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INTRODUCCION

La Brabma-sambita, el himno de Brahma en alabanza de Govinda, ocupa un
lugar tinico dentro de la literatura sagrada de la tradicién gaudiya vaispava.
Describe cémo, al principio de la creacién, Brahma aparecié del loto que
brotaba del ombligo de Garbhodakasayi Visnu. Confundido y tratando de
comprender su propdsito y la fuente de todo cuanto existe, recibid instruccién
divina, practicé austeridades y meditacién y, finalmente, alcanzé la visién
directa de Govinda en Su forma trascendental, tras lo cual ofrecid estas
oraciones para glorificarlo.

El episodio se desarrolla en los albores de la creacién de los catorce mundos.
El creador secundario contempla al creador primario y fuente tltima de todo
cuanto existe, y se llena de jubilo y asombro, ofreciendo alabanzas en algunos
de los versos sdnscritos mds exquisitos conocidos por la humanidad, que
todavia hoy cantan los devotos de todo el mundo. Asf pues, el texto no es
meramente un tratado filoséfico, sino el testimonio de una revelacién divina
nacida de la comprensién devocional.

Las oraciones de Brahma se contaban entre las predilectas de Su Divina
Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, quien las denominaba las
Oraciones Cintamani y las cantaba regularmente como prictica devocional.
Las sabfa de memoria y las citaba con frecuencia en sus conferencias y
conversaciones.

Aunque en la actualidad solo se conserva el Quinto Capitulo de la Brahma-
sambita, sus versos contienen una vision filoséfica y poética de extraordinaria
profundidad, que esclarece la naturaleza de la Verdad Absoluta, el origen de
todos los mundos, el misterio de la belleza divina, el reino espiritual de Goloka
y la forma eterna de Sri Krsna como Govinda, el Sefior primigenio y la causa
de todas las causas.

Durante siglos, el Quinto Capitulo de la Brabma-sambiti permanecié
fuera del dmbito de la literatura vaispava. Fue Sri Caitanya Mahaprabhu
quien, durante Sus viajes por el sur de la India, descubrié un manuscrito en el
templo de Adi-kesava y reconocié en €él un texto de inmensa importancia

filoséfica. A partir de entonces, llegd a ser muy apreciado entre los vaispavas
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como una expresién concisa pero profunda de las conclusiones filoséficas més
elevadas.

Los principales comentarios presentados en esta edicién son la Dig-darsini-
tika («El comentario que muestra el camino») de Jiva Gosvami (1513-1598),
cuyo penetrante andlisis revela la estructura filoséfica subyacente a los versos,
y, siglos mds tarde, la Brabma-sambita-prakasini («El comentario iluminador
de la Brabma-sambita») de Bhaktivinoda Thakura (1838-1914), publicada
en 1897, un comentario en bengali que desarrolla las explicaciones de Jiva
Gosvamiy ofrece ademds traducciones bengalies de los versos, asi como nuevas
observaciones esclarecedoras.

La primera edicién inglesa de la Brabma-sambita-prakasini tue publicada
por la Gaudiya Math en 1932, bajo la direccién y supervisién de Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thikura. Su lenguaje ejemplifica un inglés
filoséfico sumamente formal, influido por el estilo victoriano y caracteristico
de ciertos escritos intelectuales indios de principios del siglo XX producidos
bajo el sistema educativo britdnico. Este registro se distingue por oraciones
complejas con multiples proposiciones; una sintaxis invertida que a menudo
sigue el orden original de las palabras en sdnscrito o bengalf; pronombres y
construcciones verbales arcaicos; y un vocabulario filoséfico especializado que
incluso muchos hablantes nativos de inglés encuentran dificiles de
comprender.

La obra fue publicada posteriormente por el Bhaktivedanta Book Trust. En
la edicién del BBT, la prosa inglesa sumamente técnica y a veces dificil de
Bhaktisiddhanta Sarasvati se dej6 intacta de acuerdo con la instruccidén de Srila
Prabhupida, pues le preocupaba que una revisién gramatical o estilistica
pudiera alterar inadvertidamente el significado. Como consecuencia, el texto
ha seguido siendo dificil para la mayorfa de los lectores modernos.

Cuando traduje esta obra al alemdn hace veinte afios, fue una tarea
sumamente ardua. A veces pasaba horas reflexionando sobre una sola oracién,
tratando de determinar su significado y cémo expresarlo en mi propia lengua.
En aquel entonces, deseaba haber tenido acceso al texto bengal original para
poder compararlo.

Hoy la situacién es muy diferente. Tanto el comentario sinscrito de Jiva

Gosvimi como el comentario bengali de Bhaktivinoda Thikura son
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fécilmente accesibles, y las herramientas digitales de traduccién han alcanzado
un nivel de calidad inimaginable hace solo unos afios. Aun asi, tales
herramientas siguen dependiendo de la supervisién humana y la
comprobacién cuidadosa de las fuentes, especialmente cuando el tema es tan
complejo como la filosofia vazsnava.

Para esta edicién de la Brabma-sambita, utilicé cinco herramientas digitales
diferentes como ayuda para producir y comparar traducciones preliminares de
los comentarios de Jiva Gosvami y Bhaktivinoda Thakura. A continuacién,
cotejé las traducciones con los originales sdnscrito y bengali, comparé distintas
versiones y traducciones existentes, examiné el uso de la terminologfa filos6fica
y revisé el texto para asegurar su exactitud, coherencia y legibilidad. A lo largo
de todo este proceso, los textos originales en sinscrito y bengali siguieron
siendo la autoridad definitiva.

En la versién electrénica de esta edicién también he incluido los textos
originales en sdnscrito y bengali para aquellos lectores que deseen verificar su
fidelidad. La narracién sinscrita pasa libremente de los tiempos pasados al
presente, y el Dig-darsini-tika de Jiva Gosvami es sumamente técnico y, en
ocasiones, criptico, pues a menudo presupone unos conocimientos filoséficos
considerables de otras Escrituras vazsnavas.

El posterior Brahma-sambiti-prakésini de Bhaktivinoda Thakura hace
estos temas mds accesibles al explicarlos con mayor detalle. No solo comenta
los versos, sino que también proporciona versiones en bengali que, en
ocasiones, amplian el conciso sdnscrito nombrando referentes implicitos o
incorporando explicaciones interpretativas. Por ejemplo, su version bengali
del Verso 5 nombra explicitamente aquello que el sinscrito indica inicamente
mediante ndmeros: las cuatro expansiones, las cuatro metas de la vida, los
cuatro Vedasy otros grupos.

Esta edicién distingue cuidadosamente entre traduccién y explicacién. Los
versos sdnscritos son extraordinariamente concisos, yun lenguaje natural exige
a veces expresar explicitamente un objeto gramatical o un referente que
permanece implicito en sdnscrito. Por ejemplo, un término como sabasra-sih
en el Verso 11 significa literalmente «engendrando millares»; en este contexto,
la traduccién afiade «seres vivos», un referente confirmado por la tradicién de

los comentarios. Tales adiciones se han limitado a aquello que respaldan la
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gramitica y el contexto inmediato. Sin embargo, las explicaciones
interpretativas no se han incorporado silenciosamente a la traduccién, sino
que se han situado en los comentarios o en las Anotaciones. La seccién palabra
por palabra conserva la estructura Iéxica del original, permitiendo que el lector
vea claramente tanto la redaccidn del texto como el fundamento de la
traduccion. Cuando una cuestién textual o interpretativa importante requiere
una explicacién adicional, se trata por separado.

Srila Prabhupida nos explicé a los traductores que existen dos maneras de
traducir un texto: una versién estrictamente literal y el bhavartha, que procura
transmitir el sentido pretendido. El empleaba con frecuencia el bbavartha en
sus propias traducciones, explicitando aquello que el sinscrito condensado
deja sin expresar cuando era necesario para comunicar el sentido implicito.
Uno de los muchos ejemplos aparece en el Texto 18 del Segundo Capitulo del
Primer Canto del Srimad-Bbdgavﬂtam, donde traduce nityam bhagavata-
sevayd, literalmente «mediante el servicio constante al bbigavata», de la
siguiente manera: «Mediante la asistencia regular a las clases sobre el
Bhdgavatam y mediante el servicio al devoto puro...».

En la presente edicién, sin embargo, he procurado, siempre que ha sido
posible, mantener tales ampliaciones interpretativas visiblemente separadas de
la propia traduccién, situando las explicaciones mds extensas en mis
anotaciones. El objetivo ha sido traducir fielmente antes de interpretar,
produciendo al mismo tiempo un lenguaje que pueda leerse con naturalidad
y comprenderse sin reproducir innecesariamente la estructura condensada de
las lenguas originales.

Mi propésito al presentar conjuntamente ambos comentarios en una nueva
traduccién, junto con las anotaciones, es hacer que la Brabma-sambita sea
accesible a un publico mis amplio. Dificilmente puede sobreestimarse el valor
de este texto. Como escribe Bhaktivinoda Thakura en su comentario al Verso
28: «Cuando todas las declaraciones de los Vedas se manifestaron en Brahma,
compuso este himno empleando aquellas expresiones que constituyen la
esencia de todos los Vedas. Debido a que este himno contiene plenamente el
vaispava-siddbianta, Sri Caitanya Mahaprabhu se lo ensefié a Sus devotos. Por
lo tanto, los lectores deben recitar y saborear diariamente este himno con el

mayor €smero>.
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Los versos de la Brabma-samihita invitan al lector a adentrarse en una visién
de la realidad en la que la conciencia, la belleza, el amor y la trascendencia se
unen de la manera més exquisita. La Verdad Absoluta no se presenta aqui, en
dltima instancia, como una fuerza impersonal, sino como la persona
supremamente hermosa, eternamente joven, que toca Su flauta en los bosques
de Goloka, rodeada de devotos amorosos.

Esta edicién también estd concebida como una presentacién visual de la
Brabhma-sambita. Cada verso va acompafiado de una ilustracién en color que
procura dar forma visual a sus descripciones de la creacién, las manifestaciones
de la Divinidad, el reino espiritual de Goloka y la belleza y los pasatiempos de
Govinda. Estas imdgenes no pretenden sustituir el texto, sino servir como
ayudas para la contemplacién, invitando al lector a detenerse mis
profundamente en su visién filoséfica.

Ellibro concluye con Govinda, el Seiior primigenio, una seleccién de versos
que contienen el estribillo govindam adi-purnsam tam abam bbajami,
adaptados a la poesia y musicalizados. También en esta seccién final, cada
versién poética va acompafiada de su correspondiente ilustracién. La propia
cancién estd disponible en www.spiritualsound.space, lo que permite
acercarse a estas célebres oraciones no solo mediante el estudio y la
contemplacién, sino también a través de la poesia y el sonido.

Ya sea que se aborde desde una perspectiva devocional, filoséfica o poética,
la Brabma-sambita recompensa la contemplacién profunda. Espero que esta
obra pueda ayudar a los lectores modernos a experimentar algo del asombro
que sinti6 el propio Brahmai cuando, tras su larga bisqueda de comprensidn,

contempld finalmente a Govinda, el plenamente atractivo Sefior primigenio.
Bhakti Gauravani Goswami

30 de abril, 2026
Nrsirhha-caturdasi
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SENTIMIENTOS DE APRECIO

Todas las glorias a Sri Sri Guru y Gauranga

Comprensién de quien ha sido atraido

Es evidente que, antes de que Sri Gaurasundara descubriera la Syi Brabma-
sambita, esta obra no se difundifa en Aryivarta.l Esto es lo que aqui se revela.
En Aryivarta, era en cambio la literatura de Naimisa, la Satvata-sambita,? 1a
que circulaba ampliamente. La palabra brabma se refiere tanto al Veda como
ala realidad dltima establecida por el Veda. Esa realidad establecida por el Veda
es la Persona Suprema (Purusottama). Alli donde el sonido revelado
apauruseya se emplea para negar la materia sin dirigirse a la Persona Suprema,
tal comprensién permanece situada inicamente en una posicién secundaria e
indirecta.

Brahma, el de cuatro cabezas, tras abandonar la indagacién acerca del «no
ser» en las sambitds apaunruseya, recibié en su corazén las ensefianzas del
servicio devocional al Sefior Supremo, Bhagavan mismo.

Esas ensefianzas fueron expresadas en cien capitulos como la Brabma-
sambita. De entre ellos, este Quinto Capitulo ha llegado a ser especialmente
venerable para los vaisnavas gandiyas, pues es sumamente beneficioso para el
alma condicionada. Particularmente segin la comprensién de la Brabma-
sampraddya, la verdad esencial de la realidad fue revelada por la gracia divina
en los cuatro versos originales (catub-sloki) del Srimad-Bhagavatam.

El Ser Supremo conocido como Purusottama nunca debe situarse al mismo
nivel que las personas mundanas ordinarias. La distincidn es la siguiente: Sri

Krsna, el Sefior Supremo de prakrti, es el controlador de la naturaleza material,

! Un antiguo término geografico y cultural sinscrito que designa «La tierra de
los Aryas», el territorio sagrado central de la civilizacién védica en la India.

* Satvata-samhbitd es un epiteto del S'm’mad-Bloﬂ’gﬂmmm, denominado asf
porque es la Escritura de los Satvatas, el linaje vaisnava bhigavata. Este uso tiene
su origen en el Sr[mad-Blodgammm 1.7.6, donde se describe que Vyasadeva
compilé la satvata-sambita. Se lo denomina «literatura de Naimisa» porque el
Bhdgavatam fue relatado por primera vez por Sata Gosvami a los sabios reunidos
en Naimisaranya.
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mientras que el alma condicionada, la jiva, estd subordinada a la naturaleza.
Asi pues, en relacién con la comprensién de la Suprema Personalidad de Dios,
el término apaunruseya se emplea tinicamente con referencia a la identidad
material de la j7va como persona.

La mencién de la morada divina (dhama) que aparece en el verso inicial de
la Satvata-sambita no se refiere a nada relacionado con la existencia material.
La palabra dbama significa tanto «morada» como «refulgencia». Sin luz, la
visién es imposible. El objeto de adoracién percibido en la visién se halla
establecido en forma personal dentro de esa refulgencia espiritual.

Las relaciones temporales y relativas que se observan entre las personas
dentro de la naturaleza material no son aplicables alli. Mds alld de tales
relaciones, en el cielo trascendental, el fundamento de la luz espiritual existe
eternamente. Segun el razonamiento impersonalista, la distincién entre quien
ve y lo visto se fusiona en la luz, pero tal concepcién se basa inicamente en una
apreciacién material incompleta e inadecuada.

Maya-sakti jamés puede disminuir la naturaleza de Vaikuntha del ilimitado
Sefior Supremo, Maheévara (Visnu). Los temas descritos en el Quinto
Capitulo de esta obra refutan por completo el juicio material impersonalista.

En el andlisis mundano, cuando se describen las causas eficiente y material,
a veces se formulan acusaciones de obscenidad. Para disipar tales ideas
erréneas, deben comprenderse correctamente las conclusiones pretendidas de
la Brabma-sambita. Esta obra no fue compuesta meramente para excitar la
mente de personas degradadas mediante imdgenes vulgares. Por el contrario,
su propdsito era otorgar fortaleza a las almas débiles susceptibles de
corromperse debido a una percepcién dominada por la lujuria.?

Cuando la realidad de la Suprema Personalidad de Dios se percibe
falsamente y, mediante tal percepcién falsa, los otros cuatro tipos de andlisis
filoséfico llegan a consolidarse plenamente, esa percepcién errénea da origen a

los diversos sistemas de adoracién padicopdsana.* Esto es lo que debe

3 Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura se refiere a la descripcion en los
Versos 8-15.

* Los impersonalistas instalan en sus templos deidades de Visnu, Siva, el dios
del Sol, Durga, Ganesa y, en ocasiones, también de Brahma, y las adoran como
manifestaciones temporales del Brahman.
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comprenderse correctamente. Para explicarlo con claridad, se han insertado
cinco versos conclusivos en este capitulo. Quien los estudia recibe, por la
misericordia de Sudar$ana®, comprensién eterna. Entonces dejard de
promover el impersonalismo en oposicién a la morada divina.

Mis alli de Devi-dhima y Mahesa-dhiama resplandece el cielo espiritual
trascendental, libre de ilusién. La naturaleza distintiva de esa morada suprema
solo se revela por medio de una gran fortuna. Puesto que, en su comprensién
de la Bienaventuranza Absoluta Suprema, no se apoya en ningtin fundamento
relativo o engafioso, pertenece enteramente al dmbito situado mds alld de la
naturaleza material. Por consiguiente, las descripciones referentes a ella se
conocen como revelacién apauruseya.

Por la influencia de la préctica devocional (abbidheya-sadhana-bhaktz), las
almas contaminadas materialmente pueden liberarse del disfrute material
burdo. Quienes estin profundamente apegados al placer material son
incapaces de refugiarse en el servicio devocional. Su tnica aptitud consiste en
sufrir atados al poste del karma.

Sin cantar las glorias de Kimadeva [Krsna, la fuente original de la atraccién
divina], no puede eliminarse la lujuria que surge del deseo de disfrute del alma.
Sin embargo, si se sittia al Kimadeva trascendental al mismo nivel que lalujuria
mundana, el resultado serd contrario al verdadero bienestar.

Cuando, siguiendo los pasos de Brahmi, el de cuatro cabezas, alcancemos
la misericordia de la Suprema Personalidad de Dios y lleguemos a ser
receptores de Su complacencia mediante el canto de las glorias de Krsna,
nuestro estudio de la Brabma-sambita alcanzari el éxito.

En ese momento comprenderemos que, en la etapa mds elevada del servicio
al verdadero Purusottama, en quien predomina la majestad divina, la forma
rebosante de dulzura de Sti $ri Radha-Govinda estd presente en la forma de

Gaura. En la regi6n inferior de ese reino trascendental se halla Vaikuntha,

5 Literalmente, «buena visién», Sudaréana se refiere al cakra personificado de
Visnu. En este contexto, su misericordia representa la iluminacién que disipa la
ilusién del impersonalismo y otorga la comprensién espiritual pura de la forma
eterna y personal de Bhagavan.
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donde predominan dos clases y media de 7454.° Debajo de Vaikuntha se halla
Mahesa-dhima y, por debajo de este, Devi-dhima, compuesto por los catorce
mundos materiales.

Los deseos de las almas errantes de Devi-dhima se disuelven en Mahes$a-
dhima. La concepcién desinteresada de Mahesa-dhima es eternamente
honrada por el servicio manifestado de innumerables maneras. Esa Brabma-
sambita, compuesta originalmente de cien capitulos, ha revelado, en su
descripcién del quinto purusartha, el limite supremo del néctar del amor por
$ri $ri Radhi-Govinda.

Y Sri Gaurasundara, quien recogi6 ese néctar, lo distribuyé entre las almas
del universo, revelando asi Su magnanimidad suprema y Su pasatiempo de

otorgar amor por Sri Krsna.

—Sri Siddhanta Sarasvati

¢ En los planetas Vaikuntha predomina sinza-risa, y algunos de los devotos se
relacionan con la Suprema Personalidad de Dios en la melosidad de servidumbre,
dasya-rasa. En lo que a la melosidad de fraternidad se refiere, ese rasa estd
representado en Vaikuntha por gawrava-sakbya, la amistad con temor y
reverencia. La otra mitad del 7252 de fraternidad, que se manifiesta en forma de
visrambba (amistad en el plano de igualdad), se da en el planeta Goloka
Vrndavana.
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PARA APRECIACION DEL LECTOR

Todas las glorias a Sri Sri Mayapura-candra

Para atraer la atencién del lector: En el Noveno Capitulo del Madhbya-lila
(234-242) del Sri Caitanya-caritimyta, esté escrito lo siguiente:

sei dina cal?’ @il payasvini-tire
snana kart’ gela adi-kesava-mandire

maha-bhakta-gana-sabha taha gosthi haila
‘brabma-sambitadbyaya’ pinthi taha paila
panthi pand prabbura haila dnanda apara
kampa-asyu-sveda-stambba-pulaka-vikara

siddbanta-sastra nahi ‘brabma-sambita’-samana
govinda-mabima-jiianera parama kirana

alpa aksare kabe siddbanta apara
sakala-vaispava-sastra-madhye ati sara

babu yatne sei purithi nila lekhaiya
ananta padmanabha’ aila harasita hana

Aquel dia, el Sefior se dirigié a la orilla del rio Payasvini. Después de banarse,
fue al templo de Adi-kesava.

Alli, en compaiifa de grandes devotos, tuvo lugar una conversacién, y El
descubrié un manuscrito que contenia un capitulo de la Brabma-sambita.

Al obtener aquel manuscrito, el Sefior experimenté una alegrfa ilimitada.
En El se manifestaron temblores, ligrimas, sudor, estupor extdtico y
erizamiento del vello.

Ninguna Escritura sobre la verdad espiritual concluyente iguala a la
Brabhma-sambita. Es la fuente suprema de conocimiento acerca de las glorias
de Govinda.

En muy pocas palabras expresa una verdad filoséfica ilimitada. Entre todas
las Escrituras vazspavas, constituye la esencia misma.

Con gran cuidado, el Sefior hizo copiar el manuscrito y después llegé
jubilosamente a Ananta Padmanibha.



Brahma-sambhita

Poco mds tengo que decir aparte de esto. Me limitaré a declarar lo siguiente: Si
esta Escritura se cuenta en verdad entre los sZst7as mds antiguos, constituye un
testimonio extraordinariamente maravilloso de krsna-bbakti. Y si alguien
sostiene que esta Escritura era desconocida en esta regién y que, por lo tanto,
fue compuesta por el propio Sriman Mahiaprabhu, ¢qué podria ser una causa
mayor de felicidad? Pues, si se obtuviera siquiera una sola obra filoséfica
concluyente compuesta directamente por Sri Mahiaprabhu, todas las dudas
existentes en el mundo vazsnava desaparecerfan de inmediato.

Sea cual sea la manera en que se juzgue la cuestion, esta Brabma-sambita es

digna de la adoracién de todos los devotos.

—Sri Bhaktivinoda
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INVOCACION

Todas las glorias a Sri Sri Guru y Gauringa

Reuniendo con gran esmero abundantes verdades filoséficas semejantes a
joyas, Brahma ofrecié su himno de alabanza a Sri Krsna. Ese himno, gran
tesoro de la humanidad, se encuentra contenido en el Quinto Capitulo de este
libro, la Brabma-sambita.

Sri Gauranga, océano de misericordia y inico amigo de las almas de esta era
de Kali, recuperd este tesoro mientras recorria el sur de la India, a fin de liberar
a las almas de Bengala.

El venerable Sti Jiva Gosvami, tras examinar cuidadosamente numerosas
Escrituras, compuso su comentario sobre €l y, con el corazén colmado de gran
misericordia, aquella alma sumamente benevolente presenté esta obra a los
devotos gaudiyas.

Mi maestro, Vipina-vihari, ordend a este insignificante sirviente que dijera
algo mds siguiendo esa misma explicacion; y asi, con el corazdén jubiloso, este
sirviente ha pronunciado estas pocas palabras.

Si los devotos, tras distinguir lo material de lo trascendental, reflexionan
sobre esto con la inteligencia purificada, el propdsito de este sirviente se
cumplird, el anhelo de su corazén quedard satisfecho y la devocién pura se
difundird por doquier.”

El sentido interno del comentario de Jiva Gosvami es profundo; concédeme
a mi, un necio, el poder de comprenderlo.

Tras haber hecho florecer cuidadosamente las palabras de Sti Jiva, hermosas
como capullos, y ofrecer reverencias a Guru y Krsna, me consideraré
bendecido al depositarlas en manos de los devotos puros. Este es el deseo de

mi corazén

—Sri Bhaktivinoda

7 Esta es una nota al pie del propio Bhaktivinoda Thakura:

«Solo aquellos en quienes, por la fuerza de la devocién, haya surgido la
capacidad de distinguir entre lo material y lo trascendental estin capacitados para
recibir este comentario Prakasini en lengua bengali».






VERSO 1

R TRH: FUT: YragH-<aug: |
: JIHRUTBGRUMA 1§ |l

iSvarah paramah kysnab sac-cid-ananda-vigrabah
anddir ddir govindab sarva-karana-karanam
Krsna es el controlador supremo. Su forma es eternidad, conocimiento

y bienaventuranza. El es Govinda, sin principio, el origen de todo y la
causa de todas las causas.



Verso 1

isvarab—el controlador; paramab—supremos; krsnab—Xrsna; sac-cid-
ananda—de eternidad, conciencia y bienaventuranza; vigrabah—cuya
forma; anadih—sin principio; adib—el origen; govindah—Govinda; sarva-

karana—de todas las causas; karanam—Ila causa.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Mangalacarana

(Invocaci6n auspiciosa)

Ofrezco mis humildes reverencias a Sti Sri Radha y Krsna.

Que la gloria de la forma de Sti Krsna, por cuya misericordia deseo explicar
la Brabma-sambitd, se magnifique en mi corazén.

Incluso una afirmacién de un sabio que resulte dificil de interpretar revela
un sentido coherente mediante una reflexién cuidadosa. Pero, al emprender
esta reflexién, que aquel Sabio que es el refugio de todos los sabios sea mi gufa.
Aunque esta Sambitd consta de cien capitulos, este capitulo, por estar
compuesto en forma de aforismos, ha llegado a contener todos los elementos
de la obra entera.

Aquello que quienes poseen una inteligencia pura perciben en el Srimad-
Bhdgavatam y en otros sistras vaisnavas es precisamente lo mismo que se
describe aqui. Por ello, mi mente se siente complacida.

Todo cuanto ha sido determinado de manera elaborada en mi Sr7 Krsna-
sandarbha, ese mismo tema vuelve a examinarse aqui, y ahora me esfuerzo por
explicarlo.

En el Srimad-Bhiagavatam (1.3.28) se afirma: ete camsakalah pumisabh
krsnas tu bhagavan svayam. <Todos estos son porciones plenarias o porciones
de porciones plenarias de la Persona Suprema, pero Krsna es Bhagavan
mismo». Este mismo punto se declara en primer lugar aqui, en este verso,

mediante la palabra isvarab.

Explicacién del nombre Krsna
Aqui, Krsna es el sujeto principal, cualificado por todos los demds términos.

Ese mismo nombre es el principal. Esto queda establecido por las bien
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conocidas declaraciones de grandes autoridades como Sri Suka, como en «el
festival del advenimiento de Krsna» (krsndvatarotsava), y también porque en
la Samopanisad se entiende en primer lugar la frase «a Krsna, hijo de Vasudeva
y deleite de Devaki» (krspaya vasudevaya devakinandandya). Ademis, Garga
Muni pronuncié explicitamente ese nombre al revelar las silabas del mantra.
Y puesto que, segiin el principio de que «se llena una vasija de leche», es decir,
que la sustancia principal nombrada en primer lugar define el conjunto, el
primer nombre mencionado en una secuencia se considera la forma original,
este nombre es el principal. Asi se afirma en el Prabbisa-kbanda del Padma
Purina, en el didlogo entre Narada y Kusadhvaja, en palabras de la propia
Suprema Personalidad de Dios: «El principal de todos Mis nombres es el
nombre Krsna, joh, azote de los enemigos!».

Asimismo, en el himno de los ciento ocho nombres de Krsna enunciado en
el Brabmanda Purana, se afirma: «El mérito obtenido al recitar tres veces mil
nombres sagrados se alcanza con solo pronunciar una vez el nombre Krsna».

Aqui se menciona especificamente solo el nombre Krsna. Aqui, Krsna es el
sujeto principal, cualificado por todos los demds términos. Asi pues, por la
fuerza del uso y de la primacfa, los adjetivos que comienzan con isvarah se

aplican especificamente a El y soloa ElL

Declaracién de Garga Muni
Esto también se observa ahora por medio de Sus cualidades. Mientras hablaba
con Nanda Maharija, Garga Muni declara en el Smedd—BbdgﬂUﬂtﬂm
(10.8.13-15): «En cada era, tu hijo adopta formas de diferentes colores —
blanco, rojo y amarillo—, y ahora ha advenido con una tez oscura. Tu hijo
posee muchos nombres y formas conforme a Sus cualidades y actividades. Yo
los conozco, aunque la gente comtin no».

El significado es el siguiente: De aquel que ahora es visible como Krsna y
que manifiesta diversas formas de avatira en cada era, los tres colores,
comenzando por el blanco, se manifestaron anteriormente. Ahora, en el
momento de este advenimiento, El ha adoptado un tono oscuro. Todas esas
formas estdn incluidas en esta misma forma de Krsna.

Por lo tanto, debido a que Krsna es quien manifiesta esas formas y es
supremo sobre todos, Krsna es Su nombre principal. Por ello, Garga dice

«muchas»; esas formas le pertenecen exclusivamente a El.



Verso 1

Asf pues, también mediante Sus cualidades se indica la preeminencia del

nombre Krsna.

Significado etimoldgico de la palabra krsna

Incluso mediante la derivacién etimolégica se llega a conocer Su naturaleza:
«La silaba k7s significa “existencia”, y na significa “bienaventuranza”. La
combinacién de estas dos silabas indica al Brahman Supremo, Parabrahman,
que recibe el nombre de Krsna». Asi pues, este significado se obtiene incluso
mediante la interpretacién etimoldgica. Y este verso no se refiere a ninguna
otra persona.

En el Gautamiya-tantra, en la explicacién del mantra de dieciocho silabas

(astadasaksara-mantra-vyakhyayiam,), se encuentra un verso casi idéntico:

krsi-sabdas ca sattartho nas cananda-svaripakab
sukha-ripo bhaved atma bhavanandamayas tatab

«El sonido ks significa “existencia”, y za es de la naturaleza de la bienaven-
turanza (ananda-svarapakab). El ser (itma) adquiere la naturaleza de la
telicidad (sukba-ripab)y, entonces, queda colmado de la bienaventuranza del
amor (bhavananda-mayah)».

Por consiguiente, el significado es el siguiente: «De El proceden todos los
seres». Este es el significado de la raiz verbal bhi, como en la palabra bbhdva. Y
aqui este significado pertenece especificamente a la raiz k7, «atraer».

En el Gautamiya, la palabra bbi significa «existencia», que es también el
significado propio de la rafz verbal bbs. Puesto que la palabra «vasija» no
puede estar en aposicién con aquello que denota, debe entenderse una
identificacién figurativa por medio de una relacién causal. Esto implica, en
efecto, «atraccién». Cuando se dice que «la condicién de vasija (ghatatva)
significa existencia», lo que se entiende es la existencia de la propia vasija, no
la existencia de una tela ni la existencia genérica.

Nirvpti significa «bienaventuranza». Su unidad se expresa mediante la
aposicién gramatical. Aquello que es el Brahman Supremo, la mds grande de
todas las realidades y la fuente de la expansién de todo, recibe el nombre de
Krsna. Otra lectura dice «es proclamado».

Sin embargo, puesto que la raiz k75 indica meramente atraccién y la silaba

na no puede estar literalmente en aposicién con la bienaventuranza como
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aquello que denota, debe aceptarse una identificacién figurativa de no
diferencia entre la causa y el efecto. Esto se hace para expresar la plenitud y el
predominio de Su poder de atraccién, como en la expresién «el ghee es larga

vida» (dyur ghrtam,).

Explicacion de param brabma

El significado de las palabras param brabma (Parabrahman) se explica en el
Visnu Purana (1.12.57): «Debido a su grandeza y debido a que hace crecer,
aquello que los sabios conocen como supremo (paraman) es Brahman.

Asimismo, en la Syuti, en la Taittiriya Upanisad, se afirma: «Brahman
crece (brmbati) y hace crecer (brmbayati)».

De manera similar, se afirma en el Brbad-Gautamiya: «La palabra krs
significa ciertamente “existencia”, y za significa “de la naturaleza de la
bienaventuranza”. De la unién de la existencia y la bienaventuranza surge la

designacién de ese Brahman Supremo, param brabmax.

Refutacién de la interpretacién advaita

Incluso quienes propugnan la doctrina del Brahman no dual
(advaitavidinah) deben entender de este modo la existencia y la
bienaventuranza. Los gramdticos las perciben como poseedoras de
denotaciones distintas. Y por la palabra «existencia» se entiende aqui aquella
existencia suprema que es la causa del funcionamiento de todas las cosas
existentes, como se declara en la Srus: (Chéandogya Upanisad 6.2.1): sad eva
saumyedam agra dsit. «;Oh, buen discipulo!, al principio solo la existencia se
hallaba aqui».

Si fueran completamente idénticas en su denotacidn, entonces, al igual que
en la afirmacién «un 4rbol es un drbol» (vrksah tarub), no podrian funcionar
como calificante y calificado, y una de ellas serfa redundante.

