su reino. Por lo tanto, con quién fue El más amable? Pero nosotros deseamos y oramos como Indra, "Oh Prabhu, por favor, no nos quites nuestro disfrute material! Sé misericordioso de este modo, y haz que nuestras vidas sean abundantes. Mi hijo, hija, dinero, y esposa - por favor, no te los lleves! Yo haré bhajan, y ellos también permanecerán conmigo."

Pero algunos oran, "Prabhu, llévate todo esto, por favor, y dame amor puro a tus pies de loto." Cuál de estos es correcto? Si en ambas manos hay un laddu, desearás ambos o solamente uno? Si Bhagavan dice, "Muy bien, recibe la felicidad del disfrute material, y junto con eso, también recibe amor puro por Mí," y El los coloca a ambos en nuestras manos, nosotros ciertamente tomaremos el disfrute material y no el bhakti. Pero si nosotros realmente deseamos prema, entonces este espíritu de disfrute debe ser erradicado. De otra manera, habrá engaño y decepción en nuestro bhakti. Pero el 99% de la gente en este mundo, lo desea de este modo: "Nuestro disfrute material debe permanecer intacto, nuestra familia debe permanecer, nuestro dinero y alimento apetitoso deben permanecer, nuestro negocio debe marchar maravillosamente, y junto con todo esto, tendremos bhakti."  Por lo tanto, Prabhu dice, "Muy bien." Pero El les dá solamente bhakti ordinario que acompañe su disfrute material.

Bhagavan dá a los semidioses la responsabilidad de proteger al mundo, pero el mundo material es temporal. El dice, "Hagan este servicio por Mí" y les dá sus puestos, pero luego, algunos de ellos piensan, "Me he convertido en el maestro de los tres mundos. Prabhu me ha dado esta posición, y ahora soy el maestro de todo el brahmanda." Ellos no entienden que esto es realmente un obstáculo para el bhakti. Por eso El puso esta misma tentación en las manos de Indra, y apartó esa misma tentación de Bali Maharaja, dándole, al contrario, bhakti puro. Mucha gente no entiende que esta es una actividad especial de misericordia que El hizo por Bali.

Asumir una encarnación en este mundo y ejecutar pasatiempos tan hermosos, es algo que Narayan no hará. La forma con cuatro brazos que está presente allá en el cielo, no hará esto. Narayan nunca engañará como lo hizo Vamana. el también otorgará prema, pero El Mismo no permitirá que sea considerado como un engañador. Vamana engañó según la visión de gente ordinaria. el pidió tres pasos de tierra, luego alargó muchísimo Sus pasos, y robó todo. Vamana ejecutará pasatiempos tan variados, e incluso puede ser visto como un engañador, pero Narayan nunca hará esto. Por consiguiente, de este modo existe singularidad en los pasatiempos de Rama y de otras encarnaciones de Bhagavan. En el tattva, ellos son uno, pero en Sus pasatiempos y rasa, y en Sus tratos afectuosos especiales con Sus devotos, habrán algunas diferencias.

Se dice en las Escrituras, que hay una disolución final, cuando las dos secciones de cincuenta años, en la vida de Brahma, han terminado. Junto con Brahma, la naturaleza se sumerge en Garbhodasayi Visnu. Entonces El también desaparecerá, y todo se sumergirá en Karanodasayi Visnu. Por lo tanto, muchas jivas se sumergirán en ese momento, en los miembros de Visnu, y aquellos que estén liberados, irán a Vaikuntha con Brahma; los otros volverán a tomar forma corporal, y regresarán a este cakra (ciclo) de maya. En ese tiempo tiene que verse a Maha-Mina, la encarnación de pez.

Después de que Markendeya Rsi había estado ejecutando austeridades durante un largo tiempo, un día se estaba bañando en el Ganga, y un pescadito entró en su kamandalu. El lo llevó a su casa, y entonces el pez dijo, "Rsiji, Yo he entrado en tu kamandalu, pero aquí no hay espacio para Mí. Por favor, colócame en una cantidad más grande de agua."

Entonces Markendeya miró y vió que realmente el pez había crecido más. Así que colocó al pez en un pequeño estanque, pero, después de algún tiempo, el pez se le apareció en un sueño, y le dijo, "Rsiji, estoy tan grande ahora, que no puedo continuar permaneciendo en este estanque." Entonces Markendeya sacó al pez y lo puso en el río, pero el pez volvió a crecer en el río, y dijo, "Tampoco puedo quedarme aquí. Por favor, colócame en el océano."

Mediante su poder yóguico, Markendeya puso al pez en el océano. Luego vió en un sueño, que iba a haber una disolución causal, como la del final del día de Brahma. La disolución final llega al término de los mil años de Brahma, pero éste y el que viene al final de su día, pueden ser llamados nitya-pralaya.

El pez dijo, "El agua estará subiendo, y Yo vendré a tí. Tú debes recoger semillas de todas las cosas que existen en el mundo - semillas de vegetales, una semilla de mango, una semilla de mostaza, todo. Luego debes recoger dos de cada especie de aves y de animales, y debes estar listo para atar un bote fuerte en Mí, en la mañana, cuando Yo llegue."

Markendeya hizo los arreglos durante la noche. El construyó un bote fuerte, con una soga atada a él, y puso dentro de él, todas las semillas de todas las cosas vivientes. Cuando estuvo listo, vío que todo el universo estaba siendo inundado con agua corriente, y no se podía ver nada. El agua iba subiendo lentamente, y cubría gradualmente, todos los lugares altos. El pez había asumido una inmensa forma, con dos cuernos, y El dijo, "Ata el bote a Mis cuernos." Así lo hizo el rsi, y Maha-Mina los llevó a todos sobre el agua.

Esta disolución dura toda una noche de Brahma. El rsi estuvo todo el tiempo sin comer ni beber, y no pudo encontrar un lugar para descansar. El estuvo muy infeliz pensando, "Qué clase de vida es esta?"

Ellos llegaron eventualmente a Prayag. Allí Markendeya pudo ver solamente un árbol baniano, y nada más. En la cima del árbol, había solamente una hoja, en donde Vatsayi Visnu estaba durmiendo y ejecutando el pasatiempo de chupar Su dedo. el miró hacia el rsi muy misericordiosamente, y lo consoló, y transmitió sakti en su interior. El hizo un arreglo para que comiera y bebiera, y luego dijo, "Esto acabará dentro de pocos días, y tú volverás a ser un prajapati, y toda la creación volverá a tomar lugar (suceder) de Brahma."

Este es un Mina-avatar. este Mina-avatar reside en Vaikuntha, y cuando surge la necesidad, El viene a este mundo. Su tattva no es diferente de Narayan. Sus pasatiempos son variados, pero en el tattva, Ellos son uno.

Otra encarnación de Mina, protegió a los Vedas. Los demonios habían robado los Vedas y los habían echado en el agua de la disolución, y los Vedas habían desaparecido. La tendencia de los demonios es ser sumamente destructivos, y ahora vemos también que los sastras Védicos están desapareciendo lentamente. Si la gente no los respeta, qué sucederá? Desaparecerán lentamente. Los Vedas no permanecerán, uno no será capaz de encontrar el Bhagavatam, y todas las pláticas tan espirituales desaparecerán. La modalidad de Vrndavan y de Mathura cambiarán, y después de algún tiempo, los hombres también cambiarán. Ellos no respetarán a los sadhus ni a los santos, ni respetarán el Gita ni el Bhagavatam. Los Vedas habían desaparecido de este modo, y para protegerlos, apareció otra encarnación Mina.

Esta encarnación Mina salvó a Satyavrata Muni, quien en esa época había ofrecido una oración conocida como la Damodarastaka. Llevando consigo muchas cosas, él permaneció en el océano durante mucho tiempo, y los Vedas y las escrituras fueron guardados en su corazón. La disolución finalizó de nuevo, y la creación tuvo lugar otra vez, en las cuatro direcciones. Así que no existe solamente una encarnación Mina, sino muchas. En Vaikuntha también, hay diferentes moradas cámaras) adecuadas para Sus devotos particulares, y el Señor adorable de Satyavrata Muni, es esta encarnación Mina particular.

También existe la encarnación de Kurma-avatar. En el momento de batir el océano de leche, los demonios y los semidioses se reunen y se ponen de acuerdo en que todo el producto de la batida se debe distribuir. Visnu, les dió algún consejo, a través de Brahma; de otro modo, nada se habría producido. ellos tomaron la decisión de batir el océano, y en su centro, colocaron la Montaña Mandara. Pero no había base para ella, por lo tanto la montaña se hundió. ellos pensaron, "esto será muy difícil. Cómo la sacaremos del océano?. Cómo encontraremos una base sobre la cual batir?"

Así que ellos adoraron a Visnu, y El vino en la forma de una tortuga, Kurma. Para la buena fortuna de ustedes, aceptaré la forma de una tortuga. Pongan la Montaña sobre Mí, enrollen a la serpiente Vasuki a su alrededor, y luego batan."

Ellos colocaron la Montaña sobre Visnu, quien estaba debajo en la forma de una tortuga, y enrollaron al rey de las serpientes Vasuki, a su alrededor. En una dirección estaba la boca de Vasuki y en la otra dirección, estaba su cola. Los semidioses le dijeron a los demonios, "En vista de que nosotros somos mayores que ustedes, tomaremos la dirección de la cabeza. Somos dignos de más respeto que ustedes."

Los demonios contestaron, "Nosotros no les daremos este respeto! Nosotros tomaremos la dirección de la cabeza. La cola es inferior; no la cogeremos!" Por consiguiente, los demonios exigieron el lado de la cabeza, sin comprender el engaño de los semidioses. Pero los semidioses insistieron, "Ustedes son nuestros hermanitos, los hijos de Diti.  Por lo tanto, de todo lo que es producido por la batida, tomaremos primero, y ustedes tomarán el remanente. Y puesto que somos mayores que ustedes, tomaremos la dirección de la cabeza de Vasuki."

Pero los demonios fueron inexorables. "No! No puede ser así!. Nosotros somos superiores! Qué es esto, que somos menores?. Nosotros somos superiores, y tomaremos la dirección de la cabeza."

Realmente los semidioses querían coger la punta de la cola, porque ellos sabían que en la mitad de la batida, durante el silbido de la serpiente, saldrían veneno mortal de su boca. Pero los demonios ignoraban esto. ellos agarraron rápidamente la punta de la boca, y mientras hacían un gran esfuerzo por batir, se hizo muy caliente, (hizo mucho calor), se produjo veneno de la serpiente, y ellos se quemaron. Ellos pensaron, "Los semidioses nos han engañado! Muy bien; la próxima vez, entenderemos todo. Haremos exactamente lo contrario de lo que ellos digan."

Mientras ellos batían el océano de leche, se produjo el primer veneno, luego Laksmidevi apareció, luego se produjo néctar, Dhanvantari apareció, se produjo el elefante blanco de los semidioses, se produjo un caballo, y muchas otras cosas maravillosas. Cuando Laksmidevi apareció, ella miró alrededor y se preguntó, "Con quién me casaré?" Ella empezó a considerar, y sintió que todos los que ella veía, estaban llenos de faltas. Ella los vió a todos - incluyendo a Brahma - y los rechazó a todos. finalmente llegó Visnu allí, y ella puso la guirnalda alrededor de Su cuello, y se casó con El.

Mientras la batida seguía sucediendo, Kurma tuvo una sensación de rasquiña sobre Su espalda, y el movimiento de la batida de la inmensa montaña, calmaba su rasquiña. en ese momento, Su respiración creó las olas bajas y altas del océano. Algunos dicen que la causa de esto es la influencia de la luna, pero la causa dada en las escrituras, es correcta.

Otra encarnación Kurma apareció en otro yuga o manvantar, para sostener el planeta tierra en toda su duración. estas son dos encarnaciones Kurma separadas.

Según Varahadeva, había solamente agua, antes de la creación. Brahmaji oyó un sonido, indicando que él debía efectuar tapasya, austeridades. Después de esto, él encontró a Narayan y escuchó  el catuh-sloki del Bhagavatam, y fue empoderado para crear. Pero para la creación, debe haber una base, y en ese tiempo no había ninguna base, porque la tierra estaba sumergida en el agua. Por lo tanto, Varaha, en la forma como la de un gorgojo sumamente pequeño, salió de la nariz de Brahma, e inmediatamente dobló su tamaño. Luego, cuando estuvo a cierta distancia, El asumió una forma tan grande, que llenó todo el cielo, y saltó directamente al océano, con Su trompa y Sus pies dirigidos hacia abajo. Se produjeron olas tan violentas, que llegaron incluso hasta el cielo y hasta Brahmaloka, y el agua fue dispersa en todas las direcciones. Cuando Varahadeva llegó a Rasatala, llevó la tierra en Su trompa y la estableció sobre el agua. esta es una encarnación Varaha.

También existe otra encarnación Varaha, quien descubrió que cuando El fue a Rasatala, Hiranyaksa estaba allí esperándolo. Hiranyaksa había estado buscando a su igual en rimbombancia (heroicidad), y le había preguntado a Narada en dónde podía encontrar a dicha persona. A él se le dijo que fuera a Varunadeva, quien le dijo, "Sí, tú encontrarás a un oponente adecuado, y El te volverá pedazos (te pulverizará)."

"Quién es esta persona?"

"Visnu."

"En dónde lo puedo encontrar?"

"El está en todas partes, pero encontrarle, es sumamente difícil. Cuando lo encuentres, El destruirá tu orgullo."

A Hiranyaksa se le dijo que si él vá a Rasatala en el tiempo de la disolución final, encontraría allí a Visnu. El llegó allí primero, y estuvo esperando allí durante mucho tiempo, sumergido en el agua. Varaha finalmente llegó allí, y cogió la tierra en Su trompa, exactamente así como un elefante enorme sostiene una pequeña flor, o así como alguien que sostiene una semilla de mostaza; fue tan fácil para El. el estableció la tierra encima del agua, y luego se volteó a pelear con el demonio. Ellos pelearon durante miles de años, y al final, Varaha mató a Hiranyaksa con Su mazo, destruyendo de ese modo su orgullo. Luego El desapareció. estas son dos encarnaciones Varaha separadas. Una es blanca, la otra es negra.

Otra encarnación es Yjña Varaha. En cada uno de Sus poros, hay millones de brahmandas, y El acepta los resultados del sacrificio. Por Su misericordia, la Tierra escuchó los Puranas - los mismos escritos por Vyasa - así que de esto, podemos entender que los Puranas son eternos. Los devotos oraron a este Varaha, porque la superficie de la Tierra estaba demasiado áspera, y ellos eran incapaces de hacer ningún cultivo (incapaces de cultivar). No retenía agua, y la gente no podía vivir sin granos y sin agua. Por lo tanto, Varaha, siendo misericordioso, se encarnó, y con Sus dientes arrancó grandes montañas y suavizó la superficie de la Tierra. Esta es la naturaleza de un jabalí, que él cava con su trompa. Después la Tierra lució como si hubiera sido arada. En ese tiempo, la Tierra personificada, asumió la forma de una jabalí hembra. Su nombre era Dhartri-devi, y ella era la sakti de Bhu-devi. Visnu asumió la forma de un jabalí, así que ella llegó a ser una jabalí hembra, y de ellos nació Narakasura. Su nombre originalmente fue Dhartri-nandan, no Narakasura, pero incluso un caballero se volverá malo, como resultado de caer en mala asociación. Así como por la compañía de un sadhu, uno se vuelve bueno, por la mala asociación, uno también queda degradado. Si existe un simple papel, uno puede escribir pésimamente en él, o puede escribir maravillosamente sobre él. El corazón es como este simple papel. Cuando uno logra la compañía de un sadhu, puede que el sadhu ni siquiera diga nada, pero si solo vamos y nos sentamos allí, las ondas del sentimiento en el corazón del sadhu, exactamente como el viento, traerán automáticamente la buena fortuna a la vida de uno. Al simplemente ir y sentarse cerca de él, sus pensamientos fluirán hacia tí, y te influenciarán.

Cuando el incienso está quemando, le salen círculos de humo; pero si no hay viento, irá la fragancia de aquí para allá? No lo hará. Pero, por la influencia del viento, la fragancia se esparcirá en poco tiempo por todas partes, y puede entrar en las narices de miles de personas. Alguien que tiene pensamiento trascendental, que ejecuta bhajan, que es un verdadero santo - no emana similarmente ondas de auspiciosidad? Ciértamente que sí. De esta manera, en el asrama de Agastya Rsi, serpientes, mangostas, tigres y venados estuvieron viviendo juntos pacíficamente, por su influencia. Si uno permanece en la compañía de gente malvada, su maldad surge y lo arruina. Pero por vivir en la compañía de de un santo, aunque él no diga nada, sus pensamientos lo influenciarán. Sin considerar si alguien desea la luz del sol o no, si se sienta al frente del sol, los rayos del sol caerán sobre él. La naturaleza del sabio es de este modo; el beneficio le llega a uno automáticamente. Aún si el sadhu no habla, siéntese cerca de él, y se purificará inmediatamente, y su bhava surgirá gradualmente en usted. Si un hombre se sienta allí, y su conciencia no cambia, debe haber alguna razón para ello. Significa que él ha permanecido demasiado en mala compañia, y su comportamiento se ha vuelto como la de ellos. Y qué es mala asociación?. La peor de todas las malas asociaciones es alguien que tiene un corazón maligno, quien es intencionalmente malvado. Si uno se asocia con dicha persona, su influencia será muy fuerte sobre uno. No te asocies con nadie que tenga un corazón perverso;

permanece en la compañia de un verdadero sadhu.

Supongamos que hay dos ladrones. Uno viene de afuera, y se lleva nuestro dinero, reloj, equipo de sonido, esto y aquello; y otro, que "nos ama mucho", dice, "Mi querido amigo, tú no tienes que hacer bhajan! pasa tu vida con nosotros y compartiremos ese amor del cual se canta en poesía, y teniendo tal amor, olvidarás todo acerca de Bhagavan." El primer ladrón solamente se ha llevado nuestro dinero y nuestras posesiones materiales, por lo tanto, de entre ellos, quién es más peligroso? El que no siente la nacesidad de amor por Bhagavan, por el bhakti - hace el mayor daño. El otro se ha llevado nuestras posesiones, pero todavía queda nuestro deseo por el bhakti; por consiguiente, él realmente ha hecho el trabajo de un amigo. Pero aquel que roba nuestro deseo por el bhakti es nuestro enemigo más grande, y puede ser llamado un enemigo en el traje de un amigo (bajo la apariencia de un amigo).

La asociación es lo que dá bhakti a cualquier corazón, y aquello que puede hacerlo desaparecer. Es la causa de nuestra atadura o liberación. Nosotros nos volveremos justamente como aquellos con quienes conservamos la compañía, así que por consiguiente, la mala asociación es el enemigo  más poderoso de nuestros corazones. Incluso por conservar mala compañía, el hijo de Bhagavan y la Tierra personificada, se volvieron pecaminosos. De quiénes eran las compañías que él mantuvo?  De duryodhan, Sakuni, Kamsa, Jarasandha - tantas personas que estaban en contra de Krishna, y todas eran ateas. El tomó la asociación de todas estas personas, y luego trató de darle problemas a Bhagavan. Por lo tanto, él llegó a ser conocido como Narakasura.

En total, existen cinco encarnaciones Varaha, mencionadas en las escrituras. Todas Ellas residen en Vaikuntha, y cuando una de Ellas se necesita en este mundo, El viene y le da el darsan a Sus devotos, en esa misma forma. Después de que esos devotos alcanzan la perfección, también van a Vaikuntha, para servirle directamente allí.

También hay diferentes encarnaciones de Nrsimhadeva. Una encarnación mató a Hiranyakasipu y protegió a Prahlada. Otra es matrcakra-pramatta. Matrcakra significa aquellas mujeres que son nocivas para el bienestar del mundo. Cuando aumentó el poder de ellas, Nrsimha Bhagavan apareció, para vencerlas. Otra encarnación vino en la forma de un gato, y ejecutó muchos pasatiempos diferentes; El también venció a demonios y protegió a los devotos.

En el Sur de la India, hay una Deidad llamada Jiyar Nrsimha, y otra llamada Pana Nrsimha. Ellas son encarnaciones separadas. Aparecen en diferentes kalpas, y hay diferencias en Sus pasatiempos. Una vez existió un jabalí salvaje en un reino, en donde habían montañas y bosque, en todas las direcciones. En ese lugar estaba un granjero, quien era un gran devoto. El estaba sembrando maiz, y todos los días, este jabalí venía y se lo comía, y destruía su cosecha. El estaba inquieto porque su campo estaba siendo destruído, por eso construyó una plataforma en la mitad del campo. el pensó que se sentaría allí durante la noche, y vigilaría a ese jabalí. Esa noche, el jabalí vino y volvió a destruir todo, entonces el granjero, cogiendo una vara, se bajó de la plataforma y lo persiguió. El jabalí corrió con el granjero siguiéndolo detrás, y al poco rato, el jabalí se detuvo sonriendo, y se levantó exhibiendo la forma de Nrsimhadeva. "Yo he hecho esto, con el fin de darte Mi darsan misericordiosamente. Ahora puedes ofrecerme maiz. Es Mi comida favorita, y Yo cumpliré todos los deseos de Tu corazón. Consigue dinero del rey y establéceme encima de esa montaña, en donde solamente crecen las flores campa."

El era Nrsimha, pero asumió la forma de un jabalí. En el día de aksaya-trtiya, los pujaris aplican candan a esa Deidad y El revela Su forma como un jabalí. Eso es todo; solamente en un día del año El dá ese darsan. este es Jiyar Nrsimha, y El apareció en un kalpa particular. Por lo tanto, en algunos lugares, los devotos adoran una forma combinada de Nrsimha y Varaha.

De esta manera, Hayagriva, Hamsa - en las escrituras se encontrarán dos, cuatro o cinco de cada encarnación, pero el tattva de Ellas es uno. De acuerdo con los sentimientos de Sus devotos, y para recibir diferentes tipos de servicio de parte de ellos, todas Ellas están residiendo eternamente en Vaikuntha.

Hablándole a Gopa-kumar en Vaikuntha, Narada está diciendo, "Aquí la gente está haciendo puja de Parasurama, de Nrsimha, de Vamana, de muchas encarnaciones. si un devoto viene aquí, y ejecuta puja a una Deidad particular, y luego, después de algún tiempo, abandona ese puja por el puja de otra Deidad, no hay falta en ello. Tú has adorado a muchas encarnaciones de Bhagavan, durante toda tu vida. Por consiguiente, de acuerdo con el propio nistha de uno, se puede ir aquí o allí, porque Bhagavan es uno. te estoy diciendo esto, porque puedo ver que no te está gustando aquí. Inclusive, mientras se está en Vaikuntha, si tu svarupa interno es el de un gopa, entonces tú siempre desearás adorar a Gopal. Por eso tú no eres feliz aquí, pero no hay falta en esto. Esta es una cosa muy profunda; no está escrito en ninguna parte, pero tomándote el pulso, he descubierto la razón de tu insatisfacción. Laksmidevi aquí le permitirá a alguien más masajear los pies de su Prabhu? Ella le permitirá a alguien servirle la comida a El? Ella no lo hará. Ella piensa, "Es solo mi deber." Tú solamente puedes quedarte a distancia, y ofrecerle oraciones a El. Si algún devoto viene aquí deseando sentarse en el regazo de Narayan, así como Prahlada se sentó en el regazo de Nrsimhadeva, ella no lo permitirá.

"Tú debes continuar tu viaje desde aquí, y experimentarás más pasatiempos diversos y más rasa íntimo. Yo te he explicado todo esto, para que comprendas primero que todas las encarnaciones de Bhagavan son uno en el tattva. Por lo tanto, no hay falta en dejar una encarnación para ir a otra, porque Ellas son una y la misma.  Ellas aparecen diferentes, solamente para ajustar (complacer) los diversos sentimientos de Sus devotos."

CAPITULO SEIS.

Todas las encarnaciones de Bhagavan son la misma en cualidad, justamente así como de una vela, podemos encender diez velas, y todas serán la misma en cualidad. Cuál es la original y cuáles fueron las que se encendieron con esa, no podemos decirlo.

etac ca vrnda-vipine `gha-hantur

hrtvarbha-vatsan anubhutam asti

sri-brahmana dvaravati-pure ca

prasada-vargesu maya bhramitva

Brhad-bhag. 2.4.164

Narada está diciendo, "Cuando Brahma robó a los niños y a los terneros en Vrndavan, experimentó cómo Sri Krishna, el destructor del demonio Agha, es uno, y sin embargo se expande en muchos, y yo mismo lo experimenté, cuando visité Sus palacios en Dvaraka."

En Vrndavan, las madres y padres de las gopis y gopas, al ver la belleza y dulzura de Krsna - Su lenguaje, Su comportamiento, toda Su encantadora dulzura - aparece el deseo en ellos de que El sea su hijo. En el momento cuando las vacas les están dando leche a sus terneros, ellas piensan, "Algunas veces Krishna viene y bebe nuestra leche con Su propia boca. Nosotras deseamos que El sea nuestro ternero, de tal manera que podamos darle leche." Hay tantas vacas en Vraja-mandal, y madres, y madres que ya tienen hijos, y todas ellas desean que Krishna se convierta en su hijo, para ellas poderlo alimentar con leche y demostrarle afecto maternal - no tanto cuando Krishna entra en sus casas, roba leche y la bebe, sino al anochecer, cuando Krishna regresa de sacar las vacas a pastar. En ese momento, Yasodamayi le dá afecto maternal y limpia Su rostro, y todas las madres y vacas desean muy fuertemente en sus corazones, que Krishna sea su hijo. Dejando a sus propios hijos, todas las madres vienen primero a cuidar a Krishna. Luego regresan hacia sus propios hijos, los ponen en sus regazos, limpian sus rostros y les dan todo el afecto.

Krishna conoce el deseo de ellas. Cómo lo sabe? Se dice en un verso del Srimad-Bhagavatam, que cuando Krishna está jugando con las gopis, y está completamente absorto en el lila, El olvida todo: "En dónde estoy?" Cualquier pérdida o ganancia en esto, cualquier pérdida o ganancia para el mundo - todo esto se olvida. en este momento, si algún enemigo ataca, qué pasará? Un raksasa como Aghasura o Bakasura, puede venir, pero todo será olvidado. todos los deberes domésticos, comer, beber, bañarse - todo es olvidado. El está tan absorto en saborear el prema de las gopis que todo es olvidado, y El no tiene conciencia de nada más. el afecto de Sus madres, el afecto de Sus amigos - todo se olvida.

Con respecto a esa época, Visvanath Cakravarti Thakur hace una pregunta. "Ustedes devotos, están orando, `Hey Krsnacandraji, dame el darsan de tus pies de loto,`y ustedes están llorando y llorando, pero quién escuchará esta oración? Krishna ya ha olvidado todo! Cuando Krishna ha olvidado todo, entonces el sarvajñata (la cualidad de saber lo que está en el corazón de todos) se reduce. Ese es un aspecto de aisvarya, una de Sus opulencias. en ese momento, cuando El está supremamente absorto - algunas veces cayendo a los pies de las gopis, tratando de calmarlas, sirviéndoles, y recibiendo servicio de ellas - El está tan absorto en esto, que olvida todas las otras cosas del mundo. Todo el sarvajñata ha sido abandonado, y todas las seis clases de opulencias han sido olvidadas. Entonces, quién escuchará su oración?

"Conocer todo es una cualidad de aisvarya, por lo tanto, si llega en este momento, el madhurya será perturbado (alterado). Así que quién vendrá a escuchar esta oración? Este es un problema grande. Nosotros estamos orando, y eso no significa nada? Si no hay oyente, ciertamente no tendrá significado. Paramatma es la expansión de Krishna; El existe en todas partes como el testigo omnipresente. Sabrá El? Pero si le estamos orando directamente a Govindaji, y solamente Paramatma es consciente de ello, qué pasa? Le estamos orando al rey y el portero está escuchando - cuál será el beneficio de eso? No estaremos satisfechos con eso. Entonces qué? No irá nuestra oración directamente a Krishna? Si nuestras oraciones no alcanzan los oídos de Krishna, entonces es como si estuviéramos llorando y nadie nos pudiera escuchar. Y si nadie escucha, entonces quién hará algo para calmar ese llanto? si un pequeño bebé está llorando por leche, y nadie lo escucha, él qué hará? Por lo tanto, nuestro llanto será de ese modo. Pero no se preocupen, no se perturben; Krishna escuchará."

Nosotros podemos pensar, "Pero cómo? Si El escucha, será aisvarya." Para resolver esto, existen en Krishna dos cualidades: el es simultáneamente mugdha y sarvajña. Cuál es el significado de mugdha? Quedar tan fascinado (hechizado) en amor, que es jsutamente como si El no supiera nada. Yasoda coge Su oreja y dice, "Tú vas a la esquina y contínuamente te sientas y te paras otra vez! No robes más! Y El realmente lo hará! Cogiendo una varita, Yasoda dirá, "Hoy no te irás sin una paliza!" Y Krishna dirá, "Madre! No me pegues!", con lágrimas saliendo de Sus ojos. A esto se le llama mugdhata, estando hechizado por la emoción. El temor mismo, tiene miedo de El, sin embargo, El queda atemorizado cuando Madre Yasoda se le acerca con una vara. Ella no le pegará; ella sólo dice que lo hará - pero El llora y las lágrimas están fluyendo. Aquí Krishna está llorando verdaderamente, o El solamente está haciendo una exhibición de eso? La gente ordinaria dirá, "Bhagavan llorará? El no llorará. De qué pudiera El posiblemente tener miedo?" Pero los devotos premi dirán que El está llorando realmente, y esto es llamado mugdhata.

Si Jarasandha, Putana, Aghasura, Bakasura, Kamsa, o Narakasura vienen, entonces este jovencito llamado Krishna, los matará. Esto es sarva-saktimatta, teniendo todo poder. El es tan famoso por esto, así como lo es por saberlo todo, sin embargo, El queda hechizado al mismo tiempo, en el lila. Por ejemplo, una vez Krishna llamó a Uddhava: "Uddhava, ven acá. Hoy tenemos un problema serio."

"Qué problema?"

"Ha llegado hoy una invitación, desde Hastinapura, para el Rajasuya-yajña, y mañana comenzará allí. En la dirección contraria, Jarasandha está causando un gran disturbio, y es necesario matarlo. Nosotros debemos hacer ambas cosas, pero no puedo entender cómo. Tú eres un hombre hábil e inteligente, nuestro ministro y amigo; díme: qué debo hacer? Debemos ir ahora al Rajasuya-yajña de los Pandavas, o debemos ir a matar a Jarasandha?"

Uddhava pensó, "Mira esto! Svayam Bhagavan, quien lo sabe todo y tiene todos los poderes, me está preguntando? Y parece que El está realmente preguntando, no es que El unicamente me está dando respeto. Parece que El no está solo haciendo las veces de un rey, y que no está justamente observando la formalidad de recibir consejo de un ministro. Está realmente Krishna solo observando esta formalidad, o está verdaderamente preguntando? Al ver su rostro, parece que El realmente me está preguntando!"

Entonces Uddhavaji contestó, "Prabhu, de acuerdo con mi consideración, será bueno si nosotros vamos ahora al rajasuya-yajña en Hastinapura. Nosotros podemos realizar ambos objetivos con una acción. Para completar (terminar) el sacrificio, se despachará un caballo, de tal manera que cualquier rey que quiera presentar un desafío, puede hacerlo, y Tú y Arjuna pueden seguirlo. Por favor, lleva también a Bhima. Ese caballo llegará eventualmente a la provincia Magadha de Jarasandha, y Tú puedes matarlo allí. Luego el Rajasuya-yajña será finalizado, y Tú puedes también matar a Jarasandha."

Krishna felicitó a Uddhava dándole golpecitos en la espalda. El estuvo sumamente complacido. El Mismo no podía tomar la decisión, y cuando Su primer ministro dió tan sabio consejo, El estuvo muy complacido.

Por lo tanto, Bhagavan es al mismo tiempo mugdha y sarvajña. Esto no es una falta, sino más bien es una de Sus cualidades, por Su potencia inconcebible. se declara en el Vedanta-sutra, que todas las cualidades contradictorias, están completamente armonizadas en Krishna: viruddha dharmam tasmin na citram. En Krishna ambas mugdhata y sarvajñata siguen juntas, y no hay falta en esto. Esto no es posible para nadie más. Si algún ser humano dice que tiene esta cualidad, solamente está engañando.

 Krishna es sarvajña de este modo: cuando el rasa-lila comienza, Krishna ve a tantas gopis, y todas ellas están deseando que "Krishna estará conmigo solamente, El me calmará, y yo seré la más afortunada." Krishna sabe esto, y El danza de tal modo que parece que entre cada dos gopis está un Krishna, y El realiza los deseos de ellas. esto es sarvajñata. Tal sarvajñata no es visto ni siquiera en Rama o en Narayan. Junto con esto, Srimati Radhika desaparece de la danza rasa. entonces Krishna piensa, "A dónde se ha ido Ella?" El no lo sabe. Siendo sarvajña, sin embargo El queda inquieto y llora por Ella. Justamente así como Ramacandra que llora realmente por Sitadevi, aquí Krishna está realmente llorando por Radhaji. Y cuándo se reunen Ellos? El se vuelve de Ella solamente. Ella dice, "Hoy Tú adornas Mi cabello," y cogiendo una flor, El vá tras Ella. Ella dice, "No soy capaz de seguir caminando,"  y El La carga sobre Sus hombros. Todas estas cosas son mugdhata. Esta es la misma cumbre (cima) del rasa y del bhagavatta (la naturaleza de ser Visnu-tattva).

Con respecto a las gopis mayores, todas ellas desearon que Krishna se convirtiera en su hijo, y todas las vacas desearon que Krishna se convirtiera en su ternero. Krishna vió que beber la leche de una madre, no llenaría Su estómago. El amor de una madre no sería suficiente. Similarmente, el amor de una gopi, no es suficiente para El. Para El son necesarias millones de gopis. El desea el afecto de millones de madres, y eso llenará Su `estómago`. Por lo tanto, El pensó un día, "Hoy en Vraja, tendré millones de madres, Me casaré con millones de gopis, y Me convertiré en el ternero de millones de vacas. Veamos, cómo lo haré? Mediante la unión con el antaryami, podría hacerse, pero en esta forma humana, en el nara-lila, será muy difícil."

El confundió a Brahma, para este propósito. El dió inspiración al corazón de Brahma y lo llamó. Entonces Brahma vió la destrucción de Aghasura, y pensó, "Esto es algo maravilloso! Cómo este joven pastorcillo dá liberación a ese demonio?"

Para ver más pasatiempos de Krishna, Brahma pudo haber orado de esta manera, "Prabhu, Yo quiero ver más de Tu lila. Por favor, ten misericordia con nosotros, y muéstranos más pasatiempos." Es una oración ordinaria, y Krishna la habría realizado, pero Brahma no hizo esto. El pensó, "Muy bien; Yo mismo veré más de Sus pasatiempos."

Una manera para llegar a saber aquello en lo que uno está interesado, es preguntarle a alguien. Otra forma es solamente sentarse pacientemente y esperar que alguien le diga automáticamente. Apartando el deseo de saber, uno puede pensar, "Si estoy cualificado para entender, entonces él me dirá." Pero por el contrario, para descubrir por sí mismo, Brahmaji pensó, "Colocaré un obstáculo en Su lila." Cómo vino esta idea a su mente?. En la forma de caitya-guru, Bhagavan hace que algo surja en el corazón de alguien. El Mismo inspiró esta idea en Brahma, para que Brahma colocara un obstáculo en Su lila, y entonces Krishna sería capaz de realizar todos Sus objetivos que todavía permanecen en el nara-lila, sus pasatiempos en la forma humana.

Por lo tanto, en la tarde del mismo día en el que El le daba mukti a Aghasura, Krishna estaba con los otros pastorcillos, y ellos tenían mucha hambre, así que todos ellos se sentaron a comer. Con gran anhelo y gran amor, mientras reían y jugaban y se divertían el uno con el otro, estaban comiendo. Brahmaji observó esto, y pensó, "Este es el momento exacto." Los terneros habían seguido andando. Por la influencia de Yogamaya, ellos habían visto alguna hierba especialmente verde para pastar, así que siguieron adelante hasta que estuvieron muy alejados. Mientras tanto, los sakhas todavía seguían comiendo, y cuando los terneros estuvieron más allá de la vista de todos, Brahma los robó. Algunos dicen que él los llevó a su propio Brahmaloka, y otros dicen que él los ocultó en las cuevas de Govardhan. Govardhan es muy extenso, y hay muchas cuevas allí.

Luego, no viendo a los terneros, los niños dijeron, "A dónde se han ido los terneros?" Krishna sugirió, "Iré Yo Mismo a traerlos de regreso. Solamente tocaré la flauta, y ellos regresarán espontáneamente. Acaben de comer, que Yo voy."

Por qué Krishna hizo esto? Para jugarle una broma a Brahma, de tal manera que El Mismo pudiera convertirse en los niños y los terneros. Por consiguiente, El arregló lo que Brahma deseó - que El de alguna manera quedara separado de los otros niños. Brahmaji vió esto, y pensó, "Acaba de suceder la misma cosa que deseé! Yo quise llevar a los niños lejos de la vista de de Krishna, y ahora tengo una maravillosa oportunidad! Krishna se ha alejado espontáneamente."

Krishna se fue, y cómo lo hizo? A la manera descuidada de un pastorcillo, con un puñado de yoghurt y de arroz. Pero buscando una y otra vez, El pensó, "A dónde se han ido los terneros?"  Esto es mugdhata también.

Después de un rato, cuando no pudo encontrar a los terneros, El regresó al area del almuerzo, y vió que los niños también se habían ido. Brahma también se los había llevado, y los había encerrado en una cueva. Krishna en verdad, no supo nada. Buscando y buscando, El no pudo ver a Sus amigos, y los terneros no se encontraban en ninguna parte. El todavía tenía ese arroz que no se había comido, en Su mano, y Su cara se marchitó (quedó macilenta) de infelicidad (por la aflicción). El quedó sobrecogido de temor, pensando, "Qué le diré a todas las madres? Todos los terneros se han perdido, y ahora tampoco veo a los muchachos. Qué le diré a todas las madres y a las Vraja-vasis?" Krishna estaba muy preocupado. Sus miembros estaban cubiertos de polvo, y Su rostro lucía macilento por el hambre, la sed y la aflicción (infelicidad). El sarvajñata estaba ausente aquí.

Después de un rato, Yogamaya pensó, "Debo ofrecer algún servicio." Ella se hizo presente allí para rendir servicio, y entonces Krishna recordó, "Oh sí, a través de Yogamaya, toda esta situación ha sido creada por Mí, con la intención de hacer aparecer este pasatiempo, y para cumplir los deseos de las Vraja-vasis."

Entonces Krishna Mismo se convirtió en los niños y terneros, e hizo que Sus amigos se volvieran a sentar, El Mismo los alimentó, y todos estuvieron muy felices. Su comida, bebida y risa continuaron como había sido antes, y luego, al atardecer, regresaron a sus hogares. Todas las madres pensaron, "Ah, mi hijo ha regresado!" Anteriormente, ellas habían ido primero hacia Krishna, para cuidarlo y darle afecto maternal, y más tarde atendían a sus propios hijos. Ese día, las vacas desatendieron a sus terneros más pequeños, y mostraron más atención hacia los terneros más viejos, quienes habían regresado del bosque con Krishna, alimentándolos con leche y lamiéndolos. El lila siguió así, durante un año.

Después de unos cuantos días, Baladeva Prabhu pensó, "Qué es esto? Los terneros han venido corriendo desde Govardhan, y las vacas le están demostrando afecto primero a los más viejos, sin tener cuidado de los más jóvenes? Por qué es esto? Y tantas madres que solían atender primero a Krishna - ahora no están atendiendo a Krishna primero, sino primero a sus propios hijos. Por qué? Qué ha sucedido? Por qué esto es así?" Debido a que Krishna Mismo se ha convertido en esos niños y terneros, El recibió mucho más afecto. Todas las madres y todas las vacas tuvieron realizado su deseo de tener a Krishna como su hijo o su ternero, y El recibió el afecto que deseó de millones de madres. El se casó también, en ese año, con millones de kisoris: por medio de todos esos niños en los que se convirtió, El se casó con todas las jovencitas de Vrndavan, por lo tanto, todos Sus objetivos fueron realizados. 

Ya que todo se había hecho, Krishna le envió alguna inspiración interna a Baladeva, para darle término a este pasatiempo; de otro modo, Baladeva no habría sabido nada de eso. Baladeva dijo, "Mi querido hermano, no entiendo. De quién es esta maya? Es la maya de los semidioses, o Mahamaya, o maya de quién? Esta no es Mi maya, y si fuera la maya de los semidioses o Mahamaya, entonces Yo entendería." Entonces El pensó, "Oh!  Krishna Mismo se ha convertido en todos estos niños y terneros? Por qué lo ha hecho?" El le preguntó a Krishna, "Mi querido hermano, qué es esto? Hasta hoy no entendí, pero hoy veo algo extraordinario. Por qué te has convertido en tantos niños y también en terneros? Qué es esto?" Krishna sonrió. Para realizar los deseos de tantas personas y para confundir a Brahma, El ejecutó este pasatiempo, por intermedio de Su propia Yogamaya.

Después de un rato, Brahmaji vino preocupado de su propio loka. El había descubierto que no había lugar para él, en su propio loka. Krishna también se había convertido en Hiranyagarbha Brahma, y se había ido a Brahmaloka, y allí, le dijo al portero, "Si alguien viene aquí, tomando mi forma como Brahma, no le permitas entrar."

Cuando Brahma se había ido a robar a los niños y a los terneros, al ir y venir, había transcurrido un año. Al ir, habían pasado seis meses. Para él, fue solamente un minuto, pero un minuto suyo, son seis meses para nosotros. El llegó a su Brahmaloka, y el portero le preguntó, "Quién eres tú? Nuestro abuelo Brahma está aquí, y ha dicho que si cualquier otro Brahma con cuatro cabezas viene acá, que no se le permita entrar. Tú no puedes entrar; quédate afuera! Tú debes ser una creación de maya." Brahmaji pensó, "Oh! Krishna Mismo ha venido aquí? Yo he cometido una ofensa a Sus pies; debo regresar a la Tierra inmediatamente." Al regresar, pasaron otros seis meses. En total, había pasado un año Terrestre.

etac ca vrnda-vipine `gha-hantur

hrtvarbha-vatsan anubhutam asti sri-brahmana

Brhad-bhag. 2.4.164

Después de robar los pastorcillos y los terneros, Brahmaji experimentó cómo Krishna es simultáneamente uno y millones. Eko bahu syam: Krishna es uno y se vuelve muchos, aunque volviéndose muchos, permanece uno. Brahma primero vió, "Aquí Krishna está sentado con arroz en Su mano, y comiendo, justamente como estaba ese día, hace un año, y muchos niños y terneros están con El. Son ellos los mismos que yo robé, o son diferentes? Es posible que mediante Su propia maya, Krishna los haya sacado de las cuevas. Quiénes son ellos? Cuáles son los verdaderos?"

Para averiguar esto, él fue a la Colina de Govardhan. El vió que los niños y los terneros estaban exactamente como él los había dejado, durmiendo en yoga-nidra. Luego, regresando a Krishna, él vió que los niños y los terneros también estaban allí. El pensó, "Cuando yo vengo aquí, Krishna se trae a los niños y a los terneros, y cuando voy a Govardhan, El los vuelve a poner allá."

Por lo tanto, con dos de sus caras y cuatro de sus ojos, él miró en dirección de la cueva, y al mismo tiempo, con las otras dos caras y cuatro ojos, miró en donde Krishna estaba. El vió que los niños y los terneros, estaban durmiendo en la cueva, y simultáneamente, estaban comiendo y bebiendo con Krishna, ejecutando pasatiempos. Al poco rato, vió que toda la escena había desaparecido, y que todos los niños y terneros allí, habían asumido las formas de Narayan de cuatro brazos. Además, él vió que en cada brahmanda habían tantos seres humanos, tantos Brahmas, Sankars, semidioses, animales, plantas, etc., y todos ellos, estaban ofreciendo oraciones a estos Narayans de cuatro brazos, y ejecutando kirtan.

Brahma vió que cada una de las formas de cuatro brazos, tenían todas las cualidades de la original: todas eran saccidananda, todas estaban llenas de las seis opulencias, todas eran sarva-antaryami, y todas tenían las sesenta cualidades de Bhagavan. Solamente Krishna tiene cuatro más. Los niños tenían tantas mantas, varas, flautas, cuernos, y otras cosas, y todos ellos asumieron formas de cuatro brazos. Presenciando esto, Brahma quedó muy asombrado, y comenzó a ofrecer oraciones. "Hey Bhagavan! Primero Tú manifestaste que Tú eras solo, luego manifestaste que todos los niños y terneros, son todos Bhagavan, y finalmente manifestaste que todo es Bhagavan. Sin Bhagavan, nada puede existir. Ninguna jiva puede existir, y ningún objeto material puede existir, pero al mismo tiempo, no todas las cosas son directamente Bhagavan. Pero yo he visto que todos los niños y terneros son unicamente Tú. todos tienen las cualidades de Bhagavan; no es que algunas formas son inferiores o superiores. Después de esto, miré de nuevo, y todas estas formas habían desaparecido, y solamente Tú, Krishna, quedaste."

Después de presenciar este pasatiempo, Brahma dijo, "Hey, Bhagavan! Quién puede describir las glorias de Tu acintya-sakti?"

jananta eva janantu

kim bahuktya na me prabho

manaso vapuso vaco

vaibhavam tava go-carah

Srimad-Bhag. 10.14.38

"Aquellas personas que dicen que conocen a Bhagavan, que conocen las glorias de Bhagavan - en realidad no saben nada. Yo también pensé de ese modo hasta hoy, pero realmente soy incapaz de describir Tus glorias."

Qué decir de Brahma, ni siquiera Krishna Mismo puede describir Sus propias glorias. El no puede hallar la profundidad de las glorias de Su propio nombre, cualidades, y forma. Tomando la complexión y el sentimiento de Srimati Radhika, El se convierte en Sri Caitanya Mahaprabhu, y El vino para investigar estas cosas, sin embargo, El aún no pudo encontrar su profundidad. de esta manera, Krishna es inconcebible. El es uno, pero se convierte en muchos. El es mugdha y simultáneamente sarvajña. todas las cualidades contradictorias están armonizadas en El. No intente comprender esto, a través de la polémica (discusión)! Solamente si uno está completamente rendido, puede conocer un poco de Sus glorias. Piense solamente en servirle a El. Intentar contar o medir Sus glorias, solamente traerá problemas (dificultades). Por eso, Brahma dice, "Yo no puedo encontrar la profundidad de Tus glorias inconcebibles. Este mundo que es manifiesto mediante Tu maya-sakti, es exactamente como lo que se ve en un sueño."

Cómo entenderemos esta analogía, que el mundo es como lo que es visto en un sueño? De este ejemplo, se pueden sacar diferentes comprensiones, pero debemos entenderlo de esta manera: en ella existen dos verdades. Primero, al despertar, todo lo que hayamos visto mientras dormimos, se realiza que es falso. Un hombre puede ver, en un sueño, a un tigre saltando sobre él, y por eso sufre angustia, pero luego se despierta, y está `salvado`. Otro hombre puede ver en un sueño, que está en un incendio (que está ardiendo), y por eso sentirá verdaderamente algún sufrimiento, pero al despertar, realiza que realmente no era nada. Por lo tanto, nuestras relaciones en el mundo son de este modo, falsas. En maya, nosotros podemos pensar que esta es mi hija, este es mi esposo, este es mi hermano, este es mi amigo, este es mi dinero, esta es mi tierra. Esto es como lo que es visto en un sueño. Pero entonces el sol y la luna también son falsos? El mundo mismo es falso? Es falso mi cuerpo? Es falso nuestro cautiverio en maya? No. Qué es? Temporal. Esta es la segunda verdad. El mundo es real, pero temporal; no falso. Pero las relaciones que hemos hecho son como lo que es visto en un sueño - esta es mi madre, este es mi padre, este es mi tío, esta es mi tía, esta es mi esposa, esta propiedad es mía y será de mis hijos - todo esto es falso. Pero las cosas, tales como el sol, la luna, las estrellas, Bhagavan y Sus pasatiempos, nuestro cautiverio en la existencia material y su sufrimiento concomitante - son todos reales. Debemos entender este ejemplo apropiadamente, de las mismas escrituras. No está diciendo que el guru no es nada, que es como lo que se ve en un sueño. Entonces, cómo podríamos adquirir posiblemente buena fortuna en nuestras vidas? Nunca debemos creer que estas cosas también son falsas.

Los Mayavadis y los Advaitavadis dirán que todo es falso: "brahma satyam jagama mithya. Entonces por qué están dando instrucciones?  En Bombay vimos que ellos están recibiendo de la gente muchísimas rupias, y que están abriendo asramas, pero, si todo esto es falso, entonces por qué se están molestando para hacer esto? Ellos están haciendo muchísimos discípulos y también discípulas; para qué? Es todo inútil y falso? Considerar que todo es falso, es erróneo. Debemos mantener una correcta comprensión de esto: el mundo es real pero temporal, y las relaciones en él, son como lo que se ve en un sueño.

Las glorias de Bhagavan son ilimitadas. Quién puede hallar su profundidad? Brahma no pudo, Baladeva Prabhu no pudo, Krishna Mismo no pudo. Por lo tanto, no intente desentrañar las glorias de Bhagavan, a través de la polémica. Mediante el servicio, obtendremos alguna comprensión; por consiguiente, debemos hacer un esfuerzo, solamente por bhakti.

Así que otra razón por la que Krishna exhibió este pasatiempo, fue para la confusión de Brahma. En la mitad de su vida, Brahma estuvo algunas veces en ilusión, justo así como en nuestra actual condición, que somos un poquito ignorantes, pero por la misericordia del guru, recibimos algún entusiasmo por el bhakti, y nuestras dudas se despejan. De este modo, Brahma, considerándose que era el maestro del universo entero, fue a Dvaraka-puri, a reunirse con Krishna. Llegando a los portones, le dijo al portero, "He venido a ver a Krishna."

El portero fue hacia Krishna, y dijo, "Alguien llamado Brahma, ha venido a verte."

Krishna dijo, "Vé y pregúntale `Cuál Brahma?`"

El portero regresó y preguntó, "Cuál Brahma eres tú?"

El contestó, "Yo soy Brahma de cuatro cabezas, el abuelo de todos!"

El portero fue hacia Krishna y repitió exactamente lo que Brahma había dicho. Krishna sonrió, y pensó, "Yo le he dado este puesto, y justo vean cómo se ha enorgullecido." Por lo tanto, Krishna dijo, "Vé y llámalo."

Brahma entró en el Salón de Reuniones Sudharma. En ese lugar, aunque entraban millones y millones de personas, había espacio para ellos. Podía volverse muy extenso, y también podía volverse muy pequeño. En días calurosos, se volvía fresco, y en días frios, era cálido. Se volvía justamente como uno deseaba.

Cuando Brahma entró, vió este amplio raja-sabha, y Krishna estaba sentado en el centro. Habían millones de otros Brahmas allí. El más pequeño de ellos, estaba sentado en la parte de atrás. Al frente habían Brahmas con miles de cabezas. Todas sus coronas estaban hechas de joyas, y cuando se estaban levantando de ofrecer pranams, el sonido de las coronas, resonaban, retumbando juntas, en las cuatro direcciones. El vió a algunos otros Brahmas con dieciseis cabezas, otros con sesenta y cuatro cabezas, y todos ellos eran sumamente más altos que él mismo. Con su orgullo ahora destruído, fue y ofreció su dandavat-pranam a Krishna. Al levantarse vió que todo había desaparecido y solamente Krishna quedaba, sonriendo. Tales son Sus glorias, ilimitadas. Y para aquel que haya ido a Vaikuntha, como Gopa-kumar lo ha hecho, verá que todas las glorias de no solamente una sino de todas las encarnaciones, son así.

Cuando Brahma robó a los gopas y terneros, y Krishna se convirtió en todos ellos, El tomó la misma naturaleza de todos los muchachos y terneros. El también se convirtió en las varas, mantas, en todo - todo era Krishna Mismo, y nada era diferente de El. Brahmaji experimentó esto, personalmente.

durvitarkya hi sa saktir

adbhuta paramesvari

kintv asyaikanta-bhaktesu

gudham kiñcin na tisthati

Brhad-bhag. 2.4.165

"Aunque la potencia de Bhagavan es maravillosa e inconcebible, no es un secreto para Sus devotos exclusivos." Pero los devotos no conservan los mismos sentimientos para todos aquellos murtis. Si lo hacen, entonces su sentimiento no será perfeccionado. Si nosotros los vemos a todos Ellos como iguales,  entonces trataremos a esas varas en las que Krishna se convirtió, lo mismo así como la forma original de Krishna Mismo? Ramacandra, Narayan, Nrsimha, Vamana - Krishna es uno con todos Ellos. De esta manera, un hombre ordinario, una persona neutral, los considerará a todos Ellos igual, justo como uno puede considerar que todas las hojas de tulasi son iguales - cuál es más pequeña o más grande, cuál tiene huecos, cuáles están secas, húmedas, o inmaduras, no importa; todas son iguales. Similarmente, aquellos que son neutrales, dicen, "Para nosotros, todos los Vaisnavas son iguales. Nosotros no consideramos quien es un uttama-bhagavat, madhyama-bhagavat, o kanistha. Nosotros vemos solamente que ellos son Vaisnavas. Todos ellos usan tela azafrán, se aplican tilaka, y toman Harinam, así que para nosotros, todos ellos son representantes de Bhagavan." 