Por consiguiente, el verso anteriormente citado del Gautamiya debe
entenderse de la siguiente manera: en la primera mitad (krsi-sabdas ca sattartho
nas cananda-svaripakah), Krsna es el ser bienaventurado dotado del poder de
atraerlo  todo. En la segunda mitad (sukba-rapo bhaved atma
bhivanandamayas tatah), debido a que El posee asi la naturaleza de la
bienaventuranza que todo lo atrae, tanto el ser como la entidad viviente

adquieren en El la naturaleza de la bienaventuranza. La razén es que bhiva
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signiﬁca prema, pues tal bienaventuranza consiste en ese amor.

Asi pues, debe entenderse que la palabra £7sma4 denota la bienaventuranza
suprema, la mds grande y que todo lo atrae, caracterizada tanto por su
naturaleza intrinseca como por sus cualidades. Y esta palabra se halla
establecida de manera especifica en relacién con el hijo de Devaki.

Que solo El concede bienaventuranza a todos se observa en la Visudeva
Upanisad: «El hijo de Devaki concede bienaventuranza a la totalidad de la
existencia». Y la bienaventuranza aqui es inmutable. No depende de ninguna
otra cosa. Por lo tanto, esta palabra no puede transferirse propiamente a otro
objeto. Como dice Bhatta®: «El uso que ha alcanzado su propia naturaleza
prevalece sobre el significado etimoldgico. Un significado meramente
imaginado no alcanza su propia naturaleza porque el significado etimoldgico
se encuentra obstruido».

Y la condicién de Krsna como Brahman Supremo se declara en el
Bhdgavatam (7.10.48): «El Brahman Supremo oculto en forma humana», y
también: «Aquel amigo que es la bienaventuranza suprema, el Brahman
eterno y completo».

En el S7i Vispu Purdna (4.11.2) se afirma: «Ese Brahman Supremo llamado
Krsna descendié en forma humanax.

En la Git4 (14.27), Krsna dice: «Yo soy el fundamento del Brahman».

Y en la Gopdla-tapani Upanisad encontramos: «Ese Brahman Supremo es

Gopila».

Explicacion de isvara, parama, adi, anadi y sarva-karvapa-karvanam
Sigamos ahora el texto raiz. Puesto que la palabra kzsna designa a tal ser, El es,
por consiguiente, isvarab, el controlador supremo de todo. Esto también se
indica en el Brbad-Gantamiya mediante otra explicacidn de la palabra krsna:
«Puesto que Bhagavan atrae hacia Si (karsayet) todo el universo de seres
méviles e inméviles en la forma del tiempo (krsna kala-ripena), recibe por ello
el nombre de Krsna». La palabra kdla significa: «El calcula (kalayati)y regula

(niyamayati) todas las cosas».

% Jiva Gosvami se refiere aqui a Kumarila Bhatta, el mds célebre exponente de la
escuela filoséfica Purva Mimamsa, centrada en la exégesis y la interpretacién de
los Vedas. Lo cita porque la escuela Mimdmsa era aceptada como la méxima
autoridad en la filosoffa del lenguaje y la interpretacién de las Escrituras.
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Asi, en el Syimad-Bhigavatam (3.2.21), Uddhava expresa su determi-

nacién concluyente acerca de El del siguiente modo:

Solo Tt careces de igual o superior, joh, Sefior de los tres (tryadhisah)!,
pues has satisfecho todos Tus deseos mediante la riqueza de Tu
soberanfa. Los yelmos de los eternos guardianes de los mundos golpean

contra el escabel de Tus pies cuando se inclinan para rendirte tributo.

En la Bhagavad-gita (10.42), Krsna proclama: «Tras sostener todo este
universo con tan solo una porcién de M{ mismo, Yo permanezco». Y en la
Gopala-tapani Upanisad (1.19) se afirma: «Krsna, el Gnico controlador que
todo lo penetra, es digno de adoracién».

Puesto que El es tal isvara, es, por consiguiente, paramabh, el supremo,
aquel en quien residen (pari-mdah) las potencias supremas (paribh mda), las
Laksmis, las mds excelsas de todas las potencias. Asf se afirma en el Srimad-
Bhigavatam (10.59.43): «Disfruté de pasatiempos con las diosas de la
fortuna, plenamente absorto en Sus deseos». Y también (SB 10.47.60): «jOh,
querida!, este favor no lo obtiene ficilmente ni siquiera Laksmi»; y ademis
(SB 10.32.10): «Bhagavan, el hijo de Devaki, resplandecia extraordinaria-
mente entre ellas». Mds adelante, en este mismo texto (Brabma-sambita,
Verso 56), se dird: «Las diosas de la fortuna son Sus amadas, y Elesla persona
suprema». Y la Gopala-tapani Upanisad (1.3) lo confirma: «Krsna es
ciertamente la divinidad supremasx.

Puesto que El es tal ser supremo, es también el origen, adzh. Asi, en el
Décimo Canto (SB 10.72.15), se afirma: «Al oir hablar de Jarasandha, Hari
consider la situacién del rey y expuso de inmediato la misma estrategia que
Uddhava habfa propuesto». Y el comentario dice: «El Hari original (adyo
harib) es Sti Krsna». En el Undécimo Canto (SB 11.29.49), tanto Su
supremacfa como Su primacfa se declaran conjuntamente: «Me inclino ante
aquella persona suprema y primordial conocida como Krsna».

Esta primacfa tampoco depende de Sus avatdras. Por el contrario, El es
anddib, aquel que no tiene principio. Asi, en la Gopala-tapani Upanisad,
después de afirmar: «Krsna, el dnico controlador que todo lo penetra», se
dice: «El eterno entre los eternos».

Puesto que El es asf el origen, es también sarva-karana-karanam, la causa

de todas las causas, incluso la causa del purusa que crea el mabat-tattva.
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Asi, Devaki le dirige la siguiente oracién en el Décimo Canto (SB 10.85.31):

«Por una porcién de una porcién de una porcién de Ti surgen la
creacion, el mantenimiento y la disolucién del universo. jOh, alma del

universo!, me he entregado a Ti, el refugio original.»

Sridhara Svami explica en su comentario Bhavartha-dipika:
«El purusa es una porcién de El; mdya es una porcién del purusa; y los
gunas son porciones de mdyd. Por una porcidn de estos, es decir, por
un fragmento diminuto del tamafio de un 4dtomo, tienen lugar la
creacién del universo y las demds funciones. “Me he entregado a Ti”

significa: “Me he refugiado en Ti”».

De manera similar, Brahma dice en sus oraciones (SB 10.14.14): «Narayana es
una parte de Ti (@rgam), pues las aguas surgen de nara, el Sefior primigenio
(nara-bhi-jalayandt)». Y: «Los sabios saben que los elementos nacidos del
Sefor primigenio reciben el nombre de narani. Puesto que anteriormente
fueron Su lugar de reposo (ayana), El es recordado como Narayana». De este
modo, Nirdyana es descrito como Su expansién, mientras que El es quien
posee esa expansion (tvam punar angi). En la Gita (10.42), Krsna dice: «Tras
sostener todo este universo con tan solo una porcién de Mi mismo, Yo
permanezcox.

Asi queda establecido también el significado etimolégico de la palabra
kysna.Y quienes explican la palabra kysna meramente como bienaventuranza
suprema mediante las silabas k75 y na deben admitir, aun asi, que en esa
bienaventuranza se encuentra la potencia inherente indicada por calificativos
como isvarah. De lo contrario, puesto que no puede existir una segunda
realidad separada de El y puesto que El es la causa de todas las causas, ningn
poder externo puede serle superpuesto.

Asi, la Sruti (Taittiriya Upanisad 2.7.1) afirma: «La bienaventuranza es
Brahman». Y: «¢Quién podria respirar o vivir si esta bienaventuranza no
estuviera presente en el cielo?». Y: «De la bienaventuranza nacen todos los
seres». Y también la Svetdsvatara Upanisad (6.8) afirma: «Elno tiene ninguna

actividad ni instrumento alguno».” Y: «No se ve a nadie igual o superior a El».

? «Instrumento» (karana) no se refiere Unicamente a «herramientas»

externas, sino también a los sentidos, la mente y todos los medios de accién y
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Y: «Se oye que Su potencia suprema es multiple y natural (svabbaviki):

conocimiento, fuerza y accién»

Objecion y respuesta con respecto a vigraha
Alguien podria objetar: «Segn vuestra postura y la interpretacién
etimoldgica, puesto que Krsna es descrito como la bienaventuranza suprema
y més grande que todo lo atrae, se entiende que carece de forma (avigraha eva),
pues no se considera que la bienaventuranza posea una forma (vigraha)».

Es cierto. Pero Su forma es una realidad maravillosa y sin precedentes: una
forma de bienaventuranza eternamente perfecta (purva-siddba-ananda-
vigrahah). Por ello se dice: sac-cid-ananda-vigrabah. «Aquel cuya forma se
caracteriza por la eternidad, la conciencia y la bienaventuranza».

De manera similar, Brahmai dice en el Décimo Canto (SB 10.14.22): «Tu
cuerpo es felicidad y conocimiento eternos» (tvayy eva nitya-sukba-bodba-
tanan). Y en la Tapani'y el Hayasirsa-pasicaritra se afirma: «Ofrezco mis
reverencias a Krsna, cuya forma es eternidad, conciencia y bienaventuranza, y
cuyas acciones no requieren esfuerzo».

Y en el Brabmanda Purana, en el himno de los ciento ocho nombres, se
afirma: «Fldeleita a los habitantes del Vraja de Nanda, y Su forma es eternidad,

conciencia'y bienaventuranza».

Explicacién de sat
El significado pretendido es el siguiente: saz significa «existencia infalible». Y
que El posce tal naturaleza se expresa claramente en las declaraciones de
Brahma y otros en el Décimo Canto, como la siguiente (SB 10.2.26): «Aquel
cuyo voto es la verdad, cuya naturaleza es la verdad y que es la verdad triple»
(satya-vratam satya-param trisatyam).
Y en las palabras de Devaki (SB 10.3.25), en sus oraciones a Krsna:

naste loke dvi-parardbavasane mahba-bbitesv adi-bhitam gatesu

vyakte ‘vyaktam kala-vegena yite bhavin ckab sisyate Sesa-samyjiiab

«Al término de dos pardrdhas, cuando el cosmos es destruido, cuando los

elementos densos entran en su causa sutil y cuando lo manifestado entra en lo

percepcidn. A diferencia de las almas condicionadas, la Suprema Personalidad de
Dios no depende de ningtin factor externo para conocer, actuar o crear.

9



Verso 1

no manifestado bajo la fuerza del tiempo, solo Tt permaneces, conocido como
Ananta Sesa».
Ella continda (SB 10.3.27):

martyo mytyu-vyala-bhitab palayan lokan sarvan nirbbayam nadbyagacchat

tvat padabjam prapya yadycchaydidya susthab sete mrtyur asmad apaiti

«Nadie en este mundo material se ha liberado de los cuatro principios —el
nacimiento, la muerte, la vejez y la enfermedad—, ni siquiera huyendo a
diversos planetas. Pero ahora que T has advenido, Sefior mio, la muerte huye
atemorizada ante Ti, y las entidades vivientes, tras refugiarse en Tus pies de
loto por Tu misericordia, duermen con completa paz mental».

Brahma dirige la siguiente oracién (SB 10.14.18): «Solo T existfas en el
principio».

Y: «Entonces solo permanece este Brahman no dual>».

Enla Gita (14.27; 15.18), Krsna dice: «Yo soy el fundamento del Brahman.
Puesto que trasciendo lo perecedero y soy superior incluso a lo imperecedero,
soy por ello celebrado en el mundo y en los Vedas como la Persona Supremas.

Y en la Gopila-tipani Upanisad encontramos: «El estd mis alli del
nacimiento y la vejez, es firme e indestructible. Habita en la tierra de
Vrndavana, cerca de Yamuna (saurye), entre las vacas y los pastores, y protege
a las vacas». Aqui, saurye significa «Vrndavana, la regién situada cerca de
Yamunai, que recibe el nombre de Saur por ser hija de Sarya, el dios del Sol».

Y alli también se afirma: «La muerte teme a Govinda».

Explicacién de cit

La naturaleza cit del Sefior consiste en ser autoluminosa y poseer el poder de
iluminar todo lo demds. Brahma lo declara en sus oraciones (SB 10.14.23):
«Solo Tt eres el Ser» (ckas tvam atma)y «autoluminoso» (svayan jyotih). Y
en la Gopala-tapani Upanisad (1.26) se afirma: «Krsna, quien anteriormente
instruyé a Brahma y le impartié conocimiento espiritual, protege a las vacas.
Quien busca la liberacién debe refugiarse en aquel Ser Divino que revela por
Su propia naturaleza las funciones del ser.

Como afirma la Syuti (Mundaka Upanisad 3.2.4): «Su forma no se ve con
los ojos. Solo lo alcanza aquel a quien El elige. A tal persona El le revela Su

forma».
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Explicacién de Znanda

Su naturaleza bienaventurada (dnanda-riipatva) significa que El es la morada
del amor supremo, sin limitacién alguna y en todos los aspectos. Esto se revela
claramente inmediatamente después de las oraciones de Brahma en el Décimo
Canto (SB 10.14.49-55), en el didlogo entre el rey Pariksit y Sukadeva
Gosvami. Maharija Pariksit pregunta (SB 10.14.49):

brabman parodbbave kysne iyan prema katham bbavet

yo ‘bhuta-pirvas tokesu svodbhavesv api kathyatam

«iOh, brabhmana!, ic6mo pudieron las pastoras de vacas desarrollar por
Krsna, el hijo de otra persona, un amor puro tan extraordinario, un amor que
jamds habfan sentido ni siquiera por sus propios hijos? Por favor, explicame
esto».

Vasudeva también experimenté esto (SB 10.3.13): «Sefior mio, T4 eres la
Persona Suprema, situada mds all4 de la existencia material, y eres la
Superalma. Tu forma puede percibirse mediante el conocimiento
trascendental, por el cual se puede comprender que T4 eres la Suprema
Personalidad de Dios. Ahora comprendo perfectamente Tu posicién».

Como afirma otra Syuti: «La bienaventuranza es la forma del Brahmans.

Asipues, una vez establecido que la forma de Krsna es eternidad, conciencia
y bienaventuranza, se sigue que Su propia forma es Su ser, y Su propio ser es
Su forma (vigraha evatma, atma eva vigrahah). Por lo tanto, se concluye que
Elno posee un cuerpo del modo en que lo poseen los seres vivos comunes.

Como Sri Suka dice a Mahiraja Pariksit (SB 10.14.55):

krsnam enam avebi tvam armanam akhilatmanam

Jagad-dhitaya so py atra debivabhati mayaya

«Debes saber que Krsna es el alma original de todas las entidades vivientes.
Para beneficio de todo el universo, por Su misericordia sin causa, El ha
advenido como un ser humano comun. Lo ha hecho mediante la fuerza de Su
potencia interna».

El significado es que Sus pasatiempos en forma corporal se llevan a cabo
Unicamente porque El se siente movido por la compasién. El Visva-prakésa

afirma: «Mdya significa tanto engafo (dambha) como misericordia (krpa)».
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Explicacién de Govinda
Puesto que se establece que Su forma, poseedora de estas caracteristicas, es Sri
Krsna mismo, y puesto que El estd absorto en ambas clases de pasatiempos,
unas veces se lo ve como jefe de los Vrsnis y otras como Govinda.

Asf, Sata Gosvami dice en el Duodécimo Canto (SB 12.11.25): «jOh, Sri
Krsna! jOh, amigo de Arjuna! {Oh, jefe de los Vrsnis! jOh, aniquilador de los
enemigos de los reyes santos, cuyo poder heroico concede la liberacién! jOh,
Govinda, cuyas glorias cantan las pastorcillas de vacas, los habitantes de Vraja
y Tus sirvientes! Oir hablar de Ti santifica a quien escucha. Por favor, protege
a Tus sirvientes».

Puesto que estd dotado de la forma, los pasatiempos y los compafieros que
El desea, emplea el nombre Govinda como Su forma digna de adoracién.
Como se lo alabard m4s adelante en esta obra: «En moradas construidas con
gemas czintamant, rodeadas de millones de drboles que satisfacen todos los
deseos...».

Y en el Décimo Canto (SB 10.27.23), al comienzo de la coronacién de
Govinda, la vaca surabbi dice: «jOh, Sefior del universo!, por favor, conviértete
en nuestro Indra». Y después de la coronacidn se afirma: «Ella se dirigi6 a El
como Govinda». Al final de esa seccién, i Suka dirige esta oracién: «Que el
Sefior de las vacas esté complacido con nosotros».

Puesto que El es el Sefior de las vacas (gavendratva), y puesto que las vacas
son el refugio de todos (gavam sarvasrayatvat), queda establecida Su
condicién de Sefor de todos (sarvendratva).

Esto tampoco debe considerarse inferior, pues el Go-sizkta afirma: «De las
vacas proceden todos los sacrificios; de las vacas surgen los dioses; de las vacas
son proclamados los Vedas con sus seis azigas y pada-kramas».

Incluso admitiendo que estas vacas descendieron del Goloka supremo, Su
seforfo sobre ellas, y por medio de ellas Su sefiorio sobre todo, queda
plenamente establecido. Y en la 7apani, el propio Brahma revela el objeto de
su adoracién: «Adoro continuamente a Govinda, cuya forma es eternidad,
conciencia y bienaventuranza, sentado bajo el drbol kalpa-vrksa junto con las
multitudes de dioses».

Asimismo, en el Décimo Canto (SB 10.14.34), Brahma dice: «jCudn

inmensamente afortunado es nacer en este bosque de Gokula...!».
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Y esta fortuna se obtiene especificamente porque Elesel hijo de Nanda. Por
ello, Brahma dirige la siguiente oracién (SB 10.14.1): «Me inclino ante Ti,
cuya tez es semejante a una nube de lluvia y cuyas vestiduras resplandecen
como relimpagos...», y especificamente: «ante el hijo del jefe de los pastores
de vacas».

Asi, El también acepta la plena significacién de nombres como Govinda,

colmados de majestad suprema.

El Gautamiya-tantra acerca del mantra de diez silabas
En consecuencia, después de reiterar Su condicién de Tévara y Paramesvara, el
Gautamiya-tantra, al concluir su explicacion del significado del venerado

mantra de diez silabas, afirma:

Debe entenderse que gopi es prakrti, y jana, el conjunto de los tattvas.
Isvara es el sostén de ambos, pues los penetra y es su causa. Mediante
la palabra vallabha, El es descrito como la refulgencia suprema de
bienaventuranza condensada.

Alternativamente, gopi es prakrti, y jana es el circulo de sus
expansiones. Se dice que su vallabha es el amo, el Sefior llamado Krsna.
Por ello, las Sy##is cantan acerca de El como el Sefior tanto de la causa
como del efecto.

O bien, El es el esposo de las gopis que han alcanzado la perfeccién alo
largo de muchos nacimientos. Es conocido como el hijo de Nanda y

acrecienta la bienaventuranza de los tres mundos.

Aqui, prakrti significa la potencia llamada md4yd, el poder causal del universo.
«El conjunto de los tattvas» significa el mabat-tattva y los principios que
comienzan con él.

«El sostén de ambos» es I$vara, la refulgencia suprema de bienaventuranza
condensada, expresada mediante la palabra vallabba. Las razones por las que
El es Iévara son que los penetra y es su causa.

En la explicacién alternativa, prakrti significa la potencia intrinseca a Su
propia naturaleza, situada mds alld de mdya, conocida como Mahilaksmi y

manifestada en Vaikuntha y otros lugares. «ElI circulo de sus expansiones»
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significa la triada que comienza con Sankarsana.™

En la frase «las gopis que han alcanzado la perfeccién a lo largo de muchos
nacimientos», el significado pretendido es una sucesién de nacimientos sin
principio, como indica la declaracién de la Bbhagavad-gita (4.5): «Muchos
nacimientos Mios y tuyos han transcurrido, joh, Arjunal».

Asi pues, también aqui se alude especificamente a El como hijo de Nanda.

Garga Muni dice asimismo (SB 10.8.14): «Anteriormente, este hijo tuyo
nacié como hijo de Vasudeva».

Y esto es apropiado. Pues incluso en el caso de St Vasudeva, el hijo de
Vasudeva, Su condicién de hijo se entiende unicamente como Su
manifestacién en la mente de Vasudeva, segin se afirma en el Srimad-
Bhégavatam (10.2.16): «Entré en la mente de Anakadundubhi [Vasudeva]
mediante una porcién de S{ mismo».

Lo mismo ocurrié en el caso del rey de Vraja, pues tales manifestaciones se
observan en todas partes inmediatamente antes del advenimiento de la
Suprema Personalidad de Dios.

Sin embargo, incluso cuando El se manifiesta en el interior de una persona,
la causa determinante de que advenga como hijo de esa persona es un amor
puro y grandioso imbuido del sentimiento paternal. Del mismo modo,
cuando Varihadeva advino de Brahmi, ni Brahmai ni el mundo consideraron
que Brahma fuese Su padre.

Pero tal amor puro solo existia plenamente en el rey de Vraja. En Vasudeva
permanecia un obsticulo en forma de conocimiento de la majestad (aisvarya-
jhdna-pratibandba). Por ello, Garga Muni dijo acertadamente:
«Anteriormente, este hijo tuyo nacié como hijo de Vasudeva».

Asi pues, incluso en la aplicacion del sagrado mantra de diez silabas, se
observa que El estd completamente absorto en ese sentimiento (fanmaya eva

drsyate) !

" El conocido catur-vyiha estd formado por Visudeva, Sankarsana,

Pradyumna y Aniruddha. Sin embargo, en este pasaje, Krsna mismo es el Sefior
designado mediante la palabra vallabba vy, por consiguiente, Visudeva estd
representado por EL Por lo tanto, el «circulo de expansiones que comienza con
Sankarsana» se refiere a los tres miembros restantes del catur-vynha: Sankarsana,
Pradyumna y Aniruddha, a quienes aqui se denomina una triada

! Véanse Anotaciones para una explicacion detallada del significado.
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 1
Govinda Krsna, cuya forma es eternidad, conciencia y bienaven-
turanza, es el Sefior Supremo. El no tiene principio, es el origen de todo
y la causa de todas las causas.

Solo Sri Krsna, con Su nombre eterno, Su forma eterna, Sus cualidades eternas
y Sus pasatiempos eternos, es el Seflor Supremo que existe eternamente por
encima de todos. El propio nombre Krsna es Su nombre eterno, el significante
de la realidad suprema (parama-satti) caracterizada por el poder de atraer el
amor (premdkarsana-laksana). Su forma eterna es la hermosa forma de
Syimasundara, de dos brazos y tez oscura, que toca la flauta y es la
condensacién misma de eternidad, conciencia y bienaventuranza.

Por el poder de Su inconcebible potencia espiritual, aunque posee
omnipresencia, Su personalidad suprema, dotada de cualidades
trascendentales y sentidos que atraen maravillosamente a todos los seres
mientras El permanece en una forma de proporciones humanas, se manifiesta
con perfecta armonia dentro de esa forma eterna. La existencia, la conciencia
y la bienaventuranza estin plenamente condensadas y hermosamente
presentes en EL El aspecto de esa forma original que se manifiesta en relacién
con los mundos se conoce como «Paramatmax», «I§vara» o «Visnux». Por lo
tanto, solo Krsna es el tnico Sefior Supremo.

Aunque Sus infinitos sentidos y cualidades trascendentales son distintos
entre si, por la disposicién de Su potencia inconcebible cada uno estd situado
perfecta y armoniosamente en el lugar que le corresponde, y todos se
manifiestan eternamente como una Unica forma espiritual supremamente
hermosa e incomparable. Esa forma divina es el propio ser de Krsna, y el ser de
Krsna es esa misma forma. El principio concentrado de eternidad, conciencia
y bienaventuranza es esa misma forma divina. Por lo tanto, el Brahman
impersonal y sin forma, que es meramente la condicién difusa del principio de
eternidad, conciencia y bienaventuranza, es tinicamente la refulgencia que
emana de los miembros de ese ser supremo condensado. La forma condensada

de Krsna, compuesta de eternidad, conciencia y bienaventuranza, es la forma
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Verso 1

original sin principio y la fuente tanto del Brahman como del Paramatma.

Krsna, servido por Sri y manifestado mediante Sus pasatiempos como el
Sefior de las vacas, el Sefior de los pastores de vacas, el Sefior de las pastorcillas,
el Sefor de Gokula y el Sefior de Goloka, es Govinda. Solo El es la causa de
todas las causas, incluidos purusa y prakrti.

Su potencia inferior da origen al mundo material después de ser impulsada
por la mirada de Su expansién plenaria, el Paramatma purusa-avatara. Los
rayos manifestados de la potencia marginal (tatastha-sakti) de ese Paramatma
son las innumerables entidades vivientes (jivas).

Esta obra, la Brabma-sambita, establece que solo Krsna es la Persona
Suprema; por lo tanto, la pronunciacién de Su nombre constituye en si misma

la invocacién auspiciosa de este texto.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Srila Prabhupada cita cientos de veces en sus libros, conferencias y
conversaciones este verso que comienza con isvarah paramah kyspab. Se
puede afirmar que es el verso mds importante de la Brabma-sambita, pues
establece desde el principio la identidad de Krsna y, de este modo, no deja
ninguna duda de que la Verdad Absoluta Suprema es personal y no un «algo»
impersonal.

Por esta razon, las primeras palabras de Jiva Gosvami en su comentario son:
i krsna-ripa-mahima mama citte mahbiyatam. «Que la gloria de la forma de
Krsna se magnifique en mi corazén>».

A continuacién, dedica una parte considerable de su comentario a refutar
la concepcidn errénea mayavadi de que la Verdad Absoluta es impersonal.
Refutar esta idea falsa constituye la misién especial de todos los dcaryas
vaisnavas.

Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura era bien conocido por su enérgica
prédica contra el impersonalismo. Stila Prabhupada, conocido entonces como
Abhay Charanaravinda, reconocié esta cualidad esencial en su maestro

espiritual y la inmortalizé en una de sus ofrendas de Vydsa-pija:
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El Absoluto es consciente,
tt lo has demostrado.
La calamidad impersonal
tt la has eliminada.
Esto nos concede una vida
nueva y renovada.
Adoramos tus pies,

tu Divina Gracia.

Aqui describe la concepcién de que la causa de todas las causas es una sustancia
impersonal constituye una calamidad que conduce a la muerte espiritual. La
idea de que la realidad carece en dltima instancia de cualidades y de que todas
las relaciones personales son ilusorias priva a la jiva de la posibilidad de
experimentar la forma mds elevada de felicidad, que procede de las relaciones
amorosas. Premd pumartho mahbdan. Segin Sri Caitanya Mahiaprabhu, la
perfeccién mds elevada de la vida consiste en revivir nuestra relacién amorosa
con la Suprema Personaliad de Dios. Por consiguiente, el impersonalismo es el
mayor obstdculo para alcanzar esta meta.

Contrarrestar esta tendencia es la misién de todo devoto que afirme ser
seguidor de Sri Caitanya y de los dcaryas anteriores. Es tan esencial que
Prabhupada la inmortalizé para todos sus seguidores en su segunda oracién
prandma, que él mismo compuso durante los primeros tiempos de ISKCON:
«Te ofrecemos nuestras respetuosas reverencias, joh, maestro espiritual,
sirviente de Sarasvati Gosvami! T predicas bondadosamente el mensaje del
Seior Caitanyadeva y liberas a los paises occidentales, que estin llenos de
impersonalismo y nihilismo».

Por ello, en el S77 Caitanya-caritamyta (Adi 10.84), escribe:

Como miembros del movimiento para la conciencia de Krsna,
pertenecemos a la familia, o sucesion discipular, de Sarasvati Gosvami
y, por ello, somos conocidos como Sarasvatas. Por consiguiente, se
ofrecen reverencias al maestro espiritual como sarasvata-deva, es decir,
como miembro de la familia Sarasvata (namas te sarasvate deve), cuya
misién consiste en difundir el culto de Sri Caitanya Mahaprabhu
(¢aura-vani-pracarine) y combatir contra los impersonalistas y

nihilistas (nirvisesa-sunyavadi-pascatya-desa-tarine).
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*kk

Jiva Gosvami dice al final de su comentario: «Asi pues, incluso en la aplicacién
del sagrado mantra de diez silabas, se observa que El est4 absorto en ese
sentimiento (tanmaya eva dysyate)».

Podria plantearse la siguiente pregunta: «¢Cudl es ese sentimiento en el que
se observa que Krsna estd absorto?». El significado implicito es que, aunque
las palabras de Garga Muni podrian interpretarse como un reconocimiento de
la pretensién de Vasudeva de ser Su padre, se entiende que Krsna, incluso en
la verdadera aplicacién del sagrado mantra de diez silabas, permanece inmerso
en ese mismo sentimiento de amor parental puro que solo se encuentra en
Nanda.

El razonamiento es que la «condicién de hijo» de Krsna estd causada por el
amor, no por la biologfa. El adviene como hijo alli donde existe un amor
parental puro y sin obstdculos. Tal amor lo atrae a manifestarse de ese modo,
de la misma manera que Variha advino de Brahmai sin que Brahmi fuese
realmente Su padre.

El amor de Nanda era completamente puro, en el sentido de que no estaba
mezclado con la conciencia de estar criando a Dios.

El amor de Vasudeva también era verdadero, pero no estaba libre de
obstéculos en ese mismo sentido, pues se hallaba afectado por el conocimiento
de la opulencia divina de Krsna (aZsvarya-jiiana-pratibandha).

En cierto nivel, él sabfa que aquel nifio era el Sefior Supremo, y esa
conciencia obstaculiza la intimidad parental sencilla y esponténea.

La conclusién es que el disfrute especifico del amor parental puro al que
apunta el mantra de diez silabas del Gawutamiya-tantra, es decir, Krsna
plenamente inmerso en ser el hijo amado de alguien, solo se realiza con Nanda
Mabhiraja y su esposa Yasoda. Solo en Vraja puede Krsna ser sencillamente el
hijo de alguien, sin que esa relacién quede ensombrecida por la conciencia de

Sus padres acerca de quién es ElL
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sabasra-patra-kamalam gokulakhyam mabat-padam

tat-karnikaram tad-dbama tad-anantamsa-sambbavam

La morada suprema, un loto de mil pétalos, es conocida como Gokula.
El pericarpio de ese loto es la morada de Sri Krsna, y ese reino se
manifiesta mediante una porcién de Ananta.



Verso 2

sabasra-patra—de mil pétalos; kamalam—Iloto; gokulakbyam—conocido
con el nombre de Gokula; mabat-padam—Ila morada suprema y mds
excelente; tat-karnikaram—cuyo pericarpio es ese; tad-dhama—Su morada;
tat—ese reino; ananta-amsa—mediante una porcién de Ananta;

sambbavam—manifestado.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Ahora, comenzando con las palabras sabasra-patram y las siguientes, Brahma
describe la morada eterna que fundamenta la naturaleza de Krsna tal como se
acaba de describir.

El loto, cuyos pétalos se cuentan por millares, estd compuesto de gemas
cintamani, como se afirmard mds adelante con las palabras bbamis cintamani-
ganamayi: «el suelo estd compuesto de multitudes de gemas cintamani». Esta
es su forma. Y es mahat-padam, la morada mds grande y excelente. El
significado es que constituye la morada del gran Sri Krsna o de los grandes
devotos (mahd-bhigavatas), y posee la naturaleza de Maha-Vaikuntha.'

Puesto que se habla de diversas clases de tales moradas, la especifica
mediante un calificativo distintivo: gokulakhyam. El nombre Gokula es una
designacién convencional cuyo significado es «el lugar donde residen los
pastores de vacas». Segun el principio de que el significado convencional
prevalece sobre el significado etimoldgico, aqui debe entenderse el significado
convencional.

Con esta intencién se afirma en el Sm’mad—Bhdgammm (10.10.39):
bhagavan gokulesvarah. «Bhagavan es el Sefior de Gokulax. Por consiguiente,
las secciones posteriores de esta obra también deben explicarse de manera

coherente con esta comprensién. Esta es la gran morada apropiada para que

12 La expresion de Jiva Gosvami es mahd-vaikuntha-ripam, «de la forma o
naturaleza de Maha-Vaikuntha». No identifica necesariamente Gokula con el
majestuoso reino denominado en otros lugares Maha-Vaikuntha. Bhaktivinoda
Thakura distingue posteriormente Mahi-Vaikuntha de Goloka. Aqui la frase
indica que Gokula posee la naturaleza plenamente trascendental del reino
espiritual, mientras que la palabra siguiente, gokulakbyam, identifica su cardcter
particular como la morada de Krsna con los pastores de vacas
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Sri Krsna resida junto con Sri Nanda, Yasoda y los demids. La residencia de
todos ellos junto con El se describird mds adelante.

Ahora se expone la naturaleza de esa morada, comenzando con zat. Es aquel
reino cuya manifestacién eterna surge mediante una porcién de Ananta,
entendiéndose esta como una divisién particular de la refulgencia
perteneciente a Baladeva.

Esto también debe comprenderse mediante el Tantra.

Alternativamente, es aquel reino donde Sri Baladeva, de quien Ananta es

una porcidn, posee Su propia manifestacién y morada.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

(Aqui se describe Gokula-dhima, la morada trascendental de los pasatiempos
espirituales de Sri Krsna).

Verso 2
Gokula es la morada suprema de Krsna. Se manifiesta eternamente
mediante una porcién de Ananta. Ese Gokula es un loto trascendental
que posee miles de pétalos, y en su interior se encuentra el verticilo, que
constituye la residencia de $ri Krsna.

Goloka-dhima, también conocido como Gokula, no es un lugar creado ni
temporal. Es eterno y trascendental por naturaleza, y existe antes, durante y
después de cualquier manifestacién material. La expresién anantamsa-
sambhavam indica que el principio de infinitud (@nantya-dbharma) es la saisi-
sakti de Sri Krsna," y que Sri Baladeva, quien da forma a todo el escenario de
los pasatiempos de Krsna, es el refugio de esa potencia. La manifestacién de
Ananta o Sesa Bhagavin es una expresién de esta potencia. Tanto el mundo
espiritual como el material se manifiestan por medio de ella.

La naturaleza ilimitada de $ti Baladeva se revela de dos maneras. La primera
es la infinitud espiritual, manifestada como ilimitadas moradas
trascendentales. La segunda es la infinitud mundana, manifestada como

ilimitados mundos materiales inertes. La infinitud material, que constituye la

13 La potencia de Sesa, a quien se conoce también como Ananta (infinito).
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manifestacién de una cuarta parte, se tratard mds adelante en el lugar
correspondiente. El reino espiritual infinito, que comprende tres cuartas
partes de la opulencia de la Suprema Personalidad de Dios, estd mis alld de
toda lamentacién, mortalidad y temor. Es plenamente autoluminoso y estd
compuesto enteramente de existencia consciente pura. Este vasto reino
espiritual también es conocido como Mahi-Vaikuntha o Paravyoma-dhama.

Dentro de esa misma infinitud espiritual, en su manifestacién mds
hermosa, Gokula o Goloka se manifiesta eternamente como la morada de la
dulzura suprema.

Mahi-Vaikuntha y Goloka son, por tanto, manifestaciones distintas de una
misma potencia espiritual. Manifestada mediante gradaciones de refulgencia
espiritual, esta morada divina posee una belleza y un encanto incomparables.
A veces recibe el nombre de Maha-Nariyana-dhima o Mala-Narayana-
dhama. Asi pues, Gokula, dentro de Goloka, es la mds excelente de todas las
moradas.

Esta tinica morada existe simultdneamente en dos manifestaciones. En el
reino espiritual estd presente de manera resplandeciente como Goloka, y
dentro del universo material se manifiesta como Gokula, el lugar de los
pasatiempos terrenales de Sri Krsna. No existe ninguna diferencia
fundamental entre ambas. Como escribe Srila Sanitana Gosvimi en su Brbad-

bhagavatamyta:

yatha kridati tad-bhimau goloke pi tathaiva sah
adha urddhataya bhedonayob kalpate kevalam

«Asi como Krsna lleva a cabo Sus pasatiempos ludicos en Gokula, dentro del
universo material, también lleva a cabo esos mismos pasatiempos en Goloka,
que se encuentra por encimas.

La tnica diferencia entre Goloka y Gokula se concibe en funcién de su
posicién superior e inferior. En todos los demds aspectos son uno. Todo
cuanto existe en Goloka-dhima, en el reino espiritual, estd igualmente
presente con todo su esplendor en Gokula, el lugar de los pasatiempos de Sri
Krsna en la Tierra.

Stila Jiva Gosvami lo confirma en el Sat-sandarbha: Goloka y Gokula no
son diferentes, pero, por la influencia de la inconcebible potencia de Sti Krsna,

acintya-sakti, Goloka estd situado en la regién més elevada del reino espiritual,
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mientras que el Gokula de Mathuri-mandala estd situado en el universo
material de la manifestacién de una cuarta parte.

El modo en que la morada trascendental de la manifestacién de tres cuartas
partes puede estar simultineamente presente en el mundo material inferior de
la manifestacién de una cuarta parte se encuentra més alld de la capacidad de
la inteligencia ordinaria del alma condicionada. Solo puede comprenderse
mediante la gracia de la acintya-sakti de Sri Krsna. Puesto que Gokula es una
morada trascendental, aunque se manifiesta dentro del universo compuesto
de cinco elementos materiales, no estd sujeta a ninguna limitacién impuesta
por el tiempo y el espacio mundanos. Permanece en un estado libre de
obstdculos como la realidad suprema de Vaikuntha (parama-vaikuntha-
tattva). Sin embargo, el alma condicionada, cuyos sentidos estin absortos en
la naturaleza material inerte, percibe el Gokula trascendental con ojos
materiales.

Una nube puede cubrir los ojos de un observador, pero no puede cubrir el
Sol. La persona situada bajo la sombra de esa nube ve, con su visién ordinaria,
que el Sol parece estar cubierto. Del mismo modo, el alma condicionada, cuyos
sentidos e inteligencia estin velados por defectos materiales, superpone
inevitablemente las cualidades de la naturaleza material a la morada
trascendental de Gokula. Solo aquel cuya conciencia se ha purificado
mediante el servicio devocional puede percibir Gokula tal como realmente es.

El conocimiento que produce un estado de autosatisfaccién (dtmaramata)
mediante la negacién de la superposicién material nunca puede percibir la
realidad de Vaikuntha situado por encima del Brahman impersonal de
existencia, conciencia y bienaventuranza eternas y difusas.

Por lo tanto, no existe posibilidad alguna de contemplar Goloka o Gokula
unicamente mediante el esfuerzo del j7Zana, pues quienes siguen el sendero del
conocimiento empirico dependen de su propia visién sutil en la busqueda de
la verdad y no procuran obtener la gracia de Krsna, quien posee una potencia
inconcebible. Por lo tanto, los esfuerzos por alcanzar Goloka-Vrndavana
mediante tal conocimiento espiritual centrado en el ser son infructuosos. Del
mismo modo, el esfuerzo del yoga, que pertenece al sendero de la accién
regulada, no capacita a la persona para recibir tal misericordia. En

consecuencia, estos senderos no pueden conducir a nadie mds alld de kazvalya,
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el estado de liberacién indiferenciada, para buscar los pasatiempos espirituales
que existen por encima de él.

Solo quienes se refugian en el servicio devocional puro (Suddha-bhakti)
reciben la gracia de Krsna, quien estd dotado de una potencia inconcebible.
Mediante la gracia de Krsna, se elimina el cautiverio de la naturaleza material
y surge la buena fortuna de contemplar Gokula. Dentro de esto, la perfeccién
mediante el servicio devocional (bhakti-siddhbi) es de dos clases: svaripa-
siddbi, la perfeccidn de la propia identidad espiritual eterna, y vastu-siddbi, la
perfeccién de alcanzar la verdadera realidad espiritual. En el momento de
svarnpa-siddhi, Goloka se contempla dentro de Gokula, y en el momento de
vastu-siddhbi, Gokula se contempla dentro de Goloka. Esta visién reciproca
constituye un profundo misterio. Alcanzar el amor puro (prema) es svaripa-
siddbi; posteriormente, cuando por la voluntad de Krsna son retiradas las
coberturas materiales densa y sutil del alma condicionada, tiene lugar vastu-
siddbi. En cualquier caso, hasta que se alcanza bbakti-siddhbi, Gokula parece

distinto de Goloka en el émbito de la comprensién conceptual.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Mayiapur y Vrndavana presentan hoy un aspecto muy distinto del Mayapur y
el Vrndavana de la época de Sri Caitanya Mahaprabhu y de los Seis Gosvamis.
Gran parte de la antigua sencillez rural de estos lugares ha dado paso a edificios
de gran altura y a un trifico incesante, lo que crea la impresién de que el velo
que oculta la verdadera naturaleza del dbama se ha vuelto mds denso.

Sin embargo, mds alld de estos cambios externos, ese velo puede parecer atin
mds espeso debido al estado interior con el que llegamos al dbama. El
peregrino moderno suele llegar con la mente y los sentidos abrumados por el
incesante ruido de la era digital y por innumerables distracciones y tentaciones
desconocidas para las generaciones anteriores.

Como sefiala Bhaktivinoda Thiakura en su comentario: «El alma
condicionada, cuyos sentidos e inteligencia estin velados por defectos
materiales, superpone inevitablemente las cualidades de la naturaleza material
ala morada trascendental de Gokula». Pero, por muy denso que pueda parecer

el velo moderno, el remedio sigue siendo el mismo: servicio devocional puro.
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karnikaram mahad-yantram sat-konam vajra-kilakam

sad-anga-sat-padi-sthanam prakytya purusena ca
premananda-mabananda-rasendvasthitam bi yat

Jyoti-ripena manund kama-bijena sangatam

tat-kiiijalkam tad-amsanam tat-patrani srivam api



Versos 3-4

3
karnikdram—el pericarpio, la parte central de ese loto de mil pétalos que
constituye el corazén de Vraja; mabad-yantram—un diagrama mistico grande
y Gnico; sat-konam—que posee seis dngulos; vajra-kilakam—que posee un
pivote semejante a un diamante; sad-ariga-sat-padi-sthanam—Ila sede del
mantra de seis miembros y seis partes; prakrtyi—por prakrti, que aqui
designa al propio Sri Krsna en Su aspecto de fundamento causal del mantra;
purusena ca—y por el purusa, que aqui designa a Sri Krsna como la deidad
regente del mantra; preméananda—de la bienaventuranza del amor espiritual
puro; mahananda—del jabilo trascendental supremo; rasena—por el rasa, el
sabor espiritual concentrado; avasthitam—impregnado y establecido; bz
yat—aquello que ciertamente; jyoti-ripena—en forma de refulgencia
autoluminosa; manunid—en forma de mantra; kama-bijena—rpor el kama-

bija; sangatam—dotado, acompafiado.

4
tat-kirijalkam—los filamentos de ese loto; tad-amsanam—de Sus porciones,
los compafieros intimos que poseen Su misma naturaleza; tat-patrani—los
pétalos de ese loto; Sriyam api—pertenecen a las consortes divinas de Sri
Krsna, encabezadas por S$tiRadha.

El pericarpio de ese loto trascendental, el corazén mis intimo de
Gokula, es un gran yantra mistico de seis puntas, cuyo pivote central
es semejante a un diamante y est4 situado en forma de semilla. En ese
reino de seis puntas estd establecida la sede del mantra de seis miembros
y seis partes, presidida por el propio $ri Krsna como prakyti y purusa.
La morada entera estd establecida en el rasa de preminanda y
mahinanda, y esti dotada del mantra autoluminoso junto con el
kama-bija. Los filamentos de ese loto son las moradas de los
compaiieros intimos de Krsna, quienes poseen amor supremo y son de
Su misma naturaleza. Los pétalos del loto pertenecen a las consortes
divinas encabezadas por Sri Radha.
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Brahma-sarmhita

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

En estos dos versos que comienzan con karnikdaram, Brahma describe la sede
principal del gran rey de los mantras, conocido como el glorioso mantra de
dieciocho silabas, al cual sirven todos los grupos de mantras.**

Mabhad-yantram significa que tinicamente su representacién se dibuja en
todas partes en forma de yantra con el propésito de adorarlo. Brahma describe
su naturaleza con las palabras satkonam vajra-kilakam. Satkonam significa
que posee seis dngulos. Vajra-kilakam significa que el pericarpio estd
adornado con un pivote semejante a un diamante en forma de semilla. Y
dentro del mantra, debe entenderse que el kilaka de cuatro silabas, indicado
por la silaba ca, posee la naturaleza del pivote.

A continuacién explica el propésito de la forma de seis dngulos: sad-ariga-
satpadi-sthanam prakrtya purusena ca. Esto significa que el yantra es la sede
del glorioso mantra de dieciocho silabas, que posee seis miembros. Prakrti se
refiere al propio Sri Krsna en la forma de la morada del mantra, pues El posee
la naturaleza de la causa. Asf se afirma al recordar al 757 y a los demds: «Krsna
es prakyti» .1 Y purusa también se refiere a El. El mismo existe como la deidad
regente de ese mantra. De este modo, ese yantra estd establecido y presidido
por ambos.

Krsna se entiende de cuatro maneras: como la causa del mantra, como el
conjunto de silabas que constituyen el mantra, como la deidad regente del
mantra 'y como la forma digna de adoracién.

Anteriormente fue descrito como el Sefior digno de adoracién en la

declaracién isvarah paramah krsnah. Més adelante serd descrito en forma de

' Jiva Gosvami se refiere al Gopala-mantra de la tradicién vaispava gaudiya:

klim krsnaya govindaya gopijana-vallabbaya svaba.

5 El Mantra-sastra es el corpus de textos sagrados, manuales y tratados que
sistematiza la ciencia y la prictica de los mantras. Define los componentes
necesarios para que un mantra sea efectivo: el vidente o sabio (7s7) que lo percibio,
la métrica (chandas), 1a deidad tutelar (devata), 1a semilla (bija), la energia (sakti)
y la llave o cierre (kilaka). En la declaracién asociada con este mantra, Krsna es
identificado como prakrtz, en el sentido de fundamento causal o fuente del
mantra, no de naturaleza material.
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silabas, comenzando con kdmah krsnaya. Como se afirma en el Hayasirsa
Pasicaratra: «jOh, brabmana!, los conocedores de la verdad declaran la
identidad de la deidad y el mantra como la relacién entre aquello que es
denotado y aquello que lo denotax.

Y en la Gopala-tiapani Upanisad se afirma:

«Asi como el Gnico aire, al entrar en el mundo, adopta formas
correspondientes a cada forma, del mismo modo Krsna, aunque es uno,
adviene en una forma quintuple mediante el sonido para el bienestar del
universos .

En algunos lugares, Durgi es descrita como la deidad regente, pues la
intencién es expresar la no diferencia entre la potencia y el poseedor de la
potencia. Asf se afirma en el Gauntamiya-kalpa:

«Se dice que Nirada es su 757, y se recuerda que su métrica es vi7it. Sri Krsna
es su deidad, y Durgi es su deidad regente. Quien es Krsna es ciertamente
Durga, y quien es Durgi es ciertamente Krsna. Quien percibe una diferencia
entre ambos nunca se libera de la existencia material>».

Asi pues, el propio Sri Krsna, en la forma de Su potencia intrinseca, recibe
allf el nombre de Durga. Por lo tanto, no debe entenderse que esta Durga sea
una manifestacién de Maya. Y la explicacién etimoldgica es la siguiente: «Ella
solo puede ser conocida y comprendida mediante un gran esfuerzo, una
adoracién dificil y mucho empefio».

Asimismo, en el Sri Nirada Pasicaritra, en el didlogo entre Sruti y Vidya,

se afirma:

Solo Ella, la amada suprema, lo conoce. Ella misma es Durga, pues
posee Sumisma naturaleza. Ella es la potencia trascendental supremay
posee la naturaleza misma de Maha-Visnu (mahd-vispu-svaripini).
Solo mediante el conocimiento de Ella se alcanza al Supremo Sefior de
seflores en apenas un instante, y no de otro modo. Solo Ella, cuya
naturaleza es la totalidad del amor divino, es Gokulesvari, la ama de
Gokula. Por medio de Ella se conoce fécilmente al Sefior original, el
Senor de todos. Bhakti, 1a riqueza de la adoracién, adora al amado. Ella
solo puede ser conocida con extrema dificultad; por ello recibe el
nombre de prakrti del Sefior. Las personas santas la describen como

Durga, la amada del 7asa indivisible. La potencia de cobertura de este
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Sefior de todos es Mahamaya. Por medio de Ella queda confundido el
mundo entero, cuyos habitantes se identifican con sus cuerpos

materiales.
De manera similar, en el Sammobana Tantra, Durga dice:

yan namnd namni durgabam gunair gunavati by abham

yad-vaibbavan mabalaksmi radba nitya paradvaya

«Por Su nombre soy conocida como Durgi, y por Sus cualidades poseo todas
las cualidades. Por Su esplendor existo como Mahilaksmi y como Radha, la
realidad eterna, suprema y no dual».

Ademis, los rasas premananda y mahananda mencionados en el verso de
Brahma poseen la naturaleza de prema y difieren segin sus grados de
maduracidn.

Jyotiripena significa «mediante una refulgencia autoluminosa», y
manund significa «en forma de mantra». Aunque el kdma-bija esté incluido
en el mantra raiz, se menciona por separado porque en ciertos contextos se lo
considera de manera independiente.

Tras haber descrito asf aquella morada, Brahmi describe ahora sus
elementos circundantes mediante el medio verso (4):

tat-kinijalkam tad-amsanam tat-patrani sriyam api
Los filamentos (ki7ijalkih) de aquella morada semejante al pericarpio son
hileras de cumbres elevadas que forman murallas circundantes. Estas
pertenecen a Sus porciones; son las moradas de aquellos compaiieros intimos
que poseen amor supremo y tienen Su misma naturaleza. El propio uso del
nombre Gokula ya haindicado la semejanza de naturaleza que existe entre ellos
y EL

Asi, el propio Sti Badarayani dice: «Tras matar al demonio Kakudmi y ser
alabado por los Suyos, Krsna entré en el asentamiento de los pastores de vacas
junto con Balarima, deleitando los ojos de las gopis».

Por lo tanto, los pétalos de aquel loto son las moradas, en forma de
bosquecillos, que pertenecen a las amadas de Sri Krsna, es decir, Sri Radhi y
las demds gopis. Su identidad como gopis estd indicada por el propio mantra

mediante sus nombres. Su identidad como Ridhia y las demds queda
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establecida por declaraciones como la siguiente del Byhad-gautamiya: «Se
dice que Radhika, la diosa suprema, esti completamente impregnada de
Krsna. Ella personifica a todas las Laksmis, toda la belleza y el poder supremo
de fascinacién». Y por este fragmento del Matsya Purina: «Radha en el
bosque de Vrndavana...». Y por este otro del Rk-parisista: «Por Radha,
Madhava resplandece; y por Madhava, Radhika...».

En las uniones donde se encuentran las puntas elevadas de los pétalos, debe
entenderse que existen senderos, y mds alld de esas uniones se encuentran los
asentamientos de los pastores de vacas. Puesto que el loto entero es Gokula y
esos asentamientos estdn incluidos dentro de Gokula, también ellos poseen la
misma naturaleza.

Otro texto afirma:

sabasraram padmam dala-tatisu devibbir abbitab

paritam go-sarighair api nikhila-kisijalka-militaib
kavate yasydsti svayam akbila-saktya prakatita-
prabbavab sri-parama-purusas tam kila bhaje

«Adoro a aquella Persona Suprema cuyo loto de mil pétalos estd rodeado por
todas partes de diosas situadas sobre sus hileras de pétalos, asf como de grupos
de gopas reunidos entre todos los filamentos. Dentro de su puerta interior, la
gloria de aquella Persona Suprema se manifiesta directamente mediante todas
las potencias».

Aqui resulta mds apropiada la lectura go-sarghaib («con grupos de gopas»).
La palabra gosankhyah significa «pastores de vacas», como se afirma en el
diccionario de sindnimos dmarakosa: gopa gopala-gosarikhya-godhug-abhira-
vallavah. «Gopd, gopdla, gosarkhya, godbuga, abhira y wvallava son
sindnimos».

Kavate significa «dentro de la puerta», en la region central del pericarpio.
El significado es que la Persona Suprema, Sti Krsna, manifiesta alli Su gloria

mediante todas Sus potencias.
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ANOTACIONES 1

Bhakti Gauravani Gosvami

La Verdad Absoluta se entiende constituida por dos aspectos inseparables:
Saktimdan, el poseedor de las potencias, y saktz, la potencia misma. Asf como el
fuego no puede separarse del calor ni el Sol de su luz, el Sefior Supremo no
puede separarse de Su energfa. Puesto que Su energia procede enteramente de
Su propio ser y existe como Su potencia inherente, se considera que no es
diferente de EL

La filosofia vaisnava distingue dos expresiones principales de la potencia
del Sefior. La primera es Mahamayi, la potencia material externa, que gobierna
el mundo de la materia y mantiene al alma condicionada atada al ciclo del
nacimiento y la muerte. La segunda es Yogamiyi, la potencia espiritual
interna, que gobierna los pasatiempos trascendentales del Sefior y solo es
accesible para quienes han recibido la gracia de Krsna. Ambas nunca deben
confundirse: Mahiamaya ata, mientras que Yogamaya libera y sirve.

Aqui el nombre Durga aparece en ambos contextos. En el uso popular y
escritural conocido por la mayorfa de los lectores, Durga estd asociada con
Mahimayi, la potencia que gobierna la creacién, el mantenimiento y la
disolucién materiales. En este aspecto, Ella ejecuta la voluntad del Sefior
Supremo dentro del universo material, actuando en Su nombre como la
energfa divina descrita en la Bbagavad-gita (7.14): daivi by esd guna-mayi
mama mayd duratyayi. «Esta energfa divina Mia, compuesta por las tres
modalidades de la naturaleza, es muy dificil de superar».

Sin embargo, como explica aqui Jiva Gosvami, el nombre Durga posee un
significado esotérico més profundo en el contexto de estos versos. Aqui
funciona como una designacién de la potencia interna suprema del Sefior, la
bladini-sakti, la potencia de la bienaventuranza divina, cuya expresién
personal mds plena es Sti Radha. Ella recibe también el nombre de Durga, que
significa «aquella a quien solo se alcanza con gran dificultad», porque el
misterio de Su amor divino puro estd completamente fuera del alcance de
personas cuya conciencia estd condicionada por la materia. Estanoesla Durga
que gobierna la materia, sino la potencia trascendental suprema que gobierna

los pasatiempos amorosos mds intimos del Sefior.
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Como fuente original de todas las energfas y expansiones espirituales, Ella
es completamente una en esencia con el propio Sefior Supremo; al mismo
tiempo, es eternamente distinta para hacer posible el intercambio amoroso

(vasa), aunque absolutamente no diferente de El en esencia y realidad (zaztva).

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

Verso 3
La parte central de aquel loto espiritual es el pericarpio, la morada de
Krsna. Es un diagrama mistico particular, compuesto por un hexigono
y presidido por prakrti y purusa. En el centro se encuentra el pivote en
forma de krspa-tattva, dotado de potencia espiritual y resplandeciente
como un diamante. El gran mantra de dieciocho silabas se manifiesta
alli como la sede de la disposicion séxtuple de seis partes, situado en seis

divisiones y seis miembros.

Los pasatiempos de Krsna son de dos clases: manifestados y no
manifestados. Los pasatiempos de Vrndavana visibles a los ojos de las personas
corrientes son los pasatiempos manifestados, mientras que aquellos que no
pueden percibirse con ojos materiales son los no manifestados. En Goloka, los
pasatiempos no manifestados estdn siempre manifiestos, mientras que en
Gokula se vuelven visibles a los ojos materiales cuando Krsna asi lo desea.

En el Kysna-sandarbba, Sti Jiva ha dicho: «Los pasatiempos manifiestos
son la manifestacién que surge de los pasatiempos no manifestados». En otras
palabras, la manifestacién de los pasatiempos no manifestados constituye los
pasatiempos manifiestos. También ha dicho en el Krsna-sandarbba: «Goloka
es una manifestacién especial de Sti Vrndavana. Aquella manifestacién que se
presenta como la esfera que acoge los pasatiempos manifiestos en el mundo
material debe entenderse propiamente como Golokax. Esto significa que el
intervalo situado mds alli de los pasatiempos manifiestos en el mundo
material, en el cual los pasatiempos se presentan de manera no manifestada,
constituye los pasatiempos de Goloka. Por lo tanto, la declaracién de Sri Ripa

en el Bhdgavatamrta resuelve esta cuestion: «Aquello que se conoce con el
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nombre de Goloka es la gloria de Gokula, y su grandeza reside en la
magnificencia de esa misma identidad>. El significado es que la gloria de la
naturaleza idéntica del propio Gokula constituye el incremento de su
magnificencia. Por lo tanto, Goloka es meramente la opulencia de Gokula.
Aunque todos los pasatiempos de Sri Krsna estin no manifestados en Gokula,
se manifiestan eternamente en Goloka-dhima. En relacién con las almas
condicionadas, la manifestacién en Goloka de aquellos pasatiempos no
manifestados, siendo Goloka la expansién opulenta de Gokula, es de dos
clases: una consiste en la adoracién mediante mantra, y la otra, en el disfrute
espontdneo.

Sti Jiva ha dicho que una de estas clases est4 fijada en un lugar determinado
y consiste en meditar en un mantra particular. La meditacién en el mantra
permanece fijada en el lugar apropiado para un pasatiempo especifico; aquella
manifestacién de Goloka percibida durante la meditacién es el pasatiempo
que consiste en la adoracién mediante mantra.

El pasatiempo que se extiende por numerosos lugares mediante diversos
movimientos ladicos es multiple y espontineo; por ello recibe el nombre de
svarasiki. Ambos significados estin presentes en este verso.

Uno de los significados es que, dentro del /ila-mantra de dieciocho silabas,
las palabras del mantra se disponen en diversas posiciones, revelando asf un
pasatiempo especifico de Krsna. Por ejemplo: klim krsnaya govindiya
gopijana-vallabbiya svaba. Este mantra recibe el nombre de mantra séxtuple

de seis partes:

(1) krsnaya

(2) govindaya

(3) gopijana

(4) vallabbaya

(5) sva

(6) ba
Cuando estos seis miembros y seis divisiones se disponen sucesivamente, se
manifiesta la estructura del mantra. El gran diagrama mistico hexagonal es de
esta naturaleza, con la semilla, el kama-bija «klim >, situada en su interior
como pivote del diagrama.

Al dibujar tal diagrama y contemplar continuamente la verdad espiritual,
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surge la comprensién del zartva, la verdad o realidad, al igual que la Luna
creciente se hace visible de manera gradual.

En el Gautamiya-tantra se da la siguiente instruccién: «Mediante la
palabra sv4 se indica al conocedor del campo, y mediante b4, la naturaleza
espiritual supremas .

Segtin la opinién del Sri Hari-bbakti-vilisa: «De la palabra govindaya se
entienden las vacas surabbi y la comunidad de los pastores de vacas. De la
palabra gopijana se entienden las catorce ramas del conocimiento. De la
palabra vallabba...», y asi sucesivamente.

Mediante significados de esta clase surge la comprensién del pasatiempo
situado en un tnico lugar y consistente en la adoracién mediante mantra. Este
es el sentido de la adoracién mediante mantra.

El sentido general es el siguiente: Quien posea un intenso deseo de entrar
en los pasatiempos espirituales de Krsna debe establecer el servicio a Krsna
conforme a su propia identidad espiritual, junto con la reflexién sobre el
conocimiento de la relacién generado por el 7454 devocional.

La relacién se establece mediante la comprensién de los siguientes aspectos:
(1) la naturaleza de Krsna; (2) la naturaleza de los pasatiempos y disfrutes
espirituales de Krsna en Vraja; (3) la naturaleza de Sus compafieras, las gopis;
(4) la naturaleza de entregarse a Krsna con el sentimiento de seguir a aquellas
amadas gopis; (5) la naturaleza consciente del alma pura; y (6) la propia
naturaleza espiritual, la disposicién para servir a Krsna.

Cuando despierta la comprensién de estos aspectos, se establece la relacién.
De este modo, mediante una préctica constante caracterizada por la entrega
completa del propio ser, se llega a comprender a $ri Krsna como el refugio
supremo en forma de purusa, y al propio «yo», en forma de prakyti, como
sirvienta de Sri Radha.

La bienaventuranza de servir Gnicamente a la Suprema Personalidad de
Dios constituye el verdadero 7asa. Este es el significado.

En la etapa de la préctica, se accede a los pasatiempos de Goloka y Gokula
mediante la meditacién y la adoracién mediante mantra; en el estado de
perfeccién, surge el disfrute irrestricto de esos pasatiempos. Esta es la
condicién de Goloka o Gokula, y se manifestard gradualmente.

El significado de las palabras jyoti-riapena manund es el siguiente: A medida
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que se manifiesta el significado espiritual del mantra, se une a él el krsna-
prema puro en forma de deseo trascendental y se contintia prestando servicio.
De este modo, la persona queda establecida en el 7asa de premdananda y

mahdananda. Tales pasatiempos eternos resplandecen eternamente en Goloka.

Verso 4

El pericarpio de aquella morada eterna llamada Gokula es el territorio
de seis puntas donde reside Krsna. Sus kiijalkas, es decir, sus
filamentos o pétalos, son las moradas de los gopas, quienes son
expansiones del propio ser de Krsna y devotos puros poseedores de
amor supremo, pues tienen la misma naturaleza que Krsna.
Resplandecen como una muralla circundante. Los pétalos desplegados
de aquel loto son los bosquecillos especiales pertenecientes a Sri

Radhika y a las demds consortes amadas del Sefior.

El Gokula espiritual tiene forma de loto. Su pericarpio central posee una forma
de seis puntas. En su interior, la esencia del mantra de dieciocho silabas, es
decir, la verdad de Sri Radha-Krsna (ridhd-krsna-tattva), estd situada en el
centro y, de acuerdo con ella, se encuentran presentes las expansiones
corporales personales (kdya-vyiha) manifestadas a partir de Su potencia
intrinseca. La semilla (bija) es radha-kysna.

La Gopala-tapani Upanisad afirma:

tasmdd omkara-sambhbiito gopalo visva-sambbavah

klim omkarasya caikatvam pathyate brabma-vadibhih

«Por lo tanto, Gopila, la fuente del universo, se manifiesta a partir de omikara.

Los conocedores de Brahman declaran que klim y omkdara son uno».
Onitkara designa tanto la potencia como a Gopila, el poseedor de la

potencia. Puesto que la palabra k/im designa ese mismo omikara, el kama-bija,

la silaba semilla k/in2, denota el tattva de Radha y Krsna.
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ANOTACIONES 2

Bhakti Gauravani Gosvami

El vajra-kilaka, el pivote semejante a un diamante situado en el centro del
yantra de seis puntas, no debe entenderse meramente como una forma
geométrica. Jiva Gosvami lo describe como un pivote semejante a un diamante
situado en el pericarpio del loto, mientras que Bhaktivinoda Thakura explica
ademds que estd establecido allf en forma de kspa-tattva, dotado de potencia
espiritual. Asi pues, el pivote central simboliza al propio Sri Krsna, la realidad
suprema sobre la cual descansa toda la estructura de Gokula.

Seguin la comprension vaisnava, el simbolo, el mantra, el principio divino
(krsna-tattva)y Krsna, la Persona Suprema, no son espiritualmente diferentes,
aunque se entienden por separado conforme a sus respectivos modos de
manifestacién.

Por esta razén, en la ilustracién de estos versos se representa a Krsna de pie
sobre el centro del yantra, semejante a un diamante, expresando visualmente

Su posicién como centro espiritual inmutable de toda la existencia.
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catur-asram tat-paritab svetadvipakhyam adbbutam

catur-asvam catur-mirtes catur-dbama catus-krtam

caturbhib purusarthais ca caturbbir betubbir vrtam

Sitlair dasabhir anaddbam drdbadbo dig-vidiksv api
astabbir nidhibbir justam astabbib siddhibbis tatha

manu-ripais ca dasabbir dik-palaib parito vrtam

Syamair gaurais ca raktais ca suklais ca parsadarsabbaih
Sobbitam saktibbis tabbir adbbutabbib samantatah

catur-asram—de cuatro lados, cuadrado; tat-paritah—alrededor de aquel;
svetadvipa-dkhyam—conocido con el nombre de Svetadvipa; adbbutam—
maravilloso, asombroso; catur-asram—de cuatro lados, cuadrado; catub-
miirtehb—de las cuatro manifestaciones del catur-vyiba, es decir, Visudeva,
Sankarsana, Pradyumna y Aniruddha; catub-dbima—Ilas cuatro moradas;
catus-krtam—dividido en cuatro partes; caturbbhib—por cuatro; purusa-
arthaih—metas de la vida humana, es decir, dbarma, artha, kama y moksa;
ca—y; caturbbih—por cuatro; hetubhih—causas o medios para alcanzarlas,
identificados en los comentarios con los cuatro Vedas; vrtam—rodeado;
Sitlath—por tridentes; dasabbibh—diez; anaddbham—cenido, encerrado;
#rdbva-adhah—arriba y abajo; dik-vidiksu—en las direcciones cardinales e
intermedias; api—también; astabbib—por ocho; nidhibhih—tesoros, es
decir, mahapadma, padma, sarikba, makara, kacchapa, mukunda, kunda y
nila; justam—dotado de; astabhih—por ocho; siddhibhih—perfecciones
misticas, es decir, anima, laghima, prapti, prakamya, mahimd, isitva, vasitva
y kamdvasiyitd; tathi—asimismo; manu-ripaih—en forma de mantras;
ca—y; dasabbib—por diez; dik-palaih—guardianes de las direcciones;
paritab—por todos lados; vytam—rodeado; syamaih—por aquellos de tez
azul oscuro; gaunraih—por aquellos de tez dorada; ca—y; raktaib—por
aquellos de tez roja; ca—y; suklaib—por aquellos de tez blanca; ca—y;
parsada-rsabbaihb—por los mds eminentes companeros; sobbitam—
adornado, embellecido; saktibhih—por potencias; tabhib—por aquellas;
adbbutiabhih—maravillosas; samantatah—rpor todos lados.
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Comentarios

Rodeando Gokula por todos lados se encuentra una maravillosa regién
cuadrangular conocida con el nombre de Svetadvipa. Esti dividida en
cuatro partes que constituyen las cuatro moradas de las cuatro
manifestaciones del catur-vyiha.