Algunas personas hablan de esta manera, pero tal neutralidad no es deseable en el bhagavat-bhakti. En el bhakti debe haber exclusivo sentimiento por un murti. Krishna, Rama, Nrsimha, Narayan - Todos Ellos son uno, pero para un devoto debe venir una ista-deva (Deidad favorita). Entonces puede haber perfección en el bhajan; de otro modo, la visión que todos son iguales y que todos son uno, desde el punto de vista del tattva, es correcto, pero, desde el punto de vista de upasana (adoración), existen algunos defectos en ello.

Por ejemplo, Krishna roba de las casas y dice mentiras. Yasoda pregunta, "Hey! Has estado robando de las casas de otros?"

Krishna contesta, "Cuándo pude haberlo hecho? Tú me mandas temprano en la mañana hacia el bosque para llevar las vacas a pastar. Ellas están pastando todo el día, y luego las traigo de regreso al atarceder. Luego vengo hacia tí. Díme, cuándo pude haber robado algo?"

Y El también lo ha hecho! Esto es mugdhata. Esta es una cualidad positiva de Bhagavan, que es aceptada por devotos, pero los nirvisesa-vadis consideran que esto es una falta. Ellos consideran que esto es un defecto, y no lo entenderán. Esta es una cualidad de la diversidad de Bhagavan, pero una persona neutral, no será capaz de entenderlo.

Cuál es el significado de neutral? En un caso tribunal de un sadhu en contra de un ladrón, una persona neutral dirá, "para nosotros, ambos son iguales." O por ejemplo, el gobierno fue neutral sobre el asunto del mandira de Ayodhya. El que tiene nistha por Rama, pagará cualquier precio, para tener un mandira allí, pero una persona neutral ordinaria, dirá, "Mi amigo, cuál es la necesidad de pelear y matar por esto? Ya sea que haya un mandira allí o una mezquita, la adoración todavía se seguirá allí, así que qué importa? Por lo tanto, no peleen. En vez de eso, construyan algo neutral allí. Cualquier cosa se hará; una casa de maternidad - eso será bueno."

Siempre en el medio - allí encontraremos a la persona neutral. Pero en el reino del bhakti, la neutralidad es la cosa más indeseable. El sentimiento exclusivo, es la cualidad específica del bhakti; por consiguiente, nunca debe haber neutralidad en relación con Krishna. Existe la neutralidad en el Brahman, así que esta es una cualidad deseable para los brahmavadis. Si alguien dice que la neutralidad completa es una cualidad de Krishna, entonces él es ciertamente una persona neutral. En la guerra entre los Pandavas y Duryodhan, Krishna tomó el lado de los Pandavas, Sus devotos, mediante la habilidad y el engaño. Uno puede decir que el sol también es neutral. Cuando uno está en frente de él, le dá luz y calor, pero cuando uno permanece dentro de la casa, no recibe sus rayos, entonces, en dónde está la neutralidad del sol? Bhagavan es exactamente así.

Krishna está sentado tranquilamente, justamente como está sentado el maestro de una casa. El ha señalado un jefe de departamento para todo, y a cada uno les ha dicho, "Todos ustedes hagan su propio trabajo!" Luego, El solamente se sienta tranquilamente, y los vigila a todos. De este modo, Krishna posee todos los saktis, y permite que todos hagan su trabajo automáticamente. En la dirección del universo, estos saktis vigilan para que no haya nunca ningún disturbio. Nunca ha habido ni nunca habrá; tal es la eficacia de Sus saktis.

Krishna robó todo, y cuando la noticia de Su robo llegó a Yasoda, ella se enojó. Parabrahma ha robado de las casas y quebrado vasijas, por lo tanto, será castigado. Pero como Sus miembros son tan delicados, ella no le pega, sino que Lo amarra; entonces El aprenderá Su lección. Llevando una soga en sus manos, ella intentó amarrar a Krishna, pero la soga era corta, con la medida del largo de dos dedos. ella intentó de nuevo con más soga, y otra vez la soga estaba corta del largo de dos dedos. Tratando una y otra vez, desde temprano hasta las diez de la mañana, la soga todavía era corta, con el largo de dos dedos. En ese momento Yasoda estuvo muy asombrada, y las gopis estuvieron muy encantadas. Originalmente ellas habían venido a hablar en contra de Krishna, enojadas, para que fuera castigado, y ahora estaban aplaudiendo y riendo, diciéndole a Yasoda, "Sólo mira, tú no puedes controlarlo! Cómo podrás atarlo?" Ellas trajeron todas las sogas de Vraja, y sin embargo, no podían atarlo. Siempre era corta, a la medida de dos dedos. Yasoda había aplicado una soga tan larga, y ni Su cadera ni los adornos de la cadera habían aumentado en tamaño, entonces, cómo es esto? (cómo puede suceder esto?)

El Acintya-sakti de Bhagavan, permanece en un estado inactivo, sin hacer nada, pero siempre está buscando una oportunidad de servicio. Así como una persona que no trabaja todo el tiempo, sino que simplemente espera la orden de su jefe, de la misma manera, millones y millones de saktis están esperando Su orden. Pero no es como cuando le damos una orden a alguien. Bhagavan simplemente desea algo en Su mente, y simultáneamente ese trabajo se hace. Aquí Krishna pensó, "Hoy mi Madre Me está amarrando, pero afuera las vacas están esperando Mi darsan. Hasta que Yo no llegue, no darán leche. Los terneros también Me están esperando. Ahora vendrán los sakhas, y Yo no podré ir a jugar con ellos, por lo tanto, ellos hoy estarán muy infelices."

Los pastorcillos vieron todo esto, y dijeron, "Tu Madre Te ha enseñado una buena lección hoy!" Ellos estaban muy infelices, porque ese día no podían jugar con Krishna, pero al mismo tiempo, amaban a Krishna tanto, que solo por verlo muy brevemente, sintieron gran felicidad. Krishna es muy pequeño en este pasatiempo, apenas tiene tres años y medio. Por consiguiente, estos otros niños tienen solamente tres e incluso dos años de edad, sin embargo, al ver a Krishna de esta manera, sintieron muchísima felicidad. Pero también se lamentaron, "Oh, Krishna no podrá jugar con nosotros hoy, porque Madre lo ha atado!"

Esto es mugdhata, no sarvajñata. A este svarupa-sakti también se le denomina Yogamaya, la energía mediante la cual Krishna ejecuta muchísimas actividades y pasatiempos. Yogamaya vió que una oportunidad para el servicio estaba disponible, y ella respondió en conformidad. "Su cadera no será atada, y entonces El podrá ir y jugar." Sin tener en cuenta cuánta soga se había añadido, la soga permanecía corta, a la medida de dos dedos. Esto es imposible, pero se vuelve posible, mediante el arreglo de este svarupa-sakti, el medio por el cual Bhagavan ejecuta Sus pasatiempos.

Qué determina si Yogamaya le dá el darsan de Bhagavan a alguien o no? Si Yogamaya está complacida, entonces alguien puede recibir el darsan de Krishna. Si ella no está complacida, entonces no conseguirán Su darsan. Esta Yogamaya es el fundamento para todos Sus pasatiempos, y esta misma Yogamaya, en plena forma, expandida al límite más elevado, es la Misma Srimati Radhika. El mismo sakti está presente en Dvaraka, en las formas de Satyabhama, Rukmini, y otras; en Vaikuntha, en las formas de Laksmi, y en los planetas celestiales, en las formas de las esposas de las porciones plenarias de Bhagavan allí. En el cielo existe la forma de Laksmi cañcala (inquieta), y en Vaikuntha existe la forma de Laksmi acañcala (fija). Todas ellas son formas reflejas o expansiones de Srimati Radhika.

En el mundo material hay Laksmi cañcala. Por qué se le llama a ella así? Porque hoy la riqueza está con alguna persona, y mañana estará con otra. Ella no se adhiere a un esposo, y siempre está deambulando en las cuatro direcciones. Hoy aquí, mañana allí, y así sucesivamente. Quién es ella? Ella es la sombra sakti de la Laksmi fija: Bhu, Sri y Nila. Durga también es una sombra sakti - Vindyavasini, Kankali, Camunda, etc. - todas ellas son sombras saktis de la Laksmi fija. En la época de los pasatiempos de Ramacandra, en Lanka se encontraba Lankini, y ella también era una sombra sakti de la Laksmi fija. Los demonios la estaban adorando, pero ella era inquieta por naturaleza. Cuando Hanuman vino y atacó, ella se perturbó y huyó, pensando, "Muy pronto él será el destructor de Ravana. Este mono ha venido ciertamente para derrotarnos."

Por lo tanto, Laksmi es muy inquieta en este mundo, no permaneciendo nunca en un lugar. Algunas personas que tienen mucha opulencia, creen que lo destinarán todo a sus herederos, pero no hay garantía de que se quedará entre su familia. Pero aquella Laksmi que está en la forma de Bhaktidevi, quien vive con Bhagavan - es fija. Donde quiera que esta Laksmi esté, ella es fija. Si ella está viviendo en algún lugar, y alguien la ofende, entonces ella puede salir; de otro modo se quedará. Pero el bhakti no viene rápidamente - es muy difícil de obtener. Por lo tanto, tal para-sakti de Bhagavan no se puede entender mediante el argumento, sino mediante la modalidad de servicio. Si dentro de nosotros hay nistha, sentimientos exclusivos hacia una forma particular de Bhagavan, entonces el bhakti vendrá, pero si no hay nistha exclusivo hacia una forma, entonces no vendrá.

Puede que uno desee ejecutar bhajan por Rama y Sita, también ejecutar bhajan por Radha y Krishna, y ocuparse también en bhajan por Candravali y Krishna, ocuparse en bhajan por todos. Desde la perspectiva de tattva, está bien, y posiblemente puede que uno incluso alcance a Vaikuntha. Pero si no hay nistha por una Deidad particular, entonces no habrá rasa ni ananda. Esto está siendo exclusivo, pero no está siendo parcializado (influenciado); es cabalmente correcto.

En el verso 2.4.165 del Brhad-bhagavatamrta, encontramos la palabra paramesvari. Paramesvari es acintya-sakti, y no es posible conocerla, mediante el argumento. Ella está más allá de eso. Cuándo seremos capaces de tener Su darsan? Cuando nos ocupamos en bhajan exclusivo, se hará fácil. El sentimiento raganuga-bhakti de las gopis es muy raro, y muy difícil de obtener. Pero aunque ese sentimiento es muy raro, se puede volver obtenible. algunas veces aún aquello que es considerado la cosa más degradada de todas, en este mundo - si se ajusta al servicio de Bhagavan, puede volverse la cosa más elevada.

vikriditam vraja-vadhubhir idam ca visnoh

sraddhanvito `nusrnuyad atha varnayed yah

bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam

hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah

Srimad-Bhag. 10.33.39

"Cualquiera que escuche o describa fielmente los divinos pasatiempos disfrutados por Sri Krishna con las gopis de Vrndavan, obtendrá muy rápidamente el bhakti puro, venciendo con eso la enfermedad de la lujuria en el corazón."

Existe una explicación muy hermosa de este verso, en el comentario del Bhagavatam, de Visvanath Cakravarti Thakur. Algunas personas creen que primero se liberarán de todas las ofensas y anarthas, que se purificarán mediante sus propios esfuerzos, y que luego se ocuparán en el bhajan, pero eso es absurdo. Concentrar primero la mente y purificar el corazón, luego hacer bhajan, y entonces vendrá el bhakti? Nunca será de este modo. Uno puede intentar concentrar la mente durante millones de vidas, pero no hay garantía de que permanecerá concentrada. Incluso sabios muy importantes como Visvamitra y Saubhari quedaron disturbados, es por eso que no será posible controlar la mente en millones de vidas, mediante el propio esfuerzo personal. Uno solamente se mantendrá esperando durante millones de vidas. Es como pensar que uno esperará hasta que el agua de un río se seque completamente antes de cruzarlo. En cualquier condición en que se encuentre ahora - si usted es un ladrón, un pícaro, un rufián, o si es puro - comience ejecutando Krsna-bhajan y cantando Harinam, y automáticamente el bhakti se encargará del resto.

En este mundo, no hay peor comportamiento (mal comportamiento mayor) que el adulterio, pero si es en relación con Krishna, entonces no es mal comportamiento. Por qué? Porque El es el esposo de todos. Los sentimientos que las gopis tienen por Krishna, en este mundo y en el mundo espiritual, desde la visión del bhakti, son los más elevados de todos los sentimientos. Algunas personas que escuchan el Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam, dicen, "Hey! Esto es mundano! Ellas están amando a Krishna a través del encubrimiento y la decepción, y por causa de esto se han vuelto tan exaltadas?"

Sí: ellas han quedado tan exaltadas, que las personalidades más ejemplares, tales como Narada, Uddhava, y los Kumaras meditan en los pies de las gopis, dentro de sus corazones. Aquellos devotos que han desarrollado sentimientos como los de las gopis - vikriditam vraja-vadhubhir: se ganarán la entrada en los divertidos pasatiempos de Krishna.

Si alguien escucha con fe las narraciones de los pasatiempos de Krishna con las gopis, anusrnuyad: significando aceptar primero a un guru puro, un Vaisnava rasika ideal que conoce el bhagavat-tattva - y luego escucha de él, entonces el sentimiento exclusivo le vendrá. este sentimiento es nuestro todo, y surgirá en nosotros y nos dará tanta felicidad. Anuvarnayet significa que se transmite del uno al otro. Lo que Vyasadeva le enseñó a Sukadeva Goswami, Sukadeva en turno, le enseñó esa misma cosa a Maharaja Pariksit. Y lo que Sukadeva Goswami enseñó, Suta Goswami describió esa misma cosa en la asamblea de los sabios. Si es descrito de este modo, y uno escucha con fe, qué pasará? Bhakti param bhagavati: param significa Krishna, el mejor de todo el tattva - se obtendrá bhakti por El, y ese bhakti se volverá tan intenso, que pratilabhya kamam hrd-rogam asu: se obtendrá el prema de las gopis. Y por obtener eso,qué pasará? La enfermedad en el corazón se desarraigará. Cuál es esa enfermedad? La lujuria que los hombres y las mujeres tienen el uno al otro, que cubre la inteligencia de una persona. Si crea tanta rivalidad entre especies inferiores tales como animales y aves, entonces qué decir del efecto que tiene en las personas?

Esta lujuria abarca tanto todo, que cuando aparece el deseo por algo, pensamos, "Yo soy su disfrutador. Soy su maestro." Inclusive con relación a cosas tan básicas como el alimento y el vestido - cualquier deseo para el disfrute personal, cualquier cosa que sea - todo es lujuria. Hay tantos tipos de lujuria, desde burdas a sutiles, pero por escuchar acerca del deseo trascendental de las gopis por Krishna, automáticamente la enfermedad en el corazón del deseo mundano que nos ata, nacimiento tras nacimiento, se puede desarraigar. Y luego prema, aquello que no se puede obtener por millones de vidas de intentos en la purificación a través de nuestros propios esfuerzos, gradualmente llegará. Sólo vean cómo algo que es degradado en el sentido mundano, puede enseguida purificarse cuando se dirige hacia Bhagavan.

Por consiguiente, Visvanath Cakravarti Thakur dice, "Se demostrará que todos sus esfuerzos personales por desterrar las malas cualidades, por controlar su mente, y por liberarse de la lujuria, son inútiles (vanos)!" No sucederá en millones y millones de años! Sólo hagan una cosa, y no se preocupen: practiquen el bhagavat-bhakti, ocupándose en srvanam, kirtanam, y smaranam. Hay tantas clases de narraciones acerca de Krishna, pero las descripciones del rasa-lila, en donde Krishna está jugando (se divierte) con las gopis, son las más elevadas. Si alguien queda absorto en ellos día y noche, entonces no encontrará tiempo libre para nada más, asi que, cómo podría ser posible que se ocupara en alguna actividad pecaminosa? Esa persona es realmente dhirah - aquella cuya buddhi, inteligencia, está fija."

tesam satata-yuktanam

bhajatam priti-purvakam

dadami buddhi-yogam tam

yena mam upayanti te

Bhag.-gita 10.10

"A aquellos que están sinceramente dedicados a servirme con amor, les doy el entendimiento mediante el cual pueden venir a Mí." En este verso, `buddhi` significa la inteligencia que dá Bhagavan. Está llena de misericordia. En un lugar, Visvanath Cakravarti Thakur dice, "Oh Krishna, Tú eres muy misericordioso. Tú dijiste `dadami buddhi-yogam.` Por favor, danos buddhi-yoga. Y puede que Tú preguntes, `Cuál buddhi-yoga quieres? El buddhi-yoga que le dí a Arjuna?` Pero nosotros no deseamos eso. Para Arjuna estaba bien. Para aquellas personas que lo desean, está bien. Pero para nosotros, por favor danos ese buddhi-yoga mediante el cual incluso Tú quedas confundido y Te olvidas de Tí Mismo, en el que Te diviertes con las gopis, y por servir en él, uno se olvida completamente de sí mismo. Para llegar a ser el sirviente de las gopis, para quedar perdido en eso y olvidar todo lo demás - Yo quiero ese buddhi. Por aquellos que Te están sirviendo, habiendo olvidado todo lo demás y estando embriagados en el servicio, Tú estás haciendo todo en la forma de un ser humano ordinario. Ten misericordia, y por favor, inspira ese buddhi-yoga en nosotros. Tal dhirah (firmeza, estabilidad) es lo que deseamos. Danos esa inteligencia mediante la cual podamos llegar a Tí de esta manera." Visvanath Cakravarti Thakur le ha ofrecido una oración tan hermosa a Bhagavan, y nadie puede ofrecer una oración más elevada que ésta.

Por lo tanto, él aquí está diciendo, "Mis amigos, practiquen sadhana así. No oren todo el tiempo de esta forma:"Oh Krishna, yo soy un gran ladrón, un gran rufián...."Sólo absórbanse profundamente en Sus pasatiempos." `Yo estoy cualificado, Yo no estoy cualificado` - esta es la consideración de una persona neutral." Permítannos decirle que usted ha quedado ávido por una rasagulla, y no hay dinero en su bolsillo. Entonces usted lo obtendrá agarrándolo, robándolo o por cualquier medio. Nuestra avidez (anhelo) por el bhakti, debe ser de esa manera, y debemos pedirle a Bhagavan que sea misericordioso y nos dé esta avidez. Así que el significado aquí es que el buddhi-yoga que realmente queremos, es la misericordia de Yogamaya.

Este Yogamaya sakti de Bhagavan es durvitarkya - inconcebible, más allá del argumento o la polémica. "Otros la han recibido, por lo tanto, debemos recibirla ciértamente. Por qué se les dió de todos modos? Bilvamangal tenía una conducta muy mala, un actor de malas acciones, así que por qué la obtuvo? Y en cambio nuestra conciencia es pura; nunca hemos robado o dicho una mentira. Por qué no debemos obtener bhakti?" Nosotros no debemos pensar de este modo. "Cuándo la obtendremos? Cómo la obtendremos?" - es durvitarkya.

Solo por el arreglo de esta misma Yogamaya, aparece Bhagavan en ilimitadas variedades de formas. Cuando Bhagavan viene en las formas de Nara y Narayan, El siempre está absorto en meditación. Ese es un sentimiento. El tiene un sentimiento particular, en la forma de Rama, en todas las otras formas El posee un sentimiento específico, y todo esto es arreglado por la influencia de Yogamaya, Paramesvari.  De Paramesvar viene Paramesvari. Kintv asyaikanta-bhaktesu, gudham kiñcin na tisthati: aunque es inconcebible, no obstante, no es un secreto para Sus devotos puros. Por la misericordia de quién, obtendremos el bhakti exclusivo? De Yogamaya obtendremos una buena comprensión de él; de otra manera, nadie será capaz de entenderlo jamás.

Debemos hacer un esfuerzo para saber cuál es el mensaje fundamental, en cualquier historia o verso de los bhakti-sastras. Si nosotros conocemos un poquito del significado que hay detrás de un pasatiempo particular, entonces surgirá en nuestros corazones algún sentimiento, y estaremos sumergidos de gozo. De otra manera, podemos leer los pasatiempos en el Bhagavatam durante miles de años, y seremos beneficiados ciertamente, pero no podemos lograr entrar plenamente en el lila. Pero cuando escuchamos sinceramente de un Vaisnava, entonces obtendremos un verdadero deseo por entrar en esos pasatiempos. Narada le dijo a Gopa-kumar, "Tú debes entender estas cosas, para ir a Goloka; luego puedes ser capaz de hacer algo allí. De lo contrario, permanecerás aquí en Vaikuntha y tendrás tratos con Narayan de una manera similar como los Kumaras, quienes vinieron aquí, recibieron algún darsan, y luego regresaron simplemente a su propia casa."

Ahora explicaremos el siguiente verso:

patni-sahasrair yugapat pranitam

dravyam sa bhunkte bhagavan yadaikah

pasyanti tany atra yatha pratisvam

adau mamadatta tad eva me`tti

Brhad-bhag. 2.4.166

"Bhagavan Sri Krishna se comió, simultáneamente, todos los alimentos ofrecidos por Sus reinas, de tal modo que cada reina pensó, "El ha aceptado Su comida, de mí primero."

Aquí Narada está diciendo que él fue una vez a Dvaraka, y vió un pasatiempo de Krishna, muy peculiar. Allí hay muchísimas reinas, incluyendo a reinas principales, tales como Rukmini; Krishna tiene miles de esposas allí. Todas ellas hicieron muchas clases diferentes de preparaciones, y ellas querían ver de quién sería la ofrenda que Krishna consideraría la más hermosa y la más deliciosa. Todas ellas invitaron a Krishna a sus respectivos palacios, y todas estuvieron vigilando para ver al palacio de quién, El iría primero. Ellas ya le habían dado las invitaciones a Krishna, y El salió del interior del raja-sabha, con Narada. Se tenía entendido que quienquiera que pudiera llevar a Krishna a su casa en este día, y le sirviera bebidas y lo alimentara, su buena fortuna sería la más elevada. Viendo que Krishna salía del salón de reuniones Sudharma, todas las reinas salieron ansiosamente de sus palacios. Narada estaba pensando, "Al palacio de quién irá primero? (A cuál palacio irá primero?)"

Justo entonces Krishna asumió tantas formas cuantas reinas habían, y entró simultáneamente, en el palacio de cada una de ellas, y Narada también se expandió en tantas formas, y lo siguió. Esto también es posible para grandes devotos; nosotros no debemos considerarlos incapaces de hacer eso. Hay solo una Radhika, pero cuando Krishna se convierte en Narayan, Ella se convierte en Laksmi. Cuando El se convierte en Vamana, Ella se vuelve la Laksmi de Vamana. Y cuando El se convierte en Mahaprabhu, Ella se expande en Visnupriya y Laksmipriya. De esta manera, dondequiera que vayan a haber pasatiempos, Ella estará allí. Cuando Sadasiva se convirtió en Sankar, entonces Ella se convirtió en Parvati. Y es lo mismo para los devotos que son rasika. Algunos devotos quedan satisfechos en un solo lila, mientras que otros van a todos los lilas y saborean muchos pasatiempos diferentes, asumiendo muchas formas diferentes. Saborear (disfrutar) solamente un lila, no los satisface. Narada es así. Para aquellos que son rasika, es difícil decir en dónde están. Narada vá hacia Narayan, y también vá a visitar a Rama en la misma forma. Pero el Narada que vá hacia Rama, es diferente del Narada que vá a visitar a Krishna. No diferente en tattva, pero diferente en bhava. Cada una de estas expansiones de Narada tienen su propio sthayi-bhava, sentimiento permanente. Exactamente así como Krishna dice que nunca abandonará a Vrndavan, también pasa lo mismo con devotos. Las gopis nunca abandonarán a Vrndavan. Si lo hacen, será en otra forma como expansiones, y  también es lo mismo con los gopas.

Cuando Narada entra a Vraja, él es Madhumangal. En Govardhan, en el Narada-kunda (cerca a Kusum-sarovar), él hace austeridades y adoración con qué propósito? Sus deseos no han sido plenamente satisfechos (realizados). "Oh Krishna, Yo he visto lo que tiene que haber (lo que tiene que estar) en el sakhya-rasa, he visto lo que hay en vatsalya, y también he echado un vistazo en dasya! Ahora Prabhu, Qué queda?" El desea experimentar eso también, y puede ser posible, tomando otra forma.

Por consiguiente, Narada está diciendo que Krishna salió del sudharma-sabha de esta manera, y que él lo estuvo siguiendo. Tantas reinas ofrecieron preparaciones, y Krishna se expandió en miles de formas y fue simultáneamente al palacio de cada una de las reinas. El saboreó (probó) todas las ofrendas de ellas, con la misma forma y el mismo sentimiento. Algunas personas dicen que solamente había una forma de Krishna, yendo de palacio a palacio, muy rápidamente, pero Narada tampoco hubiera podido hacer esto. Ellos dicen que Krishna fue hacia cada reina con tan gran velocidad, en tal forma que todas las reinas creyeron que El había venido a ellas primero que todo. Ellos dicen que si un minuto es dividido en millones de partes, esa es la velicidad a la que El estaba yendo. Pero esto sucede así solamente en Su madhurya-lila en Vraja. En Su aisvarya-lila, en Dvaraka, El se expande en muchas formas, pero en Vraja, El no se expande en más formas; El permanece solo en una forma. Cuando Narada vió a Krishna expandirse en todas estas formas, en Su aisvarya-lila, él no quedó maravillado, absolutamente. Cuándo estuvo realmente asombrado? Cuando vió a Krishna en Su madhurya-lila. Con gran velocidad y destreza, el mismo Krishna y único, iba apareciendo simultáneamente entre millones de gopis, y cada una de las gopis estaba pensando, "Oh, Krishna está muy atraído hacia mí! El me ama más a mí! (El me ama principalmente a mí!)"

En seguida, Narada habla este verso (Brhad-bhag. 2.4.167):

kvacit kesv api jivesu

tat-tac-chakti-pravesatah

tasyavesavatara ye

te `pi tadvan mata budhaih

"Cuando la potencia de Bhagavan entra en una jiva, el sabio sabe que esa jiva es una saktyavesa-avatar, una encarnación empoderada."