Aquel reino cuddruple estd rodeado por las cuatro metas de la vida
humana y por sus cuatro causas. Estd encerrado por diez tridentes
situados arriba, abajo y en las direcciones cardinales e intermedias.
Estd dotado de ocho tesoros y rodeado por todos lados por los diez
guardianes de las direcciones en las formas de sus respectivos mantras.
Estd adornado por todas partes por los mis eminentes compaiieros,
cuyas tez son azul oscuro, dorada, roja y blanca, y por aquellas

maravillosas potencias divinas.

DIG-DARSINI-TIKA
de Jiva Gosvami

Ahora Brahmai describe las regiones que rodean Gokula.

Fuera de la regién central de Gokula, por todos lados, se encuentra una
regién cuadrada conocida como Svetadvipa. El nombre Svetadvipa también
puede designar al propio Gokula. Sin embargo, puesto que Gokula contiene
distintas regiones interiores, esta regién particular se conoce por separado con
el nombre establecido de Svetadvipa. No obstante, dentro de este reino
cuadrangular debe entenderse que la regidn circular interior recibe el nombre

de Vrndavana. Asi lo afirma el Svayambbuva-dgama:

dhyayettatra visuddbatma idam sarvam kramenaiva

tan madhye vrndavanam kusumitam nand-vrksair vibarngamaib samsmaret

«Alli, el alma purificada debe meditar en todo esto siguiendo el orden debido.
Dentro de él, debe recordar Vrndavana, floreciente y lleno de numerosos
drboles y aves».
En el Brhad-vamana Purina,los Vedas personificados dirigen esta oracion
ala Suprema Personalidad de Dios:
ananda-ripam iti yad vidanti hi pura vidah
tad ripam darsayasmakam yadi deyo varo hi nah
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«{Oh, Sefor!, si deseas concedernos una bendicién, muéstranos aquella
forma que los sabios de antafio conocen como la bienaventuranza
personificada».

Al ofr esto, Krsna revelé Gokula, que estd mds alld de la naturaleza material,
compuesto Unicamente de la bienaventuranza de la experiencia espiritual
directa, imperecedero y situado mds alld de toda limitacién material. Dentro
de él se encuentra el bosque llamado Vrndavana, lleno de drboles que satisfacen
todos los deseos.

Aquel reino cuadrangular estd dividido en cuatro secciones, las cuatro
moradas de las cuatro manifestaciones del catur-vyiha, es decir, Sri Visudeva
y las demds. Puesto que llevan a cabo pasatiempos divinos, debe entenderse
que residen por encima de aquella regién en vehiculos aéreos divinos.

La expresion hetubhib se refiere a los medios para alcanzar las cuatro metas
respectivas de la vida humana. Los diez guardianes de las direcciones,
encabezados por Indra, rodean aquel reino en las formas de sus respectivos
mantras. Los cuatro Vedas, comenzando por el Sama Veda, también estin
indicados por estas formas de mantra.

Este reino llamado Goloka queda establecido en el Srz’mad—Bhdgav&ztam.

Estd adornado por todas partes por maravillosas potencias encabezadas por
Vimala y por los mds eminentes compaiieros, cuyas tez corporales son azul
oscuro, dorada, roja y blanca.

Asi se describe la naturaleza de aquel reino en el grimad—Bhdgavatﬂm
(10.28.10-17):

nandastv atindriyam dystva loka-pala-mahodayam

krsne ca sanatibhyo vismito ‘bravit

te cautsukya-dhiyo rajan matva gopas tam isvaram

api nah sva-gatim sicksmam upadbdsyad adbisvarab

iti svanam sa bhagavan vijiayiakbila-drk svayam

sankalpa-siddbaye tesam krpayaitad acintayat

Jjano vai loka etasminn avidya-kama-karmabhib

uccdvacdsu gatisu na veda svam gatim bhraman

1ti saficintya bhagavan maba-karuniko harib

darsayam dsa lokam svam gopanam tamasah param
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satyam jiianam anantam yad brabma jyotih sandtanam

yad dbi pasyanti munayo gunapaye samabitah

te tu brabma-hradam nitd magnab krsnena coddbytab

dadysur brabmano lokam yatrakriro ‘dhbyagat puri

nandddayas tu tam dystvd paraméananda-nivrtah

krsnam ca tatra cchandobbib stiyamananm su-vismitih

Nanda Mahirija, al ver la extraordinaria opulencia de los guardianes
de los mundos y la reverencia que mostraban hacia Krsna, hablé
asombrado a sus parientes.

iOh, rey Pariksit!, los pastores de vacas, llenos de anhelo y
comprendiendo que Krsna era el Sefior Supremo, pensaron: «¢Nos
revelard nuestro destino sutil?».

Conociendo el corazén de Sus devotos, Bhagavin, quien todo lo ve,
considerd misericordiosamente cdmo satisfacer su deseo. Pensé:

«Las entidades vivientes de este mundo vagan por destinos superiores
e inferiores debido a la ignorancia, el deseo material y el karma, y por
ello desconocen su verdadero destino.

Reflexionando de este modo, el Sefior todopoderoso y supremamente
compasivo reveld a los pastores de vacas Su reino, situado mds alld de la
oscuridad material.

Aquella refulgencia espiritual eterna es verdad, conocimiento e
infinitud, y es contemplada por los sabios absortos en meditacién
cuando las modalidades de la naturaleza material dejan de influir en su
conciencia.

Krsna condujo a los pastores de vacas hasta Brahma-hrada, el lago del
Brahman. Tras ser sumergidos alli y elevados nuevamente por El,
contemplaron el mundo espiritual que Akrara habfa visto
anteriormente en aquel lugar.

Al contemplar aquel reino, Nanda y los demis se llenaron de
bienaventuranza suprema y vieron allf a Krsna siendo alabado por los
Vedas.

El término sva-gatim significa «su destino eterno», es decir, su morada

espiritual. La palabra siksmam significa «sutil» o «dificil de comprender>».
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La palabra jana se refiere aqui especificamente a los habitantes de Vraja como
devotos intimos de Krsna. Asf lo indica la declaracién de El cuando levantaba
la colina Govardhana (10.25.18):

tasman mac-charanam gostham man-natham mat-parigrabam

gopaye svatma-yogena so yam me vrata ahitah

«Por lo tanto, protegeré personalmente a esta comunidad de pastores de vacas
que se ha refugiado en Mi, cuyo Sefior soy Yo y que me pertenece. Este es Mi
voto solemne>.

El significado es que, aunque los habitantes de Vraja advienen en este
mundo material entre diversas condiciones corporales, debido a que su
verdadera naturaleza estd oculta por los pasatiempos de Krsna semejantes a los
humanos, ellos mismos no perciben plenamente su identidad espiritual
eterna.

Asi se afirma en el Syimad-Bhagavatam (10.11.58):

iti nandadayo gopah krsna-rama-katham muda
kurvanto ramamanas ca navidan bhava-vedanam

«Nanda y los demds pastores de vacas pasaban alegremente el tiempo
escuchando y relatando narraciones acerca de Krsna y Balarama, y de ese modo
permanecian ajenos a los sufrimientos de la existencia material>».

Puesto que laignorancia, el deseo y el karma no ejercen ningtin poder sobre
ellos, Krsna revel6 a cada uno de ellos Goloka, el reino eterno de los pastores
de vacas. Como aquel reino se manifiesta mediante Su potencia interna, estd
més alli de la naturaleza material y, por consiguiente, se compone
intrinsecamente de eternidad, conciencia y bienaventuranza.

Ahora se explica cémo los habitantes de Vraja pudieron contemplar aquel
reino supremo mientras aiin se encontraban fisicamente en Vrndavana.

Krsna los condujo hasta el estanque Brahma-hrada, también conocido
como Akriira-tirtha. Después de sumergirlos allf y sacarlos nuevamente, los
devolvié al lugar donde se encontraban anteriormente, tras lo cual
contemplaron Goloka, la morada suprema del Brahman Supremo.

La frase mirdhabhib satya-lokas tu brabhma-lokah sanatanah se cita del
Segundo Canto (2.5.39) para establecer que Brahmaloka no se refiere aqui al

Satyaloka material, sino al reino espiritual y eterno de Vaikuntha.
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La frase svam gatim indica su destino personal, y la expresién gopandam
svam lokam establece que Goloka pertenece especificamente a los devotos
pastores. Al mencionar explicitamente al propio Krsna en aquel reino, el texto
excluye cualquier interpretacién segin la cual se trate meramente de otro
planeta Vaikuntha y establece firmemente que el reino revelado aqui es
especificamente Sri Goloka.

Por ello, en el Harivamisa, Indra declara:

svargad ardbvam brabma-loko brabmarsi-gana-sevitah
tatra Soma-gatis caiva jyotisam ca mahbatmandm
tasyopari gavam lokah sadbyas tam palayanti hi

sa bi sarva-gatah kysno mahakasa-gato mahan

«Por encima de Svarga se encuentra Brahmaloka, servido por las multitudes
de grandes sabios. Alli se encuentra el destino de Soma y de los grandes seres
luminosos. Por encima de €l estd el mundo de las vacas, protegido por los
Sadhyas. Allf reside Krsna, omnipresente y supremamente grande, dentro del
cielo espiritual supremo».

Por lo tanto, no puede aceptarse ninguna interpretacion segtin la cual este
Goloka sea meramente una regién celestial material. La descripcién no puede
referirse a un mundo celestial ordinario, pues la Luna y las estrellas no se
desplazan por encima de Dhruvaloka, ni podrian los Sadhyas gobernar un
reino superior al propio cielo. Ademds, las palabras sarva-gatah
(omnipresente) solo pueden aplicarse propiamente a la Suprema Personalidad
de Dios y a Su morada trascendental, pues ambos poseen una potencia
inconcebible.

Por consiguiente, este Goloka debe ser enteramente distinto de cualquier
Goloka material o césmico. En la seccién Moksa-dbarma del Mababharata,

Krsna declara:

evam babu-vidhai ripais caramiba vasundbarim

brabma-lokam ca kaunteya golokan: ca sanatanam

«jOh, hijo de Kunti!, en numerosas formas recorro la Tierra, asi como
Brahmaloka y el Goloka eterno».
Aqui la palabra brabma-lokam se refiere al reino eterno de Vaikuntha,

situado mds alld de la creacién material. Los Vedas personificados, Narada,

43



Verso 5

Garuda, Visvaksena y otros compafieros eternos residen alli.

Por encima incluso de aquel Brahmaloka se encuentra Sri Goloka.

Los Sadhyas que protegen Goloka son compafieros eternos de Bhagavan
que desempefian la funcién de guardianes de las direcciones o, segin otra
interpretacién, son devotos excelsos, como los gopas y las gopis, que ayudan a
las almas cualificadas a alcanzar aquella perfeccién suprema.

Asf pues, Sri Goloka, aunque es el mis elevado de todos los reinos, lo
penetra todo mediante su inconcebible potencia espiritual, del mismo modo
que el propio Sri Narayana lo penetra todo.

Incluso las almas que alcanzan gradualmente la liberacién pueden llegar a
percibir aquel reino, del mismo modo que Brahma contemplé en una ocasién
Vaikuntha, segin se describe en el Segundo Canto. Sin embargo, los
habitantes de Vraja lo contemplan directamente incluso mientras se
encuentran aqui, dentro de los pasatiempos terrenales de Krsna.

Por ello, las Escrituras describen allf a la Suprema Personalidad de Dios
como mahantam vibbum dtmanam, «el grande y omnipresente Ser
Supremo».

Las palabras tapo-mayi gatib significan que este destino no es ordinario,
sino que estd compuesto de ilimitada majestad y soberania divinas. Aqui,
tapah significa soberanfa ininterrumpida, no austeridad en el sentido
ordinario.

Asf pues, Goloka solo puede ser alcanzado por personas cuya mente estd
completamente absorta en Sri Krsna mediante el amor y la devocién puros.

Otro pasaje védico glorifica aquella morada suprema de la siguiente manera:

td vam vastiny usmasi gomadhyai yatra gavo bhiri-Syigd aydsah

atraha tad urugayasya kysnab paramam padam avabbati bhiiri

«Anhelamos alcanzar vuestras moradas, joh Krsna y Balarama!, donde moran
las vacas de magnificos cuernos. Allf brilla en todo su esplendor la suprema
morada de Krsna, cuya gloria es ilimitada.»

De este modo, los Vedas proclaman la existencia del reino supremo

conocido como Sri Goloka.
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
de Bhaktivinoda Thakura

Verso 5

(Ahora se describe la regién que rodea aquel Gokula).

Alrededor de Gokula, por sus cuatro lados, se encuentra una
maravillosa regién cuadrangular llamada Svetadvipa. Svetadvipa est4
dividida en cuatro secciones, cada una de las cuales es la morada de una
de las cuatro manifestaciones: Visudeva, Sankarsana, Pradyumna y
Aniruddha.

Aquel reino cuddruple estd rodeado por las cuatro metas de la vida
humana—dbarma, artha, kima y moksa—y por los cuatro Vedas—
Rg, Sama, Yajur y Atharva—que, en sus formas de mantra, sirven
como los respectivos medios para alcanzar esas metas.

Diez tridentes estin fijados en las ocho direcciones, asi como arriba y
abajo. El reino esti adornado con los ocho tesoros—mahipadma,
padma, sankba, makara, kacchapa, mukunda, kunda y nila—y con
las ocho perfecciones misticas.

Los diez guardianes de las direcciones estin presentes en las diez
direcciones bajo las formas de sus respectivos mantras. Los compaiieros
de tez azul oscuro, dorada, roja y blanca resplandecen por todos lados

junto con las maravillosas potencias encabezadas por Vimala.'¢

' La version bengali del Verso S de Bhaktivinoda Thakura incluye informacién
que estd implicita, pero no expresada de manera explicita, en el verso sinscrito
original, como los nombres de las cuatro formas, las cuatro metas de la vida y los
nombres de las ocho joyas. Srila Prabhupida emplea esta técnica en muchas de sus
traducciones de versos del Srimad-Bhi gavatam y el Sri Caitanya-caritamyta, con
el propdsito de hacer accesibles textos cripticos a un publico que no estd
familiarizado con el sdnscrito ni con los aspectos complejos de la filosofia
vaisnava.

Por otra parte, la versién de Bhaktivinoda Thakura también omite algo que estd
presente en el verso sinscrito original, concretamente las ocho perfecciones
misticas. Sin embargo, los szddbis no se pierden, pues reaparecen en su comentario.
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Gokula es principalmente la sede de prema-bbakti, el servicio devocional
amoroso. Por lo tanto, Yamuni, Govardhana, Sri-kunda (Radhi-kunda) y
todos los demds elementos situados dentro del Vraja-mandala terrenal estin
presentes en él. Todas las opulencias de Vaikuntha también se perciben allf,
extendiéndose en todas direcciones, y los cuatro miembros del catur-vynha
estdn presentes en sus respectivos lugares. A partir de aquellas expansiones del
catur-vynha, el reino Vaikuntha del cielo espiritual se manifiesta y expande. El
moksa de Vaikunthay el dbarma, el artha y el kama que se encuentran en los
diversos mundos existen alli, en Gokula, en forma de semillas originales. Los
Vedas personificados también se encuentran allf, dedicados a cantar las glorias
del Sefior de Gokula.

Quienes intentan alcanzar Goloka mediante su capacidad mental, sin la

misericordia de Krsna, son detenidos por los diez tridentes situados en las diez
direcciones. Quienes se aproximan por el sendero del yoga o el sendero del
j7idana son atravesados por aquellos diez tridentes, y su orgullo queda asi
vencido. En el reino del Brahman, el nzrvina se considera la meta deseable;
este mismo constituye la cobertura semejante a un tridente que rodea Goloka.
Siila significa «tridente», y las limitaciones producidas por las tres
modalidades de la naturaleza material y por el pasado, el presente y el futuro
constituyen este tridente.

Los astanga-yogis y los conocedores impersonalistas del Brahman que se
precipitan hacia Goloka son abatidos por los tridentes situados en las diez
direcciones y caen en el abismo de la desesperacién. Quienes se aproximan a
Goloka mediante un servicio devocional mezclado con reverencia quedan
cautivados por las ocho perfecciones misticas, como animd, y por los tesoros
de opulencia, como mabdpadma, y permanecen asi cautivados dentro del
Vaikuntha-tattva, que constituye la cobertura exterior de $ri Goloka. Aquellos
cuya inteligencia es atin mds débil quedan bajo el control de los diez guardianes
de las direcciones en forma de mantras y regresan nuevamente a los siete
mundos.

Asi pues, Goloka es dificil de conquistar y dificil de alcanzar.

Las manifestaciones divinas que propagan el dbarma de cada era
permanecen allf eternamente con el Gnico propésito de otorgar misericordia a

los devotos que llegan mediante la devocién amorosa pura. Estin rodeadas por
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comparieros cuyas tez corresponden a Sus respectivos colores. Svetadvipa,
dentro de Gokula, es Su morada. Por esta razén, Vyisadeva lo describié
diciendo: svetadvipa-niama, navadvipa-grima. «El nombre Svetadvipa se
refiere a la localidad de Navadvipa».'” Dentro de aquel Svetadvipa existe
eternamente el /7la complementario de Gokula, es decir, el navadvipa-lila.
Por lo tanto, Navadvipa-mandala, Vraja-mandala y Goloka son un tattva Ginica
e indivisible; solo debido a las infinitas variedades de sentimientos amorosos se
manifiestan como diferentes.

Existe ademds otra verdad confidencial en esta cuestién, que las grandes
almas dedicadas al servicio devocional amoroso supremo comprenden
directamente por la misericordia de Krsna: En el universo material existen
catorce mundos dispuestos en orden ascendente y descendente. Los
trabajadores fruitivos apegados al disfrute y a la vida familiar se desplazan
dentro de los tres mundos conocidos como Bhah, Bhuvah y Svah. Los grandes
célibes, ascetas y personas pacificas dedicadas a la verdad alcanzan Maharloka,
Janaloka, Tapoloka y Satyaloka mediante el dbharma desprovisto de deseos y el
yoga. Por encima de ellos se encuentra el reino de Brahma, el de cuatro cabezas,
y por encima de este, el Vaikuntha de Ksirodakasayi Visnu.

Los sannydsi paramahamsas y los asuras muertos por Hari atraviesan el
Viraja, es decir, van mds all4 de los catorce mundos, y alcanzan el nirvana,
caracterizado por la desaparicién de la conciencia individual de sf mismos.

Los jiiana-bhaktas, suddha-bhaktas, prema-bhaktas, prema-para-bhaktas y
premdtura-bbaktas que aprecian la opulencia suprema de la Personalidad de
Dios alcanzan la residencia en Vaikuntha, el cielo espiritual que constituye la
morada trascendental de Narayana.

Solo los vrajanugata-bhaktas, los devotos que siguen el sentimiento de
Vraja y estdn consagrados a su dulzura suprema, alcanzan Goloka-dhama.

Segun las distinciones de 7zs4, las diferentes posiciones de los devotos en
Goloka son determinadas por la potencia inconcebible de Krsna. Los
seguidores puros de Vraja residen en Krsna-loka, y los seguidores puros de
Navadvipa residen en Gaura-loka. Aquellos devotos que estdn establecidos en

la unidad de Vraja y Navadvipa alcanzan simultineamente la felicidad del

7 Esta declaracién aparece en diversos Purinas y Upanisads, entre ellos la
Svetisvatara Upanisad y el Padma Purina.
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servicio en Krsna-loka y Gaura-loka.' Por lo tanto, en el Sr7 Gopala-campii,
Sri Jiva ha dicho:

yasya kbalu lokasya go-lokas tatha go-gopavasa-ripasya
Svetadvipataya cananya-sprstab parama-suddbata-samudbuddba-svarapasya
tddrfa-jﬁdnamaya-katzpayamdtm—pmmeya—pdtmtzzya

tat-tat-paramata matd, parama-golokab paramab svetadvipa iti

«Aquel reino recibe el nombre de Goloka porque es la morada de las vacas y
los pastores de vacas. También recibe el nombre de Svetadvipa porque su
naturaleza se manifiesta como pureza suprema, sin ser tocada por ninguna otra
cosa. Puesto que solo puede ser conocido por las pocas personas que poseen
comprensién de esa naturaleza, se reconoce su supremacfa bajo ambas
designaciones: el Goloka supremo y el Svetadvipa supremo.

El sentido esencial es el siguiente: Aunque Krsna saborea el /ila de Vraja,
que es el propio krsna-lila, aun asi no alcanza la felicidad de saborear la
totalidad del 7asa. Por lo tanto, adoptando el sentimiento y la tez dorada de
Ridhika, quien es el refugio mismo del krsna-rasa, Krsna lleva a cabo el /ila
eterno de saborearse a S{ mismo. Por esta razédn, Goloka en forma de
Svetadvipa estd eternamente manifiesto.

Este sentimiento se expresa en el siguiente verso:

Sri-vadhayah pranaya-mahima kidyso va
anayaivasvadyo yenadbbuta madhurima kidyso va madiyah
saukhyam casya mad-anubbavatah kidysam veti lobbat

tad-bhavadhyab samajani saci-garbba-sindhan harindub

«¢Cudl es la grandeza del amor de St Radha? ;Qué clase de asombrosa
dulzura existente en M saborea Gnicamente Ella? ¢Y qué clase de felicidad

experimenta Ella al percibir Mi dulzura? Debido al anhelo de conocer estas

'8 Bhaktivinoda Thakura emplea explicitamente la palabra yugapat,

«simultdneamentex. Por lo tanto, parece concebir al devoto perfecto participando
simultdineamente tanto en el k7sna-lila como en el gaunra-lila. El pasaje no explica
si esto implica dos szddba-debas distintos. Puesto que inmediatamente después
describe Krsna-loka y Gaura-loka como manifestaciones distintas del tnico e
indivisible Goloka-dhima, la manera precisa en que tiene lugar tal servicio
simultdneo pertenece a la naturaleza inconcebible del reino espiritual.
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tres cosas, Hari, semejante a la Luna, nacié en el océano del vientre de Saci».
Asi se manifiesta la intencién confidencial de Sri Jiva Gosvami.
En la S¥i Castanya Upanisad (4-5), Brahma dice al sabio Pippalada:

rabasyam te vadisyami—jabnavi-tire navadvipe golokakhye dbamni govindo
dvi-bhujo ganrah sarvatma maha-puruso mabdatma mahd-yogi tri-gunatitah

sattva-riapo bhaktim loke kasyatiti

«Te revelaré un secreto. En la orilla del rio Jahnavi, en Navadvipa, dentro de la
morada llamada Goloka, Govinda adviene como Gaura, con dos brazos, el ser
de todos, la Persona Suprema, la gran alma, el gran yog7 situado mds alld de los
tres gunas, cuya forma es puramente espiritual y que manifiesta el servicio
devocional en este mundo».

Brahma continta (Verso 6 de la Caitanya Upanisad):

cko devab sarva-ripi mahatma ganra-rakta-syamala-sveta-ripab
caitanyatmd sa vai caitanya-saktir bhaktakaro bhakti-do bhakti-vedyab

«El tinico Sefior Supremo, la gran alma que adopta todas las formas, adviene
en formas dorada, roja, oscuray blanca. El es la conciencia misma y estd dotado
de potencia espiritual. Adviene en forma de devoto, otorga servicio devocional
y es conocido mediante el servicio devocional>.

Como establecen numerosas declaraciones de las Escrituras, tales como
dsan varnds trayah, kysna-varnam tvisakysnam, yada pasyab pasyati rukma-
varnam y mahdin prabbur vai, Sti Gaura, aunque no es diferente de Krsna,
reside eternamente en Goloka en la forma del Navadvipa eterno, saboreando
en Su forma de Gaura el rasa del ridha-kysna-lila. Esto también se comprende
a partir de estas declaraciones védicas.

Asi como Sri Krsna, por el poder de Yogamaya, manifiesta Su nacimiento y
otros pasatiempos en el Gokula terrenal, de manera similar Sri Gaura, por el
poder de Yogamaiya, manifiesta Su nacimiento del vientre de Saci y otros
pasatiempos en el Navadvipa terrenal. Esta es una realidad espiritual que existe
de manera independiente, no una imaginacién producida por un

pensamiento dependiente de maya.

49



Verso 5

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Gosvami

La descripcién de Svetadvipa que ofrece Jiva Gosvimi no debe entenderse
como un mapa geogrifico. Mds bien, debe considerarse un diagrama
conceptual. El verso describe una regién cuadrangular que rodea el Gokula
central, pero este Svetadvipa no es un reino separado e independiente de
Gokula. Es, mds bien, una regién distinta dentro de la misma morada
espiritual indivisible. Por lo tanto, el reino entero puede recibir el nombre de
Gokula, mientras que una de sus divisiones internas se conoce especificamente
como Svetadvipa.

GOKULA

S0



VERSO 6
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evam jyotir-mayo devah sad-danandab parat parab
Atmarimasya tasydsti prakytya na samagamah

Asi pues, el Sefior divino, cuya naturaleza es refulgencia espiritual, es
eternamente bienaventurado y supremo por encima de lo supremo.
Puesto que se deleita en Si mismo, no tiene contacto alguno con la
naturaleza material.
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evam—asi pues; jyotir-mayah—cuya naturaleza estd compuesta de refulgencia
espiritual;  devab—el ~ Sefior  divino;  sad-anandab—eternamente
bienaventurado; parit parah—supremo por encima de lo supremo; dtma-
dramasya tasya—de El, que se deleita en S{ mismo; asti—hay; prakrtyi—con

la naturaleza material; za samdgamah—ningin contacto ni relacién.

DIG-DARSINI-TIKA
Jiva Gosvami

Ahora procedemos a explicar el verso raiz (mala-vyikhya).

Asi como el Purusa-sikta y otros textos describen la forma universal y al
Sefior que mora en su interior como un solo purusa para expresar su no
diferencia, este verso que comienza con evam describe igualmente Goloka y a
su Seflor regente como no diferentes.

La palabra devah se refiere a Goloka en la forma de su Sefior regente, Sri
Govinda.

La palabra sad-danandah indica Su naturaleza esencial. El género neutro
concuerda con la declaracién de la Sruti: vijianam anandam brabma.
«Brahman es conocimiento y bienaventuranza».

La palabra atmdarimasya significa «de Aquel que se deleita en Sf mismo»,
pues es independiente de cualquier otra cosa.

El no tiene ningdin contacto con prakyti, 0 mayd, como se afirma en el
Segundo Canto del Srz‘mﬂd—Bbdgammm (2.9.10): na yatra maya kim

utapare. «Alli no existe maya, qué decir de cualquier otra cosa».

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 6
Aquel Seiior de Gokula es el Sefior Supremo trascendental, cuya
naturaleza misma es bienaventuranza eterna. El es supremo por encima
de todos los demds y se deleita en Si mismo dentro del reino
trascendental de la conciencia pura. No tiene relacién alguna con la
naturaleza material, maya.
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La Gnica potencia suprema (pari-sakti) de Gokulesvara SriKrsna, manifestada
como Su potencia espiritual (cit-sakti), ha producido todo el reino de Goloka
y todos los pasatiempos que tienen lugar alli. Solo por la misericordia de esta
potencia divina pueden las entidades vivientes, que pertenecen a la potencia
marginal (tatastha-sakti), entrar en esos pasatiempos eternos y participar de la
bienaventuranza de Goloka.

La potencia externa inferior (mdyd-sakti) es meramente la sombra de esa
potencia espiritual y permanece al otro lado del rio Viraja. Viraji se encuentra
mds alld de Brahma-dhima, la refulgencia del Brahman impersonal que
constituye el limite exterior de Maha-Vaikuntha, el cual rodea Goloka.

En medio de tal pureza absoluta, la Maya-$akti externa, lejos de obtener la

compafifa de Krsna, se avergiienza incluso de cruzarse con Su mirada.

ANOTACIONES
Bhakti Gauravani Gosvami

El significado presentado por Bhaktivinoda Thikura expone una estructura
gradual de la realidad trascendental, con Goloka como morada suprema.
Alrededor de Goloka se encuentra Maha-Vaikuntha, el reino de la majestad
divina presidido por Nardyana. Su limite exterior es Brahma-dhima, la
refulgencia del Brahman impersonal. Mds alli de Brahma-dhama fluye el rio
Viraja, que separa los dominios espiritual y material, y mds alld de Viraja se
encuentra el reino gobernado por Maya, la energfa externa. Esta potencia
externa no es un principio independiente, sino meramente la sombra de la
potencia espiritual interna.

El punto esencial es que Maya no tiene acceso alguno a la realidad de sac-
cid-ananda de SriKrsna y Sumorada. No puede entrar en Goloka ni siquiera
cruzarse con la mirada del Senor. Bhaktivinoda Thakura expresa esto diciendo
que Miya se averglienza incluso de acercarse a Su presencia. Por lo tanto, la
distincién entre Goloka y el reino material no es meramente una cuestién de

ubicacién; ambos pertenecen a 6rdenes de realidad completamente diferentes.
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TRIIREYTURY F foaRaar 93 |

S{TEAT AT XA FddebTel RIgerr Il o i
MAYAYAYAMAMANASYA NA VIYOZAS tayd saha
atmand ramaya reme tyakta-kalam sisyksaya
Aunque el Purusa no disfruta con Maya, no esti separado de ella.

Deseando crear, disfruta con Rama, Su propia potencia intrinseca, tras
hacer emanar el tiempo.
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mdyayd— con Maya; aramamanasya—de El, que no disfruta; na viyogah—
no hay separacién; taya sabha—de ella; dtmana ramayi—con Ramai, Su
propia potencia intrinseca; reme—El disfrutd; tyakta-kalam—tras hacer

emanar el tiempo; sisrksayi—con el deseo de crear.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Ahora Brahmi explica que el Purusa, que es el ser que mora dentro de la
manifestacién material y es una expansién de Govinda, no estd por completo
desvinculado de Maya, como si lo estd Govinda. Asf pues, el verso comienza
con mayaya.

Incluso durante la disolucién material, Miya se disuelve en El, como
indican declaraciones tales como: yasyamsamsamsa-bhigena.

Alguien podria objetar entonces: «;No quedarfa El afectado por ella como
una jiva ordinaria y, en consecuencia, dejarfa de ser el controlador supremo?>».
En respuesta se dice: dtmand ramaya reme. «Fl disfruta con Rami, Su
potencia intrinseca, que mora en Su interior». El significado es que Eldisfruta
unicamente con Su potencia intrinseca, mientras que Maya lo sirve
externamente.

Asi dice Brahma en el Srimad-Bhagavatam (3.9.23):

esa prapanna-varado ramayatma-saktyi

yadyat karisyati grhita-gunavatirah

«Este Sefior, que concede bendiciones a las almas entregadas, realiza todo
cuanto hace por medio de Rami, Su potencia intrinseca, incluso cuando
adopta un avatdra relacionado con las modalidades materiales».

Y Arjuna oraa Krsna en el Primer Canto del Syimad-Bhigavatam (1.7.23):
mayam vyudasya cic-chaktyd kaivalye sthita atmani

«Tras apartar a Maya mediante Tu potencia espiritual, permaneces situado en
Tu propio ser, con absoluta independencia espiritual>».
Alguien podrifa preguntar entonces: «Si El no la impulsa, ¢cémo puede

tener lugar la creacién?».
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Por ello, el verso dice sisyksaya, «con el deseo de crear», y tyakta-kalam,
indicando que El hizo emanar el tiempo con el propésito de llevar a cabo la
creacién.