Si cualquier sakti especial de Bhagavan entra en una jiva, esa jiva es llamada una saktyavesa-avatar. Este es el significado de saktyavesa-avatar: Bhagavan ha transmitido Su propio bhagavatta-sakti en esa persona. Bhagavan es el poseedor de todo el sakti, pero bhagavatta es la manifestación del sakti. Bhagavan tiene cualidades ilimitadas, y este sakti las manifiesta todas. Bhagavan es heróico, misericordioso, sabio, y pleno en todas las seis opulencias, y todas se manifiestan mediante el sakti. Quién levantó realmente a Giriraja Govardhan? El Sakti, sin el cual, ninguna de Sus actividades tendría lugar. Pero nosotros no debemos pensar que sakti y Saktiman son separados; Ellos son uno y el mismo.

Debemos respetar a aquellos en quienes sakti ha entrado, exactamente así como respetaríamos las encarnaciones de Bhagavan Mismo. Narada, Parasurama, Kapiladeva* - debemos darles respeto, como encarnaciones empoderadas de Bhagavan, porque allí sakti se ha manifestado. Quién es el guru? Hay diferentes grados, pero él es, ya sea un jñana-avatar de Bhagavan, o un bhakti-avatar, o un prema-avatar.

saksad-dharitvena samasta-sastrair

uktas tatha bhavyata eva sadbhih

kintu prabhor yah priya eva tasya

vande guroh sri-caranaravindam

Sri Gurvastaka #7**

*Para confirmar que estas encarnaciones son saktyavesa-avatars, por favor, consulte en los comentarios de A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, sobre el Sri-Caytania-caritamrta, Madhya-lila, verso 20.246.

---------------------------------------------------------------

**"El guru tiene que ser honrado tanto como Bhagavan Mismo, porque él es el sirviente más confidencial del Señor. Esto es reconocido en todas las escrituras reveladas, y seguido por todas las autoridades. Yo ofrezco pranam a los pies de loto de tal guru." 

Si un Vaisnava nos dá bhakti, entonces cómo lo llamaremos? Qué sentimiento tendremos hacia él? El nos está dando siksa, instrucción, y aunque puede que no nos haya hablado el mantra en nuestro oído, nos está dando bhakti. El nos está dando algo que es indescriptible. Yadunandan Acarya le dió originalmente iniciación a Raghunath das Goswami, pero lo que Rupa Gosvami le dió más tarde, tiene que ser considerado menos importante que eso? Siempre debemos considerar estas cosas. El sakti de Bhagavan está dentro del guru, por lo tanto, debemos respetarlo, exactamente como respetamos a Bhagavan. En realidad se le debe dar incluso más crédito al guru, porque, debido a su misericordia, podemos entender a Bhagavan. Nosotros no tenemos conocimiento directo de Bhagavan. Mahaprabhu fue muy misericordioso, pero no podemos decir que realmente lo conocemos a El. Bhaktivinode Thakur, Visvanath Cakravarti Thakur, Rupa Gosvami - hemos escuchado que todos ellos fueron muy misericordiosos, y ellos nos pueden dar misericordia desde su posición, pero es nuestro propio guru quien puede darnos cosas especiales, debido a nuestra directa relación con él. El nos atrae hacia el bhakti, y erradica nuestros deseos por el disfrute material, por consiguiente, quedaremos endeudados con él, nacimiento tras nacimiento.

CAPITULO OCHO.

Narada Rsi ha explicado a Gopa-kumar, que justamente así como Bhagavan, siendo uno, asume diferentes encarnaciones, para-sakti también es uno, pero asume diferentes encarnaciones. De acuerdo con Sus diferentes actividades, Ella es conocida por diferentes nombres. Esta misma sakti está presente en diferentes formas, en Dvaraka-puri, en Vaikuntha con las diferentes encarnaciones de Narayan, y con los semidioses.

Está escrito en algunos lugares, que los devotos no desean la misericordia de la Laksmi quien es la diosa de aisvarya, opulencia. Debemos entender que esto no se refiere a la Maha-Laksmi de Narayan, en el mundo espiritual. Esa Laksmi no es cañcala, inquieta, sino ella es fija y permanente, y está sirviéndole perpetuamente en esa forma, a Narayan.

Cañcala Laksmi nació de la batida del océano de leche. Esta Laksmi es la diosa que posee todo el dinero y la riqueza, y los devotos no desean su misericordia. Incluso si ella quiere servirle a los devotos y cumplir sus deseos, ellos simplemente le ofrecen pranam, y se van. Qué decir de los devotos mayores, incluso los devotos nuevos son más queridos para Bhagavan que lo que ella es.

Krishna dijo:

na tatha me priyatama

atma-yonir na sankarah

na ca sankarsano na srir

naivatma ca yatha bhavan

Srimad-Bhag. 11.14.15 

"Mi querido Uddhava, ni Brahma, ni Sankar, ni Sankarsan, ni la diosa de la fortuna Laksmi, ni siquiera MI propio ser, son tan queridos para Mí, como tú lo eres."

El ha hablado este verso, en relación con cañcala Laksmi. Si la Laksmi quien está cerca de Narayan, sirviéndole en Vaikuntha, fuera a escuchar este verso, ella qué haría? Por lo tanto, no consideren que este verso esté en relación con ella. Esto puede decirse para la Laksmi que apareció como la hija de Bhrgu. Cuando cosas como ésta se dan en las escrituras, solamente un Vaisnava que ha escuchado atentamente del guru-parampara, entenderá. De otro modo, se le aplicará un significado equivocado. Algunos pueden decir que en este verso, Laksmi es otro nombre de Radhika, pero eso significaría que otro devoto sería más grande (superior) que Radhika - Uddhava sería un devoto superior a Ella. Uddhava desea colocar el polvo de los pies de las gopis, sobre su cabeza, así que creer que alguien es más grande (superior a) que sarva-laksmi-mayi Radhika, estaría ciertamente equivocado.  Para entender a cuál Laksmi se refiere en este verso, se debe hacer una cuidadosa consideración. Por lo tanto, debemos tratar de obtener una buena comprensión de nuestro siddhanta, y solamente podemos conseguirlo, cuando permanecemos en la asociación de Vaisnavas. Coger significados de aquí y de allí, es un anartha. Este verso se refiere a la Laksmi que dá anima-siddhi, quien le dió riqueza a Brahma, quien dió opulencia a los semidioses, y quien surgió del océano batido. Qué decir de los devotos mayores, incluso los devotos nuevos son superiores a ella. Devotos, almas liberadas, y aquellos que desean liberación: estas tres clases de personas no adoran a esa diosa de la fortuna, cañcala Laksmi. Este verso no se está refiriendo a la Laksmi que está constantemente en el pecho de Bhagavan, masajeando Sus pies y sirviéndole. Esa Maha-Laksmi es fija, no inquieta, y es muy querida para Bhagavan. Ningún devoto será nunca indiferente hacia ella. Pero si algunos desean la mirada lateral afectiva de la fuente de todas las encarnaciones, Sri Krishna, y de Su más querida Srimati Radhika, entonces respetarán simplemente a esta Maha-Laksmi, pero no suplicarán por su misericordia. Ellos suplicarán por la misericordia, directamente de Srimati Radhika Misma.

A esto no debe considerársele irrespeto; no hay lugar para irrespetar a ningún Vaisnava. Un Vaisnava que es rasika y tattvajña, un conocedor del tattva, siempre debe ser respetado. Pero eso no indica que el restante de Vaisnavas deben ser irrespetados. Eso será aparadha. Pero debemos ser especialmente cuidadosos, para no cometer ofensas a los pies de un Vaisnava rasika, tattvajña exclusivo de Krishna, y de corazón (con nuestros corazones, sinceramente) aspiraremos servirle siempre.

Supongamos que está sucediendo un festival, y miles de devotos están allí, incluyendo a Vaisnavas Uttama-adhikari, a Vaisnavas madhyama-adhikari, y Vaisnavas kanistha-adhikari. Si entre ellos hay un raganuga exclusivo e incluso un Vaisnava rupanuga, entonces le daremos más respeto a él, pero tendremos que darlo con habilidad. De otro modo, la gente ordinaria creerá que pueden ser indiferentes con los devotos kanistha-adhikari y madhyama-adhikari. Ofreceremos respeto en conformidad, en tres niveles, pero con alguna destreza. Se debe demostrarle respeto a todos apropiadamente, por grados, justo así como Rupa Gosvami ha escrito:

krsneti yasya giri tam manasadriyeta

diksasti cet pranatibhis ca bhajantam isam

susrusaya bhajana-vijñam ananyam anya-

nindadi-sunya-hrdam ipsita-sanga-labdhya

Upadesamrta #5

El Vaisnava uttama debe ser servido con amor. Siendo un devoto exclusivo, nunca critica a nadie. Ya sea que obtenga felicidad o infelicidad, permanece satisfecho con eso. (Ya sea que se sienta feliz o infeliz, siempre queda satisfecho). El le sirve a Krishna, exclusivamente, por medio de ujjvala-rasa, por lo tanto, tendremos un sentimiento especial hacia él, pero no irrespetaremos a nadie. Criticaremos a un devoto, desobedeceremos a otro, e irrespetaremos a otro - salvándonos de esta mentalidad, debemos darles respeto apropiado (respetarlos apropiadamente) a todos, y servirle al Vaisnava rasika avanzado, con amor.

Yogamaya tiene muchísimas formas, y nunca debemos cometer ofensas contra ninguno de ellos. Nosotros debemos darles respeto apropiado, porque ellos son el sakti de Bhagavan, pero no debemos hacer ninguna transacción mutua con ellos. Esto es lo único que se debe recibir: "Por favor, otórguennos su misericordia para que nuestro espíritu de disfrute desaparezca." De otro modo, esta mentalidad traficante nos llevará al disfrute material. Esa debe ser nuestra única oración hacia ellos, y hacia nuestras más adorables diosas, las gopis, debemos tener una modalidad (actitud) de seguirlas y servirlas.

En algunos lugares, este sakti de Bhagavan es conocido como maha-vibhuti, en otros lugares como Yogamaya, y en otros lugares como atmamaya. En el Gita 4.6 encontramos sambhavamy atma-mayaya: "Yo encarno mediante Mi energía interna." Cuál es el significado de atmamaya? Ese sakti de Bhagavan en Su forma natural. De dónde viene este atmamaya? Cuál es su raiz? Srimati Radhika. Por intermedio de esta potencia, sucede el disfrute de Bhagavan saccidananda. Esta potencia Yogamaya es nitya (eterna), satya (verdadera), anadi (sin principio), y ananta (ilimitada). Ella nació junto con Krishna, entonces cómo puede ser anadi, sin principio? Antes de su propio nacimiento, ella hizo arreglos para que Baladeva Prabhu apareciera como el séptimo hijo, en el vientre de Devaki, y luego, ella misma nació más tarde, del vientre de Yasoda. Así que debido a que ella ejecutó alguna actividad antes de nacer, ella es nitya, y es conocida como Sanatani.

Esta Yogamaya es la que aumenta el bhajanananda, la felicidad experimentada por los sirvientes de Krishna. Esta Yogamaya, tomando la esencia de ambas potencias hladini y samvit, lleva a un devoto progresivamente a través de sraddha, bhava, prema, y por todo el sendero hasta el mahabhava. Como si alimentara a los devotos con leche, ella los nutre de tantas maneras, y hace arreglos para que un alma que ha alcanzado la perfección en el sadhana, aparezca en el vientre de una gopi. Esa Yogamaya, esa Paurnamasi, es la madre de Sandipani Muni y reside en Nandagram. Ella aumenta el rasa de muchas maneras, ya sea proporcionando un estímulo, o haciéndolo así personalmente como Paurnamasi. Ella aumenta el vatsalya-rasa de Yasoda, aumenta el sakhya-rasa de los pastorcillos, y para aquellos en dasya-rasa, ella es la aumentadora del dasya-bhava. Ella aumenta todas las rasas y nutre a todas las jivas. Ella es la madre del bhajanananda variado, y si nadie se refugia en ella, entonces su sentimiento del bhakti no puede aumentar.

Esta Yogamaya es el fundamento de todas las clases de encarnaciones de Bhagavan. Ella hace todos los arreglos con respecto al vestido, apariencia, adornos y pasatiempos de Bhagavan. En una de las muchas ocasiones cuando Krishna tocó la flauta, las gopis entraron en un estado de confusión. Algunas estaban usando adornos en los lugares equivocados, y otras se colocaron el maquillaje en lugares en donde no tienen que ser aplicados. Ellas estuvieron desarregladas en todas las diferentes condiciones. Quién hizo todo este arreglo? Yogamaya. Los adornos convenientes, estaban colocados sobre sus cuerpos, en lugares inconvenientes, y los adornos inadecuados, estaban colocados en lugares adecuados, y esto aumentó la belleza de ellas, un millón de veces. Yogamaya fue la causa de esto. Supongamos que una gopi se puso un brazalete tobillero alrededor de su cuello, y un collar alrededor de su tobillo. Cuando ella vaya ante Krishna, El lo verá y dirá, "Oh! Tú has arreglado tus adornos tan hermosamente!" Díganme entonces: Cuán más valioso se ha vuelto? La causa es Yogamaya.

Esta potencia de Bhagavan es durvitarkya: inconcebible. A través de Yogamaya, Krishna ejecuta la actividad de abrazar a los devotos, existe Su mugdhata (siendo hechizado por la emoción), el mugdhata de Yasoda, y todas las variedades de pasatiempos. desde el mismo comienzo, es hecho por ella, para el placer de Bhagavan y de Sus devotos. En otra forma llamada Mahamaya, se facilitan las actividades de los asuras y se atan a las jivas.

Vasudeva llevó a Krishna a Gokula, y de vuelta tomó a la niña Yogamaya de la cama de Yasoda. Mientras ella estuvo con Vasudeva, permaneció como Yogamaya; pero cuando llegó a la prisión de Kamsa, y Kamsa la alzó para matarla, entonces las actividades de Mahamaya comenzaron, y Yogamaya, en una forma invisible, empezó sus propias actividades. Nadie supo exactamente cuándo cambió su propia forma obscura (forma sombría). Viendo esto, a la mayoría de las personas debe parecerles que son una y la misma potencia, pero ellas no son una. Cuando ella fue colocada en la prisión y Kamsa la agarró, se convirtió en Durga de ocho brazos. El quedó asombrado y temeroso, y dijo, "Oh! Tú eres directamente mi diosa adorable!" Pero en definitiva, cuando ella abandonó su forma de Yogamaya, y cómo hizo esto y aquello - todo es durvitarkya, inconcebible.

Cuando nosotros tengamos suficiente sraddha, entonces cuando escuchemos y leamos estas cosas, seremos capaces de obtener alguna comprensión de ellas. Simplemente aceptaremos lo que las escrituras han descrito, sin discutir. La mayoría de la gente de este mundo trata de discutir estas cosas: "Esta salió del vientre de Yasoda, y esta vino aquí como Yogamaya, y luego se cambió en Mahamaya - cómo sucedió?" Quién entenderá? Cómo podemos entender? Por lo tanto, no debemos tratar de explicar estas cosas a aquellos que están apegados a aplicar su inteligencia mundana a los temas espirituales, pero que no tienen sraddha en sus corazones.

La potencia de Bhagavan es nitya, anadi, satya, ananta, e indescriptible. No se puede describir plenamente en palabras, y un hombre ordinario no puede pintar (retratar) su forma. Solamente una gran alma elevada y liberada, puede describirla un poquito. De otra manera, no se puede describir absolutamente.

Nosotros sabemos que no somos el cuerpo. Cientos de miles de veces le hemos dado esta realidad a otros, pero luego ejecutamos alguna actividad sensual, y de nuevo olvidamos esto. Si por un segundo olvidamos que no somos este cuerpo, entonces toda nuestra determinación, puede desaparecer (desvanecerse). Le sucedió a una personalidad liberada tan grande como Narada. Se dice en el Ramayan, que él fue la causa de la aparición de Ramacandra.* El egoísmo por un centavo, puede sumergirnos en la conciencia mundana. debemos permanecer fuertes en el bhajan, y debemos ejecutar sadhana-bhajan con gran humildad. Solamente por la influencia de esta Yogamaya - cuando esta potencia es transmitida en el corazón de una jiva - surgirá el sentimiento del bhakti, y seremos capaces de ocuparnos apropiadamente en sravan, kirtan, etc. Cómo se hace? Por la esencia de ambas potencias hladini y samvit, surge este sentimiento en el corazón de una jiva. Esto es llamado visuddha-sattva, y esta es la actividad de Yogamaya. Ella ejecuta ilimitados tipos de servicio en Vaikuntha, de allí hasta Dvaraka, de allí hasta Mathura, y finalmente hasta Vrndavan.

Existen diferencias en el bhakti, y también diferencias en el rasa. Cuáles son las diferencias en el bhakti? Sadhana-bhakti, bhava-bhakti, vaidhi-bhakti, raganuga-bhakti, y en ellos también hay nistha, ruci, asakti, bhava, y luego en los devotos nitya-siddha o en devotos sadhana-siddha hay sneha, mana, pranaya, raga, anuraga, bhava y mahabhava. Esta variedad también es arreglada por Yogamaya. El Bhakti es uno; el bhakti no es dos. Es un sentimiento, aunque externamente vemos que hay sesenta y cuatro clases, o nueve clases, o cinco clases, o tres clases. el rasa también es uno. El Rasa no son muchos, pero de acuerdo con los diferentes campos de actividades de los sadhakas, parece ser en diferentes formas. Srngara es un rasa completo, madhurya-rasa. De ese se manifiestan en secuencia vatsalya, sakhya y dasya, y aparece en esas formas. Bhagavan es uno, no dos, pero de acuerdo con el grado del bhakti de uno, y el grado del jñana de uno, aparece como Brahman, Paramatma, Bhagavan, Krishna y tantas otras formas. La misma luna, según nuestro ángulo de visión parece ser en las formas de dvitiya, trayodasi, pancami, etc. - la luna no cambia. Es la misma luna; solo nuestra visión de ella cambia.  Por lo tanto, algunas veces es noche amavasya (luna nueva), otras veces es purnima, y exactamente así, el mismo Bhagavan aparece, según el grado de sadhana en un devoto. El sakti de Bhagavan también es visto así, de acuerdo al grado en el sadhana de un devoto. toda esta variedad es el arreglo de Yogamaya, y por consiguiente, existen tantos mantras para Yogamaya:

sri paurnamasyas caranaravindam

vande sada bhakti-vitan-hetum

sri-krsna-lilabdhi-taranga-magnam

yasya manah sarva-nisevitayah

"Ofrezco pranam a los pies de loto de Sri Paurnamasi-devi, quien es la Yogamaya sakti de Bhagavan. Ella expande prema-bhakti puro para los pies de Sri Radha y Krishna, y su mente siempre está sumergida en el océano de los pasatiempos de Krishna."

------------------------------------------------------

*Una vez Narada deseó casarse con una princesa, y para tener éxito en su svayamvara, le oró a Visnu para que le diera un rostro tan hermoso como el Suyo. Pero para proteger el bhakti de Su devoto, Visnu le dió a Narada, por el contrario, el rostro de un mico. Sin entender por qué todos lo estaban ridiculizando en el svayamvara, le dijeron entonces que fuera y mirara su reflejo en un estanque. Realizando que Visnu lo había engañado, él le echó una maldición a Visnu, que en Su próxima vida, perdería a Su esposa, y que tendría que recibir la ayuda de micos, para rescatarla. Es por eso que se dice que Narada es la causa del advenimiento de Sri Ramacandra.

----------------------------------------------------------

katyayani maha-maye

maha-yoginy adhisvari

nanda-gopa-sutam devi

patim me kuru te namah

Srimad-Bhag. 10.22.4

Las gopis adoraron a Yogamaya con este mantra: "Oh diosa Katyayani! Tú eres la gran potencia interna de Bhagavan, el poseedor de todo poder místico y el controlador último. Por favor, haz que el hijo de Nanda se convierta en nuestro esposo. Nosotras te ofrecemos pranam."

Por lo tanto, todas las variedades en los pasatiempos de Bhagavan, son arreglados por Yogamaya. Aunque la influencia de esta potencia es indescriptible, es conocida por los devotos puros, y ellos pueden describirla. Justo así como son indescriptibles las glorias de Bhagavan, las glorias de esta potencia también son indescriptibles, pero sabiendo algo de ella, los devotos puros de Bhagavan la han descrito. Sukadeva Gosvami, Vyasa, Parasara, Narada, Rupa y Sanatan Goswamis, Jiva Goswami - muchísimos acaryas la han descrito.

sa paraparayoh saktyoh

para saktir nigadyate

prabhoh svabhaviki sa hi

khyata prakrtir ity api

Brhad-bhag. 2.4.178

"Las potencias de Bhagavan se clasifican ya sea como superior o inferior. Yogamaya es la potencia superior interna de Bhagavan, y ella es conocida en algunos lugares por el nombre de Prakrti."

Esta Yogamaya y maya-sakti son llamadas las potencias para y apara, respectivamente. Ellas son percibidas como dos formas. Realmente son una, pero la original es para y su sombra es apara. Cuál es el significado de `sombra`? Aquello que no es diferente del original pero que no ejecuta las mismas funciones, es llamado una sombra. Pero no es como la sombra de un árbol que no hace ninguna actividad. Nuestra sombra tampoco ejecuta ninguna actividad, pero la sombra de la potencia de Bhagavan no es inactiva. En Goloka, el rasa-lila de Krishna, el nacimiento de Krishna, los devotos sirviéndole a Krishna, los adornos de Krishna, los adornos de las gopis, los árboles y las plantas allí - todo es manifiesto por la influencia de Yogamaya, y es verdad y eterno. Y Cuáles son las actividades del apara-sakti? En diferentes lugares de la naturaleza, por la acción de esta potencia, algunas cosas son irreales, y otras son temporales. Algunas cosas son satya, reales, y otras son asatya, falsas. Así como lo hemos discutido previamente, todas las relaciones que creamos en este mundo, son falsas, mientras que todos los objetos de este mundo son verdaderos, pero temporales. 

Las conchas del océano son reales, y la plata también es real, pero la ilusión de creer que las conchas son plata, es asatya, irreal. Estas conchas resplandecen exactamente como la plata, y estas dos cosas son reales. El observador también es real. Tres cosas son reales, pero considerar que estas conchas son plata, es irreal. O cuando hay una cuerda, una serpiente y un observador, estas tres cosas también son reales, pero la ilusión de considerar que la cuerda es una serpiente, es irreal. Por la noche, cuando estamos caminando en la oscuridad, puede que tropecemos con una cuerda. Como es un poquito dura, se enrolla en nuestro pie y gritamos, "Culebra! Culebra!" Luego echamos un vistazo con una lámpara, y nuestro miedo desaparece. Podríamos haber pensado que una serpiente nos había mordido, y que íbamos a morir, pero después de que viene alguna luz, esa ilusión se desvanece.

Todos nosotros somos reales, indudablemente, pero considerar que "Yo soy este cuerpo" es ilusión. Y pensar que "todos estos objetos me pertenecen" es también ilusión. Qué es `mío`? "Yo pertenezco a Krishna, y soy Su sirviente." Nuestro concepto es real hasta este punto. Debemos considerar todos los objetos como instrumentos para ser empleados en el servicio de Bhagavan, pero al contrario, pensamos, "Soy su amo." Por esta razón es que sucede tanta riña y tanta pelea. Los Sadhus consideran que nada les pertenece, pero cuando surge la necesidad de cierto objeto, aún ellos reclaman la propiedad sobre eso y pelean entre ellos mismos.

Por consiguiente, este maya-sakti es muy peculiar. Esta potencia es una, pero la potencia externa ata a la jiva en un concepto ilusorio de sí misma y de sus alrededores, y la potencia interna, Yogamaya, ilumina dentro de la jiva el conocimiento de cosas relacionadas con Bhagavan y el bhakti. Nosotros podemos orar a Mahamaya, "Por favor, ten misericordia con nosotros. Ahora estamos un poquito entrampados en tu ilusión, pero te rogamos por el bhakti a los pies de Krishna." Esta Mahamaya, Kamakhya-devi, le dió a Gopa-kumar el Gopal-mantra, honesta y afectuosamente. Aunque exhibiendo la forma de Mahamaya, ella ejecutó la función de Yogamaya. Esta potencia, en la forma de Yogamaya, actúa para beneficiar a los devotos, pero si alguien lo desea honestamente, entonces esta potencia también en la forma de Mahamaya, mostrará misericordia a los devotos. De otro modo, Mahamaya engaña al alma condicionada. Al principio, cuál potencia vino ante Haridas Thakur, en la forma de una prostituta? Mahamaya. Luego, después de que ella "se convirtió en una devota", sus actividades fueron las de Yogamaya. En todas estas cosas, debemos ver la diferencia y la no diferencia, de acuerdo con el siddhanta dado por Caitanya Mahaprabhu, acintya-bhedabheda.

La jiva también ha sido llamada para-sakti. El Gita dice:

apareyam itas tv anyam

prakrtim viddhi me param

jiva-bhutam maha-baho

yayedam dharyate jagat

Bhag.-gita 7.5

"Además de estas, Oh Arjuna de poderosos brazos, existe otra energía superior Mía, que son las entidades vivientes que están explotando las fuentes de la naturaleza material inferior."

Cuántas prakrti (naturalezas) de Bhagavan existen? Una. La potencia natural de Bhagavan - svabhavaki - significa para-sakti. Pero por decir `prakrti`, entendemos que se refiere a la naturaleza inferior que crea este mundo temporal, compuesto de ocho elementos. Por decir `maya`, nos estamos refiriendo a atmamaya, la potencia interna, pero la gente en general, no sabe esto, por lo tanto, el mundo material es usualmente conocido como maya. Las actividades de la potencia sombra Mahamaya, generalmente son o falsas o temporales, mientras que todas las muchas actividades de Yogamaya, son eternas.

En dónde Mahamaya, la diosa que corporifica esta potencia que hace que las almas consideren que sus cuerpos son sus verdaderos seres (su verdadero yo), reside? En la octava cobertura material del universo. Su tez es syama (muy oscura); allí todo es syama. Ella está situada allí, en una forma muy hermosa y atractiva, y previamente, ella encontró a Gopa-kumar, en ese mismo lugar. Ella llegó allí ante Gopa-kumar, con algunos regalos para ofrecer, y dijo, "Díme lo que deseas. Deseas bhakti? Entonces te daré bhakti. Quieres la facilidad para disfrutar la felicidad material? Entonces te daré toda la felicidad material. Yo te puedo dar todo, incluyendo el bhakti, porque soy la hermana de Bhagavan. Te daré todo lo que desees."

Gopa-kumar pudo salir de allí por su misericordia, y regresó de nuevo al planeta Tierra. De otra manera no es posible salir de allí. No es posible superar nuestra ilusión por nuestro propio esfuerzo, y solo quedaremos simplemente más entrampados. Por lo tanto, debemos depender plenamente de la gracia de los Vaisnavas, del guru, y de Bhagavan, y no debemos tratar por nosotros mismos de escapar de esta trampa.

Luego, Narada le dijo a Gopa-kumar, "Aquí en Vaikuntha, verás muchas encarnaciones diferentes. Una clase es vyasti, y otra es samasti. Quién es el samasti-avatar? Krishna Mismo. Así como nosotros somos vyasti-jivas, y el samasti-jiva es Hiranyagarbha Brahma, existen muchísimas encarnaciones expandidas, tales como Kurma, Varaha, Nrsimha, Parasurama y Vamana, pero no hay que considerar que Krishna es como Ellos. Krishna es samasti - la semilla, la raiz de todas las encarnaciones, y de esta semilla original, surgen diferentes formas. De una semilla de mango, no saldrá un árbol de nim, ni saldrán bananos ni guayabas de esta semilla de mango. Pero Krishna es tal semilla, que El es la semilla de todas las cosas; tan maravillosa semilla es Krishna. Por lo tanto, El se expande en todas las encarnaciones mediante Su acintya-sakti. Esto es posible solamente por Krishna y nadie más. Narayan también puede tener encarnaciones; para algún propósito, una encarnación puede salir de El, pero la diferencia especial entre El y Krishna, es que aunque Narayan asuma una encarnación, no ejecutará diversos pasatiempos. Krishna es avatari, la fuente de todas las encarnaciones, y cuando El desciende personalmente, ejecuta diversos pasatiempos ilimitados. Krishna posee además cuatro cualidades especiales extra de madhurya, que Narayan no posee.

Narada le está explicando todo esto a Gopa-kumar. "Tú deseas presenciar todos estos pasatiempos, pero cómo los alcanzarás aquí?" Narada le está diciendo, no en voz alta sino secretamente. "Krishna puede hacer el trabajo de la encarnación Vamana. Krishna solo, puede hacer la obra de todas las encarnaciones de Visnu, de las encarnaciones Manvantar, las saktyavesa-avatars, los lila-avatars - cualquier cosa que Narayan hace, Krishna también lo puede hacer. Nadie más puede hacer todo esto: es una cualidad especial de Krishna."

Qué significa la palabra `bhagavan`? `Bhaga` significa opulencias - seis en total - y `van` significa el poseedor de. Muchos hombres de este mundo tienen alguna opulencia, pero la opulencia completa se encuentra solamente en Narayan o en Sus encarnaciones. Y en dónde está la opulencia más completa? En Krishna de Dvaraka y Mathura. Y en dónde está la mayor opulencia completa por excelencia? En Vrajendra-nandan. Allí encontramos plena aisvarya (riqueza), virya (fuerza), yasa (fama), sri (belleza), jñana (conocimiento), y vairagya (renunciación).

aisvaryasya samagrasya

viryasya yasasah sriyah

jñana-vairagyayos capi

sannam bhaga itingana

Visnu Purana 6.5.74

Todas estas cualidades se encuentran en Narayan, y también en las encarnaciones. Como aisvarya - cuál es el aisvarya de Vamanadeva? El apareció muy pequeño, pero al momento de medir la Tierra, inmediatamente se volvió maravillosamente enorme, y en tres pasos cubrió el universo entero. Esto es aisvarya. Ramacandra, llevándose con El a todos los micos y osos, atacó a Lanka y le cortó la cabeza a Ravana, pero surgió una nueva cabeza. Cada vez que El le cortaba la cabeza a Ravana, la cabeza regresaba. Finalmente, El hizo un plan con lo cual al cortar las diez cabezas de Ravana, ellas no regresarían, y Ravana sería matado. Esto es aisvarya. Dvarakadhisa Krishna posee tanto aisvarya, y todas las otras encarnaciones poseen tanto aisvarya, pero el aisvarya de Krishna es especialmente maravilloso. Como un pequeño niño, El estuvo en el pecho de Putana, bebiendo y bebiendo, y nadie supo lo que El estaba haciendo realmente. El no dejaba su pecho, así que ellos pensaban que quizás solo estaba jugando. Luego El chupó su vida. El estaba pensando, "Yo no quiero que nadie venga a Vrndavan y luego se vaya otra vez. Ella ha entrado en los linderos de Vraja, por lo tanto, nunca le permitiré que se vaya."

Esto es aisvarya, y alcanza su cenit en Krishna. Hay algo de vairagya en Rama: El abandonó el reino, pero no dejó a Sita - El abandonó el reino junto con ella. El vairagya de Krishna es tal, que cientos de miles de gopis se recogieron en un lugar muy puro, y estaba soplando una brisa fresca; kisora y kisoris estaban allí, pero El de repente desapareció. Krishna tuvo un sentimiento de vairagya tan fuerte, que exactamente ante Sus ojos, cincuenta y seis millones de miembros de la dinastía Yadu cogió cañas y varas y pelearon y se mataron los unos con los otros - aunque Su propio hijo había acabado y caído al piso, sin embargo Krishna, sin reir ni preocuparse, ni salvar a nadie, solo se sentó tranquilamente con Sus piernas cruzadas. Por qué? Su visión fue que toda esta pelea y matanza era solamente una indrajala, una ilusión mágica. Por consiguiente, la cima de todas las seis opulencias, se encuentra solamente en Krishna.

ete camsa-kalah pumsah

krsnas tu bhagavan svayam

Srimad-Bhag. 1.3.28

"Todas estas encarnaciones son, ya sea porciones plenarias o partes de las porciones plenarias de los purusa-avatars, pero Krishna es Bhagavan Mismo."

Narada le dijo a Gopa-kumar, "Los pasatiempos de Svayam Bhagavan Krishna, son diversos, Su afecto es diverso, Su prema es diverso, y Sus asociados son diversos. Cualquiera que haya tenido tan siquiera la mitad de un gusto de esta inmensa variedad, por escuchar acerca de ella, simplemente no puede quedarse aquí en este Vaikuntha."

CAPITULO NUEVE.

Gopa-kumar estaba un tanto insatisfecho con Vaikuntha - ese Vaikuntha que es tan deseable, en donde está sucediendo el sumamente hermoso bhakti, y el cual es tan difícil de alcanzar. Cuando él llegó allí, Narayan lo ocupó en el servicio de abanicarlo con una camara, e incluso algunas veces exhibió la forma de Gopal y el lila de llevar las vacas a pastar, y también otros pasatiempos, pero no obstante, Gopa-kumar no era feliz allí.

Supe de un hombre que desde su infancia estuvo anhelando ir a Vrndavan, desde su residencia en Bihar, pensando, "Cuándo podré ir a Vrndavan? Allí me bañaré en el Yamuna, rodaré en los kuñjas; iré algunas veces al Radha-kunda, y otras veces iré al Syama-kunda." Después de muchísimo tiempo, llegó finalmente la oportunidad, y dejando todo atrás, se fué a Vrndavan y se quedó durante algún tiempo. Al principio, deambuló en las cuatro direcciones, con gran emoción, echándose polvo por todo el cuerpo, y untándose de todo. Luego, después de algún tiempo, sucedió algo asombroso: su "fiebre" disminuyó gradualmente. Es como una fiebre, no es verdad? "Iré a Vrndavan, iré a Govardhan, iré al Radha-kunda." Al principio su fiebre había aumentado, y por eso abandonó todo y vino a Vrndavan. El visitó todos los lugares de los pasatiempos de Krishna - un mandira, dos mandiras, tres, cuatro, diez, veinte, veinticinco mandiras, iba todos los días, y todos los días se iba en parikrama. Algunas veces hacía parikrama, hasta dos o tres veces el mismo día. Todo lo que era capaz de hacer físicamente, lo hacía, pero luego, después de algún tiempo, llegó la baja marea de su fiebre, y no hizo ningún parikrama ni visitó ningún mandira.

Algunos vienen a Vrndavan y no entienden nada, y dicen, "Es este el fruto de la práctica `sadhana` de uno o dos nacimientos en Vrndavan?" Y otros vienen y ven que Vrndavan está pleno de rasa, y al vivir aquí durante poco tiempo, quedan sumergidos en bhava. Pero para aquellos que están recien llegados y no tienen tal desarrollo interior, qué verán en el polvo y en la piedra de Vrndavan? Todo lo que ellos tropiecen solo disturbará sus mentes, y esto será su darsan de Vrndavan.

Pero la mente de Gopa-kumar estaba disturbada en Vaikuntha, por una razón diferente. Había algún deseo ardiente en su corazón; el anhelo espiritual intenso, produce este tipo de deseo ardiente. Y cómo vino? El había estado practicando sadhana durante millones de años: él había estado en Brahmaloka y en muchos otros mundos, regresando otra vez, y habían pasado millones de años. Su deseo ardiente no vino solamente después de un día; vino solamente después de ejecutar bhajan por medio del Gopal-mantra, como el método de Brahma. Es uno de los principales mantras en nuestro sampradaya, sin embargo él todavía no se sentía plenamente realizado.

Vaikuntha es la cima alcanzada por vaidhi-bhakti, y no es menospreciada en nuestras escrituras. Hasta en el Noveno Canto del Srimad-Bhagavatam se dice que es el destino más elevado (el máximo destino). A dónde fue llevado Ajamila? Cual fue el destino de Prahlada? Vaikuntha. Y cual fue el destino de Dhruva? Dhruva-loka, significando una parte extendida de Vaikuntha. Por lo tanto, se ha declarado que no hay lugar más elevado para ser alcanzado mediante la ejecución del bhakti. Aunque nosotros encontramos descritas, en uno o dos lugares de las escrituras, las glorias de Vraja, han sido descritas tan   brevemente, que una persona ordinaria no entenderá el verdadero valor de Goloka; solamente verá la persona que puede extraer la esencia, no todo el mundo. Obtener la residencia allí, es extremadamente raro, y en el corazón de Gopa-kumar está ese raro deseo por el darsan de Gopal, y junto con eso, un deseo por el krsna-prema libre (ilimitado), como un caballo sin riendas. 

Qué es prema libre (sin restricción)? Los miembros de la familia de Srimati Radhika, la ataron dentro de la casa, y las otras gopis también fueron atadas dentro de sus casas. " Si vas a reunirte con Krishna, te castigaremos! Atiende a tu esposo, o te pegaremos!  Y nosotros difundiremos tu mal nombre (te difamaremos) ante la sociedad!" Prema, con temor de reacción mundana, temor de fracasar en sostener el dharma de uno, es prema restringido (limitado); pero las gopis descuidaron a sus esposos para estar con Krishna. Su prema no fue reprimido (atado); por el contrario, fue manifiesto plenamente, e incluso aumentó. Vendrán muchos obstáculos, sin embargo el prema los superará y aumentará el deseo de uno de reunirse con Krishna. Por consiguiente, a muchas personas se les han presentado dificultades, sus deseos por reunirse con Krishna aumentó, y finalmente se reunieron con El. En aisvarya-bhava (la modalidad de la opulencia), no hay espacio para dicho prema. Si Bhagavan manifiesta Su naturaleza como el Supremo, no conversará libremente con ninguna dama, y no se acercará a ninguna kisori (jovencita soltera). Ramacandra inclusive, miraría el rostro de una soltera? Lo haría Sri Caitanya Mahaprabhu después de que aceptó sannyasa? Qué decir de no investigar qué adornos estaban usando alrededor de sus cuellos o sobre sus caderas, Mahaprabhu ni siquiera miraría las uñas de los dedos de los pies de ellas! Aunque Ellos son Bhagavan, sin embargo, poseen tanto pudor (recato) y dharmajña - conciencia constante de sostener Su dharma. 

El prema es restringido en donde se encuentra dicho sentimiento, pero este obstáculo se debe a la naturaleza del propio Señor adorable de uno. Los obstáculos impuestos por otros, no son lo suficientes como para convertirse en un problema. Todos esos obstáculos fueron colocados ante Gopa-kumar. Los residentes en Vaikuntha, lo fastidiaban, "Tú te la pasas diciendo `Gopal, Gopal, Krsna,` y dices que mientra sostiene un pedazo de vara de bamboo, Krishna se ocupará en el rasa con las gopis? Esto es una cosa muy vergonzosa. Aún Narayan hará ésto?" Pero este no es el problema, el obstáculo. Entonces, Por qué está Gopa-kumar insatisfecho? Narada le dijo la razón. En la forma de Narayan, El no manifestará el tipo de prema que tú deseas; El simplemente no lo dará. Tú no serás capaz de reir con El, de conversar libremente con El - ese es el gran obstáculo para el prema aquí."

Previamente, cuando Narada le dijo a Gopa-kumar que permaneciera en Vaikuntha durante algún tiempo, quiso que él entendiera primero todo lo de este tattva. Narada tiene un total de sesenta cualidades, cinco más que los semidioses. De estas cinco, la primera es que El es hatari-gati-dayak: El le dá un destino elevado a aquellos que El mata con su propia mano. La segunda es que El posee la cima más elevada de todo aisvarya. La tercera es que El es la semilla original de todas las diferentes encarnaciones. La cuarta es que El es el que atrae, incluso a las almas liberadas, y la quinta, es que El está eternamente presente en millones de universos. Por consiguiente, Narayan es también Bhagavan y avatari, la semilla de todas las encarnaciones. Krishna es también avatari, entonces cuál es la diferencia entre Ellos? Cuando nosotros decimos que Narayan no viene como un avatar, queremos decir que Su idéntica forma, la cual está presente en Vaikuntha, no vendrá a este mundo. Hayagriva y otras encarnaciones vienen, pero Narayan Mismo - con maza, flor de loto, disco y caracola en Sus cuatro manos, kaustubha y otros síntomas - viene en otra forma como el hijo de alguien, el esposo de alguien, el hermano de alguien, el amigo de alguien, y luego ejecuta todos Sus pasatiempos desde esas posiciones. Y Krishna? El viene en Su forma original con Vrndavan-dham, tocando la flauta y disfrutando con las gopis. El viene en Su forma idéntica, trayendo a Su dham y a Sus asociados.

El Narayan presente en Badari-narayan en la forma de Nara y Narayan, es diferente de Vaikuntha-adipati Narayan (el maestro de Vaikuntha). Cuando Narayan vino aquí como Vamana, Laksmi también vino aquí, pero fue Vamana Narayan que vino aquí, y allí en Vaikuntha, todavía estaba Vaikuntha-adipati Narayan. Karanodasayi Visnu, Quien yace sobre Sesa, es también Narayan, pero Su forma y actividades son diferentes. La forma y actividades del Narayan original de Vaikuntha, no se traen a este mundo. Por lo tanto, se dice que no hay verdadera encarnación de Narayan Mismo. Mientras que Krishna - trayendo a Sus asociados, trayendo esa misma forma como un kisora, trayendo ese lila, trayendo ese dham, el Radha-kunda, el Syama-kunda, el Giriraja Govardhan, el Nandagram, el Varsana, y todas las sesenticuatro millas cuadradas del Vraja-mandal - viene. Esta es Su característica especial; Narayan no hace esto. Esta es la originalidad (unicidad) de Krishna, siendo avatari. Exactamente de la misma forma como El está presente en Goloka con Sus asociados principales, El viene aquí.

Bhagavan tiene tantas formas, y todas son hatari-gati-dayak. Qué significa eso? Aquellos demonios y enemigos que son matados personalmente por El, obtienen un destino elevado. Ramacandra, Nrsimha, Varaha, Parasurama - todos son hatari-gati-dayak. Las cinco cualidades que se encuentran en Bhagavan y que no se encuentran en los semidioses, se encuentran en Krishna, en el grado más elevado. En Narayan y en los avatares, son purna (completas), pero en Krishna son purnatam (las más completas). Cuando algún avatar desde Narayan hasta Nrsimha, mata a alguien, qué destino le dan a esos que Ellos han matado? Sutala, Svarga, Brahmaloka, todas las clases de destinos. Y Ellos también darán la liberación, mukti, a algunos enemigos matados por Ellos. Según la manera como alguien se aproxime a Ellos, Ellos le darán un destino particular a esa persona. Por ejemplo, en el Rama-lila, existió Sarbanga Rsi, quien estaba adorando el brahma-tattva. El se enteró que Ramacandra iba a venir, y creyendo que El era la personificación del Brahman impersonal, lo esperó. Después de haber esperado durante algún tiempo, Ramacandra finalmente llegó y le dió Su darsan a este sabio, y estando muy complacido, el sabio dijo, "Prabhu, dáme mi destino deseado." Entonces, del cuerpo del rsi salió una luz, y esa luz entró en el cuerpo de Ramacandra, y el rsi logró la liberación. Qué hombre tan desafortunado:recibió darsan directo de Ramacandra, y simplemente pidió la liberación! Por lo tanto, Rama dará la liberación; tantas encarnaciones la darán, pero estas encarnaciones no darán prema a aquellos que vienen como enemigos.

Qué es verdadera liberación? De acuerdo con el Srimad-bhagavatam, svarupena vyavasthitih: esa liberación que trae servicio a los pies de Bhagavan, que es el destino más elevado;  esas encarnaciones no darán esa clase de mukti. Ellos no la darán, especialmente a aquellos enemigos que Ellos han matado. Pero Krishna? Fácilmente, al chasquido de un dedo, qué clase de liberación El le ha dado a algunos enemigos que ha matado? Prema. Nrsimha mató a Hiranyakasipu, y Varaha mató a Hiranyaksa, sin embargo, ninguno de ellos  obtuvo la liberación en ese nacimiento. Pero Krishna mató a tantos demonios, y no solamente les dió la liberación, sino que a algunos inclusive, les dió prema! Como Putana: ella se acercó a Krishna bajo la apariencia de una madre, por lo tanto, El le dió una posición maternal en Vraja. Ella no se convirtió directamente en la madre de Krishna; a ella se le dió una posición en Goloka como una dasi mayor, la que alimenta a Krishna con leche. De otra manera, habría un problema - ella sería igual a Yasoda, pero ese no es el caso. Ella fue a Goloka como una dasi. Esto puede darlo Krishna, pero ninguna otra encarnación puede darlo.

A aquellos que son matados por Bhagavan, por lo general, se les dan destinos ordinarios, pero no se vaya a pensar que El tampoco puede dar liberación. El puede dar liberación, y a los devotos les da Su propio prema. Citraketu Maharaja no deseó la liberación, y por eso oró:

na naka-prstham na ca paramesthyam

na sarva-bhaumam na rasadhipatyam

na yoga-siddhir apunar-bhavam va

samañjasa tva virahayya kankse

Srimad-Bhag. 6.11.25

"Hey Bhagavan! Yo no deseo alcanzar Dhruvaloka o Brahmaloka, ni deseo gobernar los sistemas planetarios medios o inferiores (más bajos). Tampoco deseo las perfecciones místicas del yoga, ni la liberación del ciclo de los repetidos nacimientos y muertes, si ello significa estar separado de Tí."

Nrsimhadeva le ofreció la liberación a Prahlada Maharaja, pero él no la deseó. De este modo, los devotos no la desean, pero si alguien la quiere, Bhagavan puede darla. Y El dá prema a aquellos que lo adoran con ese deseo, como los raja-kumaris de Janakapura. Ellos quisieron que Rama se casara con ellos, que se convirtiera en su esposo, así que El les enseñó el sendero: "Yo solamente puedo tomar una esposa; por consiguiente, todos ustedes nacerán en el Krsna-lila, en los vientres de las gopis, y allí se cumplirán sus deseos." Aquellos maharsis de Dandakaranya también tuvieron que nacer primero como gopis en Gokula; ellos no fueron enviados directamente a Goloka. Sus identidades como Gopis todavía no se habían desarrollado, por lo tanto, tuvieron que vivir primero en el Vraja de este mundo, por algún tiempo.

Cuando un hombre toma un curso de leyes, y pasa los exámenes del magistrado, entonces se convertirá inmediatamente en un juez? El tendrá primero que someterse a un entrenamiento práctico, quedándose con un juez establecido, durante algún tiempo, y luego, puede convertirse él mismo en un juez. Similarmente, yendo al Vraja de este mundo, uno tendrá primero que someterse a un aprendizaje, significando que debemos aprender de alguien, personalmente. Por ejemplo, si una muchacha recién casada, va a la casa de su nuera, y todavía no ha aprendido a cocinar, a limpiar vasijas, a servir comida, entonces ella tendrá que recibir maltrato todos los días. Pero los miembros de familia le enseñarán todo. La nuera le dirá, "Hija mía, hoy mi salud no es tan buena. Cocina tú. Limpia algunas vasijas y barre también. Debo descansar, así que haz algunos rotis como este...." Ellos le darán toda la instrucción práctica, a través de dicha habilidad. De la misma manera, en dónde obtendrá uno esta instrucción práctica para servir como una gopi? En los pasatiempos manifiestos de Bhagavan en Gokula-Vraja, no en ningún otro lugar. De una manera práctica, en la compañía de los devotos nitya-siddha, uno se someterá a un aprendizaje durante algún tiempo, y aprenderá. Si uno fuera enviado directamente a Goloka, entonces su identidad todavía no estaría plenamente desarrollada. Por lo tanto, es necesario nacer primero en el Vraja manifiesto, y debemos aprenderlo allí, sin considerar si estaremos en dasya, sakhya, vatsalya o madhurya.

Luego, Narada habló este verso a Gopa-kumar:

taratamyam tu kalpyeta

sva-sva-sevanusaratah

tad-tad-rasa-sajatiya-

sukha-vaicitryapeksaya

Brhad-bhag.2.4.193

Krishna tiene Su originalidad, y Sus asociados, aquellos que le sirven, también tienen sus características especiales. Krishna es la joya de la corona de aquellos que son aptakama y atmarama. El es como una caracola blanca. Si tú colocas una flor rosada en una caracola blanca, sus únicos rasgos resaltarán, como resaltarían las cualidades de cualquier flor de color colocada en una caracola blanca. El refugio de Krishna es entonces, en relación con la naturaleza particular del asociado eterno. De acuerdo con lo que su característica (unicidad-originalidad) es en el rasa, Krishna se manifiesta en esa misma forma y acepta su servicio.

Por ejemplo, el servicio de Varaha Bhagavan se está ejecutando en Vaikuntha, y allí Su deseo se está cumpliendo. Varahadeva también tiene otra forma en prakrti, en la octava cobertura material. El ha asumido allí una forma muy hermosa, y millones y millones de almas le están sirviendo. Y tiene Ramacandra solamente uno o dos asociados eternos? El tiene millones. Muy pocos en sakhya-rasa, pero la mayoría Le sirven en dasya-rasa. Y Vamanadeva cuántos sirvientes tiene? Millones y millones. Por lo tanto, Krishna es la raiz, estas son Sus encarnaciones y las jivas son Sus sirvientes. Pero existen aquellas almas que están sirviendo a una encarnación y otras almas que están sirviéndole a Krishna en la raiz. Por qué Krishna está engañando de esta manera? El sentimiento de Vraja es tan hermoso, y la mejor de toda la rasa es madhurya-rasa, entonces por qué El no le dá madhurya-rasa a todo el mundo?

Es de acuerdo al ruci (sabor-gusto) particular de cada alma. Puede que El le haya dado solamente la liberación a alguna alma, y esa alma pensará, "El ha sido tan misericordioso conmigo; no hay nada más grande que ésto (no hay nada superior a ésto). Estará Hanuman de acuerdo en convertirse en un padre para Bhagavan y servir de esa manera? Nunca. Y aquellos que le están sirviendo a Varaha Bhagavan, están plenamente satisfechos en ese servicio. Los sirvientes de todas y cada una de las encarnaciones, consideran que Su contacto misericordioso es el logro más elevado. Gopa-kumar vió que habían muchísimos devotos en Narayan-loka, y todos ellos eran felices allí. En Ayodhya, Rama es muy misericordioso y afectuoso con Sus devotos, pero si Gopa-kumar tuviera que ir a Ayodhya, estaría feliz allí? Encontraría vacas en Ayodhya? Sí, quizás en la casa de un brahmana, puede que haya una vaca con el propósito de adoración, pero allí no habrá que llevar las vacas a pastar como sí se hace en Vrndavan. Allí, se están haciendo sacrificios en todas las direcciones, con gran pompa, y si un pobre pastorcillo tuviera que ir allá, estaría intranquilo por todo el humo! Por lo tanto, a él no le gustaría allí, bajo ninguna condición, y Narada comprendió silenciosamente todos estos sentimientos en el corazón de Gopa-kumar.

CAPITULO DIEZ.

Algunas veces sucede que un sadhaka no puede comprender a su propio corazón. Justo así como un paciente que no puede identificar su propia enfermedad, un sadhaka, debido a sus propias debilidades y defectos, no puede entender la naturaleza de su propio sentimiento. Pero un doctor cualificado, al tomar el pulso y observar otros síntomas, puede entender esas cosas que el paciente mismo no puede saber. El encontrará la causa raiz de la enfermedad. En donde hay una fiebre, el doctor no dará ninguna medicina para la misma fiebre, sino que por el contrario, dará la medicina para la causa de la fiebre. Un hombre ordinario no puede actuar tanto como un doctor, sino solamente alguien con experiencia, es la persona correcta. Similarmente, puede que estemos infelices en nuestro bhajan - tal infortunio puede llegarnos. Entonces aquellos cuya misma vida es el bhajan, pueden revelar las cosas internas de nuestros corazones: cuales son nuestras debilidades y anarthas, y de dónde se derivan - y ellos nos darán un programa para eliminar esos problemas en la misma raiz. Ellos dirán, "Ustedes deben escuchar Hari-katha! Y antes de escuchar Hari-katha, deben servirle a Gurudeva con gran fe." 

Y si nosotros respondemos, "Pero al tratar de servir, mi mente está muy inquieta. Cómo la controlaré?" Ellos dirán, "Ten confianza - por la gracia de Gurudeva la controlarás." 

Por lo tanto, el hábil e inteligente guru entiende los sentimientos en el corazón de un discípulo, los que ni siquiera el mismo discípulo entiende. Gopa-kumar quiere preguntar, "Por qué es que mi corazón no está satisfecho aquí, aunque yo sé que no hay un lugar más grande (superior)?" Pero él no puede preguntar por la timidez. 