La lectura tyakta-kalab, en caso nominativo, también es directa.

El significado es que la creacién se lleva a cabo por medio de ese mismo
tiempo, que es una forma de Su poder. Asi lo afirman las Escrituras:
prabbavam paurusam prabub kalam eke yato bbhayam. « Algunos describen el
tiempo como el poder de la Persona Suprema, del cual surge el temor».

En el Tercer Canto del Srimad-Bhagavatam (3.5.26), Maitreya dice:

kala-vrttya tu mayayam guna-mayyam adhboksajab
purusendtma-bbitena viryam adbatta viryavan

«Por medio de la accién del tiempo, el poderoso Sefior Adhoksaja deposité Su
potencia generativa en la naturaleza material, compuesta de las modalidades,

por medio del Purusa, Su propia expansiéns.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 7

El Purusa no se une directamente con la potencia externa de Krsna ni
disfruta con Maya. No obstante, no existe una separacién absoluta entre
Maya y ese Ser Supremo. Deseando crear el universo material, el Purusa
se recrea con Rama, Su potencia espiritual. Su relacién con Maya se
produce unicamente de manera indirecta mediante Su mirada en forma

de la potencia del tiempo.

La relacién de Krsna con Maya-$akti no es directa, sino indirecta. Por medio
del Purusa-avatira Karanirnavasayi,"” una expansién de Maha-Sankarsana de
Vaikuntha, la morada de Sus pasatiempos divinos, El dirige Su mirada hacia
Maya.

” Otro nombre de Karanodakasayi Visnu, o Maha-Visnu.
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Incluso en ese acto de mirar no existe contacto directo con Miya, porque
Rama, Su potencia espiritual, que estd inseparablemente presente en El y actiia
enteramente conforme a Su voluntad, lleva a cabo ese acto de mirar.

Maya externa, sirviendo como sirvienta de Rami, sirve a la expansién de
Bhagavin que se recrea con Rama. El tiempo es el agente activo mediante el
cual Rami lleva a cabo la obra de creacién y manifestacién. De ese agente surge

la potencia generativa que subyace a la creacién.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Gosvami

Este verso destaca la posicién trascendental de Govinda, quien, aunque es
sarva-karana-kiranam, la causa de todas las causas, permanece apartado del
proceso de la creacién material. Ni siquiera el Purusa-avatira, por medio del
cual se lleva a cabo la creacién, se une directamente con Maya. El actta por
medio de Su potencia espiritual intrinseca, mientras que Maya sirve

externamente y recibe Su impulso creador por medio del factor tiempo.

Srila Prabhupada da el ejemplo de un rey que permanece en su palacio,
disfrutando de la compafifa de su familia y sus amigos, mientras los asuntos
del reino son supervisados por ministros, secretarios y otros sirvientes del
gobierno.
*oxK

Una breve nota acerca de escribir ma4yi o Maya, y purusa o Purusa: Cuando
madya se refiere a la potencia externa o al principio de la ilusidn, se escribe con
mindscula. Cuando Maya se refiere a la energfa externa personificada, se
escribe con mayuscula.

De manera similar, cuando purusa se emplea como término filoséfico
general, se escribe con mintdscula. Cuando designa al Purusa divino, la
expansién personal del Sefior relacionada con la creacién, se escribe con
mayuscula.

La necesidad de esta distincién adquiere especial importancia en los pasajes
donde el Purusa y Miya son descritos como dos personas que interactian
entre si.
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fafa: a7 3w ¢t afdar dg=i dar |

dfceTy WA MRS TARET: T I
7 AIF: ORI BT St 786 1l ¢ i

niyatih sa ramd devi tat-priya tad-vasam tada
tal-lingam bhagavan sambbur jyoti-ripab sanatanah

ya yonib sapari-saktib kamo bijam mahad dbareh

En ese momento, la diosa Rama, Su amada, es el principio de la
ordenacién divina y permanece bajo Su control. Su principio
generativo, el /iniga, es Bhagavin Sambhu, eterno y de la naturaleza de
la refulgencia. El yoni es la potencia inferior, y el deseo creador de Hari
es la gran semilla.
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niyatih—el principio de la ordenacién divina; sa—ella; rama devi—Ila diosa
Ramai; tat-priyi—Su amada; tad-vasam—bajo Su control; tadi—entonces,
en ese momento; mt—lz'n'gam—Su lz'n'ga, el principio generativo que le
corresponde; bhagavin sambbub—Bhagavin Sambhu; jyoti-ripah—de la
naturaleza de la refulgencia; sandtanab—eterno; ya yonibh—aquello que es la
yoni, la matriz generativa; sa apard—s%zktz’b—esa es la potencia inferior;
kamah—el deseo, el impulso creador; bijam—Ia semilla; mabat—lo grande,

el mabat-tattva; hareh—de Hari.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Alguien podria preguntar: «¢Quién es esta Rama?».

El texto responde en la primera mitad del verso que comienza con nzyatih.
Ella recibe el nombre de Niyati porque estd gobernada Gnicamente por
Bhagavan mismo y permanece fijaen ElL Ellaesla potencia inseparable de Hari.
La razén se expresa mediante la frase «pertenece directamente a Su propio
ser>». Puesto que Su naturaleza esencial es conciencia y ella no es diferente de
El, también ella es de la naturaleza de la conciencia.

Asi se afirma en el Duodécimo Canto del Syimad-Bhigavatam (12.11.20):
anapayini bhagavati saktih srib saksid atmanab bareh. «La diosa de la
fortuna, Sti, que nunca abandona el lado del Sefior, se manifiesta con Elen
este mundo como representacion de Su potencia internax.

Y el comentario explica: «Ella es la potencia inseparable de Hari porque
pertenece directamente a Su esencia. Puesto que Su naturaleza es conciencia y
Ella no es diferente de El, también Ella es de la naturaleza de la conciencia».

Mediante el empleo de la palabra saksit, se da a entender que esto no se
refiere a Miyi, de quien Brahma dijo en el Srimad-Bhagavatam (2.5.13):
vilajjamanaya yasya sthatum iksa-pathe ‘muyi. «Esa Maya, avergonzada, no
puede permanecer al alcance de Su mirada».

Su condicién de potencia inseparable también se describe en el Visnu
Purana:

nityaiva sa jagan-mata visnpoh srir anapayini

yatha sarva-gato vispus tathaiveyam dvijottama
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«Ella, la madre del universo, es eternamente Sti, la potencia inseparable de
Visnu. {Oh, el mejor de los brabmanas! Asi como Visnu es omnipresente,
también lo es Ellax».

Y mds adelante:

evam yatha jagat-svami deva-devo jandrdanab
avatdram karoty esd tatha sris tat-sabayini

«Asi como Janirdana, el Sefior del universo y Dios de los dioses, adviene, Sri
también se manifiesta como Su compafiera».

Alguien podria objetar: «¢Acaso Siva y Sakti no son descritos a veces como
las causas de la creacién?».

En respuesta, como sucede en las descripciones del virt, el texto los
presenta figuradamente como miembros o aspectos particulares de EL Asi
pues, dice: tal-litigam bhagavan sambbub. «Ese lirga es Bhagavan Sambhu>».

Seguin la declaracién del Visnu Purina: tasya yuta yutamsimse visva-saktir
iyam sthitd. «Esta potencia universal reside en una fraccién sumamente
diminuta de El».

El Purusa, que es el ser de la manifestacién material y una gran expansion
de Bhagavin, posee una forma no manifestada porque estd cubierto por la
refulgencia de Su propia porcién. La porcién de ese Purusa que ocupa la
posicién del linga y produce el universo material es Sambhu. Otras
manifestaciones reciben el nombre de Sambhu porque son manifestaciones
particulares de este principio. Esto se explicard mds adelante (verso 45)
mediante el ejemplo: ksiram yatha dadhbi-vikara-visesa-yogat. «Asi como la
leche se transforma en yogur...».

De manera similar, la porcién de Mayi en su estado no manifestado que
ocupa la posicion de la yoni es la potencia inferior conocida como pradhbina.
En ella surge el deseo de Hari; en otras palabras, la porcién de Hari conocida
como el Purusa desea hacer surgir la creacién. A continuacion, se implanta la
semilla en forma del mabat-tattva, que contiene a las entidades vivientes y
todo el cosmos material. Asi declara la Sruzi: so kamayata. «Eldesed». Y en

el Tercer Canto se dice: kdla-vrttya. «Por medio de la accién del tiempos.
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Brahma-sarhhita-prakasini
Bhaktivinoda Thikura

Verso 8

(Ahora se describe el proceso de esa relacién indirecta con Maya).

La diosa Rama, la potencia espiritual (cit-sakti), es la amada del Sefior
y el principio de la ordenacién divina (mzéyati), y permanece
enteramente bajo Su control. En el momento de la creacién, cuando la
expansiéon de Krsna se inclina a manifestar el mundo material, la
refulgencia que surge de Su expansién personal se manifiesta como el
linga divino, Bhagavan Sambhu, una manifestacién reflejada particular
de la refulgencia eterna.

Ese linga es el principio destinado a generar el mundo material y actda
bajo la ordenacién divina. La matriz generativa correspondiente es la
potencia inferior, Maya en forma de yoni. Mediante su conjuncién
surge el kama-bija reflejado de Hari en forma del mabat-tattva.

Sankarsana, dotado del deseo de crear, es la expansién de Krsna inclinada a
generar el mundo material. Reposando en las aguas del Océano Causal como
el avatara-purusa original, dirige Su mirada hacia Maya. Esa mirada es la causa
instrumental de la creacidn.

La manifestacién reflejada de Su refulgencia es el Sambhu—liﬁga, y este se
une dentro de la matriz generativa de Maya, quien es la sombra de la Rama-
sakti. En ese momento surge la manifestacién reflejada del k2ma-bija en forma
del mabat-tattva y se ocupa en la obra de la creacién.

La manifestacién inicial producida por el deseo creador de Maha-Visnu
recibe el nombre de mabat-tattva dorado; es el principio de la mente cosmica
inclinada a la creacién.

El significado mds profundo es que la voluntad del Purusa crea mediante
los principios causales instrumental y material. Maya, representada como la
yoni, es la matriz instrumental, mientras que Sambhu, representado como el
linga, encarna el principio causal material. Maha-Visnu, el Purusa, es el agente

consciente cuya voluntad los une.
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Pradbana, la sustancia material primordial, constituye el principio causal
material, mientras que prakrti, la matriz sustentadora, es Maya. La voluntad
consciente que los redine es el Purusa, la expansién de SriKrsna que manifiesta
el universo material. Estos tres constituyen conjuntamente el agente de la
creacién material.

El kama-bija existente en Goloka es completamente puro y espiritual,
mientras que el kdma-bija existente en el mundo material pertenece a la
potencia sombria relacionada con el tiempo y otras fuerzas. El primer kama-
bija, aunque sirve como prototipo original de la manifestacién reflejada que
se encuentra dentro de Maya, permanece infinitamente alejado de ella,
mientras que el segundo kdma-bija es meramente un reflejo material.

Elmodo en que Sambhu llega a existir se describe més adelante, en los versos
10y 15.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Los términos /i7iga y yoni empleados en este pasaje se refieren a principios
metafisicos primordiales que intervienen en la creacién del universo. Aunque
hoy estas palabras se asocian principalmente con los érganos generativos
masculino y femenino, sus significados sdnscritos originales son mds amplios
y, en este contexto, filos6ficos.

Linga significa literalmente «marca», «signo» o «simbolo manifestador».
En este contexto se refiere al principio proyectivo o generativo representado
por Sambhu. El /57 ga simboliza el impulso activo y formativo mediante el cual
la naturaleza material latente adquiere la capacidad de manifestarse.

Yoni significa literalmente «fuente», «matriz», «seno materno» o «lugar
de generacién». Aqui se refiere a mayd-prakyti, la naturaleza material, como
la matriz receptiva y generativa de la cual surge el universo material.

Las imdgenes empleadas en estos versos establecen intencionadamente un
paralelismo con la generacién bioldgica, porque el lenguaje familiar de la
generacién proporciona una analogia de los principios causales que
intervienen en la manifestacién césmica. Por lo tanto, la unién del /irga y la
‘yoni representa la interaccién entre el principio activador, la matriz receptiva

y la voluntad divina mediante la cual se manifiesta la creacién.
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Sin embargo, el texto destaca repetidamente que este proceso no implica
ningin contacto material directo entre el Sefior Supremo y Maya. El Sefior
permanece completamente trascendental. La naturaleza material solo es
activada indirectamente por medio del Purusa-avatira, mediante la
intervencién de la potencia espiritual Rama y por la accién de la potencia del
tiempo (kala-saktz).

Por esta razén, los dcaryas distinguen cuidadosamente entre el kdma-bija
trascendental puro eternamente presente en Goloka y su manifestacién
reflejada, semejante a una sombra, dentro de la creacién material. La
generacion material es un reflejo distante de un modelo causal superior, pero
el kama-bija espiritual original nunca debe entenderse como sexualidad
mundana proyectada sobre el Sefior Supremo.

El mismo peligro de proyeccién material se aplica a los pasatiempos
amorosos de Ridhi y Krsna, que ficilmente pueden interpretarse
erréneamente como si fueran de la misma naturaleza que las relaciones
sexuales de los amantes mundanos.

En una conferencia impartida el 27 de agosto de 1969 en Hamburgo, Srila

Prabhupada explicé la diferencia a sus jévenes seguidores:

Con nuestros sentidos actuales no podemos comprender qué es Krsna,
Dios, qué es Su nombre, cudl es Su forma ni cudles son Sus cualidades.
Por lo tanto, si intentamos comprender a Krsna contemplando Su
imagen: «Oh, Krsna estd abrazando a Radharani o a las gopis»,
llegaremos a una comprension equivocada. Porque, mientras nuestros
sentidos no estén purificados, veremos a Krsna y Radharani como un
joven y una joven corrientes, y sus intercambios como relaciones
amorosas ordinarias. Pero, en realidad, Su relacién no es asi. Es pura.

El autor del Castanya-caritamrta ha explicado que existe una
diferencia abismal entre las relaciones amorosas de las gopis con Krsna
y las relaciones ordinarias y lujuriosas de los seres humanos. Compara
el amor de las gopis por Krsna con el oro, y nuestro supuesto amor en
este mundo con el hierro. Asf como existe una diferencia entre el oro y
el hierro, existe igualmente una diferencia entre las relaciones amorosas
de las gopis con Krsna y las relaciones lujuriosas entre muchachos y

muchachas. Nunca son iguales.
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Por eso se dice: atah sri-krsna-namadi na bhaved grabyam indriyaib.
Nuestros sentidos actuales, estos sentidos impuros y contaminados, no
pueden comprender a Krsna; por lo tanto, debemos seguir este
principio: sevonmukbe bi jibvidan. En primer lugar, ocupaos en cantar
Hare Krsna. Alli estin Radha y Krsna. Hard es Radha, y allf estd Krsna.
Pero no intentéis comprenderlos con vuestros sentidos actuales;
simplemente cantad Sus santos nombres: Hare Krsna. Entonces, ceto-
darpana-marjanam. Cuando el polvo que cubre el espejo de vuestro
corazdén haya sido limpiado y ya no exista ningtn condicionamiento
material, podréis comprender.

La filosoffa waispava es una ciencia profunda y debe estudiarse
cuidadosamente para comprender debidamente temas complejos como los
tratados en el presente verso. De lo contrario, corremos el riesgo de proyectar
nuestras concepciones materiales sobre la realidad trascendental y llegar asi a
conclusiones equivocadas.
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forg AT SITdT SHT ATGHRITST: 11 R I
linga-yony-atmika jata ima mahesvari-prajab
Estos descendientes de Mahe$vari han surgido constituidos por los

principios del /inga y la yoni.

linga—constituido por los principios del /i7iga y la yoni, o caracterizado por
ellos; jatah—han surgido, han nacido; imah—estos; mabesvari-prajab—Ila

progenie de Mahesvari, la potencia y consorte de Mahesvara.
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DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Por lo tanto, incluso las Escrituras de los seguidores de Siva parecen
desarrollarse de manera independiente solo porque no se disciernen
debidamente las distinciones particulares implicadas. En realidad, sin
embargo, la conclusién que pretenden establecer es la misma que se ha
establecido anteriormente. Asi pues, el texto declara en este medio verso:
liniga-yony-atmika jata ima mabesvari-prajab. «Estos descendientes de
Mahesvari han surgido constituidos por los principios del /iriga y la yoni».

La expresion mabesvari-prajab significa «la progenie de Mahe$vari».

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 9

Toda la progenie de Mahe$vari que existe en este mundo estd
constituida por los principios del /inga y la yoni.

La opulencia completa del Sefior Supremo se divide en cuatro partes. De ella,
la manifestacién de tres cuartas partes, libre del pesar, la muerte y el temor, es
la opulencia de Vaikuntha, Goloka y los demds reinos espirituales. Sin
embargo, dentro de este mundo ilusorio, los semidioses, los seres humanos,
todas las demds criaturas y todos los sistemas planetarios son manifestaciones
particulares de la opulencia de una cuarta parte perteneciente al dominio de
Maya. Todas las entidades que existen aqui estin constituidas, segin la
distincién entre las causas material e instrumental, por los principios del /i7ga
y la yont,y surgen mediante su unién.

Todo conocimiento obtenido mediante la ciencia material confirma este
principio. Los drboles, las enredaderas e incluso los objetos inertes manifiestan
esta naturaleza de unién: la interaccién de los principios activo y receptivo, o
de purusa'y prakrti.

El punto esencial es el siguiente: Aunque términos como Zz'ﬂga y yoni

puedan considerarse vulgares en el uso social ordinario, dentro del discurso
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cientifico y filoséfico son expresiones sumamente significativas e
indispensables de principios fundamentales. La vulgaridad es meramente una
atribucién social. Ni la ciencia material ni la ciencia espiritual pueden negar la
realidad tnicamente para adaptarse a las convenciones sociales.

Por lo tanto, al explicar que el principio fundamental subyacente a la
manifestacién material es el k@ma-bija material, el empleo de esa terminologfa
se vuelve inevitable. Mediante estas expresiones debe entenderse la potencia
masculina como el principio activo e iniciador, y la potencia femenina como

el principio receptivo y productor.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Mahesvari es la contraparte femenina y la consorte divina de Mahe$vara, y el
compuesto mahesvari-prajah significa «la progenie de Mahe$vari». Asi como
Siva recibe numerosos nombres segtin sus cualidades y actividades, entre ellos
Mahesvara, su consorte también se manifiesta bajo numerosos nombres, entre
ellos Sati, Parvati, Durga, Kali, Uma y Mahesvari.

Como se menciond en las Anotaciones al verso anterior, los términos /7.ga
y yoni se refieren aqui a principios estructurales universales subyacentes a la
creacién material, no meramente a sus manifestaciones anatémicas como los
érganos generativos masculino y femenino.

Bhaktivinoda Thiakura reconoce que el uso ordinario asocia ficilmente
linga y yoni con los érganos genitales, pero insiste en que su significado
filoséfico no debe reducirse a las asociaciones vulgares surgidas de la
percepcién mundana.

El error surge cuando la unién sexual material se considera la causa tltima
de la vida y del universo. La Bhagavad-gita (16.8) identifica esto como una
conclusidn atea:

asatyam apratistham te jagad abur anisvaram
aparaspara-sambhiitam kim anyat kdma-haitukam

«Los demonios dicen que este mundo es irreal, que carece de fundamento y
que no hay ningin Dios que lo controle. Dicen que es producto del deseo

sexual y que no tiene otra causa que la lujuria».
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Segin la concepcién atea, la unién sexual material se considera una
explicacion suficiente de la vida, sin ninguna causa consciente superior,
mientras que los devotos entienden la generacién bioldgica como una
expresién material de principios causales mds profundos gobernados por la
voluntad divina.

Una confusién semejante aparece en algunos movimientos modernos que
se presentan bajo el nombre de «zantra», en los cuales se promueven técnicas
sexuales como medio directo para alcanzar el despertar espiritual, la
trascendencia o la unién con lo divino. Tales pricticas no deben confundirse
con las diversas tradiciones tdntricas histdricas, ni debe reducirse el simbolismo
metafisico del /i7iga y la yoni a una aprobacién espiritual de la experiencia
sexual. Cuando la propia sexualidad material es elevada a la categorfa de
realizacién trascendental, se confunde el reflejo con la realidad original. Desde
la perspectiva vaispava, el deseo material no se transforma en prema por el
mero hecho de ritualizarlo o describirlo con lenguaje espiritual; la conciencia
debe purificarse y el deseo debe reorientarse hacia el servicio amoroso a la
Suprema Personalidad de Dios.

No obstante, aunque solo sea un reflejo material, la atraccion sexual actia
dentro de la existencia condicionada como la fuerza vinculante mds poderosa,
impulsando a la entidad viviente a continuar dentro del ciclo del nacimiento

y la muerte. Como Rsabhadeva explica a sus hijos (SB 5.5.8-9):

La atraccién entre el hombre y la mujer es el principio fundamental de
la existencia material. Sobre la base de esta concepcién errénea, que
enlaza los corazones del hombre y la mujer, uno se apega a su cuerpo,
hogar, propiedades, hijos, parientes y riquezas. De este modo, aumenta
las ilusiones de la vida y piensa en funcién de «yo» y «mio».

Cuando se afloja el fuerte nudo del corazén de una persona, enredada
en la vida material debido a los resultados de sus acciones pasadas, esta
se aparta de su apego al hogar, la esposa y los hijos. De ese modo,
abandona el principio fundamental de la ilusién [yo y mio] y alcanza

la liberacién. Asi llega al mundo trascendental.
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Saktiman purusab so yam liviga-riupi mahesvarah

tasminn avirabbil linige maha-visnur jagat-patih

Este Purusa poderoso, dotado de potencia, es Mahe$vara en forma del
linga. Dentro de ese liriga, Maha-Visnu, el Sefior del universo, hizo Su
advenimiento.
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Saktiman—dotado de potencia; purnsah—el Purusa; sab ayam—ese mismo;
linga-ripi—adoptando la forma del /iriga, el principio generativo;
mahesvarab—Mahe$vara; tasmin linge—dentro de ese linga; avirabhit—

advino; maha-vispubh—Maha-Visnu; jagat-patih—el Sefior del universo.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

En la primera mitad de este verso, que comienza con szktiman, se vuelve a
exponer el mismo punto. Después, en la segunda mitad, que comienza con
tasmin, Brahma explica que, dentro de ese /i7iga, la forma no manifestada
descrita anteriormente vuelve a advenir en forma manifiesta. Por lo tanto,
incluso aquella porcién de El que adopta la forma del /iriga y produce el
mundo material recibe el nombre de Purusa dotado de potencia, Mahesvara.

Después, cuando ese /z7iga se ha desarrollado hasta la etapa de los elementos
sutiles, Maha-Visnu mismo, de quien ese /i72ga es una porcién, adviene en su
interior en forma manifiesta. Pues solo El es el Sefior del universo, el amo de

todos los mundos y de todas las entidades vivientes, superiores e inferiores.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 10

Sambhu, Mahe$vara en forma del /i7iga y el Purusa que encarna la causa
material, esti dotado de potencia en forma de Maya, la causa
instrumental. Maha-Visnu, el Sefior del universo, adviene dentro de él
mediante el aspecto de Su mirada.

En el cielo espiritual supremo, donde predomina la opulencia espiritual, reside
eternamente Sri Niréyarjla, quien no es diferente de Krsna. Mahi-Sankarsana,
perteneciente a Su manifestacién vyu'/m, es asimismo una porcién del vildsa-
vigraha de Sri Krsna, Su forma de pasatiempo.

Por el poder de Su potencia espiritual, reposa eternamente en una de Sus

porciones dentro del Rio Viraja, el limite entre los mundos espiritual y
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material. En el momento de la creacién, dirige desde allf Su mirada hacia la
distante mayd-sakts, semejante a una sombra.*

En ese momento, Sambhu, el sefior del pradbana, constituido por la
potencia material, manifestindose como Rudra y formando una apariencia
reflejada de esa mirada espiritual, se relaciona con Maya, la causa instrumental.
Sin embargo, sin la influencia de Maha-Visnu, el poder espiritual directo de
Krsna, no puede realizar nada.

Por lo tanto, solo cuando Mahia-Visnu, el avatira original, una porcién de
Krsna por medio de Maha-Sankarsana, concede Su favor, surge el mabat-
tattva mediante la actividad conjunta de maya, la potencia instrumental, y
pradhina, la causa material.

Por el favor de Maha-Visnu, Siva-$akti produce gradualmente el ego falso,
los cinco elementos densos comenzando con el éter, los objetos sutiles de los
sentidos y los sentidos materiales de las entidades vivientes.

Las entidades vivientes son particulas de los rayos que emanan de Mahi-

Visnu. Esto se explicard ms adelante.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

En este verso, Jiva Gosvami distingue cuidadosamente entre Sambhu y Mahi-
Visnu. Sambhu acttia como el principio del /i7ga que interviene en la creacién
material, pero no es independiente. Maha-Visnu continta siendo la fuente
inmediata de la potencia mediante la cual tiene lugar la creacién. Asi, los
dcdryas describen a Sambhu como participante en la creacién del mundo
material, al tiempo que afirman que la energfa creadora se origina en Maha-
Visnu. Sambhu actta, pero es Mahi-Visnu quien confiere poder a sus
acciones.

Bhaktivinoda Thikura explica ademds que Sambhu representa la causa

material (upddina-karana), mientras que Maiya representa la causa

2 A un lado del rio Viraja se encuentran la refulgencia de Brahmaloka e
innumerables planetas Vaikuntha, y al otro lado se encuentra el mundo material.
Debe entenderse que este lado del Rio Viraja estd lleno de planetas materiales que
flotan en el Océano Causal. (Cc. Madhya 15.172, pp.)
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instrumental (nimitta-kirana). La creacién material se desarrolla mediante la
interaccién de estos dos principios, pero ninguno de ellos puede actuar al
margen de la influencia de Maha-Visnu. La manifestacién del mahbat-tattva, la
primera etapa de la manifestacién césmica, solo tiene lugar cuando Maha-
Visnu dirige Su mirada hacia la naturaleza material. En el Sri Caitanya-
caritamyta, Adi-lila, Capitulo 6, Versos 14-17, se ofrece una explicacién

detallada de este proceso.
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sabasra-sirsa purusab sabasriksah sabasra-pat

sabasra-babur visvatma sabasramsab sabasra-sub

El Purusa posee miles de cabezas, miles de ojos, miles de pies y miles de
brazos. El es el alma del universo, posee miles de expansiones y genera
miles de entidades vivientes.
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sabasra-sirsd—poseedor de miles de cabezas; purusah—el Purusa; sabasra-
aksabh—rposeedor de miles de ojos; sabasra-pat—poseedor de miles de pies;
sabasra-babub—poseedor de miles de brazos; visva-dtmi—el alma del
universo; sabasra-amsab—poseedor de miles, o innumerables, expansiones y
avatdaras; sabasra-sibh—que produce miles, o innumerables, entidades

vivientes.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Este verso continda desarrollando esa misma forma, el Purusa. La palabra
sabasramsab significa: «Aquel cuyos innumerables expansiones son
avataras». Y sabasra-sih significa: «Aquel que produce innumerables
entidades vivientes».

A lo largo del verso, la palabra sabasra no debe entenderse literalmente
como «mil», sino en el sentido de una cantidad inconmensurable.

Esta forma también se describe en el comentario al Segundo Canto del
Sﬂmﬂd—Bhdgammm (2.6.42), acerca de las palabras ddyo ‘vatarab purusah
parasya. <El Purusa es el primer avatara del Supremo». El comentario
explica: «El Purusa del Sefior Supremo infinito pone en movimiento la
naturaleza material. Su forma de pasatiempo se describe mediante
declaraciones que comienzan con «El posee miles de cabezas. El es el avatira

original».

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 11

Aquel Seiior del universo, Maha-Visnu, posee miles y miles de cabezas,
miles y miles de ojos, miles y miles de pies y miles y miles de brazos. Por
medio de miles y miles de Sus porciones, manifiesta miles y miles de
avataras. El es el alma del universo y el generador de miles y miles de
seres vivientes.
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Ese Maha-Visnu, alabado por todos los Vedas, posee una potencia causal

ilimitada y es el purusa-avatara original, la fuente de todos los avataras.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Jiva Gosvami se refiere aqui al Segundo Canto del Srz‘mad—Bbzigamtam,
Capitulo 6, Texto 42, y al comentario de Sridhara Svami. Srila Prabhupada

traduce este verso y comenta lo siguiente:

Kiranarnavasayi Visnu es la primera encarnacién del Sefior Supremo,
y El es el amo del tiempo eterno, el espacio, la causa y los efectos, la
mente, los elementos, el ego material, las modalidades de la naturaleza,
los sentidos, la forma universal del Sefior, Garbhodakasayi Visnu y la
totalidad de todas las entidades vivientes, tanto mdviles como
inmdviles. [...]

Esta primera encarnacién dentro de la creacién material, a saber,
Karanarnavasayi Visnu, es la porcién plenaria de la Personalidad de
Dios original, Sti Krsna, descrita en la Brabma-sambiti (5.48) de la

siguiente manera:

yasyaika-nisvasita-kalam athiavalambya
Jivanti loma-vila-ja jagad-anda-nathah
visnur mahan sa iha yasya kald-viseso

govindam adi-purnsam tam abam bbhajami

«Todos los innumerables universos se mantienen dnicamente durante
el periodo de una respiracién de Maha-Visnu, o Karanarnavasayi
Visnu, quien es solo una porcién plenaria de Govinda, la Personalidad

de Dios original, el Sefior Krsna.

Asi pues, Maha-Visnu es el purusa-avatara original por medio del cual se pone

en movimiento la naturaleza material.
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nardayanab sa bhagavan apas tasmat sandatanat

avirasit karanarno-nidbib sankarsanatmakah

yoga-nidram gatas tasmin sabasramsab svayam mahban

De aquel Sefor eterno se manifestaron las aguas del Océano Causal.
Bhagavan Nirayana, una porcién de Saiikarsana y El mismo el Gran
Seiior poseedor de innumerables expansiones, entré en yoga-nidri
sobre esas aguas.
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narayanabh—Nairayana; sah bhagavan—ese Sefior Supremo; apah—las aguas;
tasmadt sandtandat—de aquel Sefior eterno; dvirdsit—se manifestd; kdarana-
arno-nidhih—el depdsito ocednico de las aguas causales, el Océano Causal;
sankarsana-atmakah—de la naturaleza de Sankarsana; yoga-nidram gatah—
entré en yoga-nidrd; tasmin—dentro de ese océano o sobre él; sabasra-
amsabh—poseedor de miles, o innumerables, expansiones; svayam mahin—El

mismo, el Gran Sefior.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Brahma declara ahora que este mismo Sefior es Karanarnavasayi Visnu. De
aquel Sefior eterno, las propias aguas se manifestaron como el océano
conocido como Océano Causal. La palabra sazkarsanatmakah indica que este
Niriyana es una porcién de Sankarsana, quien anteriormente fue identificado
como uno de los cuatro miembros del catur-vyiha que rodean Goloka.

El verso describe después Su pasatiempo: yoga-nidrim gatah. «El entré en
yoga-nidra». Esto significa que entrd en samddhi en la bienaventuranza de Su
propia naturaleza (svaripinanda-samadhi).

Asi se afirma: dpo nara iti prokta apo vai nara-sinavab / tasya ta ayanam
piirvam tena narayanah smytah. «Las aguas reciben el nombre de narib, pues
las aguas son ciertamente la progenie de Nara. Puesto que originalmente

fueron Su lugar de reposo, El es recordado como Narayana.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 12

Ese Maha-Visnu es conocido en el mundo material con el nombre de
Narayana. De aquel purusa eterno han surgido las aguas del Océano
Causal. Esa Persona Suprema, Bhagavin, es una porcién de Sankarsana,
situado en el cielo espiritual, y El mismo posee innumerables porciones.
Entra en yoga-nidri y reposa sobre esas aguas.
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Samadhi en la bienaventuranza de Su propia naturaleza recibe el nombre de
yoga-nidri.Ladiosa Rama mencionada anteriormente es ella misma esta yoga-

nidra en forma de Yogamaya.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Debe sefialarse que el término yoga-nidri no significa suefio ordinario ni
inconsciencia. Mds bien, se refiere a la absorcién completa en la
bienaventuranza de Su propia naturaleza (svardpananda-samdédhi). Aunque
parece dormir, Maha-Visnu permanece plenamente consciente y conserva
plenamente Su soberania.

Bhaktivinoda Thakura explica ademds que esta yoga-nidri no es un estado
impersonal. La diosa Rami mencionada anteriormente, manifestindose en
forma de Yogamaya, es ella misma esta yoga-nidra. Asi pues, el suefio aparente
de Mahi-Visnu es en realidad una expresién de Su bienaventuranza espiritual
eterna, no un estado de inactividad o ignorancia.

El término yoga-nidri también se emplea en un contexto diferente para
referirse al reposo de Brahma durante la noche de devastacién césmica parcial.
En ese momento, Brahmi entra en el cuerpo de Garbhodakasayi Visnu y
reposa allf, como explica Srila Prabhupada en su significado del Srimad-
Bhagavatam 1.6.30:

La duracién de un dfa en la vida de Brahmai es de 4.320.000.000 de afios
solares. Esto también se afirma en la Bbagavad-gita. Durante ese
periodo, Brahmiji reposa en yoga-nidri dentro del cuerpo de
Garbhodakasayi Visnu, el progenitor de Brahma. Asi pues, después del
periodo de suefio de Brahma, cuando la creacién vuelve a tener lugar
por la voluntad del Senor mediante la accién de Brahma, todos los
grandes rsis vuelven a aparecer de distintas partes del cuerpo
trascendental, y Narada también aparece.

Esto significa que Narada aparece en el mismo cuerpo trascendental,
del mismo modo que un hombre despierta del suefio en el mismo
cuerpo. Sri Nirada es eternamente libre para desplazarse por todas las

regiones de las creaciones trascendental y material del Todopoderoso.
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Aparece y desaparece en su propio cuerpo trascendental, en el cual no
existe distincién entre cuerpo y alma, a diferencia de los seres

condicionados.

En este pasaje, yoga-nidra describe el reposo divinamente ordenado de Brahma
durante su noche, que, al igual que su dia, dura 4.320.000.000 de afios solares.
Sin embargo, la yoga-nidri de Brahma no debe equipararse con la de Maha-
Visnu. La de este ultimo es Su svarapananda-samadbi, que Bhaktivinoda

Thikura identifica con Rama en forma de Yogamaya.
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tad-roma-bila-jalesu bijam sarkarsanasya ca

haimdany andani jatani maha-bhitavrtani tu

Dentro de la red de los poros de Su vello surgieron, de la semilla de
Sankarsana, huevos césmicos dorados envueltos por los grandes
elementos.
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tat—de El, Maha-Visnu; roma-bila-jalesu—dentro de lared de los poros de Su
vello; bijam—Ia semilla; sanikarsanasya—de Sankarsana; ca—y; haimani—
dorados; andaini—huevos cosmicos, universos; jatani—surgieron, llegaron a
existir; maha-bhita-avrtani—envueltos por los grandes elementos; rz—en

verdad.

DIG-DARSINI-TIKA
Jiva Gosvami

Brahma describe ahora el origen de los universos a partir de ese mismo Sefior
en el verso que comienza con tad-roma. La palabra zat significa «de El». La
semilla de ese Sefior, que es de la naturaleza de Sankarsana, habia sido
depositada anteriormente dentro de la yoni-saktz, la potencia en forma de
matriz. Tras desarrollarse hasta la etapa de los elementos sutiles, entré en las
cavidades de la red de los poros de Su vello y se convirtié en huevos césmicos
dorados. Esos huevos estaban envueltos por porciones de los grandes
elementos que atin no habfan experimentado la quintuplicacién.
A este respecto, Brahmi dice en el jrz‘mad—Bbdgavamm (10.14.11):

kvedrg-vidhaviganitanda-paranu-carya

vatadhva-roma-vivarasya ca te mabitvam

«¢Qué puede decirse de Tu grandeza, cuando innumerables universos se
desplazan como dtomos por los poros de Tu cuerpo a lo largo de las sendas del
viento?».

Y en el Tercer Canto (SB 3.11.40—41), Maitreya dice:

vikdraih sabito yuktair visesadibhir dvrtab
anda-koso bahir ayam paricasat-koti-vistrtah
dasottariadbikair yatra pravistah paramanu-vat

laksyate ‘ntar-gatds canye kotiso by anda-rasayah

«Junto con sus transformaciones y rodeada por los elementos comenzando
con la tierra, esta cubierta universal se extiende a lo largo de quinientos
millones de yojanas. Rodeada por cubiertas sucesivas, cada una diez veces
mayor que la anterior, parece un dtomo. Millones de otros conjuntos de

universos también se encuentran dentro del vasto conglomerado material>».
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

Verso 13
Dentro de los poros de Maha-Visnu, la semilla espiritual de Saiikarsana
da origen a innumerables huevos césmicos dorados. Esos universos
dorados estin envueltos por los mahi-bhiitas, los grandes elementos

materiales.

El Purusa-avatara original, reclinado dentro del Océano Causal, manifiesta
innumerables semillas de universos dentro de los poros de Su cuerpo. Estos
conjuntos de universos son imitaciones de las infinitas moradas del mundo
espiritual. Mientras permanecen dentro del cuerpo del Purusa-avatara, existen
como huevos dorados y luminosos que poseen solo una apariencia de
existencia espiritual.

De acuerdo con la voluntad de Maha-Visnu respecto de los universos, los
elementos sutiles relacionados con las funciones causales instrumental y
material de Maya ya rodean los huevos c6smicos a modo de cubiertas.

Después, al emerger con la exhalacién del Purusa, esos huevos cédsmicos
dorados entran en las ilimitadas cdimaras de Maya. Allf se expanden atn mds

por medio de los elementos materiales no combinados (apadicikrta-bhitas).

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

El «huevo césmico dorado» de este verso representa el estado embrionario de
cada universo antes de que tenga lugar la diferenciacién material plenamente
desarrollada.

Bhaktivinoda Thakura introduce aqui una sutil cuestién filosofica: los
universos existen inicialmente en un estado luminoso semejante a un reflejo
del mundo espiritual. Todavia no son estructuras materiales densas. Incluso
antes de emerger de Maha-Visnu, ya estdn rodeados por cubiertas elementales
sutiles. Después de que Su exhalacién los transporta al dominio de Maya, los

elementos no combinados se expanden atin mds y la manifestacién material
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densa se desarrolla gradualmente. Asi, la semilla espiritual da origen a
embriones césmicos luminosos ya encerrados dentro de cubiertas elementales
sutiles. Mds adelante, esas cubiertas se expanden hasta formar la estructura
material densa de cada universo. Por lo tanto, el cosmos material no es
independiente del Sefior Supremo, sino que existe como una imitacién
reflejada y distante de la realidad espiritual eterna.

En la Bbagavad-gita (15.1), Krsna compara el mundo material con un

baniano invertido. Srila Prabhupida explica en su significado:

El drbol de este mundo material es solo un reflejo del 4rbol verdadero
del mundo espiritual. Este reflejo del mundo espiritual se sustenta en
el deseo, del mismo modo que el reflejo de un drbol se encuentra sobre
el agua. El deseo es la causa de que las cosas estén situadas en esta luz
material reflejada. Quien desee salir de esta existencia material debe
conocer este drbol a fondo mediante el estudio analitico. Entonces

podrd cortar su relacién con él.

Bhaktivinoda Thakura menciona que los universos dorados, después de entrar
en el dominio de Maya, son expandidos por los elementos aparicikrta. Este
término, que literalmente significa «que todavia no ha sido quintuplicado»,
pertenece al vocabulario técnico del Vedanta cldsico y merece una breve
explicacién, puesto que no aparece en los libros de Prabhupada.

Segtin la doctrina del Vedanta acerca de pavicikarana («quintuplicacidn»),
los cinco elementos existen inicialmente en un estado sutil y no mezclado
denominado apaicikrta. Para producir los elementos densos, cada elemento
sutil se divide en dos. Una mitad conserva su identidad original, mientras que
la otra se divide en cuatro partes iguales y se combina con un octavo de cada
uno de los otros cuatro elementos. La tierra densa, por ejemplo, estd
constituida por una mitad de tierra sutil y un octavo de cada uno de los
siguientes elementos: agua, fuego, aire y éter. Por esta razén, todo elemento
denso es compuesto.

Prabhupada presenta la misma idea esencial empleando el vocabulario
propio del Bhdgavatam: los objetos sutiles de los sentidos (tan-matras) dan
origen a los elementos densos, y cada elemento sucesivo posee las cualidades

de los que lo preceden.
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pratyandam evam ckamsad ekamsad visati svayam

sabasra-muardha visvatma maba-visnub sanatanab

Asi, el eterno Maha-Visnu, que posee miles de cabezas y es el alma del
universo, entra personalmente en cada universo por medio de una
expansion separada de Si mismo.



Comentarios

prati-andam—en cada universo; evam—asi; cka-amsat cka-amsat—por
medio de cada expansién separada; visati—entra; svayam—personalmente;
sabasra-mirdbi—poseedor de miles de cabezas; visva-dtmi—el alma del

universo; maha-visnuh—Maha-Visnu; sanatanabh—eterno.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Entonces El mismo entré en esos universos en formas distintas y separadas.
Esto se expresa mediante la palabra pratyandam: «en cada universo».

Las palabras ckamsiad ckamsat significan «por medio de cada expansion
separada».

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 14

Maha-Visnu entra personalmente en cada universo por medio de una
expansién separada de Si mismo. Cada una de esas expansiones es el
alma de Su universo, posee miles y miles de cabezas, estd dotada de Su

opulencia y existe como una forma del eterno Maha-Visnu.

Maha-Visnu, que reposa sobre el Océano Causal, es una expansién de Maha-
Sankarsana. De El emanan innumerables universos, y El entra personalmente
en cada uno de ellos por medio de una expansién separada de Si mismo.

Cada una de estas expansiones es el Garbhodakasayi Purusa y es semejante
en todos los aspectos a Mahi-Visnu. Cada una es también la Superalma

colectiva que mora dentro de su universo (samasti-antaryami-purusa).
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vamangad asyjad visnum daksinangat prajapatim

Jyotir-liniga-mayam sambbum kirca-desad avdsyjat

De Su lado izquierdo creé a Visnu; de Su lado derecho, a Prajapati; y de
la regién situada entre Sus cejas manifesté a Sambhu, constituido por
un linga refulgente.



Comentarios

vama-angat—de Su lado izquierdo; asyjar—hizo surgir, manifestd; vispum—
a Visnu; daksina-angat—de Su lado derecho; prajapatim—a Prajapati; jyotib-
linga-mayam—cuya forma consiste en un /liriga refulgente; sambbum—a
Sambhu; karca-desir—de la regién situada entre las cejas; avdsyjar—

manifestd, hizo surgir.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

«¢Qué hizo Maha-Visnu a continuacién?». Esto se explica en el presente
verso, que comienza con vamargat. Visnu y los demds mencionados aqui son
los sustentadores y las demds autoridades rectoras de todos los universos. Ellos
dirigen a los gobernantes correspondientes, como Visnu, situados dentro de
cada universo individual.

El significado pretendido es que, asi como tal disposicién existe dentro de
cada universo individual, también debe aceptarse una disposicion
correspondiente para la totalidad de todos los universos.

Entre ellos, este Prajapati es Hiranyagarbha, no el Brahma de cuatro rostros
que se describird mds adelante. El es el creador de las diversas deidades situadas
dentro de las respectivas cubiertas de los universos.

Visnu y Sambhu deben entenderse asimismo como los respectivos
sustentadores y destructores.

La expresion kitrca-desat significa «de la regidn situada entre las cejas».

Debe entenderse que las moradas de estas deidades existen dentro de la

cubierta de agua del universo.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura
Verso 15

Maha-Visnu hizo advenir a Visnu de Su lado izquierdo, manifest6 a
Prajapati de Su lado derecho y manifesté a Sambhu como un lisiga
refulgente desde el espacio situado entre Sus cejas.
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La Superalma individual que mora en el interior (vyasti-antaryamsi), a
saber, Ksirodakasayi Purusa, es Sri Visnu.

La expansién divina conocida como Hiranyagarbha es Prajapati. El es
distinto del Brahma de cuatro cabezas. Este Hiranyagarbha es la forma seminal
de todos los Brahmas de los innumerables universos.

La forma luminosa del /i7iga de Sambhu es una manifestacién expandida
del Sambhu original, el /iziga-tattva primordial descrito anteriormente.

Visnu es una expansion personal directa (svinisa) de Maha-Visnu y, por lo
tanto, es sarva-mahesvara, el Sefior Supremo de todos. Sin embargo, Prajapati
y Sambhu son expansiones diferenciadas (vibhinnamsas) de Maha-Visnu y,
por consiguiente, son semidioses administrativos particulares.

Puesto que la potencia espiritual del Sefior reside en Su lado izquierdo,
Visnu adviene del lado izquierdo de Mahi-Visnu por medio de visuddba-
sattva, el estado espiritual puro de la potencia interna.

Visnu, como Sefior Supremo, es Paramitma, la Superalma, que mora
dentro de cada entidad viviente. Los Vedas lo describen como «una persona
del tamafo de un pulgar» (arigustha-matra purusa). £l es el sustentador del
universo. Los ritualistas lo adoran como Yajfie$vara Narayana, el Sefior del
sacrificio. Los yogis meditan en El como Paramitma mientras aspiran al

samadpi.
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abankaratmakam visvam tasmad etad vyajiyata
Este universo, constituido de ego falso, surgié de él [Sambhu].
abankdra-atmakam—constituido de ego falso, cuya naturaleza es el ego falso;

visvam—el universo; tasmat—de él, Sambhu; ezat—este; vyajayata—surgio,

llegé a existir.



Verso 16

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

En este medio verso, Brahmi describe otra funcién desempefiada por
Sambhu. El universo entero, caracterizado por el ego falso, llegd a existir
Unicamente a partir de él. En otras palabras, la condicién del universo de estar
caracterizado por el ego falso surge de Sambhu, pues él es la deidad regente del

principio del ego falso.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 16

En relacién con las entidades vivientes, la funcién de Sambhu es la
siguiente: de él surge el universo constituido de ego falso (abarnkira).

En la condicién espiritual original, todas las entidades estin libres de la
concepcién de poseer una existencia independiente de Bhagavan. La
concepcién de una existencia separada e independiente que aparece en el
mundo material, senalada por el /z7iga como su signo, es un reflejo material de
la existencia espiritual pura. Este principio reflejado aparece como el Sambhu
primordial y se une con Maya. Ella es la manifestacién sombria de la diosa
Ramai y aparece como la yoni material, la base receptiva de la manifestacién
material. En esa etapa, Sambhu acttia Gnicamente como el principio material
que constituye el conjunto de la sustancia elemental.

Después, cuando los universos se despliegan mediante la evolucién
progresiva de los elementos césmicos, el principio Rudra también se
manifiesta como un desarrollo posterior del Sambhu-tattva que surge de la
regién situada entre las cejas.

No obstante, en toda condicién, el Sambhu-tattva permanece caracterizado
por el abarkara, el ego falso que hace posible la identificacién material.

Las innumerables entidades vivientes son particulas de conciencia
espiritual manifestadas a partir de los rayos del Paramatma. Mientras se

identifiquen exclusivamente como sirvientes de Bhagavian, permanecerin por
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completo libres de toda relacién con el mundo material. En esa condicién
alcanzan Vaikuntha.

Pero cuando olvidan esa concepcién y desean disfrutar de Maya, el
principio del ego falso, regido por Sambhu, entra en su existencia y establece
en ellas la conciencia de ser disfrutadores separados e independientes. Por lo
tanto, Sambhu es el principio fundamental que subyace tanto al universo
material centrado en el ego como a la identificacién material de la entidad

viviente con el cuerpo.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

En el lenguaje moderno, la palabra «ego» suele referirse al orgullo, la vanidad
o un sentido exagerado de la propia importancia. El término sinscrito
aharkdra tiene un significado mds amplio. Literalmente significa el principio
de «formacién del yo» (abam, «yo»; kira, «formacién»): la construccién de
una identidad falsa mediante la identificacién del ser con el cuerpo.

En su condicién pura, la entidad viviente comprende: «Soy un sirviente
eterno de Krsna». La identificacién material se produce cuando olvida esa
identidad original y el alma se identifica con designaciones temporales como
el cuerpo, la mente, la nacionalidad, la raza, el sexo, la posicién social o la
condicién religiosa y espiritual.

Por lo tanto, Bhaktivinoda Thikura presenta a Sambhu como el principio
rector de la individuacién cédsmica. Por medio del abarikira, el mundo
material se experimenta en funcién de una identidad falsa, del sentido de
posesién y de la nocién de ser «el hacedor», y cada ser condicionado piensa en
términos de «yo» y «mio».

Esto no significa que Sambhu cree el alma misma. Mds bien, él rige el
mecanismo mediante el cual el alma condicionada queda enredada en la
concepcidn de una existencia independiente y separada de Bhagavan.

Mientras la entidad viviente se identifique como sirviente de Krsna, el
abarkdra no tiene poder sobre ella. Sin embargo, cuando el alma desea
disfrutar de manera independiente, surge la cobertura del ego falso y comienza

la existencia material.
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atha tais tri-vidbair vesair lilam udvabatab kila |

yoga-nidrd bhagavati tasya srir iva sargata

Después, mientras lleva a cabo Sus pasatiempos por medio de esas tres
formas, la divina Yoga-nidra permanece vinculada a El, al igual que Sri.

atha—entonces; taih tri-vidhaib vesath—por medio de esas tres clases de
formas; lilam ndvabatabh—de El, que lleva a cabo Sus pasatiempos; kz7la—en
verdad; Yoga-nidri—Yoga-nidra; bhagavati—la diosa divina; tasya—de El,
con el sentido de «con El» en esta construccidn; s7ih iva—como Sri;
sangatd—vinculada, unida.
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DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

El verso describe ahora los pasatiempos del Sefior que ha entrado en los
universos bajo esas formas respectivas.

Taih tri-vidbaibh vesaih: «Por medio de esas tres clases de formas
correspondientes», es decir, Visnu, Prajapati y Sambhu, situados dentro de
cada universo.

Lilam udvabatah: «Mientras lleva a cabo Su /ila», se refiere al Purusa
presente dentro de cada universo, que desempeiia allf las funciones césmicas
de mantenimiento y las demds.

Yoga-nidra es una manifestacién parcial de la Maha-Yoga-nidra descrita
anteriormente. Esta diosa divina consiste en la absorcién en Ia
bienaventuranza de la propia naturaleza del Sefior (svariupananda-samadhbi) y
contiene en sf misma todas las opulencias divinas. Ella permanece vinculada a
EL

Srir iva sangatda: «Vinculada a El como Sri» significa que, asi como Srilo
acompafia mediante una porcién de s misma, Yoga-nidri también lo

acompafia mediante una manifestacién parcial.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 17

Después, Bhagavin adopta las tres formas de Visnu, Prajapati y Sambhu
dentro de los universos y lleva a cabo los pasatiempos de
mantenimiento, creacién y destruccién. Estos pasatiempos pertenecen
al dmbito de la m4ya material y, por lo tanto, tienen poca importancia.
Visnu, que representa el propio ser esencial de Bhagavin, permanece
vinculado a la divina Yoga-nidri, una manifestacién parcial de Su
potencia espiritual que consiste en la absorcién en la bienaventuranza
de Su propia naturaleza.

Prajapati y Sambhu, que pertenecen a la categorfa de expansiones separadas

(vibhinnamsa), poseen un sentido de separacién respecto de Bhagavin. Por lo
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tanto, llevan a cabo Sus pasatiempos con sus respectivas potencias inferiores,
Savitri y Uma, que son manifestaciones sombrias particulares de la potencia
espiritual.

Unicamente Bhagavan Visnu es el esposo de Rama, o Sri, quien personifica

la potencia espiritual interna.
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sisrksayam tato nabbes tasya padman viniryayan

tan-nalam bema-nalinam brabmano lokam adbbutam

Cuando deseé crear, de Su ombligo surgi6é un loto. Aquel loto dorado,
junto con su tallo, era la maravillosa morada de Brahma.

sisrksayam—cuando surgié el deseo de crear; tatah—entonces; nabbeb
tasya—de Su ombligo; padmam—un loto; viniryayan—surgio; tat-nalam—
junto con su tallo; hema-nalinam—Iloto dorado; brabmanab lokam—Ia

morada de Brahma; adbbutam —maravillosa.



Verso 18

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

El significado es que el loto dorado, junto con su tallo, recibe el nombre de
«mundo de Brahmi» porque sirve tanto de lugar de su nacimiento como de

su residencia.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thiakura

Verso 18

Cuando Garbhodaka$ayi Visnu desea crear, de Su ombligo surge un loto
dorado. Aquel loto dorado, junto con su tallo, es Brahmaloka, también

conocido como Satyaloka, la morada de Brahma.

Aqui, la palabra «dorado» (bema) indica un reflejo o apariencia de conciencia

espiritual (cid-abhasa).

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

El tallo que une el loto con Visnu indica que incluso el reino mds elevado del
universo material, Satyaloka o Brahmaloka, continta dependiendo del Sefior
Supremo como su fuente y sustento.

Bhaktivinoda Thakura explica que la palabra «dorado» indica cid-abhisa,
una apariencia o reflejo de la conciencia espiritual. Por lo tanto, Brahmaloka
posee un brillo y una pureza extraordinarios que se asemejan a la existencia
espiritual, pero permanece dentro de la creacién material y no debe
confundirse con el reino espiritual eterno.

La imagen del loto también puede sugerir un simbolismo metafisico mds
profundo. Asi como el loto crece en el agua y, sin embargo, permanece sin ser
tocado por ella, la manifestacién césmica surge del Sefior Supremo mientras
El permanece completamente trascendental y libre de la influencia de la

naturaleza material.
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tattvani pirva-ridhani karanani parasparam

samavayaprayogac ca vibhinnani prthak prthak
cic-chaktyd sajjamano ‘tha bhagavan adi-pirusah

yojayan mayayd devo yoga-nidram akalpayat

Los principios materiales, manifestados anteriormente como causas,
permanecian separados entre si porque auin no se habian combinado.
Entonces Bhagavan, el Purusa primordial, vinculindose con Su
potencia espiritual, hizo que se combinaran por medio de Maya y, a
continuacién, entré en yoga-nidra.



Verso 19

tattvani—los principios materiales; parva-ridhani—surgidos o establecidos
anteriormente; kdranani—ocausas, principios causales; parasparam—
mutuamente, UNOs CON Otros; samavdya-aprayogit—porque no se habia
producido la conjuncién, debido a la ausencia de combinacién; ca—y;
vibbinnani—separados; prthak prthak—cada uno distinto de los demds; czz-
Saktya—con Su potencia espiritual; sajjamanabh—vinculdndose; atha—
entonces; bhagavan adi-purnsah—Bhagavan, el Purusa primordial; yojayan—
haciendo que se combinasen; mayayi—por medio de Maya; devah—el Sefior;

yoga-nidrim— yoga-nidra; akalpayat—asumi6.

DIG-DARSINI-TIKA
Jiva Gosvami

Para describir el despertar del ser viviente colectivo, compuesto de
innumerables almas individuales, Brahma expone ahora en tres versos el
proceso de creacién llevado a cabo por Karanarnavasayi Visnu, siguiendo el
relato presentado en el Tercer Canto del Srimad—Bbdgavatdm. Por ello
comienza con la palabra tattvini.

El presente verso describe dos etapas. Por medio de Maya, Su propia
potencia, Bhagavan hace que los principios materiales se combinen entre si.
Después, permaneciendo sin realizar ningtin esfuerzo personal, asume yoga-
nidra.

ANOTACIONES 1

Bhakti Gauravani Goswami

El relato del Canto Tercero del Srz‘mﬂd—Bhdgammm mencionado por Jiva
Gosvami se refiere a las oraciones de los semidioses al final del quinto capitulo,
donde ruegan al Sefior que les dé instrucciones y la potencia necesaria para
prestar su servicio en los diferentes departamentos de la creacién subsiguiente.

En los primeros diez versos del Capitulo 6, Maitreya Muni describe asf la
reaccién del Sefior:

El Sefior oy6 asi que las funciones progresivas de la creacién del
universo se hallaban suspendidas debido a la falta de combinacién de

Sus potencias, tales como el mabat-tattva.
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Entonces, el Sefior supremo y poderoso entré simultineamente en los
veintitrés elementos junto con la diosa Kali, Su energia externa, quien
por si sola amalgama todos los diferentes elementos.

Asi, cuando la Personalidad de Dios entrd en los elementos mediante
Su energfa, todas las entidades vivientes cobraron vida para realizar
diferentes actividades, tal como uno se ocupa en su trabajo después de
despertar del suefio.

Cuando los veintitrés elementos principales fueron puestos en accién
por la voluntad del Supremo, llegé a existir la gigantesca forma
universal, es decir, el cuerpo visvaripa del Seor.

Cuando el Sefior, en Su expansién plenaria, entré en los elementos de
la creacién universal, estos se transformaron en la gigantesca forma en
la que reposan todos los sistemas planetarios y todas las creaciones
mdviles e inmdviles.

El gigantesco virat-purusa, conocido como Hiranmaya, vivié durante
mil afios celestiales sobre las aguas del universo, y con El yacfan todas
las entidades vivientes.

La energfa total del mahat-tattva, en la forma del gigantesco virat-
ripa, se dividi6 por si misma en la conciencia de las entidades vivientes,
la vida de la actividad y la autoidentificacién, que se subdividen
respectivamente en uno, diez y tres.

La gigantesca forma universal del Sefior Supremo es la primera
encarnacién y expansién plenaria de la Superalma. El es el ser de un
ndmero ilimitado de entidades vivientes, y en El reposa la creacién
agregada, que de este modo florece.

La gigantesca forma universal se representa mediante tres, diez y uno,
en el sentido de que Elesel cuerpo, la mente y los sentidos; es la fuerza
dindmica de todos los movimientos mediante diez clases de energfa
vital; y es el inico corazén donde se genera la energfa vital.

El Sefior Supremo es la Superalma de todos los semidioses a quienes se
ha confiado la tarea de construir la manifestacién cdsmica. Al ser asi
invocado por los semidioses, pensé en Si mismo y manifesté de este

modo la gigantesca forma para que ellos la comprendieran.

Estos versos del S'Vz'mad—Blodgammm amplian el breve relato de la

Brabma-sambitia. Muestran cdmo los principios materiales previamente



Verso 19

manifestados se convierten en un universo ordenado solo después de que

el Sefior Supremo los activa y combina mediante Su potencia.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

Verso 19

Antes del proceso de combinacién (paiicikarana), los elementos
originales existian por separado, establecidos en formas distintas,
porque audn no se habia producido ninguna integracién o conjuncién
mutua.

Entonces Bhagavan Maha-Visnu, el Seior primordial, puso a Maya en
movimiento mediante Su vinculacién con Su potencia espiritual (ciz-
sakti). Aplicando el proceso de combinacién, unié aquellos principios
separados e hizo surgir el universo manifestado. Después permanecié
absorto en yoga-nidri, la unién bienaventurada con Su potencia
espiritual.

En la Bhagavad-gita (9.10), Krsna dice: mayddhyaksena prakrtib siyate sa-
cardcaram. «Bajo Mi supervisién, la naturaleza material produce todos los
seres moviles e inmdviles». El significado de esta afirmacién es el siguiente: al
principio, Miya, la sombra de la potencia espiritual (cit-sakti), permanecia
inerte e inactiva. El conjunto de ingredientes materiales que constitufan su
aspecto material también existia por separado, sin conexién mutua. Por la
voluntad de Krsna, que actuaba a través de Maha-Visnu, los aspectos
instrumental y material de Maya se unieron, y el universo manifestado surgié
como efecto de esa unidn.

No obstante, Bhagavin mismo permanecié completamente absorto en
yoga—m'dm' mediante Su vinculacién con la potencia espiritual. Los términos
yoga-nidrd y yoga-mdyd deben entenderse de la siguiente manera: la naturaleza
de la potencia espiritual es la iluminacién y la manifestacién consciente,
mientras que la naturaleza de su sombra es la inercia y la oscuridad. Siempre
que Krsna desea manifestar algo dentro de la oscuridad inerte del reino

material, pone la influencia de Su potencia espiritual en relacién con Maya, su
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sombra inmévil, y de ese modo lleva a cabo esa obra. Esta operacién recibe el
nombre de yoga-maya.

De ello surgen dos modos de percepcién: uno basado en la conciencia de
Vaikuntha y el otro en la oscuridad material.

Krsna, Sus expansiones personales y las entidades vivientes puras perciben
estas actividades mediante la conciencia de Vaikuntha, mientras que las almas
condicionadas las perciben mediante una conciencia velada por la oscuridad
material.

En este contexto, la cobertura que oscurece la percepcién espiritual de las
almas condicionadas también recibe el nombre de yoga-nidri. Esta también es
una manifestacién de la potencia del Sefior.

Este tema se tratard mds ampliamente mds adelante.

ANOTACIONES 2

Bhakti Gauravani Goswami

El verso 19 sefiala la transicién desde la manifestacién de los principios
materiales descrita en los versos 8—18 hasta su organizacién en un universo
funcional. El punto central es que Bhagavan permanece trascendental y
absorto en Su bienaventuranza espiritual mientras la creacidn se desarrolla
bajo Su supervisién. Esto concuerda con la Bhagavad-gita (9.10):
mayddhyaksena prakytih siyate sa-caricaram. «Bajo Mi supervision, la

naturaleza material produce todos los seres méviles e inméviles.
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Yojayitva tu tany eva pmvz'ves’a svayam gubdm

gubam praviste tasmims tu jivaitma pratibudhyate

Tras combinar aquellos elementos, El mismo entré en la cavidad oculta.
Después de entrar en aquella cavidad, el ser viviente colectivo desperto.
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yojayitvi—tras combinar; fu—entonces; tani eva—aquellos mismos
elementos; pravivesa—entrd; smyam—El mismo; guhim—en la cavidad
oculta, en el interior escondido; gubdm praviste tasmin—después de entrar
en la cavidad; tu—entonces; jiva-atmi—el ser viviente colectivo;
pratibudhyate—despierta.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Ahora viene el tercer verso, que comienza con yojayitvd, «después de
combinar combinado». El significado es que esta entrada tiene lugar entre la
combinacién de los elementos y Su entrada en yoga-nidra.

En cuanto a gubam, significa «en la cavidad». La forma virar despierta; se
levanta del suefio de la disolucién césmica.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 20

Tras combinar aquellos elementos separados, manifesté innumerables
universos materiales y después entré El mismo en la «cavidad», el
interior de cada forma universal. En ese momento, las entidades
vivientes, que durante la disolucién césmica habian permanecido
dormidas, despertaron de nuevo.

En las Escrituras, la palabra guha, «cavidad» o «cdmara oculta», se utiliza en
diversos contextos. En algunos pasajes denota el /ilz no manifestado; en otros,
la morada del Purusa que habita dentro de la entidad viviente individual; y en
otros lugares, la cueva del corazén de la entidad viviente. En todos estos usos,
gubd denota un lugar oculto o escondido.

Las entidades vivientes a las que se hace referencia aqui son aquellas que,
durante la gran disolucién al concluir el ciclo césmico anterior, habfan entrado
en un estado latente dentro de Hari. De acuerdo con las impresiones latentes

de su karma anterior, volvieron a manifestarse dentro del universo creado.
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ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

La palabra guba se refiere aqui principalmente al interior de la forma virat, en
la que el Sefior entra después de combinar los elementos materiales. Esta
«entrada» no debe entenderse como un movimiento fisico ordinario. Denota
Su manifestacién como el Sefior que mora en el interior de la forma césmica.

Solo después de Su entrada, las jivas inactivos despiertan del estado en el
que permanecieron durante el pralaya, la aniquilacién del universo, y
reanudan sus actividades dentro de la nueva creacidn de acuerdo con su karma
anterior.

En los Upanisads, el término gubd suele denotar la «cueva del corazén»
(hrdaya-guha), el lugar interior oculto donde reside el Paramatma dentro de
cada entidad viviente. Sin embargo, en la secuencia presente se refiere
especificamente al interior de la forma vzraf césmica.

Los versos 19 y 20 describen cuatro etapas: los principios materiales
permanecen separados, el Sefior los combina, entra en la forma césmica
resultante y las entidades vivientes inactivas despiertan.

La creacién no implica la produccién de almas nuevas. Las jivas existen
eternamente como manifestaciones de la potencia marginal del Sefor.
Durante la disolucién césmica permanecen inactivos y no manifestados
dentro de Hari; al comienzo de una nueva creacién vuelven a activarse de

acuerdo con las impresiones de su karma anterior.
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sa nityo nitya-sambandhab prakytis ca paraiva sa

La jiva es eterna y mantiene con Bhagavan una relacién eterna que se
extiende a lo largo de un tiempo sin principio ni fin. La entidad viviente
es, en verdad, la potencia superior.