Naradaji, la joya de la corona de los doctores espirituales, reconoció los síntomas, identificó la enfermedad, y sin ni siquiera inquirir, dará la respuesta. El dará diferentes niveles de respuestas, comprendiendo que lo que Gopa-kumar está diciendo, puede ser inconveniente a la verdadera causa raiz de la misma enfermedad. Entonces él le dirá algunas cosas que son valiosas para el sadhana, y otras para el siddha, el nivel de la perfección. Estas cosas que estamos escuchando de un alma experta - si no les damos un lugar en nuestros corazones y no las seguimos, entonces no alcanzaremos el Hari-bhakti, no solamente en uno o dos nacimientos, pero tampoco en incontables millones de nacimientos. Comprendiendo los sentimientos internos de Gopa-kumar, y conociendo la razón de su infelicidad, Narada nos está diciendo cómo debemos ocuparnos en el bhajan. Por lo tanto, primero debemos preparar nuestra mente, para aceptar su línea de pensamiento. Los "defectos" que Narada señalará a Gopa-kumar, están realmente dentro de nosotros, y cuando hacemos un sincero esfuerzo para eliminar estos defectos, entonces estaremos realmente ocupándonos en el bhajan. Se puede considerar que el verdadero bhajan pronto estará viniendo.

vaikuntha-vasino hy ete

kecid vai nitya-parsadah

pare krsnasya krpaya

sadhayitvemam agataha

Brhad-bhag. 2.4.194

Algunos de los residentes de Vaikuntha son nitya-siddha, y otros son sadhana-siddha. Los nitya-siddhas son los asociados eternos, y los sadhana-siddhas son aquellos que vienen más tarde, quienes, por la misericordia de Bhagavan, alcanzaron la perfección mediante la práctica del sadhana. En el servicio de todos los devotos, hay grados. Algunos permanecen cerca de Bhagavan, sirviéndole con la camara, mientras otros están muy lejos ejecutando órdenes. Por ejemplo, Vasistha Rsi está sirviéndole a Ramacandra en Ayodhya, y su servicio es decir "mangalam bhavatu" y dar bendiciones. El dá consejo para diferentes cosas, tales como hacer un sacrificio, etc. Laksmana también ejecuta diferentes servicios para Rama. Una vez, cuando Rama estaba lejos, Laksmana se sentó con Nisadraja y cantó las glorias de Rama durante toda la noche, y Nisadraja, con gran felicidad, experimentó síntomas de amor extático. Laksmana le sirve a Rama día y noche, y Hanuman también Le sirve, pero cuando Sita Le sirve, entonces todos los demás son enviados afuera, y todos ellos la obedecerán. En tales servicios, siempre hay clasificación.

En el argumento de esta clasificación, no surge aparadha - "Este servicio es el más elevado, este es el más bajo (inferior)." En Vaikuntha, todos los sirvientes tienen su característica. Por ejemplo, allí también se hace el oficio de cocinar. Con muchísimo prema, Kausalya la madre de Rama, Urmila la esposa de Laksmana, y Sitadevi, están todas cocinando para Rama. Son ellas consideradas simples cocineras? No. Cocinar es también arcan, entonces no consideren qué es más elevado y más bajo, con respecto a seva. De otro modo habría un disturbio. "Yo soy importante" - pensar así y considerar que alguien más es "sólo un cocinero,'y otro más es esto o aquello - eso será un gran disturbio. Hay clasificación en el servicio, pero en todo existe prema. Quizás en una forma particular de bhajan hay más prema, y en otra hay menos, pero cuando uno llega a Vaikuntha, encontrará que el servicio de todo el mundo es extraordinario, y su prema también es extraordinario. Debemos entender este punto. Por consiguiente, allí no hay inferioridad, pero la clasificación y la especialidad se encuentran en todas partes.

Hanuman, Jambavan, Sugriva, Angada, y todos los otros, vinieron juntos para el raja-abhiseka de Ramacandra. Con gran prema, Rama había aceptado todo el servicio de ellos, y luego comenzó a despedirlos. El llamó a Sugriva, y colocándole una hermosa guirnalda de joyas alrededor de su cuello, lo abrazó y le dijo, "Estoy endeudado contigo. Si no hubiera sido por tí, si no hubieras ido en busca de Sita, entonces no hubiéramos salido victoriosos definitivamente. Por lo tanto, quédate en el reino y goza los frutos de tu servicio. Algunas veces te mandaré a llamar para que vengas y Me veas, o Yo Mismo vendré a Tí."

Mientras Rama los estaba despidiendo, habían lágrimas en los ojos de todos. El los llamó a uno por uno, y reuniéndose con ellos, El les dió telas a algunos, a otros les dió adornos, y a otros les dió algo más. Pero en dónde se había escondido Angada? Por qué se había escondido? El estuvo pensando, "Cuando El me llame, entonces tendré que ir.  Pero yo no quiero dejarlo!"

Rama los despidió a todos, y Angada permaneció escondido. Luego Rama dijo, "A dónde se ha ido Angada?" El se estaba escondiendo detrás de Hanuman, porque sabía que Rama no llamaría a Hanuman para despedirlo. Rama había llamado a todos los demás; entonces por qué El no llamó a Hanuman? La razón era que en el hogar de Sugriva había una esposa, y habían niños, por eso Rama le dijo a Sugriva, "Ahora regresa a ellos." Angada tenía a su madre, pero Hanuman lo había abandonado todo. Comprendes? Todos los otros tenían sus objetos de amor, y junto con eso, tenían bhakti por Rama también. Todos tenían otros puntos de afecto, pero Hanuman no tenía otro punto de afecto. Su único objeto de servicio eran los pies de Rama.  El ni siquiera tenía su propia choza! Todos los otros tenían su familia, o su reino, o su edificio, o su posición en la sociedad - todos. Jambavan tenía su cueva en la montaña Vindhyacala, así que Rama le dijo, "Vé, por favor...tu esposa está allí." Pero si El le dijera a Hanuman, "Vé tú," entonces Hanuman diría, "Prabhu, A dónde iré? Yo no he hecho ninguna choza en ninguna parte. Tú eres mi madre y también mi padre - Tú eres mi todo! Tus pies son mi única choza. Yo no tengo nada más además de Tí."

Por consiguiente, Ramacandra vió que Hanuman era akincana, mientras que todos los otros no lo eran. Así que mientras haya otro punto de afecto además de Krishna, en nuestro bhajan, entonces El dirá, "Muy bien, vé," y nos enviará de vuelta al lugar del cual hemos venido. El envió de vuelta a las esposas de los brhamanas, quienes tenían sus hogares y sus esposos, y sus hijos e hijas también. Pero aunque algunas de las gopis tenían esposos e incluso hijos e hijas, luego al reunirse con Krishna, su apego por ellos desapareció para siempre de sus corazones. Por lo tanto, mientras permanecemos akincana, no habrá apego a una madre o a alguien más, y no se nos ordenará regresar.

bhajanananda-samye `pi

bhedah kascit prakalpyate

bahyantarina-bhavena

dura-parsva-sthatadina

Brhad-bhag. 2.4.195

"El bhajanananda, la felicidad derivada de servir a Bhagavan, es la misma para todos Sus asociados eternos, pero algunos consideran que hay una diferencia entre servirle a El desde una posición cercana , y servirle a El desde una distancia."

Cuando un devoto kanistha-adhikari se ocupa en bhajan, piensa, "No hay nadie como yo. Estoy consiguiendo tanta felicidad de mi bhajan. Soy tan impresionante." Otro hombre que está tocando mrdanga, está pensando, "Estoy tocando la mrdanga de tantas maneras, y está surgiendo una melodía muy hermosa. Estoy tocando tan maravillosamente." El que toca el karatal también está pensando de esta manera, y el hombre que está cantando, está sintiendo que existe tanta felicidad en todo esto. Pero cuando haya alguna consideración de clasificación, entonces entenderemos que simplemente tocar la mrdanga y los karatals maravillosamente, no constituye kirtan genuino. Por qué tocamos los karatals? Un grupo puede estar día y noche tocando continuamente pulidos karatals dorados y mrdangas, muy maravillosamente, mientras que en otro lugar, hay un hombre solo, quien sin mrdanga ni karatals, se está sentando y cantando:

Gurudeva! krpa-bindu diya  koro ei dase

             trnapekha ati hina

sakala sahane  bala diya koro`

    nija-mane sprha-hina

sakale sammana  korite sakati

    deho` natha! jathajatha

tabe to` gaibo  hari-nama-sukhe

        aparadha ha`be hata

Saranagati

"Gurudeva! Por favor, dale a este tu sirviente, una gota de tu misericordia, que le hará realizar que es más insignificante que un brizna de paja. Dame la fuerza para tolerar todas las dificultades, y por favor, haz que yo quede desprovisto de todos los deseos por el prestigio personal. Solamente cuando tú me hayas dado la capacidad de respetar apropiadamente a todos los seres vivientes, cesarán todas mis ofensas, y seré capaz de cantar Harinam con gran felicidad."

El lo está cantando con gran sentimiento, y con sus miembros corporales temblando, y con lágrimas fluyendo de sus ojos. Entonces,  entre la felicidad de todos aquellos tocadores de mrdanga y karatal y aquella felicidad del hombre solo ejecutando kirtan con tal sentimiento, habrá alguna distinción? Muchísima. El canto del hombre solo, es verdadero kirtan. Y ese "kirtan" que tiene notas de mrdanga muy hermosas, una hermosa melodía, y que los tiene a todos involucrados, pero que está desprovisto de tan siquiera un poquito de sentimiento genuino, es alguna cosa más, sinceramente. Por lo tanto, en el kirtan se necesita el sentimiento sincero, y justo así como hay clasificación en el bhajan, en el arcan también hay clasificación. Un hombre está ofreciendo arcan con un sentimiento puro, otro está ofreciendo arcan sin ningún sentimiento, y otro hombre que blasfema a los Vaisnavas también le está ofreciendo arcan a la Deidad. Todo será igual? No.

En la región espiritual también hay clasificación en el servicio de los asociados eternos de Bhagavan. Justamente así como un sirviente trae flores, otro hace una guirnalda, otro le dá la guirnalda a Laksmidevi, otro prepara la comida, y otro la ofrece. De esta manera hay clasificación. Uno está sirviendo cerca de El, y otros están sirviendo desde más lejos. Si el que está sirviendo cerca de El, cree que aquellos que están sirviendo desde más lejos son inferiores, está equivocado. El bhava o sentimiento es lo importante.

El sirviente de Caitanya Mahaprabhu, Govinda das, puede pensar que Svarup Damodar y Raya Ramananda son solamente sirvientes que permanecen a una distancia del Señor, y que solamente vienen por unos pocos minutos o una hora, y hacen llorar a Mahaprabhu. Govinda das mismo seca las lágrimas de Mahaprabhu, y luego ellos vienen y de nuevo lo hacen llorar. Entonces él puede pensar, "Por qué ellos tienen que venir y hacer que El llore otra vez?"

Govinda das siempre está diciéndole al Señor, "Prabhuji, por favor no llores." Luego vendrá Svarup Damodar y lo hará llorar otra vez, entonces, qué pensará Govinda das? Por consiguiente, esto no quiere decir que el sirviente más cercano es necesariamente mejor. En este caso, los sirvientes que permanecieron mucho más lejos de Mahaprabhu, son más elevados. Nosotros debemos considerar todas estas cosas. No se trata de la proximidad o distancia física, sino de la proximidad o distancia del corazón, en relación con El. Ese servicio a Hari, al guru, y a los Vaisnavas, en el que existe el máximo amor, es el mejor.

Cuando los cuatro Kumaras llegaron a Vaikuntha, los porteros allí, Jaya y Vijaya, alzaron sus varas y dijeron, "Ustedes no pueden entrar!" Creyendo que ellos eran los jefes allí, les prohibieron la entrada a los cuatro Kumaras. Esos porteros habrán pensado que como los Kumaras habían venido desde una larga distancia, no pudieron haber sabido que era la hora en que Prabhu descansaba? Los Kumaras lo sabían todo. Ellos vinieron humildemente con las manos juntas, pero sabían todo. Jaya y Vijaya no entendieron los sentimientos y el prema que los Kumaras tienen por Bhagavan. Es así solamente algunas veces? La mayoría de las veces es así! El que está sirviendole al Señor de cerca, o cerca a Gurudeva, no puede entender el sentimiento de aquellos que están sirviendo a una distancia. Por eso, debemos tener cuidado para no pensar tan elevadamente de nosotros mismos, y siempre debemos recordar el "infortunio" que les vino a Jaya y a Vijaya, por esto. Debemos entender cómo comportarnos apropiadamente y evitar ser arrogantes. Generalmente estas cosas se dicen para aquellos que practican sadhana, pero esto puede suceder, inclusive en el estado de la perfección. este incidente ocurrió en Vaikuntha, pero es para darle instrucción a aquellos de nosotros que estemos ejecutando sadhana. Nunca debemos tener una actitud de irrespeto hacia los Vaisnavas en ninguna situación, ni nunca debemos hablar mal de los Vaisnavas.

Krishna tiene tantos asociados eternos, y todos ellos tienen su característica. Existen tantas encarnaciones y fuentes de encarnaciones de Bhagavan, y todas Ellas tienen Sus asociados, pero los asociados de Krishna son más especiales que ellos, más especiales que los devotos de Nrsimha y de todas las otras encarnaciones. Los devotos de otras encarnaciones sirven a Su señor con humildad y con las manos juntas, pero los devotos de Krishna algunas veces pelean y riñen con El y exhiben mana, ira celosa. Tal sentimiento se encuentra en su servicio, y por consiguiente, ellos son más grandes (superiores).

vadanti kecid bhagavan hi krsnah

su-sac-cid-ananda-ghanaika-murtih

sa yat param brahma pare tu sarve

tat-parsada brahmamaya vimuktah

Brhad-bhag. 2.4.200

Algunos dicen que Krishna y Sus muchas encarnaciones son todos uno en tattva, aunque hay alguna clasificación y especialidad en el rasa y en la manifestación del sakti. Eso está bien. En Sus asociados existe la misma característica, pero vamos nosotros a considerar que algunos de estos asociados son inferiores? No vayas a pensar de esta manera. Aquí dice que todos ellos están plena y eternamente liberados, aunque sean devotos nitya-siddha o sadhana-siddha. Algunos dicen que Krishna es parabrahma:

isvarah paramah krsnah

sac-cid-ananda-vigrahah

anadir adir govindah

sarva-karana-karanam

Brahma-samhita 5.1

Ellos dicen que El es parabrahma, y que todos Sus asociados eternos son brahma-svarupa. En algunos lugares se ha hecho esta misma declaración, y esto tampoco es incorrecto. Qué es brahmananda? El ananda de la jiva se denomina brahmananda, y por lo tanto, la jiva ha sido llamada brahma. Pero la jiva no ha sido referida como parabrahma; parabrahma es Krishna. Nosotros no consideramos que brahma y parabrahma son uno, que los pondremos en la misma clase. Consideramos que la jiva es la sirviente: daso `smi daso `smi. Las escrituras dicen "brahma evam bhavati", en el Gita existe "visate tad anantaram", y tales versos también existen en el Bhagavatam. En Puri, Sarvabhauma Bhattacarya llegó a tener odio por el brahmavada, pero no toda liberación es digna de odio. Mukti también puede significar lograr servicio a los pies de Bhagavan. Pero Sarvabhauma despreció la palabra mukti, y también despreció el referirse a la jiva como brahma. 

Al escuchar esta línea de pensamiento, Gopa-kumar le hizo una pregunta a Narada:

prstam mayedam bhagavan dhara-tale

tisthanti yah sri-pratima maha-prabhoh

tah sac-cid-ananda-ghanas taya mata

niladri-nathah purusottamo yatha

eko `pi bhagavan sandra-

sac-cid-ananda-vigrahah

krpaya tatra tatraste

tat-tad-rupena lilaya

Brhad-bhag. 2.4.202,203

En este mundo, hay muchos vigrahas de Bhagavan. En Puri existen Jagannath, Baladeva y Subhadra; en Sri Rangam está Ranganath, y Ellos están siendo adorados en esos lugares. Allí, aunque el prasada esté cocinado o crudo, no se considera su aceptabilidad. Esas Deidades están establecidas allí, para dar misericordiosamente el darsan a la gente de este mundo. Por eso, Gopa-kumar está preguntando, "Prabhu, hay tantísimas formas de Bhagavan en este mundo, como Jagannath y Ranganath y tantas otras Deidades. De qué manera debemos respetarlas? Son todas Ellas formas solidificadas de saccidananda? Por ofrecer puja a cualquiera de Ellas, se considerará puja a Bhagavan?"

Hay tantas vigrahas en este mundo, y todas son saccidananda. Para manifestar misericordia a los devotos, el único Bhagavan está situado en muchas formas diferentes como Su pasatiempo. Pero nosotros no somos capaces de servirle a El directamente. Si intentamos servirle exactamente así como Laksmidevi le está sirviendo a Narayan, como las gopis le están sirviendo a Krishna, y como Prahlada Maharaja le está sirviendo a Nrsimhadeva, en algún punto diremos, "Prabhu, hace mucho que pasó el tiempo de descansar. La mitad de la noche la hemos permanecido sin dormir. Estoy sintiendo mucho sueño." Por consiguiente, Bhagavan dirá, "Entonces vé a dormir, " y nosotros tendremos que irnos a descansar. Si la Deidad fuera a hablar y a expresar Su deseo - "Masajea mis pies. Esta comida no ha sido preparada adecuadamente; hazla de esta manera" - fácilmente quedaríamos desanimados.

Nosotros queremos servir de acuerdo con nuestro propio deseo. Si ni siquiera hemos servido de acuerdo con el deseo de nuestro guru - si no pudimos seguirlo apropiadamente - entonces cómo le  serviremos a Bhagavan directamente? Si nos colocan directamente en frente de Bhagavan y El dice, "Haz este servicio para Mí!, podemos hacerlo? Podríamos hacer cualquier cosa y todo lo que El nos pidiera en cualquier momento? Nosotros no somos capaces. Por eso la Deidad permanece en silencio. Aunque ofrezcamos mucho servicio, El solo permanece en silencio. Por lo tanto, Bhagavan ha asumido todas estas formas para darle misericordia a los devotos. El entiende que por ningún otro medio seremos capaces de servirle en nuestro estado condicionado, así que El se convierte en el vigraha, permanece en silencio, y al final El solamente acepta nuestro pranams. Por esta razón, El ha manifestado estos vigrahas.

Hay muchos tipos diferentes de ruci en las jivas, así que para recibir servicio de ellas, de acuerdo con su ruci, El ha asumido diferentes formas. Algunos servirán en dasya-rasa, otros en sakhya, y otros en vatsalya. Por qué Krishna se ha convertido en Laddu Gopal? Porque entonces muchísimas personas pueden adorarle como su hijo. Cuando las mujeres envejecen y toda su prole ha crecido, ellas todavía desean rendir el servicio de una madre. Las mujeres están tan inclinadas hacia el servicio de los hijos, que no solamente olvidarán servir a sus esposos, sino que  ocuparán al esposo en el servicio de los hijos! La esposa le dirá a su esposo, "Ayúdame un poco con los niños. Cóge a ese niño! Tráe algo de leche para los niños. Los niños están enfermos, llama al doctor! Lleva a los niños a la escuela!" El sentimiento de servir a los niños es vatsalya-bhava, así que para ellos Krishna se ha convertido en Bala Gopal, para otros se ha convertido en algo más, pero todas estas vigrahas son eternas. Para aceptar servicio, Krishna se ha convertido en la Deidad y ha asumido tantas formas; y El no habla. Si El hablara, entonces no podríamos servirle. Por la noche, El puede sentir frío y requerir algún servicio cuando es la una, cuando son las dos o tres de la mañana, y Su sirviente está en profundo sueño. Por lo tanto, qué pasaría si El siempre expresara Su deseo? Por lo tanto, El está aceptando nuestro servicio, permaneciendo en silencio.

Pero si suponemos que El no dice nada porque El no sabe nada, eso es una ofensa. El no habla ni se mueve, pero debemos entender que El lo ve todo. El conoce la verdadera extensión (el verdadero campo de acción) de lo que hacemos, y debemos aceptar la reacción a todo lo que hacemos. Por consiguiente, en frente de Thakurji no debemos extender nuestras piernas, hablar demasiado, enojarnos con nadie, o exhibir afecto desmedido por nadie. Ante Thakurji no ofrezcas pranam a nadie, y no hables demasiado en alta voz. A todas estas cosas se les debe prestar cuidadosa atención. Si en el cuarto de la Deidad hay pelea y polémica, y el pujari vá a hacer el puja con una mente agitada, eso será una ofensa. No debemos hacer el puja de la Deidad, con una mente perturbada. Pero de todos modos El permanece silencioso. Nosotros consideramos que El no ve nada, pero El es muy misericordioso, y algunas veces ni siquiera acepta las ofensas de Sus devotos.

Por lo tanto, aquellos que dejan otros tipos de sadhana para ejecutar el arcan de la Deidad - eso es para su beneficio. Pero Gopa-kumar está diciéndole a Narada, el mismo fundador del puja, "Prabhu, en algunos lugares de las escrituras está escrito que hay algunos que le están ofreciendo arcan a la Deidad, pero están irrespetando a los devotos."

arcayam eva haraye 

pujam yah sraddhayehate

na tad-bhaktesu canyesu

sa bhaktah prakrtah smrtah

Srimad-bhag. 11.2.47

"Un devoto que adora a la Deidad en el templo con fe, pero que no respeta apropiadamente a otros devotos o a la gente en general, es llamado un devoto materialista, y está incluído entre la clase más baja de los devotos."

yo mam sarvesu bhutesu

santam atmanam isvaram

hitvarcam bhajate maudhyad

bhasmany eva juhoti sah

Srimad-Bhag. 3.29.22

"Aquel que adora a la Deidad en el templo, pero que no sabe que Bhagavan, en la forma de Paramatma, está situado en el corazón de toda entidad viviente, está en ignorancia, y se compara a aquel que ofrece oblaciones de ghee sobre cenizas."

Krishna está situado en todas y cada una de las jivas. No hay ninguna alma en donde no hay Bhagavan (en donde no está Bhagavan). Sin embargo, en tantas escrituras tales como el propio bhakti-sutra de Naradaji, el Narada-pañcaratra, y otras, se declara que existen personas que adoran a la Deidad en el templo, pero insultan e irrespetan a otras entidades vivientes, e incluso blasfeman a Vaisnavas, mientras están ejecutando su puja. Aparentemente son muy estrictos: si un mango ha sido colocado erróneamente en un lugar sucio, o si alguien lo ha visto y ha deseado probarlo, entonces ellos tirarán el mango, y no será utilizado para el servicio de la Deidad. En el momento de cocinar, cubren sus rostros con tela, y en el momento de amasar la harina, no habrá conversación. Así que ellos honran todos estos principios, pero irrespetan a los devotos. Ellos juzgan si los devotos son más elevados o más bajos, y por eso está escrito que el arcan que estas personas están ofreciéndole a la Deidad, es como echar ghee sobre las cenizas. Y más aún:

aham uccavacair dravyaih

kriyayotpannayanaghe

naiva tusye `rcito `rcayam

bhuta-gramavamaninah

Srimad-Bhag. 3.29.24

Kapiladeva dijo, "Oh madre inmaculada, aunque alguien adore a la Deidad con todos los rituales apropiados y con diferentes clases de parafernalia, nunca soy complacido por una persona que es ignorante de Mi presencia en todas las entidades vivientes."

Todas las almas son la morada de Bhagavan. Especialmente aquí, esto está siendo hablado para los devotos. No debe haber ningún insulto a ninguna entidad viviente, de parte de aquellos que ejecutan el bhajan exclusivo de Bhagavan. Estamos insultando a otros, pero estamos ejecutando arcan tan maravillosamente. Aunque estemos dando todos los respetos a los Vaisnavas, sin embargo Bhagavan no estará satisfecho; todavía habrá ofensas porque el respeto no está siendo dado a todas las almas. Pratima-manda-buddhinam: aquellos de poca inteligencia están haciendo este tipo de arcan-puja. En otro lugar también se dice:

arcye visnau sila-dhir gurusu

naramatir-vaisnave jati-buddhi-

visnorva vaisnavanam kalimala-

mathane pada-tirtha ambu-buddhih

Existen aquellos que consideran que Bhagavan está en la Deidad. Sí, dentro de las cosas diferentes, hay clasificación en el grado de la presencia de Bhagavan, pero ellos no consideran que el sila es Bhagavan Mismo. Ellos también creen que el caranamrta de Bhagavan, el cual aleja mucho la influencia de Kali-yuga, es agua ordinaria. E incluso consideran que la materia del arcan, la Deidad, está compuesta algunas veces de mármol de segunda clase, mientras que en otro lugar hay una Deidad compuesta de mármol de primera clase. Ellos consideran, "Oh, esta Deidad en Govardhan es muy hermosa, pero las Deidades que vemos en los templos de Vrndavan no son de esta belleza. Aquí la nariz de krishna es un poquito más recta, Sus ojos son un poquito más alargados, y esto es muy bueno." De tales personas que piensan de esta manera, Bhagavan no acepta el puja.

Ellos también consideran que el polvo de los pies de los Vaisnavas, es polvo ordinario, y que el agua que lava los pies de los Vaisnavas es ordinaria. Ellos tienen fe en los santos lugares y en el agua de allí, pero no tienen la misma fe en el caranamrta de los Vaisnavas. Ellos ponen su fe en la piel y en la sangre del cuerpo material que está destinado a perecer. El alma está dentro de todo tipo de cuerpo, pero ellos no entienden que el atma es una parte querida de Bhagavan. No importa que el alma esté confinada (atada) a un cuerpo material; su forma intrínseca es como un sirviente de Bhagavan. Por lo tanto, debe ser respetada. El respeto es dado en diferentes niveles, entonces debemos dar el respeto apropiado a todos los demás. Y cuál es la posición del que no hace esto? Sa eva go-kharah (Srimad-Bhag. 10.84.13). Go significa animal, y kharah significa burro. No creas que aquí go significa una vaca -  una vaca es una cosa muy pura! Significa que alguien no es mejor que un animal, y el más tonto de ellos es el burro.

Por consiguiente, Gopa-kumar le está preguntando a Narada, "Prabhu, por qué se ha declarado esto en los sastras? Por favor, explica esto. Algunos de los adoradores murti han sido mencionados (referidos) de este modo, pero tú dijiste que aquellos que ejecutan arcan son los más afortunados. Cómo se puede armonizar esto?"

Una persona ordinaria no lo puede armonizar, e incluso un devoto madhyama-adhikari de un nivel más bajo (inferior), no lo puede armonizar. Solamente un madhyama-adhikari de nivel medio o más elevado, quien ha hecho darsan de las escrituras y quien ha logrado la misericordia de gurudeva, puede captar todo esto. Y debido a que Narada es el fundador original de las regulaciones del sendero del puja, y también el máximo predicador de ese sendero, quién posiblemente podría conocer este tattva mejor que él?

CAPITULO ONCE.

Al escuchar la pregunta de Gopa-kumar en relación con el arcan-puja, Narada quedó sobrecogido de suprema felicidad, e inmediatamente lo abrazó. Por qué lo abrazó? Porque existe alguna duda en nosotros con respecto a este tema. Si alguien nos pregunta, "Muy bien, Esta Deidad es hecha de mármol real o de  mármol falso? Es hecha de metales puros, o metales mezclados?", estaremos complacidos y abrazaremos a esa persona? Por el contrario, estaremos pensando, "Es pecaminoso ver a esta persona." Pero en Vaikuntha, no es posible tener tales dudas. En Vaikuntha no puede existir esta perspectiva, por lo tanto, no hay ninguna necesidad personal en la pregunta de Gopa-kumar; pero él está preguntando para el beneficio de aquellos de nosotros que nos encontremos en el sendero del sadhana. El mismo no tiene ninguna duda, pero la duda permanece en nosotros; por eso él ha preguntado para nuestro bienestar. Narada vió que él se preocupa tanto por otros, que está haciendo esta pregunta, y por eso estando muy complacido, abrazó a Gopa-kumar y le contestó lentamente.