Verso 21

sab— ella, la jiva; nityah—eterna; nitya-sambandhah—que posee una
relacion eterna; prakrtihb—potencia, naturaleza; ca—y; pari—superior,

espiritual; eva—en verdad; sé—esa potencia.

DIG-DARSINI-TIKA
Jiva Gosvami
Con el medio verso que comienza con sa nityab, Brahma describe la relacién
natural entre Bhagavan y la entidad viviente. La palabra sab se refiere a la jiva.
La palabra nityah indica que la jiva existe alo largo de un tiempo sin principio
ni fin. La palabra nitya-sambandbab indica que la jiva mantiene una relacién
eterna e inseparable con Bhagavin, semejante a la relacién entre el Sol y sus

rayos. Esto se afirma en el Narada-pasicaritra:

yat tatastham tu cid-ripam samvedat tu vinirgatam

ranjitam guna-vagena sa jiva iti kathyate.

«Aquella entidad marginal que es de la naturaleza de la conciencia, que ha
emanado de la conciencia suprema y que estd tefiida por el apego a los gunas
recibe el nombre de j7va».

De manera similar, en la Giza (15.7), Krsna dice:

mamaivamso jiva-loke jiva-bbiitah sanatanab.
«Las entidades vivientes de este mundo condicionado son Mis eternas partes
fragmentarias».

Por lo tanto, la palabra prakrti se aplica a la jiva. Como testigo (5aksi),
permanece situado en su propia naturaleza; sin embargo, como conocedora
(pramdtr), adopta una condicién semejante a la prakyti, conforme a la relacién
entre un original y su reflejo (bimba-pratibimba). Por esta misma razén, Krsna
dice también en la Gzza (7.5):

prakrtim viddhi me parim jiva-bbitam maha-baho
«jOh, t4, el de poderosos brazos!, conoce Mi prakyt: superior, constituida por
las entidades vivientes».

La Sruti también demuestra esta relacién eterna al decir: dva suparna

sayuja sakhaya. «Dos aves, compaferos unidos». (Svetdsvatara Upanisad 4.6)
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 21

La jiva es eterna y mantiene con Bhagavan una relacién eterna que se
extiende a lo largo de un tiempo sin principio ni fin. La entidad viviente
es, en verdad, la potencia superior.

Asf como el Sol y sus rayos mantienen una relacién eterna, Bhagavin, el Sol
espiritual, y las jzvas estin eternamente relacionadas. Las jzvas son particulas
de Sus rayos espirituales y, por lo tanto, no son temporales como los objetos
materiales. Como particulas de esos rayos, poseen porciones diminutas de las
cualidades de Krsna. En consecuencia, la jiva es de la naturaleza del
conocimiento (jiana), es conocedora (j7idtr), posee un sentido de existencia
individual, o conciencia del «yo» (ahamti-bhiva), y es distrutadora (bhoktry),
pensadora (manty) y hacedora (karty).

Krsna es infinito (vzbbu), mientras que la entidad viviente es infinitesimal
(anu). Esta es la distincién esencial entre ambos. La relacién eterna entre la
Jway Bhagavin consiste en que la jiva es eternamente Su sirvienta y Bhagav?m
es eternamente el amo de la jiva. La jiva posee ademds la aptitud suficiente
para intercambiar 7252 con Bhagavan.

En la Bhagavad-gita (7.5), Krsna dice:

apareyam itas tv anyam prakytim viddhbi me param.

«Ademds de esta naturaleza inferior, conoce Mi otra potencia, la superior».

Por lo tanto, se entiende que la j7va es la potencia superior de Krsna. Todas
las cualidades del jivatma puro trascienden los ocho componentes de la
potencia inferior, incluido el @barikara. Por consiguiente, aunque la jiva-sakti
es diminuta, es superior a la maya-sakti.

Otro nombre de esta potencia es tatastha-sakti, lo cual significa que estd
situada en la linea fronteriza entre mdyd y cit-tattva. Debido a su naturaleza
atémica, es susceptible de quedar bajo el control de maya. Sin embargo, si
permanece bajo la proteccién de Krsna, el Sefior de may4, no tiene por qué

quedar sometida al control de maya. Solo la jiva atada por mdaya desde tiempo
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sin principio sufre las miserias del samisdara y experimenta repetidos

nacimientos y muertes.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

La expresion tatastha-sakti, «potencia marginal», no debe entenderse como
la descripcién de una ubicacién geogrifica entre los mundos espiritual y
material. Describe la categorfa constitucional de la jiva. La designacioén pari
prakrti, «potencia superior», distingue a la entidad viviente consciente de la
potencia material inferior e inconsciente; no identifica a la jiva con Bhagavin
ni con Su potencia interna. Aunque la j7va es espiritual, es infinitesimal y, por
ello, puede llegar a estar bajo la influencia de maya.

Bhaktivinoda Thakura explica esta condicién describiendo a la jiva como
situado en la zaza, o margen, entre los dominios del espiritu y la materia. Lo
esencial no es la posicidn fisica, sino la orientacién que puede adoptar. La jiva
puede permanecer bajo el refugio de Krsna o quedar sometido al control de
mayd. Esta capacidad de orientacién refleja la diminuta independencia de la
entidad viviente.

La inclusién por parte de Bhaktivinoda Thakura de abamta-bhiva, el
sentido del «yo», entre las cualidades naturales de la jiva puro no debe
confundirse con el abarkara material descrito en el verso 16. Abamita-bhava
es la conciencia genuina que tiene el alma de su existencia y de su identidad
eterna como sirvienta de Bhagavan. El abasnkira material identifica
erréneamente el alma con el cuerpo y la mente y la considera una hacedora y

disfrutadora independiente.
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evam sarvatma-sambandham nabhyam padmanr barer abbit

tatra brabmabhbavad bhiyas catur-vedi catur-mukbab

Asi, del ombligo de Hari surgié el loto vinculado con todas las entidades
vivientes. Después, sobre este loto advino Brahma, el de cuatro rostros,

conocedor de los cuatro Vedas.
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evam—ast; sarva-atma-sambandbam—vinculado con todas las entidades
vivientes; nabbyim—del ombligo; padmam—el loto; hareh—de Haris
abhit—surgid, llegd a existir; tatra—alli, sobre aquel loto; brabma abbavar—
Brahma advino; bhiyah—después, entonces; catur-vedi—conocedor de los

cuatro Vedas; catur-mukhah—de cuatro rostros.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Con la palabra evam, «asi>», Brahma explica que el loto sirve apropiadamente
como sede del conjunto de entidades vivientes porque surgi6 del Purusa que
habia entrado en la cavidad.

Después, con la palabra zatra, describe la manifestacién del bhoga-vigraha
y de los demis atributos del Brahma de cuatro rostros a partir de
Hiranyagarbha Brahma, quien se identifica con el cuerpo césmico colectivo
(samasti-deba).

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

Verso 22

El loto que surge de la regién del ombligo de Visnu estd vinculado
colectivamente con todas las entidades vivientes. Sobre aquel loto
adviene Brahma, el de cuatro rostros, conocedor de los cuatro Vedas.

Del Purusa que habfa entrado en la cavidad césmica (guba-pravista-purusa)
surge el loto que sirve como sede del conjunto de entidades vivientes (samasti-
Jiva-adhisthina).

Del Brahma original en la forma de Hiranyagarbha, quien se identifica con
el cuerpo césmico colectivo (samasti-debiabhimani), nace Brahma, el de cuatro
rostros, en la forma de un bhoga-vigraha.

Asi, Brahma queda establecido como semidiés administrador (adbikérika-

devata)y como expansion separada de Krsna (vibhinnamsa).
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ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Cuando Bhaktivinoda Thakura afirma que Brahmai nace en la forma de un
bhoga-vigraha, el lector podria preguntarse qué quiere expresar con ello,
puesto que bhoga-vigraha significa literalmente «un cuerpo para el disfrute».
En este contexto, sin embargo, el término designa un cuerpo apto para la
experiencia y la actividad; en otras palabras, una forma corpérea individual
mediante la cual se desempefia una funcién determinada.

En este caso, se refiere ala forma corpérea individual asumida por el Brahma
de cuatro cabezas, mediante la cual lleva a cabo su funcién divinamente
encomendada de la creaciédn universal.

Jiva Gosvami distingue a este Brahma personal de Hiranyagarbha, el
Brahma césmico identificado con el cuerpo césmico colectivo.

Bhaktivinoda Thakura explica ademds que, aunque Brahma ocupa el cargo
de un adbikarika-devati (una deidad designada para un cargo especifico), no
deja de ser un vibhinnamsa, es decir, una entidad viviente individual que

constituye una expansion separada de Krsna.
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sanijato bhagavac-chaktya tat-kalam kila coditah

sisrksayam matim cakre pirva-samskara-samskrtam
dadarsa kevalam dbvantam nanyat kim api sarvatah

Después de nacer, Brahma fue impulsado en aquel mismo momento por
la potencia del Sefor y dirigié hacia la creacién su mente, moldeada por
impresiones previas. Sin embargo, en todas direcciones no vio mis que

oscuridad.
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safijatabh—después de nacer; bbhagavar-saktyi—por la potencia de Bhagavan;
tat-kialam—en aquel mismo momento; kila—en verdad; coditab—
impulsado, inspirado; sisrksayam—hacia la creacién, hacia el deseo de crear;
matim cakre—dirigié su mente; parva-samskara-samskrtam—moldeada por
impresiones  previas; dadarsa—vio;  kevalam  dbvantam—uanicamente
oscuridad; na anyat kim api—absolutamente nada mds; sarvatah—por todos
lados, en todas direcciones.

DIG-DARSINI-TIKA
Jiva Gosvami

Ahora, en el verso y medio que comienza con sa7ijatab, se describe la actividad

de Brahma, el de cuatro rostros. El significado es claro.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 23

Después de nacer, Brahma fue impulsado por la potencia de Bhagavan
y dirigié su mente hacia la creacién de acuerdo con las impresiones de
un nacimiento anterior. Sin embargo, en todas direcciones no vio mis
que oscuridad.

El empefio de Brahma por crear surgié dnicamente de acuerdo con
impresiones previas (purva-samskaira).

Toda entidad viviente adquiere una disposicién particular de acuerdo con
sus impresiones previas, y sus esfuerzos surgen conforme a esa disposicién.
Esto recibe el nombre de adpsta®, o karma-phala, el fruto de la accién.

La disposicion natural y los esfuerzos de Brahma surgieron igualmente de
acuerdo con las acciones que habia realizado en el ka/pa anterior.

De manera similar, algunas entidades vivientes cualificadas pueden alcanzar
la posicién de Brahmi de este mismo modo.

! Adysta significa literalmente «lo no visto» y se refiere al funcionamiento sutil
e invisible del karma mediante el cual las acciones anteriores producen sus
resultados.

113



Verso 23

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Bhaktivinoda Thiakura extrae de este verso una consideracién mds amplia
acerca del cargo de Brahma. Por lo general, este cargo lo ocupa una jiva
altamente cualificada, a quien el Sefior confiere poder para llevar a cabo la
creacién secundaria dentro de un universo. Por lo tanto, Brahmi es tanto una
entidad viviente como un administrador césmico investido de poder. Su
impulso de crear surge de las impresiones conservadas de su desempefio
anterior de esa misma funcién, mientras quesu nombramiento para este cargo
depende de las cualificaciones que lo hacen apto para recibir el poder del
Sefior.

En su significado del Srz’mad-Bhdgavamm 1.3.5, Srila Prabhupada explica

la posicién de Brahmi de la siguiente manera:

Brahma es siempre jiva-tattva. La entidad viviente mds piadosa o el
devoto mis elevado del Sefior recibe el poder de la potencia creadora
del Sefior, y recibe el nombre de Brahma. Su poder es como el poder
del Sol reflejado en piedras preciosas y joyas. Cuando no hay una
entidad viviente asi que ocupe el cargo de Brahmi, el Sefior mismo se

convierte en Brahma y asume dicho cargo.

En una conferencia sobre el Srz’mﬂd—Bb&igavﬂmm 3.25.5, afirma de manera

similar:

El primer Bhagavin es Sti Krsna mismo, pero algunas de Sus
opulencias también son conferidas al Seior Brahma. El Sefior Brahmi
es una jiva, una entidad viviente como nosotros. Si llegamos a ser
espiritualmente poderosos, también podemos ocupar el cargo del

Sefior Brahma.
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uvdca puratas tasmai tasya divya sarasvati

kamab kysnaya govinda be gopi-jana ity api
vallabbdya priya vabner mantram te dasyati priyam

tapas tvam tapa etena tava siddhir bhavisyati

Entonces, la divina Sarasvati de Bhagavin hablé a Brahma:
klim krsnaya govindiya gopi-jana-vallabhiya svaba.
«Este mantra te concederi el deseo mds preciado de tu corazén.
Practica austeridades mediante este mantra, y alcanzaris la perfecciéon.»



Versos 24-25

uvdaca—hablé; puratab—ante &y tasmai—a él; tasya—Suyo, de Bhagavan;
divya sarasvati—Ila divina Sarasvati; kamah—el kama-bija, klin; krspaya—a
Krsna; govinda—Govinda, entendido aqui como govindaya, a Govinda; he—
oh; gopi-jana—Ilas gopis; iti api—y también; vallabbiya—al amado; priya
vabneb—la querida esposa de Agni, Sviha; mantram—el mantra; te—para ti;
dasyati—concederd; priyam—lo que es querido, tu deseo mds preciado;
tapah—austeridad; tvam—rt0; tapa—practica, realiza; etena—por esto, por
medio de este mantra; tava—tu; siddhib—perteccién; bbavisyati—surgird,
serd alcanzada.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Verso 24
Ahora, en el verso y medio que comienza con #vdca, se describe la misericordia
de Bhagavan que Brahmai habfa obtenido mediante su adoracién previa.

El significado es claro.

Verso 25
El conecta esta misma instruccién con el relato del Tercer Canto: sparsesu yat
sodasam ckavimsam. «La decimosexta y la vigesimoprimera entre las
consonantes oclusivas.» Asi, el presente medio verso comienza con tapas

tvam, «Practica austeridad>». El significado es claro.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

Verso 24-25

En aquel momento, la divina Sarasvati de Sri Bhagavin hablé asi a
Brahma, que veia oscuridad en todas direcciones:

«Oh, Brahma, este mantra—klim krsnidya govindiya gopi-jana-
vallabbiya svabi—cumpliri tu deseo mds preciado. Practica
austeridades con este mantra. Entonces alcanzaris toda perfeccién».
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El mantra de dieciocho silabas, precedido por el kama-bija (klint), es supremo
entre los mantras. Tiene dos funciones. La primera consiste en atraer a la jiva
pura hacia SriKrsna, el supremo atractivo para la mente, el Sefior de Gokula y
el Sefior de las gopis. Esta es la culminacién suprema de la inclinacién espiritual
de la jiva. Si el practicante estd libre de deseos materiales (niskama), el fruto
perfecto de este mantra es el amor por Krsna (prema).

Su segunda funcién consiste en satisfacer los deseos de los practicantes
motivados materialmente (sakima). También a ellos este mantra supremo les
concede el objeto de su deseo.

En la realidad espiritual, el kama-bija esti situado dentro del loto de
Goloka. Su forma reflejada dentro del mundo material satisface toda variedad
de deseos materiales.

El significado del verso 25 es claro.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

En el Segundo Canto del S'rz‘mzzd—Blodgamtam (2.9.5-8), Brahm3, incapaz de
descubrir el origen del loto sobre el que habia aparecido o el medio para crear,
escucha las silabas 22 y pa y emprende austeridades durante mil afios celestiales.

En su significado del Sr[mﬂd—Bbdgﬂvﬂtﬂm 2.9.6, Srila Prabhupada escribe:

Seguin la filosofia del Bhagavata, todo ser humano estd destinado
simplemente a realizar esta zapa y ninguna otra actividad, porque solo
mediante la penitencia podemos comprender nuestro verdadero ser; y
la autorrealizacién, no la complacencia de los sentidos, es el propdsito
de la vida humana. Esta tapa, o penitencia, comenzd desde el mismo
principio de la creacién, y fue adoptada primero por el maestro
espiritual supremo, el Sefior Brahma. Solo mediante la tapasya
podemos obtener el beneficio de la vida humana, y no mediante una
civilizacion refinada de vida animal. El animal no conoce nada excepto
la complacencia de los sentidos, dentro de los limites de comer, beber,
divertirse y disfrutar. Pero el ser humano estd destinado a realizar

tapasya para regresar a Dios, de vuelta al hogar.
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Complacido con las austeridades de Brahma, el Sefior Supremo le revelé Su
morada espiritual personal. El frz‘mad—b’b&igamtam describe esta revelacién
principalmente en términos de Vaikuntha, mientras que la Brabma-sambita
registra la realizacién de Brahma del reino supremo de Goloka Vrndavana. El
himno de Brahmai ocupa los versos 29-56, que, salvo el verso 56, concluyen
todos con el estribillo govindam adi-purusam tam aban bbajami. «Adoro a
Govinda, el Sefior primordial».

El relato de la Brabma-sambita y el del Segundo Canto no son
contradictorios, sino complementarios. El Bhdgavatam subraya que el
conocimiento y el poder de Brahmi tienen su origen en Bhagavin.
Confundido e incapaz de comprender su origen o el medio para crear, Brahma
escucha la instruccién divina ta-pa, realiza austeridades y finalmente recibe la
revelacién directa del Sefior Supremo. La Brabma-sambita identifica el
mantra especifico comunicado por la divina Sarasvati y describe la adoracién
posterior de Govinda por parte de Brahma.

Sarasvati no debe entenderse como una fuente de conocimiento
trascendental independiente de Bhagavan. Ella es Su potencia divina, por
medio de la cual se comunican el conocimiento espiritual y el sonido
trascendental (S2bda-brabma). Cuando Sarasvati revela el Gopala-mantra a
Brahma, en realidad es Bhagavan quien le instruye a través de Su potencia. Por
lo tanto, la revelacién se origina en Bhagavan y llega a Brahmai en forma de
sonido divino.

Bhaktivinoda Thakura se concentra en el mantra de dieciocho silabas
precedido por el kama-bija (klin). Distingue su funcion espiritual original de
su operacién reflejada dentro del mundo material. Para el practicante sin
deseos materiales (niskama), el mantra atrae el alma hacia Krsna y culmina en
el amor puro (prema). En su operacién material reflejada, satistace las

aspiraciones mundanas del practicante motivado materialmente (sakama).
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Verso 26

atha tepe sa sucivam prinan govindam avyayam
svetadvipa-patim krsnam goloka-stham parat param
prakrtyd guna-ripinyd ripinya paryupdsitam
sabasra-dala-sampanne koti-kifijalka-bymbite
bbamis cintamanis tatra karnikare mabdsane
samdsinam cid-dnandan jyotiripam sandtanam
sabda-brabma-mayam venum vadayantam mukbambuje

vildsini-gana-vrtam svaib svair amsair abbistutam

atha—entonces; tepe—practicé austeridades; sap—¢l, Brahmi; suciram—
durante mucho tiempo; prinran—complaciendo, tratando de complacer;
govindam—a  Govinda; avyayam—imperecedero; svetadvipa-patim—al
Sedor de Svetadvipa; kyspam—a Krsna; goloka-stham—situado en Goloka;
parat param—supremo mds alld de lo supremo; prakrtyi—por la naturaleza
material; guna-ripinyi—cuya forma consiste en los gunas; rapinyi—
personificada, dotada de forma; paryupdsitam—adorado por todas partes;
sabasra-dala-sampanne—dotado de mil pétalos; koti-kisijalka-brmbite—
adornado y expandido con millones de filamentos; bbamib cintamanih—el
suelo es de cintamani; tatra—alli; karnikire—dentro del pericarpio; maha-
dsane—sobre un gran asiento; samdsinam—sentado; cit-anandam—de la
naturaleza de la conciencia y la bienaventuranza; jyotiripam—cuya forma es
refulgencia; sandtanam—eterno; sabda-brabhma-mayam—compuesto de
sonido  trascendental;  venum—Ila  flauta;  vadayantam—tocando;
mukhambuje—con Su boca de loto; vildsini-gana-vrtam—rodeado por un
grupo de mujeres juguetonas; svaib svaib amsaih—por Sus respectivas

expansiones; abbistutam—alabado.

Entonces Brahma practicé austeridades durante mucho tiempo,
tratando de complacer al imperecedero Govinda, el Sefor de
Svetadvipa, Krsna, que reside en Goloka y es el supremo mis alld de lo
supremo. El es adorado por todas partes por Su propia naturaleza
material personificada, cuya forma consiste en los gunas.

Alli, sobre un suelo de cintimani, dentro del pericarpio de un loto
dotado de mil pétalos y adornado con millones de filamentos, El estaba

sentado sobre un gran trono.
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Eterno y de la naturaleza de la conciencia y la bienaventuranza, con una
forma constituida de refulgencia, tocaba con Su boca de loto una flauta
compuesta de sonido trascendental. Estaba rodeado por un grupo de

mujeres juguetonas y era alabado por Sus propias expansiones.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Por medio de ese mantra y de acuerdo con su deseo especifico, Brahma adoré
a $ti Govinda, dotado de la potencia particular necesaria para la creacién,
situado sobre el asiento sagrado conocido como Gokula y conforme al himno
que se presentard mds adelante. Esto se describe en las cuatro estrofas que
comienzan con atha tepe.

El término guna-ripinya significa «cuya naturaleza consiste en las
modalidades de la bondad, la pasién y la ignorancia». Ripinya significa
«dotada de formax». Paryupdsitam significa «adorado por todas partes» y se
refiere a Miya personificada, que, permaneciendo fuera de ese reino, lo adora
mediante la meditacién y otras formas de adoracién.

Asi, el Sﬂmﬂd—Bb&igﬂmtﬂm afirma: mdya parety abbimukbe ca
vilajjamand. «Maya se retira, avergonzada de presentarse ante El». También
se afirma: balim udvabanti samadanty ajayanimisih. «Junto con Maya, los
semidioses te ofrecen tributo y se regocijan>.

La palabra amsaib significa aqui «por medio de los compafieros situados

en los recintos circundantess .

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 26

Tratando de complacer a Govinda, Brahma practicé austeridades
durante mucho tiempo, meditando en Krsna, el Sefior de Svetadvipa,
que reside en Goloka. Su meditacién era la siguiente:

Sobre un suelo compuesto de cintamani se alza un loto dotado de mil
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pétalos y adornado con millones de filamentos. Dentro de su pericarpio
se encuentra un gran trono. Sobre ese trono estd sentado S$ri Krsna
eterno, cuya naturaleza es conciencia espiritual, bienaventuranza y
refulgencia.

Con Su boca de loto toca una flauta compuesta de sonido trascendental
(Sabda-brabma). Esta rodeado de gopis juguetonas y es alabado por Sus
propios compaiieros, que residen en los recintos circundantes de Su
morada. La naturaleza material personificada (prakrti), cuyas formas

consisten en los gunas, lo adora desde el exterior.

Aunque el objeto de la meditacién es enteramente espiritual, Maya, la
potencia externa, cuya naturaleza estd relacionada con la modalidad de la
pasién y que adopta formas como Durgi, constituidas por los tres gunas,
medita reverentemente en Krsna desde el exterior.

Mientras permanezcan deseos materiales en nuestro corazén, debemos
adorar al Sefior a quien la propia Maya-devi adora. No debemos adorar a
Maya-devi de manera independiente, pues solo su Sefior, digno de adoracidn,
posee el poder de satisfacer toda aspiracién. Por eso, el frz‘mad—BbdgavﬂIam
(2.3.10) afirma:

akamab sarva-kamo va moksa-kama udara-dbih

tivrena bbakti-yogena yajeta purnsam param

«Ya sea que esté libre de deseos, lleno de deseos o deseoso de liberacién, una
persona inteligente debe adorar a la Persona Suprema con intenso servicio
devocional».

Elsignificado es que, aunque los diversos semidioses, como manifestaciones
de la opulencia del Sefior, puedan conceder resultados particulares, una
persona verdaderamente sabia no los adora de manera independiente. Adora
al propio Senor Supremo, que posee el poder de conceder todo resultado.

Por consiguiente, Brahma medit6 desde lejos en Krsna, quien disfruta de
Sus pasatiempos en Goloka y es el Sefior digno de adoracién incluso para
Mayi-devi.

El servicio devocional puro, libre de todo deseo ulterior (anyabhilésita-
siinya), recibe el nombre de servicio devocional sin deseos (niskama-bhaktz).

Sin embargo, el servicio devocional de Brahmai y de otros pertenece a la
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categorfa de la devocién mezclada con deseos (sakdama-bhaktz). Incluso dentro
de ese servicio devocional puede estar presente una forma de altruismo
relativo. Este tema se explica mds ampliamente en los cinco tltimos versos de
la Brabma-sambita. Hasta que el alma condicionada alcanza la realizacion de
su verdadera identidad espiritual (svaripa-siddhi), esta adoracién (bbajana)

sigue siendo una forma adecuada de prictica devocional.
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atha venu-ninddasya trayi-mirti-mayi gatib

sphuranti pravivesisu mukbabjani svayambbuvab

gayatrim gayatas tasmad adbigatya sarojajah
samskrtas cadi-gurund dvijatam agamat tatah
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Entonces, la corriente del sonido de la flauta, que encarnaba los tres
Vedas, se manifestd y entr6 rdpidamente en las bocas semejantes a lotos
de Brahma, nacido por si mismo. Cuando Govinda canté la Gayatri,
Brahma, nacido del loto, recibi6 su sonido y fue asi iniciado por el guru
primordial, alcanzando posteriormente la condicién de un dos veces

nacido.

atha—entonces; venu-ninddasya—del sonido de la flauta; zrayi-mirti-
mayi—que encarna la forma de los tres Vedas; gatihb—la corriente, el flujo;
sphuranti—manifestindose; pravivesa—entrd; asu—ripidamente; mukha-
abjani—las bocas semejantes a lotos; svayambhuvah—de Brahmai, nacido por
si mismo; gayatrim—Ila Gayatri; gayatah—de El, que la cantaba; tasmar—de
El; adhbigatya—habiendo recibido; saroja-jab—Brahmai, nacido del loto;
samskrtab—purificado, consagrado; ca—y; ddi-guruni—por el guru
primordial; dvijatim—Ila condicién de un dos veces nacido; agamar—

alcanzé; tatah—después.

DIG-DARSINI-TIKA
Jiva Gosvami

Asi pues, solo después de la iniciacién, Brahma recibié su consagracién como
dos veces nacido, al igual que Dhruva, de la deidad regente del mantra ala que
habfa adorado. Esto se afirma en las dos estrofas que constituyen el verso 27,
que comienza con atha venu.

La expresion trayi-miirti-mayi indica que la corriente del sonido de la flauta
consistfa en la Gayatri, la forma encarnada de los tres Vedas. Ella es la madre de
los Vedas 'y, en la segunda de estas dos estrofas, se manifiesta ella misma.

La palabra gath significa «curso», «secuencia» o «flujo».

La afirmacion mukhabjani pravivesa, «entré en las bocas semejantes a
lotos», significa que la Gayatri entré por los ocho oidos de Brahma y después
se manifestd en sus bocas.

La expresion adi-guruna significa «por el guru primordial, Sri Krsna».

En la expresién sa brabma samskrtah, «ese Brahma fue consagrado»,
Brahmi, aunque formalmente aparece en nominativo, es quien recibe la

accién.
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thikura

Verso 27
Después, la Gayatri, que encarna la revelacién védica triple junto con la
silaba sagrada o2, se manifest6 como el melodioso sonido de la flauta
de $ri Krsna y entré ripidamente en las bocas semejantes a lotos de
Brahma a través de sus ocho oidos.
Al recibir aquella Gayatri, surgida del canto de la flauta de Sri Krsna,
Brahma, nacido del loto, fue iniciado por Bhagavan, el guru primordial,

y alcanzé asi la condicién de dos veces nacido.

El sonido de la flauta de Krsna es una manifestacién especial de la existencia,
la conciencia y la bienaventuranza eternas (sac-cid-ananda); por lo tanto, el
arquetipo de todos los Vedas estd presente en este sonido.

La Gayatri es una métrica védica que contiene la meditacién y la oracién en
forma condensada. Entre todas las Gayatris, la Kama-gayatri es suprema,
porque su meditacién y su oracién estin compuestas enteramente de
pasatiempos divinos trascendentales (cid-vildsa), una naturaleza que ninguna
otra Gayatri posee.

La Gayatri recibida después del mantra de dieciocho silabas es la Kima-
gayatri: klim kama-deviya vidmahe puspa-baniya dbhimabi tan no ‘nargah
pracodayat. Esta Gayatri indica la meditacién completa en Sri Gopijana-
vallabha, la realizacién de Sus pasatiempos divinos y la oracién para alcanzar al
dios trascendental del amor, Ananga.”* Dentro del mundo espiritual, ningtin
medio para alcanzar un amor impregnado del 7zsa supremo supera a este. En
el momento en que esta Gayatri entrd en el oido de Brahma, ¢l recibié el
sacramento del segundo nacimiento y comenzé a cantar aquella Gayatri.

Quien recibe verdaderamente esta Gayatri en su realidad esencial alcanza
igualmente un segundo nacimiento trascendental. La condicién ordinaria de

dos veces nacido, alcanzada de acuerdo con el linaje material y las costumbres

** Ananga, literalmente «el que no tiene cuerpo», es un nombre de Kimadeva,
el dios del amor. En la Kama-gayatri, sin embargo, se refiere al Kimadeva
trascendental, Stri Krsna como Gopijana-vallabba, cuyos pasatiempos divinos
constituyen el objeto de la meditacién y la oracién expresadas por este mantra.
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sociales, es muy inferior a este segundo nacimiento espiritual, mediante el cual

la entidad viviente queda cualificada para entrar en el reino trascendental.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Un tema central de este verso es que el conocimiento espiritual desciende por
medio del sonido divino. Brahmai no descubre el Gayatri mediante el esfuerzo
intelectual; lo recibe a través del sonido de la flauta de Govinda. Esto ilustra el
principio de que la realizacién trascendental surge al escuchar con una actitud
receptiva el sonido revelado (S2bda-brabma), y no mediante el proceso
ascendente del estudio o la especulacién mental.

Jiva Gosvami relaciona ademds este acontecimiento con la obtencién por
parte de Brahmi de su verdadero «segundo nacimiento» (dvijatva). La
iniciacién social ordinaria, recibida conforme a la tradicién familiar, es
secundaria; el nacimiento superior consiste en el despertar de la conciencia
espiritual mediante la recepcién del mantra trascendental del Sefior, el guru
original, o de Su representante genuino.

Bhaktivinoda Thakura subraya ademds que la Kima-gayatri orienta al alma
hacia la meta suprema: el amor divino por Sti Krsna en Goloka. Asi pues, el
mantra no es simplemente una férmula ritual, sino una revelacién del
supremo objeto de la meditacién y del servicio devocional.

En cuanto a la manera en que Brahma recibié el mantra, conviene sefialar
que el verso afirma literalmente que Gayatri entré en las «bocas de loto»
(mukhabjini) de Brahma, lo cual puede resultar sorprendente, ya que los
mantras y el conocimiento, en general, se reciben por los oidos.

Jiva Gosvami explica, por tanto, que esta expresién debe entenderse como
una referencia a los ocho oidos de Brahma (astabbib karnaib pravivesa), pues
Brahma posee cuatro cabezas. Bhaktivinoda Thakura sigue esta misma
interpretacién y afirma explicitamente que Gayatri entré por los orificios de
los oidos de Brahma y luego se manifesté en su boca.

Esto refleja también el principio fundamental de la tradicién védica segtin
el cual el conocimiento trascendental se recibe primero mediante la escucha
(Sravanam,) y solo después se expresa por medio del canto y la glorificacién
(kirtanam,).
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IFTd dGURUT WA HREH |l Qc I

trayya prabuddho ‘tha vidbir vijiiata-tattva-saigarah

tustava veda-sarena stotrenanena kesavam

Entonces Brahma, despertado por el triple Veda y sumergido en el
océano de la verdad, glorificé a Kesava con el siguiente himno, la esencia
de los Vedas.
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trayya—por el triple Veda; prabuddbah—despertado, iluminado; atha—
entonces; vidhih—Brahma; vijiiata-tattva-sagarab—tras sondear el océano de
la verdad; tustava—glorificd; veda-sarena—que constituye la esencia de los

Vedas; stotrena anena—con este himno; kesavam—a Kesava.