Narada dijo, "La Deidad es directamente Bhagavan Mismo. La Deidad Ranganath, la Deidad de Pandharpura (en Maharastra), la Deidad Venkatesvar, Jagannath en Puri, las Deidades de Mayapur, y las sri vigrahas de Vrndavan - Govinda, Gopinath, y Madan-mohan - son todas directamente Bhagavan. Algunas veces la Deidad dice, "Hay un pequeño hueco al lado de Mi nariz; coloca un adorno allí. Y después de alimentarme, sácame. Yo nunca voy a ninguna parte." Y Su devoto piensa, "El no puede hablar o moverse! Por qué está hablando? Y si El puede hablar, entonces ciertamente El también puede moverse, por lo tanto, no necesito preocuparme." Tales pasatiempos son ejecutados por la Deidad. Algunas veces El pide un adorno, y otras veces, durante la noche, El viene a un devoto en un sueño y habla con él. Los devotos en Puri ejecutan kirtan del Gita-govinda, y cuando la Deidad quiere unírseles, se baja del altar, rasgando Sus vestidos y rompiendo Sus adornos por el camino. Tales actividades son ordinarias? Por lo tanto, uno debe abandonar cualquier concepto mundano de la Deidad. El es directamente Bhagavan.

"Además de esto, cuál es la consideración de que "esta es una Deidad antigua," o "esta es una nueva," o de que "esta es la que nosotros mismos hicimos"? Giriraja es traída de Govardhan, o un salagram-sila es traída de alguna parte, y nosotros lo adoramos a El en esa forma. O en nuestra casa hemos hecho un murti con metal o con algunos otros elementos, y por adorar ese murti sentimos gran felicidad en nuestros corazones. Si cualquier persona ejecuta Su puja con gran fe, y luego abandona el varnasrama-dharma, no hay falta en ello. Debemos abandonar el concepto mundano de la Deidad, puesto que El es la forma directa de Bhagavan."

Nadie hizo a Banki-bihari; El apareció por Sí Mismo. Otros fueron manifestados por devotos: Madan-mohan fue manifiesto por Sanatan Goswami, Govindaji y Damodar fueron manifiestos por Rupa Goswami, y Gopinath fue manifiesto por Madhu Pandit. Todas estas Deidades aparecieron por Sí Mismas o fueron instaladas por grandes devotos, así que no hay duda en relación con Ellas. Pero por servirle sinceramente a otras Deidades que tú has traído de alguna parte y tú mismo las has establecido con mantra y abhiseka, alcanzarás también el máximo bhakti (el bhakti más elevado). En este método no hay falta de ninguna manera.

na patityadi-dosah syad

guna eva mahan matah

sevottama mata bhaktih

phalam ya paramam mahat

Brhad-bhag. 2.4.209

Hay una gran cualidad en el puja: de este servicio uno obtendrá un gran resultado, el máximo bhakti (el bhakti más elevado). Si cualquier persona abandona el varnasrama-dharma para ocuparse en puja con la meta de alcanzar el bhagavat-bhakti, y ha entrado genuinamente en el bhajan, pero en este nacimiento no ha logrado la perfección, porque por alguna razón su bhakti se ha detenido en la mitad de la ejecución del bhajan - por cualquier razón - entonces cuál es la pérdida? Y si esa persona permanece en el varnasrama-dharma durante toda su vida, pero no ejecuta bhajan ni le sirve a Bhagavan, entonces qué habrá ganado? Toda su vida en el varnasrama le sirvió a sus padres, le sirvió a sus gurus familiares, dió caridad y daksina, se bañó en lugares santos, e hizo de todo, pero no se ocupó en el bhajan. Entonces qué ganó? Maharaja Hariscandra recibió la asociación de grandes personalidades como Visvamitra y se volvió un gran devoto; por lo tanto, él se benefició. De otra manera no habría habido ningún resultado benéfico de todo su dharma.

Si alguien en un estado inmaduro abandonó su voto de brahmacarya y por alguna razón no alcanzó la perfección, entonces no hay pérdida para él. Por qué? Porque en su próximo nacimiento, comenzará de nuevo desde el punto de su logro y entonces seguirá hacia el éxito. Es justamente así como cuando estudiamos en una escuela, pasamos los cursos, y luego vamos a otra escuela para seguir estudiando.

Si cualquier persona se dedica al bhajan, ofreciendo puja a Thakurji y cantando Harinam, entonces todas las conexiones con el mundo y con el varnasrama se rompen. A esto se le denomina kriyalopa (ausencia de actividad). Ordinariamente, aquellos que han abandonado sus deberes mundanos, tendrían que nombrar (designar) millones de maharsis para ejecutar todas las ceremonias necesarias para la expiación, para rectificar su error. Pero aquellos que han entrado en el bhajan, no tienen que sufrir ninguna expiación. Debemos entender este punto: cualquier hombre que abandona sus deberes mundanos por motivos egoístas, tiene cinco deudas encima - una deuda a los semidioses, una deuda a los sabios, una deuda a los antepasados, una deuda a los miembros familiares, y una deuda a todas las otras entidades vivientes.

Cuál es el deber de un hijo? Cómo le cumplirá (pagará) su deuda a sus antepasados? Justamente así como su padre lo crió y lo cualificó para vivir en el mundo, luego él debe casarse también, tener descendencia, y cualificarlos para vivir en el mundo; entonces su deuda con sus antepasados se termina. Pero sin casarse no se puede hacer. Y cómo cumplirá su deuda una muchacha? Por servir justo como lo hizo su madre. Su madre la educó y la cuidó, y de ese modo ella servirá a su esposo, dará a luz a hijos e hijas, los criará hasta la madurez, y luego ella quedará libre de su deuda. La deuda a los semidioses es también de esta manera, como lo son todas las otras deudas. En tanto que la esposa de uno no le ha dicho, "Vé! Vé y haz bhajan," entonces uno no puede abandonar el hogar para dedicarse al bhajan.

Sin embargo, de una forma muy discreta, Mahaprabhu ignoró los preceptos de las escrituras y abandonó el hogar. El dejó atrás a Su anciana madre, no hizo arreglos para sus necesidades, y descuidando todas las responsabilidades, partió. El despreció los preceptos de las escrituras, pero para qué? Para el servicio de Govinda. Por consiguiente, cuando alguien sale de esta manera, a eso se le llama kriyalopa.

De acuerdo con los preceptos, uno primero debe ser brahmacari, luego un grhasta, luego un vanaprastha, y finalmente un sannyasi. Pero algunos van directamente de brahmacari a sannyasa sin seguir el grhasta-dharma, así que la deuda a sus antepasados está encima de ellos. Sin embargo, no habrá ninguna necesidad de expiación por esto, si uno ha salido para dedicarse al bhajan de Mukunda. Pero se dice que aquellos que se han dirigido al kriyalopa por algún propósito distinto al de ocuparse en el bhagavat-bhajan, deben designar a tres millones de brahmanas para ejecutar ceremonias por su expiación - la clase de brahmanas con largas barbas y con el cabello atado sobre sus cabezas, quienes viven solamente de leche. Ellos estarán cantando día y noche "om svaha, om svaha" - aquellos que necesitan expiación, deben contratarlos, y si ellos no siguen este proceso de expiación, entonces Bhagavan los castigará. Pero para devotos que han abandonado sus responsabilidades mundanas para dedicarse al bhajan, esta expiación no es necesaria.

También existen sesenticuatro clases de bhakti, y si alguien queda absorto en una clase, y es incapaz de hacer el resto, entonces tampoco hay necesidad de expiación por esto. Pero ten cuidado especialmente de una cosa: mientras estés absorto en el puja de Thakurji o mientras estés absorto en hacer Harinam, no ofendas a ningún Vaisnava uttama. Ten cuidado de esto siempre. Krishna tolerará otras cosas, pero esto El no lo tolerará.

tavat karmani kurvita

na nirvidyeta yavata

mat-katha-sravanadau va

sraddha yavan na jayate

Srimad-Bhag. 11.20.9

Uno necesita seguir el sendero del karma-kanda, solamente en tanto que no tenga ninguna renunciación. en el momento cuando viene la renunciación, y uno entiende que los apegos mundanos son una fuente de miseria, y que "Yo soy atma-tattva", entonces no necesitará seguir más el sendero del karma. Luego uno puede ir por el sendero del jñana. Más allá de esto, si por sravan, kirtan, smaran, pada-sevan, o por cualquier otro medio el bhakti viene, entonces tampoco hay necesidad de seguir el sendero del karma.

Por ejemplo, Rabindranath Tagore nunca estudió en ninguna escuela, ni tampoco fue a la universidad. A él se le enseñó en casa. Primero sus padres le enseñaron, y después de esto, vino un tutor y le enseñó. Y la aduqisición de sus vidas previas fue tal, que él se volvió sumamente erudito automáticamente. Para él no era necesario estudiar en escuelas. Similarmente, aquellos que han dado sus corazones a escuchar y cantar acerca de Krishna, no tienen necesidad de seguir el sendero del karma. Ellos pueden ejecutar alguna actividad kármica, pero solamente será para el beneficio de otros. No será para ellos mismos. Pero dondequiera que haya alguna fe en el bhakti, ningún karma es necesario. Para ejecutar actividades kármicas apropiadamente, hay muchísimos libros en el mundo, como el Manusmrti, el Artha-samhita, los escritos de Yajñavalkya, etc., y en la sociedad, la gente tiene tantas convenciones para eso. Estas cosas no son para aquellos que han entrado en el bhajan. Si los sadhakas las hacen, está bien, y si no las hacen, también está bien.

Algunas personas leen el verso del Gita "Sarva-dharman parityajya mam ekam saranam vraja", y consideran que significa, "Abandonando todos los apegos materiales, sigue el sendero del karma y ven a Mi refugio (y refúgiate en Mi)." Pero qué dicen nuestros Goswamis?  Abandona los apegos y el karma, justo así como lo hicieron todos nuestros acaryas previos, y así como lo han hecho muchos devotos. Siendo un alma rendida a Bhagavan, Raghunath das Goswami abandonó su hogar. Se ocupó él en algún karma? Aquellos de inteligencia pobre (de poca inteligencia), sin conocer el bhakti-rasa, se ocupan en el karma, pero para aquellos que entienden la verdadera naturaleza del bhakti, no hay ningún arreglo para el karma. Ellos están por encima del karma y del sacrificio (expiación). Bhagavan Mismo ejecuta algunas veces ciertas funciones karma-kanda, para el beneficio del mundo, y los santos y los devotos también lo hacen, pero únicamente para el bienestar de este mundo.

yad yad acarati sresthas

tat tad evetaro janah

sa yat pramanam kurute

lokas tad anuvartate

Bhag.-gita 3.21

"Hombres comunes imitan las acciones de grandes hombres. Todos siguen las normas que grandes personalidades establecieron."

Qué es karma? Cuando nosotros hacemos cualquier cosa con un objetivo egoísta y saboreamos el fruto de nuestras propias actividades, es karma, y nos quedamos implicados en su reacción. Por ejemplo, "Estoy ofreciendo arcan a mi Deidad, y como resultado todos me alabarán, y yo haré mucho dinero." Ese puja simplemente será karma. Aquello que se hace por Bhagavan, es bhakti, y aquello que se hace por la liberación, es jñana. El puja ofrecido con el objetivo de que "Bhagavan estará complacido" - El aceptará ese puja.

Si estamos pensando, "Bhagavan estará complacido por mi servicio, y por lo tanto, El me dará una esposa, me dará un esposo, nos dará un hijo, nos dará una hija, o nos dará dinero," entonces eso es karma. Pero de aquellos que están ofreciendo puja solamente para el placer de Bhagavan - aunque puede que hayan algunos errores en él - será aceptado como bhakti genuino.

Luego Narada habla este verso:

siddhih syad bhagavad-drstya

trna-sammananad api

sakrd-uccaranan nama-

bhasasya sravanat tatha

Brhad-bhag. 2.4.210

Si con bhagavat-buddhi (conciencia de la presencia de Bhagavan) uno ofrece pranam incluso a un pedazo de paja, u ofrece alguna cosa a esa paja con gran sentimiento, y le muestra respeto, entonces esta acción será la cumplidora de los deseos y la dadora de perfección. Y recordando el nombre de su hijo, Ajamila alcanzó inconscientemente un destino espiritual. Sí, inconscientemente. Si nosotros le hemos dado a uno de nuestros miembros familiares el nombre de un Radha-dasi o el nombre de un Krsna-dasa, tales como Madan-mohan, habrá algún resultado de eso? Ciertamente que habrá beneficio, aunque solamente invoquemos sus nombres en abhasa. Narada ha dicho de este modo, que con bhagavat-buddhi cualquier persona puede ofrecer respeto, inclusive a una brizna de hierba. Por qué? Porque en este mundo no hay nada que no esté relacionado con Bhagavan. Existe alguna cosa? No, todos los objetos son el lugar de Bhagavan.

Si nosotros vemos que Bhagavan está inclusive en un burro, entonces, por esta visión, tendremos que nacer como un burro? No, no es así. Está escrito en alguna parte que la tilaka fue aplicada a un burro, y que se le colocó una tulasi-mala alrededor de su cuello. La gente estuvo diciendo que si uno no le ofrecía pranam al burro, entonces esa persona no obtendría bhakti. Por consiguiente, alguien estuvo ofreciéndole pranam al burro. Sí, si uno hace esto con la visión de que Bhagavan está en todas las cosas, no hay daño, pero creer que este burro es Bhagavan - eso es inteligencia contaminada. Prahlada Maharaja le ofrecía pranam a todo - pájaros, animales, insectos, paja - Por qué? Porque él entendía que sin la presencia de Bhagavan, nada puede existir; no porque "Este es Bhagavan Mismo."

Si fuéramos a ver una pluma de pavo real que se haya caído en el polvo y haya sido pisoteada por otros, qué haríamos? Inmediatamente la levantaríamos y la limpiaríamos, la tocaríamos con nuestra cabeza, y la guardaríamos en algún lugar puro. Por qué la guardaríamos - porque "esto es Krishna"? No, porque esta cosa es querida para Krishna; Krishna la usa. Esto es bhagavat-buddhi. Si uno ofrece respeto a una brizna de hierba con esta visión, entonces eso será sumamente útil para alcanzar bhagavat-bhakti. Por lo tanto, qué decir de nuestro progreso, si ofrecemos respetos directamente a la Deidad de Bhagavan? 

Las entidades vivientes inmóviles y todas las cosas, son manifestaciones del sakti de Bhagavan, y no hay daño en ofrecerles pranam, justo así como lo hizo Prahlada Maharaja. Todo es parte de Bhagavan; debemos entender eso. Si podemos alcanzar la perfección aún por ver paja y otros objetos sin importancia con la visión de bhagavat-buddhi, entonces cuánto más rápido vendrá el resultado, si estamos recordando directamente el sri-vigraha? Si nosotros adoramos a una Deidad en el templo, o si establecemos a una Deidad en nuestro hogar con un sacrificio de fuego, abhiseka, y mantra Védico, entonces cómo puede haber alguna falta en esto? Ciertamente que no hay falta en ello. Por lo tanto, se ha escrito acerca del murti-puja de Bhagavan en todas las escrituras, y ahora Narada explicará por qué han sido escritas aquellas otras cosas con respecto a ciertas faltas en el puja.

kadapi krsna-pratimarcanavatam

na sambhavet krsna-paresv anadarah

ghateta cet karhy api tad-visaktito

grnanti nagas tad ami stavanty atha

Brhad-bhag. 2.4.212

Si alguien es realmente un devoto - incluso un kanistha-adhikari quien ni siquiera conoce el tattva, pero que está ocupado sinceramente en el puja de la Deidad - entonces no será posible para él irrespetar a ningún Vaisnava. Un devoto materialista todavía es un devoto, no es verdad? Pero él nunca será capaz de manifestar ningún irrespeto. Al ver a un Vaisnava, ofrecerá pranam y dirá, "Por favor, recibe el darsan de nuestro Thakurji. Por favor, toma Su prasada," y no hará nada más. Si alguien irrespeta a un Vaisnava, entonces todavía ni siquiera se ha convertido en un devoto kanistha. Narada está diciendo que si un devoto está realmente haciendo arcan, entonces no será capaz de irrespetar a ningún Vaisnava. Ni aún un devoto neófito (nuevo) o un devoto kanistha puede hacerlo. 

Una de esas oportunidades se presentó. Un devoto estaba sentado para comenzar su arcan, y entonces llegó un Vaisnava y el pujari no fue capaz de manifestarle respeto inmediatamente a ese Vaisnava. Los Vaisnavas son muy misericordiosos en tales situaciones. Ellos dirán, "No, no - haz tu servicio, tú debes hacer tu puja."  El pujari no sabía que el Vaisnava había venido porque estaba absorto en su arcan. Entonces ese Vaisnava fue aún más misericordioso con él, y no consideró que había alguna falta. Si ese Vaisnava que vino hubiera considerado que esto era una aparadha por parte del pujari, entonces no habría sido un Vaisnava absolutamente. Pero al mismo tiempo, puede existir la posibilidad de aparadha aquí. Cuando Baladeva llegó a la reunión, y Romaharsan, a sabiendas, no se levantó ni ofreció pranam, no estaba absorto en nada en el momento, y estaba pensando, "Yo soy adorable por todos." Por lo tanto, no demostró respeto, y Baladeva lo acabó.

Así que si un devoto está absorto en puja u ofreciendo oraciones, y llega un Vaisnava, pero el devoto no ve al Vaisnava por estar absorto en su oración, entonces el Vaisnava tomará su error como una gran cualidad. Ellos no lo tomarán como una ofensa. Pero si uno sabe que un Vaisnava ha llegado, e intencionalmente lo ignora, pensando que el Vaisnava es insignificante, eso será una ofensa. Entonces la Deidad no aceptará el puja de esa persona. 

Nosotros estamos gastando un lakh de rupias para un festival para la Deidad, y estamos ocupados haciendo los arreglos durante todo un mes. Estamos haciendo arreglos detallados para la distribución de prasada para los miles de personas que vienen. Estamos poniendo decoraciones eléctricas y haciendo arreglos detallados para el puja, pero si detrás de ello, hay un deseo por el prestigio, entonces ese puja será inútil y la Deidad no lo aceptará. Si nosotros estamos haciendo esto de tal manera que nuestro prestigio en el mundo aumente, y para que la gente nos alabe, entonces Thakurji no aceptará nuestro puja.

Si alguien ofrece solo un pequeño puja simple, el cual es genuinamente para el placer de Krishna, entonces El lo acepta; pero cuando hay motivos impuros en el puja, El no lo aceptará. Por lo tanto, en el momento de ofrecer puja debemos tener los sentimientos apropiados en nuestros corazones, y también en el momento de tomar Su nombre. Si le decimos a alguien, "Hey tú! Vén acá!" y llamamos a Krishna de esa manera, El escuchará? Si nosotros lo llamamos sin los sentimientos correctos, El no escuchará. Pero si le decimos a alguien maravillosamente y con algún sentimiento, "Por favor ven y toma Prasada" - si nos acercamos a Bhagavan así, entonces El vendrá. Por otra parte, si vemos que se demora una ofrenda, entonces nos lanzamos por la ofrenda, cantando rápidamente "om krsnaya namah," entonces El vendrá? Solamente cuando hay un deseo sincero desde dentro, Bhagavan aceptará una ofrenda. De otro modo, El no tendrá hambre y no la aceptará. Debemos considerar estas cosas en cualesquiera miembro (rama) de bhakti en el que estemos ocupados. Si estamos preparando comida pero no tenemos ningún deseo genuino de complacerlo, no estamos en la modalidad adecuada, entonces Thakurji no aceptará nada de eso, porque El no tiene necesidad. El tiene hambre solamente por prema. Tomando todas estas cosas en consideración, debemos ocuparnos en Harinam kirtan, sravan, smaran, vandan, y todo con prema. Entonces Bhagavan aceptará ciertamente lo que ha sido ofrecido. 

Tú puedes estar cantando kirtan con una dulce melodía, y algunos músicos importantes están allí. Ellos conocen todos los ritmos y las melodías clásicas, y las están tocando muy dulcemente, y esto atrae las mentes de muchas personas. Pero a menos que sea exclusivamente para el placer de Bhagavan, entonces el único resultado de este kirtan es que aquellos que están escuchando, lo están disfrutando. Aquellos que están sentados allí y tocando el kirtan no obtendrán ningún beneficio, si no es realmente para Su satisfacción. Esto, entonces, no es una cosa fácil; cuando todas las actividades de uno son hechas solamente para la satisfacción de Bhagavan, a eso se le denomina suddha-bhakti.

En estos días podemos ver cuán degradadas se han vuelto las cosas, a medida que nos adentramos más en la era de Kali. Algunas personas consideran que los bienes de la Deidad son sus propios bienes, y en su puja piensan, "Yo soy importante" y "Yo soy el amo." Por esta razón, entonces hay algunas veces un caso tribunal, y tales personas siguen riñendo y peleando, incluso algunas veces hasta el derrame de sangre, y matándose los unos con los otros, en lugar de encargarle el servicio a alguien que puede estar más cualificado. Dentro de ellos está la agresión hacia otras entidades vivientes. Ellos tienen más dinero, más influencia, más discípulos, y su opulencia ha aumentado mediante cualquier medio, pero siguen irrespetando a otros devotos. Tales personas estarán desprovistas ciertamente de lo que las escrituras declaran que son los resultados del puja: amor por Bhagavan, darsan de Bhagavan, y por último alcanzar a Vaikuntha.

Una vez Naradaji le dijo a Bhagavan, "Prabhu, veo que muchas personas no respetan a los devotos. Por qué sucede esto? Ellos deben respetar a los devotos."

Bhagavan contestó, "Qué decir de los devotos, ellos ni siquiera Me reespetan a Mí!" Y deseando comprobar el punto, El dijo, "Te mostraré algo. Mañana habrá un bhandara (un arreglo para distribuir prasada gratis a los sadhus) muy grande. Yo iré personalmente a ese bhandara, y tú verás cómo Me respetan allí."

Bhagavan se fue hacia el bhandara. Era un programa muy grande, y a aquellos que habían sido invitados, se les habían enviado boletos (pases). Todas las personas importantes con boletos, habían entrado, y luego, un anciano con una tez negra, quien estaba tan flaco que parecía como si su espalda y su estómago se estuvieran tocando, llegó suplicando. "Por favor, déjenme entrar. No he comido durante cuatro días," dijo. El trató de entrar un poquito hacia adentro, pero fue detenido por el guardia. "Tienes un boleto? No?"

Al final, el anciano empujó al guardia hacia un lado, y entró. El guardia se enojó y le notificó al supervisor, pero al hombre no le importó; siguió adelante y cogió una hoja por un plato y se sentó en la parte de atrás. Luego el supervisor se le acercó y dijo, "En dónde está tu boleto? Tú no estás honrando ésto? Agarren a este hombre y sáquenlo."

Cuando el pordiosero no se levantó, cuatro o cinco hombres lo arrojaron con fuerza y tiraron la puerta tras él (dieron un portazo a sus espaldas). Mientras tanto, Narada estaba observando. "Prabhu, ahora veo - a pesar de todos Tus esfuerzos - entrar empujando, coger una hoja, y sentarse atrás - después de reñir contigo,  ellos Te echaron!" 

Por consiguiente, no debemos demostrar tal irrespeto a otros. Todos ustedes deben ser cuidadosos. Si alguien viene, deben darle ciertamente algo - podría ser El! E incluso El puede venir en la forma de un Mayavadi. Por lo tanto, ustedes deben darle algo y demostrarle algún respeto también; de otra manera, será agresión hacia otros. Si un sadhu viene, entonces demuéstrenle algún respeto. Sabiendo que Bhagavan está dentro de todos, dénle respeto y háblenle con dulces palabras. El Bhagavat-bhakti está establecido sobre una base de filosofía muy hermosa, y si nosotros no honramos estas cosas, vendrá la falta sobre nosotros. Debemos servir a la Deidad con la visión correcta, y ofrecerle respeto a todos en conformidad. Cuando Gopa-kumar fue a Prayag, vió que allí sucedían diferentes clases de sacrificios, y todos - e incluso a los cuervos y a los micos y a todos - se les daba prasada.

Narada utiliza la palabra "avidusa." "Vidusa" significa un erudito, y "avidusa" significa aquel que no sabe nada, un tonto. Bhagavan no acepta puja de una persona tonta. Pero si alguien no tiene conocimiento pero es fiel, entonces El aceptará puja de esa persona. Aquí, vidusa y avidusa no se refieren a si uno ha estudiado los Vedas o no. No; habiendo estudiado los Vedas y otras escrituras, uno todavía puede ser un tonto. Si después de haber leído el Gita, el Bhagavatam, el Ramayan, y todos los Puranas, uno todavía no tiene fe en la Deidad, entonces está en la misma clase como tonto.

Un día, un devoto vino a nuestro Math y se sentó mirando a las Deidades durante media hora. Nosotros nos estuvimos preguntando si él estaba experimentando algún gran sentimiento o qué estaba pensando. Después de mirar a las Deidades por tanto tiempo, llamó a alguien y le dijo, "De dónde ha venido este murti? Hay un defecto en él." Esto es avidusa, aunque este hombre había sido un miembro de nuestra orden durante por lo menos cuarenta o cincuenta años.

Aquellos que son avidusa, no le dan el respeto apropiado a nadie - ni a Vaisnavas, ni a ningún otro. Bhagavan no acepta el puja de tales personas, pero El aceptará el puja de aquellos que son ignorantes pero inocentes, porque en ellos no hay aparadha. En el arcan qué viene primero? Ofrenda de bhoga. Después de eso? La lámpara de ghee. Luego? Agua de baño en una caracola, seguido por telas, seguido por caranamrta, y después de esto, la camara. Entonces si alguien cambia accidentalmente la secuencia de estas cosas, y ofrece la camara en el momento equivocado, rechazará la Deidad este puja? El aceptará este puja. Pero aquellos que hacen su puja con dieciseis ingredientes pero sin fe, solo de tal modo que la gente vendrá y dará dinero - donde el pujari está pensando que hizo treinta rupias esta semana, y que hará otras treinta rupias la próxima semana - están comentiendo aparadha. Bhagavan no aceptará el puja de esas personas. Pero El siempre aceptará el puja de aquellos que son ignorantes pero inocentes, inclusive de una persona sakama con algunos deseos egoístas. Si una persona sakama es fiel, entonces después de un largo tiempo, Bhagavan aún le dará bhakti, porque no ha cometido ninguna ofensa, o hablado ninguna blasfemia, ni se ha ocupado en ninguna violencia hacia otras entidades vivientes. De esta manera, Bhagavan es supremamente misericordioso. Pero si alguien se está comportando desfavorablemente hacia otros, entonces no obtendrá el bhakti en cientos de miles de nacimientos. 

Por lo tanto, de acuerdo con su propia propensión natural, uno debe hacer todas las cosas para el servicio de Bhagavan. Entonces El estará complacido, Gurudeva estará complacido, todos los Vaisnavas estarán complacidos, y entonces todas las cosas estarán correctas. Recuerden que no es para nuestro propio placer que estamos haciendo todo, sino para el placer de nuestro gurudeva; solamente entonces es completamente correcto.

Este tema es muy importante, y especialmente para un sadhaka es necesario escuchar. Nosotros podemos estar anhelando oír pláticas acerca del rasa, quizás anhelamos escuchar pláticas acerca del lila, y quizás no estemos tan entusiasmados por escuchar acerca de este tema. Pero estas cosas son esenciales para saber y están en la misma raiz del sadhana-bhajan. Porque si cometemos aparadha, dejaremos el sendero del bhakti, y nuestras vidas serán inútiles. Pero en lugar de eso, podemos preparar nuestros corazones para servirle a la Deidad, a los Vaisnavas, y a Gurudeva en la forma correcta, y con eso alcanzar el éxito en nuestro sadhana.

CAPITULO DOCE.

Siempre que oigamos Hari-katha, debemos escuchar con nuestros corazones, y estar seguros de conservarlo en nuestros corazones. De otro modo, el oído escuchará, pero el oído no le dirá al corazón, y eso no debe ser así. Lo que es dicho a nuestros oídos, debe llegar a nuestros corazones, y debemos tratar de traer eso a la práctica. Entonces lograremos el resultado de escuchar. Si no somos capaces de escuchar Hari-katha apropiadamente y no somos capaces de conservarlo en nuestros corazones, entonces el ansia (anhelo) espiritual que debe surgir de escuchar tales pláticas, no surgirá en nosotros, en este o en cualquier otro nacimiento.

Srila Bhaktisiddhanta Saraswati Prabhupada dijo que este mundo es deficiente. Este cuerpo es también deficiente; todo aquí es deficiente. Pero todo lo que estamos sufriendo ahora en este mundo, y todas las deficiencias que hay, nuestra meta no es hacerlas desaparecer. No debemos intentar por eso en la vida. Permanecerán ahora, y permanecerán durante millones de años. Cuál es el verdadero propósito de la vida humana - eso debe ser descubierto en esta vida. Cuál es la meta de la vida? Qué debemos hacer? Este nacimiento humano es muy valioso, porque podemos encontrar a Bhagavan con él. Debemos definitivamente intentar por esto en esta misma vida, y nuestra meta debe ser descubierta, antes de que tengamos cuarenta años de edad. Generalmente, vemos que después de la edad de cuarenta, el deseo y la capacidad de uno para tomar un nuevo curso en la vida, es disminuído. Podemos tratar de aplicar nuestras mentes a alguna cosa nueva, y luego, después de algún tiempo, nuestra determinación puede debilitarse y no regresar. Aunque ciertamente es posible cambiar de dirección en la vida después de la edad de los cuarenta - y muchos lo han hecho - existe el riesgo de que uno se quedará "fijo en su camino". Así que en cualesquier situación en la que estén ahora como jóvenes, a una tierna edad, deben poner en práctica los ideales que conducirán a la meta de la vida humana. Entonces, el resultado final puede llegar en un tiempo relativamente corto, o en un tiempo muy largo; esa es una cosideración separada (aislada). Pero su edad actual es muy valiosa. Por lo tanto, antes de la edad de cuarenta, una persona debe tomar, ciertamente, la decisión de realizar la meta de la vida humana. Porque después de eso, viene la edad de los cincuenta, y entonces aún existe una oportunidad mayor (más grande) de que será demasiado tarde. En ese momento, podemos escuchar todo, pero a pesar de eso, nunca tomar la firme determinación de hacer lo que se debe hacer.

En el nombre Gopa-kumar, cuál es el significado de kumar? El está en una edad muy tierna, y encontró a su guru a esa edad. E incluso después de millones de años, cuando recibió finalmente tal misericordia que encontró a Bhagavan, todavía permaneció como un kumar. Desde el día del encuentro con su guru, llegó a entender lentamente el siddhanta y se volvió determinado. El nunca abandonó el canto de su Gopal-mantra. Donde quiera que iba, conservaba la misma determinación, y nunca cambió su meta. Nosotros debemos seguir ese ejemplo. Si nuestra mente permanece correcta, entonces Krishna en la forma de gurudeva, en la forma de un Vaisnava, en la forma del siksa-guru, y también en otras formas, nos ayudará en la mitad de nuestro progreso, y enviará a otros para ayudarnos también. Quién envió Narada a Gopa-kumar? El encontró a Narada en Vaikuntha, y Bhagavan como el antaryami ayuda a los devotos de esta manera, para que puedan lograr la meta de la vida. Alguien que nos instruye sobre cómo alcanzar a Bhagavan - ese es un síntoma de guru. Naradaji está deambulando por todo el mundo con este propósito, y cuando te encuentras con tal persona, es a través de esa persona, que Bhagavan te puede ayudar.

Bhagavan es como un padre y un jagat-guru. El diksa-guru es también como un jagat-guru y como un padre, pero un padre no instruirá a su hija sobre cómo servirle a su esposo. El no dirá cómo se debe comportar ella cuando esté sola con su esposo. Su madre tampoco lo dirá. Quién lo dirá? Su íntima amiga será capaz de decírselo. También existe el ejemplo de que Krsnacandra es el hijo amado de Nanda Baba, y el hermano menor de Nanda Baba es Sunanda, y viviendo con ambos, Krishna es más afectuoso con Sunanda. En las escrituras se ha descrito que El se asocia más con Sunanda. Sunanda es algo mayor que Krishna, pero es el hermano menor de Nanda. Por lo tanto, él es el querido amigo de Krishna, y es como Su padre también. El también puede pelear y reñir con Krishna, pero cuando Krishna quiere que Su padre esté de acuerdo con algo, El se acerca a Sunanda, y Sunanda hace que Nanda Baba esté de acuerdo con ello. El tiene mucha intimidad con Krishna.

Similarmente, como un padre, Bhagavan Mismo dará menos instrucción, pero la dará. El la dará con gran detalle en otra forma, enviando a alguien que sea querido para El, y esa persona nos dirá todo. En la forma de siksa-guru, Bhagavan le dirá a uno todo. Narada, como el siksa-guru de Gopa-kumar, le dirá cosas que Jayanta, el diksa-guru de Gopa-kumar, no le diría. Exactamente así como ha sido descrita la grandeza del diksa-guru, de la misma manera, las glorias del siksa-guru también han sido descritas en el Caitanya-caritamrta, y en otra escrituras.

Hay alguna separación, vipralambha-bhava, en el amor de los devotos. Es un sentimiento tan peculiar, que solamente los devotos premi (amorosos) pueden conocerlo. Otros no lo pueden entender, y al verlo, quedan incluso asustados. En Puri, Mahaprabhu saltó al océano pensando que era el Yamuna. Un pescador, cogiendo su red, montó en su bote, y se fue por el océano. El cuerpo de Mahaprabhu lucía como si El no hubiera comido durante muchísimo tiempo, y en esta débil y frágil condición, entró en la red del pescador. Cuando el pescador estaba recogiendo su red, sintió la carga pesada, y pensó, "Hoy he agarrado un pez grande," y estaba muy complacido. Metiendo la red dentro del bote, regresó a la playa. Allí, cuando miró más cerca, le dió miedo y pensó, "qué es esto? Un cadáver ha entrado en mi red!" Habiendo tocado el cuerpo de Mahaprabhu, en ese instante el pescador quedó realmente dotado (provisto, lleno) de prema, pero no entendiendo la situación, sintió que un fantasma lo había poseído. Quedando sobrecogido de temor, dejó su red y todas las cosas allí, y huyó.

Svarup Damodar, Raya Ramananda, Nityananda Prabhu, Advaita Acarya, y todos los devotos, estaban cerca buscando a Mahaprabhu. Entonces vieron a un loco en la orilla del océano, quien estaba riendo, llorando y gritando, "Hari! Hari!"

Svarup Damodar le dijo, "Qué pasa?" El pescador dijo, "Un fantasma me ha poseído!" 

Reconociendo los síntomas del hombre, Svarup Damodar dijo, "Sé como librarte de este fantasma; conozco el mantra." El abofeteó al pescador unas cuantas veces, recitó un mantra, y luego el pescador recuperó un poco sus sentidos. Luego dijo, "Mi amigo, puedes mostrarnos en donde has visto a este fantasma?"

"Te mostraré desde una distancia, pero no me acercaré allí!" 

"Muy bien."

Yendo al lugar, el pescador les mostró desde una distancia. Allí, en la red, estaba Mahaprabhu, Su cuerpo enrollado como una bola, con la postura de un niño antes de nacer. Sus miembros estaban todos dislocados, y todo Su cuerpo estaba aflojado y alargado. Entonces Svarup Damodar le dijo al pescador, "Muy bien...ahora te puedes ir, y este "fantasma" no te molestará más." Luego los devotos sacaron a Mahaprabhu de la red, lo colocaron en la playa, y limpiaron Su cuerpo. Rodeándolo, empezaron a ejecutar kirtan, y después de un rato, Mahaprabhu recuperó Sus sentidos.

Viendo la condición de Mahaprabhu, ese pescador lo consideró haber sido cazado por un fantasma. De este modo, si cualquier hombre ordinario ve un estado de bhakti tan avanzado, deseará el bhakti? Pero los devotos amorosos entenderán. Ellos pensarán, "Cuándo, en mi meditación, seré capaz de tener tal darsan de Krishna? Cuándo recibiré tal oportunidad?"

Un devoto tiene que atravesar por toda esta intensa separación, para alcanzar a Krishna. Es como la infelicidad de este mundo multiplicada millones de veces, y un devoto tendrá que sentir eso muchas veces. No obstante, no será capaz de expresarlo en palabras. Bhagavan Mismo no es capaz de expresarlo. Cualquiera que lo esté experimentando, será incapaz de expresarlo en palabras. En ninguna parte de las escrituras están descritos completamente, los síntomas de los devotos premi. En el Srimad-Bhagavatam, los síntomas del estado de intoxicación y locura, y la plática sin sentido de las gopis, solamente han sido descritos brevemente; más de eso no se ha descrito. No es posible. Pero nosotros debemos entender que la infelicidad de Srimati Radhika y las gopis en separación de Krishna, es la transformación última de la felicidad, la misma culminación de la felicidad.

Por ejemplo, cuando está haciendo mucho calor, y empiezan a caer unas cuantas gotas de lluvia, es muy placentero. Cuando el mes de Karttika está empezando, y comienza a refrescar, nos gusta mucho eso. Por lo tanto, el fresco es una cosa buena, pero el demasiado frío no es muy placentero, tal como cuando empieza a helar por la noche y se produce el hielo. Pero aunque el frío y el calor son completamente opuestos, es una cosa sorprendente que cuando uno coge un pedazo de hielo en su mano, siente como si estuviera quemando. Esta sensación quemante es la transformación última del frío.

Similarmente, en el reino del bhakti, cuando el krsna-prema se vuelve condensado y uno está experimentando vipralambha, parece que en ese momento está muy infeliz, pero eso no es realmente infelicidad. Es el pináculo (la cima) de la felicidad. No somos capaces de describirlo. Nadie puede describir como son los síntomas en ese momento. Cuáles fueron los sentimientos de Srimati Radhika que Caitanya Mahaprabhu sintió cuando El estuvo encerrado en el Gambhira y estuvo restregando (frotando) Su rostro en contra de la pared? Los sentimientos que fueron experimentados por Radhika, el bhava experimentado por Mahaprabhu - todo esto ha sido descrito? No. Por consiguiente, a esto se le denomina svasamvedhya dasa: solamente puede ser experimentado por uno mismo. No es posible para nadie describirlo. Nosotros no podemos contarle a nadie acerca de qué bienaventuranza divina, qué ananda ha venido a nuestro interior como un resultado de encontrar a Krishna.

Por lo tanto, Narada le dice a Gopa-kumar, "Mi querido amigo, este deseo de encontrar a Krishna que ha surgido dentro de tí, por la influencia de tu mantra - esto es svasambedhya dasa. Este asunto, por el que te sientes inquieto - yo no puedo hacerte entender completamente con palabras, pero intentaré describirlo un poquito. La naturaleza del prema es como eso. Ese deseo por el prema de tu svarup interno, nunca puede ser realizado aquí. Ese svarup está en sakhya-bhava, y más allá de eso, visrambha  (íntimo) sakhya-bhava puro. Este visrambha sakhya-bhava no se puede encontrar en ningun lugar desde Siddha-loka hasta Sadasiva-loka hasta Vaikuntha, Ayodhya, Mathura o Dvaravati. En estos lugares no lo conseguirás. Se encuentra solamente en Vraja."

Luego Narada echó un vistazo a su alrededor. Laksmidevi no estaba cerca por ninguna parte, ni estaban alrededor, ninguno de los otros asociados eternos de Narayan, así que nadie estaba escuchando esta conversación. Si alguna persona con algún sentimiento particular escucha las palabras de alguien con un sentimiento más elevado, dirá algo como, "Oh! El está blasfemando a nuestro Señor!"  Por lo tanto, no todo el mundo debe escuchar tales pláticas. Es por eso por lo que Narada está mirando alrededor, para asegurarse que ningún sirviente de Laksmi, ningún amigo de Laksmi, Garuda, ni nadie más esté cerca. Luego, después de mirar, empezó a hablar de nuevo. "Dentro de tí hay muchísimo bhakti. Tú fácilmente puedes obtener disfrute celestial, y también puedes obtener fácilmente la liberación. Inclusive puedes tener el prema de Vaikuntha, fácilmente, pero el amor de Sri Radha y Krishna que estás buscando, es tan difícil de obtener, tan raro. Tú puedes fácilmente alcanzar la residencia en los planetas celestiales, la liberación, o incluso a Vaikuntha, por ejecutar el sacrificio apropiado. Por seguir el sendero del jñana puedes fácilmente obtener la liberación, y por medio del karma-yoga puedes ir fácilmente al cielo. Pero el bhakti que tú deseas no se puede obtener fácilmente, aún después de millones y millones de esfuerzos. Tú nunca lo obtendrás por tu propio esfuerzo. Cómo lo conseguirás? Si tú te rindes incondicionalmente a Sri Radha y Krishna, y pides misericordia de Ellos, entonces puede ser posible. Nuestro esfuerzo es este: que oraremos (rogaremos) por ello. Si en alguna manera podemos ofrecerles nuestra misma alma - esta es nuestra oración. Pero tratar de obtener este prema por nuestro propio esfuerzo? No es posible. Lo que deseas es muy raro. Es capaz de ser obtenido - no que tú no puedes conseguirlo, tú puedes obtenerlo - pero es muy difícil."

kadacid eva kasmaicit

tad-ekartha-sprhavate

tam dadyad bhagavan bhaktim

loka-bahyaya dhimate
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Si alguna persona desea el prema de Vraja, entonces será capaz de obtenerlo, solamente si el verdadero anhelo espiritual ha surgido, de una u otra manera, dentro de sí. Sin este anhelo, nunca será posible. Cuando una persona desea realmente algo, entonces mediante el soborno, mediante el robo, mediante el engaño, mediante la pelea - mediante cualquier medio intentará conseguirlo, y este anhelo es la causa raiz del prema-bhakti. Tal anhelo trascendental es posible, solamente cuando Bhagavan y Sus premi, devotos rasika, son misericordiosos con nosotros. Krishna dará el tesoro más elevado solamente a aquellos que tienen algún deseo especial por él, y no a aquellos que no tienen esta cualificación.

Qué forma (figura) tomará este deseo? "Quiero servir a Krishna justo como lo hace Subal, o exactamente como lo hacen Madhumangal, Sridama y otros." En el servicio de Sridama y el servicio de Subal, es posible que haya alguna diferencia especial entre ellos? Es posible una diferencia muy grande. Sridama tiene tanto amor por Krishna - tanto como Subal o aún más. Pero aquí hay una consideración oculta (secreta): Sridama es el hermano de Srimati Radhika. Por lo tanto, Krishna no siempre es capaz de tener tratos libres con Sridama, porque a través de él, Radhika puede llegar a enterarse de algo que Krishna no quiere que Ella sepa. Pero con Subal, Krishna puede hablar abierta y libremente, y revelar completamente Su corazón. Por lo tanto, no hay distancia entre Krishna y Subal; de esta manera, hay diferencias entre sakhas, y el anhelo de Gopa-kumar es como el de Subal. El desea servirle a Krishna, exactamente como lo hace Subal, permaneciendo cerca de El, y llevando las vacas a pastar.

Supongamos que Krishna está distribuyendo cintamani. A quién se lo está distribuyendo? A aquellos que están cualificados para recibirlo. Y si alguien más viene, que no está cualificado para recibir cintamani, El qué le dará? El le dará alguna otra piedra que puede que brille más que la cintamani, pero que no es cintamani. El le dará la cosa más grande solamente a aquellos que tienen algún deseo especial por ella, y por esta razón, El envió a Narada a Gopa-kumar, diciendo, "Aumenta su anhelo." Pero simplemente estar anhelante durante un corto tiempo, no bastará. Este anhelo es como una enredadera: debes regarla y protegerla, y entonces puede crecer todo el camino hasta Vrndavan.

Cómo aumenta Krishna el anhelo de alguna persona? Una vez, Narada estaba cantando su mantra. Después de cantar, y cantar y cantar, logró el svarupa-siddhi. Una forma muy hermosa con cuatro brazos apareció ante él, y luego desapareció repentinamente. Ahora, cuánto había aumentado su anhelo? El comenzó a lamentarse y a llorar, hasta que una voz del cielo le dijo, "No simplemente en una vida. Conservando este cuerpo, no serás capaz de tener siempre Mi companía directa. Por ahora permanecerás en el svarupa-siddhi y no cambiarás tu forma. Luego, en tu próximo nacimiento, habiendo abandonado esta forma, alcanzarás vastu-siddhi, y vivirás conmigo eternamente."

Por lo tanto, en secuencia - primero como diksa-guru, luego como siksa-guru, luego Bhagavan Mismo viene como guru para aumentar nuestro deseo. Tan lejos ha llegado el deseo de Gopa-kumar hasta Vaikuntha, pero ahora Narada ha venido a aumentar su deseo aún más. Aumentando más y más, finalmente Krishna le dará el tesoro más elevado, el cual es dado solamente a alguna persona que está completamente deseosa por alcanzarlo.

El Prema-bhakti madurece de una forma similar como madurece un mango. Existen muchas clases de mangos. Algunos mangos son tan dulces, tan fragantes, y tan deliciosos, que al saborear uno de ellos, tú no querrás dejar de comerlo hasta el final. Una y otra vez te lo pasarás poniendo el mango en tu boca, y hasta tanto que haya un poquito de jugo remanente en él, no lo rechazarás. Entonces, dónde se encuentra Prema en su plena madurez? En la companía de los Vraja-vasis. En la companía de los asociados nitya-siddha de Krishna, estará plenamente maduro, y en ninguna otra parte. Por lo tanto, en ese momento en Vaikuntha, el prema de Gopa-kumar todavía no había madurado completamente; todavía estaba un poquito inmaduro. Cuál es el significado de inmaduro? Algunas veces un mango luce amarillo externamente, pero no está suave (blando) por dentro, ni tiene jugo. Exprimiéndolo, no le saldrá jugo.

Por consiguiente, Narada está diciendo que cuando el prema de alguna persona ha madurado completamente, no existe nadie capaz de describir ese tattva. Por qué? Porque inclusive Srimati Radhika no es capaz de ello. En efecto, si hay alguna persona que es la más incapaz de describirlo, esa es Radhika, porque Ella Misma está plenamente sumergida en ese rasa. Ella no será capaz de describir lo que está experimentando, pero aquellos que se mantienen apartados, serán capaz de describir un poquito de ello. Cuando un hombre ha entrado en rasa, qué hablará acerca de él? No dirá nada. En ninguna descripción del estado del prema de Mahaprabhu, no encontramos en ningún lugar, que El Mismo lo describió. En algunos lugares, Svarup Damodar lo ha descrito en poesía, Rupa Goswami describió un poquito de él, y por escuchar de Rupa y de Raghunath, Krsnadas Kaviraja Goswami describió algo, pero no fue capaz de describirlo completamente.

Por consiguiente, Narada está diciendo, "Al describir este prema, qué diré? Nosotros somos capaces de decir algo acerca de sus síntomas, pero la mayoría de las personas lo malinterpretarán y tomarán otro significado. Podemos decir, "Oh! Radhika está muriendo por la separación, llorando de dolor, la pobre niña ha perdido el sentido!. Las lágrimas de Sus ojos mojaron Su vestido, y Ella aplicó el polvo de los pies de Krishna - esa tierra - a Su pañolón y al resto de Sus vestidos. Con las lágrimas en relación con Krishna y el polvo en relación con Krishna combinados, los vestidos de Radhika se ensuciaron, pero Ella rehusó cambiárselos. Ella estaba firmemente determinada que no usaría ningún otro vestido, excepto aquellos que estaban saturados con las lágrimas relacionadas con Krishna y el polvo de los pies de Krishna. Pero al escuchar ésto, la mayoría de la gente dirá, "Tanto sufrimiento!"

Cuando Uddhava fue a Vrndavan para entregar un mensaje de Krishna, y vió primero la condición de las Vraja-vasis, dijo, "Hemos escuchado que su amor por Krishna es muy profundo, pero por tanto tiempo están con tanta agonía! Madre Yasoda está muriendo!" Pero Radhika, o Nanda Baba, o Madre Yasoda, abandonarán alguna vez a Vrndavan? Alguna gopi se irá alguna vez? Algunas de las jóvenes sirvientas de las gopis se irán alguna vez? No. Ellas están experimentando una clase de éxtasis, que ni siquiera Uddhava pudo entender plenamente. Por lo tanto, incluso las sirvientas que barren la casa de Radhika se consideran que están en un nivel más elevado que Uddhava. Uddhava no puede alcanzar esa elevada clase de sentimiento. Todas las gopis están llorando, y sus sirvientas están tratando de consolarlas, pero sin embargo, ninguna de ellas saldrá jamás de allí. Al final, Uddhava salió de Vrndavan incapaz de comprender plenamente ese sentimiento elevado.

Los síntomas de prema en su estado maduro, no es una cosa de la que se puede hablar, entonces, cómo se puede escribir acerca de ello en las escrituras? Y si fueran escritos, entonces cuál sería el resultado? En el Bhagavatam ha sido descrito solamente un poquito acerca del encuentro de Sri Radha y Krishna, y muchas personas dicen que hay escrito acerca de alguna actividad detestable y pecaminosa, en el Bhagavatam. Muchísimas personas han dicho esto. Cómo entenderán todas estas personas el Bhagavatam? Solamente ha sido descrito un poquito, y ellas dicen que es una cosa sucia. Por lo tanto, si se fuera a describir aún más de ello, entonces qué pasaría? Sin embargo, si el Bhagavatam no estuviera allí, los devotos no serían capaces de conservar sus vidas, porque el Bhagavatam es lo más querido para ellos. Si tú le das un pedazo de jenjibre a un mico, qué hará? El lo mirará, y luego lo descartará simplemente. Los micos no saben que el jenjibre es valioso para la digestión y para la salud. Por consiguiente, estos sentimientos elevados del Bhagavatam no se deben describir a las personas ignorantes. Ellos no son hablados ni siquiera a Rukmini ni a Satyabhama, entonces qué decir de otros?

Pero existe un punto más aquí: aquellos que son rasika, que son svasamvedhya dasa, quienes han experimentado ellos mismos el prema - no lo describirán, pero lo reconocerán cuando lo vean. Además de Svarup Damodar, nadie más pudo entender el sentimiento de Caitanya Mahaprabhu. El lo entendió, pero nunca habló de ello. Hay un verso que Mahaprabhu estuvo invocando con una voz vacilante, ante la carroza de Jagannath:

yah kaumara-harah sa eva hi varas ta eva caitra-ksapas

te conmilita-malati-surabhayah praudhah kadambanilah

sa caivasmi tathapi tatra surata-vyapara-lila-vidhau

reva-rodhasi vetasi-taru-tale cetah samutkanthate

Padyavali 382

"Ese mismo amante que robó (arrebató) Mi corazón durante Mi juventud, es de nuevo ahora Mi maestro. Estas son las mismas noches iluminadas por la luna en el mes de Caitra, y las mismas brisas del bosque Kadamba están soplando la misma fragancia de las flores malati. Yo soy el mismo amante como antes, pero Mi corazón no está satisfecho aquí. Deseo regresar con El a la ribera del río Reva, bajo el árbol vetasi."

Cuando Mahaprabhu habló ese verso, solamente Svarup Damodara entendió, pero luego se hizo aparente (pareció, se aclaró) que Rupa Goswami también entendió. Percibiendo el sentimiento en el corazón de Mahaprabhu, Rupa Goswami compuso un verso paralelo. El lo escribió sobre una hoja de palma, y lo colocó en el techo de paja de su choza, y luego se fue a bañar.

priyah so`yam krsnah sahacari kuru-ksetra-militas

tathaham sa radha tad idam ubhayoh sangama-sukham

tathapy antah-khelan-madhura-murali-pañcama-juse

mano me kalindi-pulina-vipinaya sprhayati

Padyavali 383

"Mi querido amigo, ahora he encontrado de nuevo a Mi amante, Sri Krishna, aquí en Kuruksetra. Yo soy la Misma Radha, y estoy experimentando la felicidad del encuentro. No obstante, deseo que regresemos juntos a la ribera del Yamuna, allí bajo los árboles del bosque, en donde Yo pueda oírlo tocar la dulce melodía de la quinta nota en la flauta."

Mahaprabhu y Svarup Damodara pensaban que solamente ellos podían entender este sentimiento, pero al ver este poema de Rupa Gosvami, pudieron ver que Rupa Goswami también entendía. Esto es svasamvedhya dasa.

Por lo tanto, Narada le dijo a Gopa-kumar, "Tú eres un residente eterno de Vraja, no de este Vaikuntha. Ahora el mango está madurando; una pequeña fragancia está saliendo de él. En unos pocos días el mango estará completamente maduro, y su catador (probador) verá que ha madurado, su fragancia ha llegado, y ahora le saldrá jugo. Por lo tanto, cogiéndolo, lo saboreará. Tal día está llegando. Ahora el tiempo está muy cerca cuando irás a Vraja, y todos tus deseos serán cumplidos (se realizarán).