DIG-DARSINI-TIKA

Jiva Gosvami

Entonces, después de recibir también de Govinda los tres Vedas, Brahmi lo
glorificé tinicamente a El. Esto se afirma en el verso que comienza con trayyd.

El significado es claro.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Bhaktivinoda Thakura

Verso 28

Despertado al recordar aquella Gayatri, personificacion de los tres
Vedas, Brahma penetr6 en las profundidades del océano de la verdad.
Entonces glorificé a $ri Krsna con este himno, que constituye la esencia
de los Vedas.

Al recordar la Kama-gayatri, Brahma comprendid: ami krsnera nitya-dasi.
«Soy la sirvienta eterna de Krsna».

Aunque los misterios mds profundos relativos a su identidad como ddsi de
Krsna todavia no le habfan sido revelados, Brahma llegé a conocer el océano
de la verdad mediante la indagacién acerca de la naturaleza del ser.

Cuando todas las verdades de los Vedas se manifestaron en su interior,
compuso este himno a partir de aquellas declaraciones que constituyen su
esencia.

Puesto que este himno contiene plenamente las conclusiones de la filosofia
vaisnava, Sti Caitanya Mahaprabhu lo ensefié a Sus devotos. Por ello, los

lectores deberfan recitar y saborear este himno cada dfa con el mayor esmero.
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ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

El verso 28 sirve de puente entre la experiencia de revelacién divina de Brahma
y el célebre himno, las Oraciones Cintamani, que sigue a continuacién. Hasta
este momento, el texto ha descrito cémo Brahmi recibié conocimiento
trascendental por medio del Gopala-mantra, la Kima-gayatriy la gracia de Sri
Krsna. Después de despertar espiritualmente y quedar establecido en el
conocimiento de las verdades fundamentales (z2#tva), Brahmi comienza ahora
su glorificacién de Govinda.

Bhaktivinoda Thikura subraya que los versos que siguen constituyen la
esencia de toda la revelacién védica (veda-sara). Del mismo modo que el
Srimad-Bha gavatam es descrito como el galitam phalam, el fruto maduro del
conocimiento védico, la Brabma-sambita es presentada como su esencia,
veda-sira. Por esta razén, Sri Caitanya Mahaprabhu tuvo ala Brabma-sambita
en tan alta estima e instruyé a Sus seguidores para que la estudiaran
cuidadosamente. Los versos restantes, por tanto, no constituyen simplemente
una alabanza poética, sino una presentacién condensada de la filosoffa, la
cosmologfa y la realizacién devocional de la filosoffa vaisnava.

Stila Prabhupada sentia un especial aprecio por las Oraciones Cintimani, o
las Oraciones a Govinda, como él mismo denominaba a estos versos, todos los
cuales concluyen con el estribillo: govindam adi-purusam tam abam bbajami.
«Adoro a Govinda, el Senor primigenio».

Existen varias grabaciones de Prabhupida cantando las oraciones de
Brahmi, y cité con frecuencia muchos de estos versos en sus libros y
conferencias. Dos versos en particular, venum kvanantam... y angani yasya
sakalendriya..., se encuentran entre los mds memorizados en ISKCON
después de que fueran grabados en 1969 por los devotos de Londres, con
Yamuni-devi Disi dirigiendo el canto y George Harrison encargdndose de los
arreglos y la produccién de la cancién. Prabhupiada aprecié tanto esta
grabacién que instruyd a sus discipulos para que se reprodujera en los templos
de ISKCON de todo el mundo durante el saludo matutino a las Deidades.

La primera afirmacién del comentario de Bhaktivinoda Thakura merece

una aclaracién. El explica que Brahma, al recordar la Kama-gayatri (klim
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kama-deviya vidmahe puspa-bandya dbimabi tan no ‘nangah pracodayat),
comprendi6 su identidad espiritual, su siddha-svaripa, como sirvienta eterna
de Krsna: ami krsnera nitya-dasi. Esta afirmacién no debe interpretarse en el
sentido de que todos los vazsnavas, y en particular los dedryas vaisnavas de la
Brahma-Madhva-Gaudiya-sampradaya, posean una identidad espiritual
femenina. Se entiende que muchos la poseen, entre ellos el propio
Bhaktivinoda Thikura y los Seis Gosvamis, pero el séquito de Krsna es
inmensamente variado, como sefialé Srila Prabhupada en una conferencia

pronunciada en Suecia en 1973:

Algunos maestros espirituales piensan en convertirse en asistentes de
las gopis; otros piensan en convertirse en asistentes de los pastorcillos;
otros piensan en convertirse en asistentes de Nanda y la Madre Yasoda;
y otros piensan en convertirse en sirvientes de Dios. Algunos piensan
en convertirse en 4rboles florales, 4rboles frutales, terneros o vacas en
Vrndavana. Hay cinco clases de rasas: santa, dasya, sakbya, vatsalya y
mddhburya. Todo existe en el mundo espiritual.

Cintamani-prakara-sadmasu. En el cielo espiritual, incluso la tierra es
espiritual. Los drboles son espirituales, los frutos son espirituales, las
flores son espirituales, el agua es espiritual, los sirvientes son
espirituales, los amigos son espirituales, las madres son espirituales, los
padres son espirituales, el Sefior es espiritual y Sus asociados son

espirituales. Todo es absoluto, aunque existen variedades.

Sri Caitanya Mahiprabhu, quien también se identific6 como sirvienta de
Krsna, ensennd de manera general que todas las jzvas son sirvientes de Krsna,
empleando el género masculino (disa). En Sus ensefanzas a Sanitana
Gosvami afirmé: jivera svaripa haya—kysnera nitya-ddsa. «La posicién
constitucional de la entidad viviente es ser un sirviente eterno de Krsna.» (Cc.
Madhya 20.108). Y en Sus oraciones al Sefor Jagannatha durante el festival de
Ratha-yatra dijo: gopi-bbartub pada-kamalayor disa-dasinudisah. «Me
identifico inicamente como el sirviente del sirviente del sirviente de los pies de
loto del Sefior Sti Krsna, el sustentador de las gopis.» (Cc. Madhya 13.80)
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AR Heugs- dargay RURMANuTe-ay |
AR H MA<HIGYeY aag S Il R I

cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-
laksavrtesu surabhir abbipalayantam
laksmi-sabasra-sata-sambbrama-sevyaméanam

govindam adi-purnsam tam abam bhajami

Adoro a Govinda, el Seior primigenio, que cuida las vacas surabhi en
moradas construidas con gemas cintadmani, rodeadas por cientos de
miles de drboles que satisfacen todos los deseos, y que es servido con
amoroso anhelo por cientos de miles de Laksmis.
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cintamani-prakara-sadmasu—en palacios construidos con conjuntos de
gemas cintamant; kalpa-vrksa-laksavrtesu—rodeados por cientos de miles de
drboles que satisfacen todos los deseos; surabbibh—las vacas surabbi;
abhipalayantam—que cuida y protege atentamente; laksmi-sata-sabhasra—
por cientos de miles de Laksmis; sambbrama-sevyamanam—servido con gran
reverencia y amoroso anhelo; govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior

primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro

DIG-DARSINI-TIKA
Sri Jiva Gosvami
Ahora Brahmi comienza su himno.

Entre los numerosos pithas (centros espirituales) que existen en Goloka,
distinguidos segtin diferentes mantras, diferentes regiones y manifestaciones
meditativas, como el Byhad-dhyana y otras, hay diversos lugares de adoracién
asociados con momentos y modalidades particulares de culto para un mismo
mantra. Sin embargo, entre todos ellos, el pitha principal y central es el
conocido como Gokula. Por ello, Brahma comienza glorificando a Govinda de
acuerdo con los pasatiempos propios de la residencia en ese Gokula-pitha
principal.

Asi dice: cintamani-prakara-sadmasu. El significado es claro.

La expresion surabbir abhbipalayantam significa que El protege y cuida
atentamente a las vacas en todos los sentidos, con profundo afecto: las lleva a
pastar por los bosques, las conduce hasta el agua, las guia por los senderos y las
devuelve a los asentamientos de los pastores.

Luego Brahma insinta las actividades mds confidenciales del Sefior con la
expresion: laksmi-sabasra-sata-sambhrama-sevyamanam. Govinda es servido
con amoroso anhelo por cientos de miles de Laksmis. Como ya se explicé

anteriormente, Jaksmi se refiere aqui a las hermosas gopis de Vraja.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thikura

Adoro a aquel Govinda, el Sefior primigenio, que cuida las vacas
surabhi, las kamadbenus que satisfacen todos los deseos, en moradas
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construidas con conjuntos de gemas cintamani, rodeadas por millones
de drboles que satisfacen todos los deseos, y que es servido
amorosamente por cientos de miles de Laksmis.

La palabra cintamani debe entenderse aqui como una gema espiritual. Asi
como la energfa ilusoria, mayd-sakti, construye el mundo material a partir de
los cinco elementos materiales burdos, del mismo modo la potencia espiritual,
cit-sakti, crea el mundo espiritual a partir de sustancia espiritual en forma de
cintamani. Entre todas ellas, la cintamani que constituye la propia sustancia
de la morada de la Suprema Personalidad de Dios en Goloka es aiin mds rara
y valiosa que las gemas cintamani ordinarias.

Los drboles ordinarios que satisfacen los deseos conceden los frutos de la
religiosidad, la prosperidad, el disfrute de los sentidos y la liberacién. Pero los
drboles que satisfacen los deseos en la morada de Krsna otorgan ilimitadas
variedades de amor divino. Las vacas ordinarias que satisfacen los deseos dan
leche tnicamente cuando son ordefiadas, mientras que las vacas surabbi de
Goloka derraman incesantemente un océano de leche en forma de una fuente
de amor, que fluye con conciencia y bienaventuranza espirituales y disipa el
hambre y la sed de los devotos puros.

Las expresiones numéricas empleadas en el verso indican cantidades
ilimitadas. La palabra sambbrama denota un servicio realizado con el corazén
rebosante de amor y de fervorosa dedicacién. La palabra laksmi se refiere aqui
a las hermosas pastorcillas de vacas, las gopis. La expresion dadi-purnsa, «el

Senor primigenio», significa «Aquel que es el origen de todo.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

La revelacién concedida a Brahma después de sus austeridades también se
describe en el capitulo noveno del Segundo Canto del Syimad-Bhagavatam.
Alli, el Senor Supremo, complacido con la penitencia de Brahma, le manifiesta
Su morada personal, Vaikuntha.

En el comentario al Texto 9, Srila Prabhupada explica que las austeridades
realizadas por Brahmai no fueron penitencias ordinarias, sino actos de servicio

devocional, pues de otro modo el Sefior no le habria revelado Su morada
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personal, la cual es real y no mitica ni material, como creen los impersonalistas.
Solo mediante bhakti puede hacerse visible el reino trascendental de
Vaikuntha; ninguna cantidad de j7dna, renuncia drida o meditacién mecdnica
puede conceder acceso a la morada eterna del Sefor.

Aunque una austeridad como la realizada por Brahma puede implicar
sufrimiento, las dificultades aceptadas en el bbakti-yoga son de naturaleza
espiritual y, por ello, estin colmadas de felicidad trascendental desde el mismo
comienzo. Otras formas de disciplina severa, cuando carecen de servicio
devocional al Sefior, finalmente solo producen esfuerzo y frustracién, como
golpear cdscaras vacfas sin obtener grano.

A continuacién, Prabhupada establece una comparacién extraordinaria
que requiere una explicacién. Escribe: «Practicar bbakti-yoga es exactamente
como estar sentado sobre el loto que brota del abdomen de la Personalidad de
Dios trascendental, pues alli estaba sentado el Sefior Brahma.»

Tomada literalmente, esta afirmacién puede resultar confusa, pues parece
decir: «Puesto que Brahma estaba sentado sobre el loto, bbakti es como estar
sentado sobre un loto.» Sin embargo, esa no es la intencién. Mds bien, el loto
sirve como un simbolo de la dependencia del Sefior.

La posicién fisica de Brahma sobre el loto refleja la posicién metafisica del
devoto que practica bbakti-yoga: sostenido por el Sefior, unido al Senor,
nutrido por el Sefior y, finalmente, admitido por el Sefior en Su morada. Asi
como Brahmi alcanzé la realizacién mientras permanecia sentado sobre el loto
que surgfa del propio Senor, del mismo modo el devoto alcanza la realizacién
permaneciendo plenamente dependiente de la misericordia del Sefior.

Otro aspecto importante sefialado por Srila Prabhupada es que la auténtica
autorrealizacién no culmina en una concepcién impersonal del propio ser,
sino en la percepcién de la personalidad trascendental tanto del Sefior como
de Sus devotos. Tal realizacién solo es posible para quienes son sva-
drstavadbhib, aquellos que han comprendido su verdadera identidad como
personas espirituales y sirvientes eternos del Sefior.

Este verso marca también el comienzo de la descripcion directa que Brahma
hace de Goloka Vrndavana, la suprema morada espiritual. En lugar de
presentar al Sefior Supremo como un soberano majestuoso rodeado de

veneracién, Brahma presenta a Govinda como un sencillo pastorcillo de vacas.
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venum kvanantam aravinda-daliyatéksam

barbavatamsam asitambuda-sundararngam
kandarpa-koti-kamaniya-visesa-sobbam

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, que toca Su flauta, cuyos ojos
alargados se asemejan a los pétalos del loto, cuya cabeza est4 adornada
con una pluma de pavo real, cuya hermosa figura se asemeja a una oscura
nube de lluvia y cuya incomparable belleza cautiva a millones de
Kandarpas.
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venum—Ila flauta; kvanantam—tocando, haciendo resonar; aravinda-dala—
como los pétalos de un loto; Zyata—alargados; aksam—cuyos ojos; barba—
una pluma de pavo real; zvatamsam—cuyo adorno; asitambuda—como una
oscura nube de lluvia; sundarirngam—cuya figura es hermosa; kandarpa-
koti—millones de Kandarpas (Kandarpa o Kimadeva es el dios védico del
amor, equivalente al Cupido occidental); kamaniya—encantadora,
cautivadora; visesa-sobham—cuya belleza es incomparable; govindam—a
Govinda; ddi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo;

bhajami—adoro.

DIG-DARSINI-TIKA
$1i Jiva Gosvami

Después de describir los pasatiempos que tienen lugar en la extraordinaria
morada conocida como Gokula, compuesta de palacios de cintdmani, de
acuerdo con la afirmacién que aparecerd mds adelante: «el habla es canto y el
movimiento es danza», Brahma describe ahora el pasatiempo del segundo
pitha. Tal como se describe en el Brbad-dbyina y en otras meditaciones
semejantes, alli el Sefor permanece en un solo lugar, sin caminar ni realizar
ningun otro movimiento.

En el verso que comienza con vepum, todo estd claro.

ANOTACIONES 1

Bhakti Gauravani Goswami

Brbad-dbyana, literalmente «la gran meditacién», parece referirse mds
concretamente a la seccién Brbad-dbyana-ratnibhiseka del Krama-dipika.
Los autores vaispavas la citan como un ejemplo de mantropdmndmay[—lild,
un método de meditacién centrado en un mantra especifico y establecido en
el lugar correspondiente a un pasatiempo determinado.

Jiva Gosvami contrapone esta manifestacién, en la que Govinda permanece
en un solo lugar, a los pasatiempos dindmicos de Gokula, en los que Krsna se
desplaza de un lugar a otro Sin embargo, permanecer en un solo lugar no
significa permanecer inactivo. Incluso cuando Govinda permanece alli,

siempre estd tocando Su flauta, como indican las palabras venum kvanantam.
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, absorto en tocar Su flauta, cuyos
ojos se asemejan a los pétalos de un loto plenamente florecido, cuya
cabeza estd adornada con un ornamento de plumas de pavo real, cuya
hermosa figura se asemeja a una fresca nube de lluvia y cuyo esplendor
incomparable cautiva a millones de Kandarpas.

(Se describe ahora la incomparable belleza de Krsna, el amado supremo de

Goloka.)

Krsna, la infinita realidad consciente, posee por Su propia naturaleza una
forma completamente espiritual. Su forma no es una imaginacién proyectada
a partir de los objetos bellos de este mundo material. Antes bien, Brahma
describe aqui lo que contempla en el trance espiritual de la devocién.

Krsna estd absorto en tocar la flauta. El encantador sonido de Su flauta roba
el corazdén de todos los seres conscientes.

Asi como los pétalos del loto transmiten suavidad, los dos ojos de Krsna, a
través de los cuales resplandece la vision espiritual (czd-dysti-prakésa-riapa),
despliegan la belleza ilimitada de Su rostro semejante a la luna.

El ornamento de plumas de pavo real que adorna Su cabeza realza la belleza
espiritual de Su figura.

Asi como una oscura nube de lluvia resulta agradable a la vista, la tez de
Krsna es trascendentalmente oscura y hermosa.

Aunque pudiera contemplarse o imaginarse la belleza de millones y
millones de Kandarpas reunidos en este mundo material, la figura de Krsna

seguirfa siendo atin mds cautivadora.

ANOTACIONES 2

Bhakti Gauravani Goswami

Después de describir el entorno espiritual de Goloka en el verso anterior,
Brahma dirige ahora su atencién a la figura central de ese reino: el propio Sri
Krsna.
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Es digno de notar que no comienza su descripcién exponiendo el poder, la
omnisciencia o la majestad de Krsna. En cambio, describe Su belleza. Esto
refleja una de las conclusiones fundamentales de la filosoffa vazsnava gandiya:
la revelacién mds completa y perfecta del Absoluto no se encuentra en una
grandeza que inspire temor reverencial, sino en la dulzura suprema y el
encanto irresistible. De hecho, el nombre Krsna significa «el que todo lo
atrae». Su incomparable belleza cautiva incluso a millones de Kandarpas,
dioses del amor, célebres en los tres mundos por su extraordinaria hermosura.

La explicacién de Bhaktivinoda Thikura pone de relieve un matiz
adicional. La belleza de Krsna no solo supera la de Kandarpa, sino que cautiva
al propio Kandarpa. Kandarpa, también conocido como Kimadeva o
Madana, es el semidids védico asociado con la atraccién amorosa y el impulso
sexual. Por ello, Krsna afirma en la Bbagavad-gita (10.28): prajanas casmi
kandarpah. «Entre las causas de la procreacién, Yo soy Kandarpa, el dios del
amor.»

El nombre Madana significa literalmente «el que embriaga o trastorna la
mente», porque la influencia de Madana cautiva a todos los seres
corporificados. Pero la belleza de Krsna es tan encantadora que cautiva incluso
al propio Madana. Por eso Krsna también es conocido como Madana-
mohana, «Aquel que cautiva a Madana».

En la literatura védica, Kimadeva suele representarse portando un arco de
cafia de aztcar cuya cuerda estd formada por abejas y disparando flechas de
flores que despiertan la atraccién sensual. Un equivalente aproximado en la
tradicién occidental es Cupido, a quien también se representa con un arco y
flechas que despiertan la atraccién amorosa.

La flauta ocupa un lugar especial en los pasatiempos de Krsna. A diferencia
de las armas y emblemas que porta Narayana —el disco, la maza, la caracola y
el loto—, que expresan la majestad, la soberania y la proteccién divinas, la
flauta pertenece por completo a la dulzura intima de los pasatiempos de Krsna
en Vrndiavana. Es, exclusivamente, un instrumento de encantamiento.

Por medio del sonido de Su flauta, Krsna llama a las vacas, deleita a Sus
amigos, y cautiva el corazén de las gopis. Asi, la flauta manifiesta la suprema
potencia atractiva de Govinda, mediante la cual atrae a todas las entidades

vivientes hacia una relacién amorosa con El mismo.
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dlola-candraka-lasad-vanamalya-vamsi-
ratnangadam pranaya-keli-kala-vildasam
Syamanm tribharga-lalitam niyata-prakasam
govindam adi-purnsam tam abam bhajami

Adoro a Govinda, el Seiior primigenio, cuyo collar de flores silvestres
resplandece con un colgante en forma de luna que se balancea
suavemente. Fl toca una flauta y lleva brazaletes enjoyados, y se deleita
en el arte de los pasatiempos amorosos. Su oscura figura, graciosamente
curvada en tres lugares, se manifiesta eternamente.
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alola—que se balancea suavemente; candraka—un colgante en forma de luna;
lasat—resplandeciente; vanamdalya—cuyo collar es de flores silvestres;
vamsi—que sostiene una flauta; ratnangadam—que lleva brazaletes
enjoyados; pranaya-keli-kald-vilisam—que se deleita en el arte de los
pasatiempos amorosos; syimam—de oscura tez; tri-bbanga-lalitam—
gricilmente curvado en una postura doblada en tres lugares; niyata-
prakasam—eternamente manifiesto; govindam—a Govinda; adi-purusam—

al Sefior primigenio; tam—a El abam—yo; bhajami—adoro.

DIG-DARSINI-TIKA
$1i Jiva Gosvami
Las palabras pranaya-keli-kala-vilasam se refieren a aquel cuyos gozosos pasa-
tiempos consisten en la destreza artistica manifestada en los juegos y bromas

afectuosas nacidos del amor. El tesauro Amara-kosa presenta drava, keli y

parihdsa como términos sinénimos de «juego festivo» o «broma juguetonax.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 31

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuyo cuello estd adornado con
un collar de flores silvestres y embellecido por un colgante en forma de
luna que se balancea suavemente, que lleva una flauta y brazaletes
enjoyados, que siempre esti dedicado a amorosos pasatiempos
juguetones y que se manifiesta eternamente como Syamasundara en Su
elegante postura curvada en tres lugares.

En el verso que comienza con cintamani-prakara se describieron la morada
espiritual (cinmaya-dbama) y los nombres espirituales, como Govinda
(cinmaya-nama). En el verso que comienza con venum kvanpantam se
describi la forma espiritual eterna (cznmaya-nitya-ripa). En el presente verso
se describen los pasatiempos juguetones (keli-vilisa), que manifiestan las
sesenta y cuatro cualidades de esa forma espiritual. Todas las actividades
espirituales propias del mddhurya-rasa, el sabor de la dulzura conyugal, estin

contenidas en este pranaya-keli-vildsa, el gozoso juego amoroso.
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angani yasya sakalendriya-vyttimanti

pasyanti panti kalayanti ciram jaganti
ananda-cinmaya-sad-ujjvala-vigrahasya
govindam adi-purnsam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Seior primigenio, cuyos miembros poseen las
funciones de todos los sentidos y ven, sostienen y manifiestan
eternamente los universos, y cuya forma, compuesta de conciencia y
bienaventuranza, resplandece eternamente.
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angani—los miembros; yasya—cuyos; sakala-indriya-vrttimanti—que
poseen las funciones de todos los sentidos; pasyanti—ven; panti—protegen,
sostienen; kalayanti—manifiestan; cizam—eternamente, perpetuamente;
jaganti—los mundos, los universos; dnanda—Dbienaventuranza; cinmaya—
compuesto de conciencia; sat—eternamente existente; ujjmla—radiante,
refulgente; vigrabasya—cuya forma; govindam—a Govinda; adi-purusam—

al Sefior primigenio; tam—a El abam—yo; bhajami—adoro.

DIG-DARSINI-TIKA
$1i Jiva Gosvami
Después de describir esos dos tipos de pasatiempos, Brahma expone ahora la
opulencia distintiva de Govinda, manifestada por medio de Su suprema e
inconcebible potencia, en cuatro versos que comienzan con azgant.

En el primero de estos versos, Brahma describe la forma de Govinda.
Incluso Sus manos son capaces de ver, Sus ojos pueden sostener y proteger ¥,
del mismo modo, cada uno de Sus miembros puede desempeiiar la funcién de
cualquier otro.

Asi se afirma también en la Bbhagavad-gita (13.14): sarvatah pani-padam
tat sarvato “ksi-siro-mukham. «Por todas partes estin Sus manos y Sus pies;
por todas partes estdn Sus ojos, Sus cabezas y Sus rostros.»

Con la palabra jaganti, «los universos», se da a entender que, en relacién
con los compaiieros de Govinda y los demds elementos que constituyen Sus
pasatiempos, cada uno de Sus miembros actia exactamente igual que el propio
Govinda. La causa de esta extraordinaria capacidad es la naturaleza singular de
Su forma, indicada por las palabras dnanda-cinmaya: compuesta de

conciencia y bienaventuranza.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thikura
Verso 32

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, cuya forma estd compuesta de
bienaventuranza, conciencia y existencia eterna, y por ello es
supremamente refulgente. Cada uno de Sus miembros posee todas las
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funciones de todos los sentidos, y ve, sostiene y manifiesta eternamente

los innumerables mundos espirituales y materiales.

En ausencia del gusto por la realidad espiritual (cid-dsvada), surge una grave
duda en las personas condicionadas por el conocimiento materialista. Al ofr
las descripciones de los pasatiempos de Krsna, piensan que los sabios
simplemente han proyectado laidea de Krsna a partir de la experiencia material
mediante la imaginacién poética.

Para disipar esta perjudicial idea errénea, Brahma, en este verso y en los tres
siguientes, explica cuidadosamente la diferencia entre espiritu y materia
mediante un andlisis filoséfico. De este modo, establece la realidad de los
pasatiempos de Krsna tal como son percibidos en la absorcién espiritual pura
(Suddba-samadhi).

La intencién de Brahma es transmitir la siguiente comprensién: La forma
de Krsna estd compuesta de eternidad, conciencia y bienaventuranza (sac-cid-
dnanda), mientras que todas las percepciones materiales estin compuestas de
oscuridad inerte nacida de mdaya.

Aunque el espiritu y la materia presentan ciertas semejanzas superficiales en
cuanto a variedad y diferenciacién, la verdad esencial es que la realidad
espiritual consciente es la sustancia original. La variedad y la diversidad existen
eternamente en ella. Sobre esa variedad espiritual estdn establecidos la morada
espiritual de Krsna, Su forma espiritual, Su nombre espiritual, Sus cualidades
y Sus pasatiempos.

Solo quienes estin dotados de una conciencia espiritual pura y libres del
contacto con mdyd pueden percibir y saborear verdaderamente esos
pasatiempos.

La morada espiritual, el reino de los pasatiempos compuesto de cintamani
y manifestado por la potencia espiritual, y la forma de Krsna son todos
completamente espirituales.

Asf como madya es la sombra de la potencia espiritual, del mismo modo las
variedades que se encuentran en el mundo material son reflejos o sombras
inferiores de la variedad espiritual. Por consiguiente, en el mundo material solo
se percibe un parecido con la variedad de la realidad espiritual.

Aunque tanto el mundo espiritual como el material presentan variedad,

ambos son esencialmente distintos. El defecto de la materia reside
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precisamente en su condicién inferior, mientras que la realidad espiritual
posee una variedad completamente libre de ese defecto. En Krsna, Su ser y Su
cuerpo no son diferentes entre si. En las almas condicionadas, sin embargo, el
cuerpoy el ser son distintos. En la realidad espiritual no existe diferencia entre
el cuerpo y el poseedor del cuerpo, entre el miembro y el todo, ni entre los
atributos y el poseedor de los atributos. Pero en la existencia material tales
distinciones existen en los seres condicionados.

Aunque Krsna posee miembros, cada uno de Sus miembros es el propio
Krsna completo. Todas las funciones espirituales estin presentes en cada uno
de Sus miembros. Por ello, El es conciencia completa e indivisible.

Tanto la jiva como Krsna son entidades espirituales conscientes y, por lo
tanto, son semejantes en naturaleza. La diferencia es que en la jiva estas
cualidades existen en medida atémica, mientras que en Krsna existen
infinitamente.

Cuando el alma alcanza su condicién espiritual pura, esas cualidades se
manifiestan en ella en una medida diminuta. Cuando, por la misericordia de
Krsna, el poder de la hladini-sakti espiritual se manifiesta en el alma, esta
alcanza una semejanza perfecta con el Infinito.

Aun asi, debido a ciertas cualidades tnicas, solo Krsna permanece como el
supremo objeto de adoracién. Esas cuatro cualidades exclusivas no se
manifiestan ni siquiera en los Sefiores de Vaikuntha ni en los purusa-avataras,

qué decir de semidioses como Siva o de las entidades vivientes ordinarias.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Las cuatro cualidades exclusivas mencionadas por Bhaktivinoda Thakura, que

distinguen a Krsna incluso de Narayana y de los purusa-avataras, son:

1. Lila-méadhurya—Krsna es un océano de dulces pasatiempos.

2. Prema-madhburya—Xrsna estd rodeado de devotos que poseen un
amor por Elde incomparable dulzura.

3. Venu-madburya—El sonido de la flauta de Krsna es tan dulce
que cautiva la mente de todos los seres de los tres mundos.

4. Rapa-madhurya—La belleza corporal de Krsna es tan dulce e

incomparable que asombra a todos los seres méviles e inméviles.
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advaitam acyutam anddim ananta-ripam

ddyam purana-purusanm nava-yanvanan ca
vedesu durlabbam adurlabbam atma-bhaktau

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que es no dual, infalible y sin
principio. Posee ilimitadas formas y es la persona original y la mds
antigua, aunque siempre permanece en la lozania de la juventud. Es
dificil de alcanzar por medio de los Vedas, pero no es dificil de alcanzar
por medio de la devocién del alma.
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advaitam—no dual, sin igual; acyutam—infalible; anadim—sin principios
ananta-ripam—que posee ilimitadas formas; ddyam—el original, el primero;
purana-purusam—Ila persona antigua, primordial; nava-yanvanam—siempre
en la lozanfa de la juventud; ca—y; vedesu—por medio de los Vedas;
durlabbam—dificil de alcanzar; adurlabbam—no dificil de alcanzar; dtma-
bbaktau—por medio de la devocién del alma; govindam—a Govinda; ddi-

purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
La extraordinaria naturaleza de la forma de Govinda se establece aiin mds en
los tres versos siguientes, que comienzan con advaitam.

La palabra advaitam significa aqui «sin igual», como en las expresiones
«este rey no tiene igual en la Tierra» o «el rey no tiene igual». Por lo tanto,
significa «sin rival» o «incomparable». Esto queda respaldado por la
declaracién de Uddhava en el Tercer Canto del Srimad-Bhigavatam (3.2.12):
vismapanam svasya ca saubbagarddbeh. «Su extraordinaria belleza era
asombrosa incluso para El mismo.»

La palabra acyutam significa «infalible» y queda confirmada por pasajes

como la oracién de Akriira en el Décimo Canto:

«En verdad, Karhsa me ha hecho un gran favor, pues al enviarme aqui
me ha permitido contemplar los pies de loto de Hari, que ha
descendido a este mundo. Por el resplandor de las ufias de Sus pies, los
antiguos cruzaron el reino de la oscuridad insuperable. Esos pies son

adorados por Brahmi, Siva, los demds semidioses y la propia Sti Devi.»

Asimismo, Uddhava afirma en el Srimad-Bhagavatam: «Los pies de loto de
Bhagavan Sri Krsna, que Sti, Brahma y otros maestros del yoga plenamente
satisfechos adoran en lo profundo de sus corazones, fueron colocados sobre
los pechos de las gopis durante la danza rdsa; al abrazar esos pies, las gopis
abandonaron toda afliccién.»

Sukadeva también declara: darsayim dsa lokam svam gopanim tamasah

param. «<El revelé a los pastores de vacas Su propio reino, mds alld de la
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oscuridad.» A continuacién dice: nandidayas tu tam: dystvd paramananda-
nirvrtah krsnam ca tatra chandobbib stityaméanam suvismitah. «Nanda y los
demds, al contemplar aquel reino y a Krsna alabado alli por los Vedas,
quedaron colmados de suprema bienaventuranza y de profundo asombro.»

En la exposicidn del Sankhya del Undécimo Canto, que comienza con kalo
madyamaye jivab, se ensefia que Brahman es aquello que permanece después
de la gran disolucién césmica. Sin embargo, el propio Bhagavin es el testigo
incluso de ese Brahman. Acerca de ello, el Sefior dice: esa sankbya-vidbih
proktah samsaya-granthi-bhedanab pratilomanulomabbyam parivara-dysa
mayd. «Yo, que percibo tanto lo superior como lo inferior, he explicado este
método del Sankhya, que corta el nudo de la duda, mediante un andlisis tanto
en orden directo como inverso.»

La expresion purana-purusam, «la persona primordial», queda respaldada
por la declaracién de Brahma: ekas tvam atma purusab purinab. «Solo Tu
eres el Ser, la persona primordial.» También la respaldan las palabras de las
mujeres de Mathura: gidhab purana-purnso vana-citra-malyah. «La oculta
persona primordial, adornada con un variado collar de flores silvestres...»

Aunque El es la persona primordial, es, sin embargo, nava-yauvanam,
siempre en lalozanfa dela juventud. Segun el diccionario védico Nirukta: puri
api navah puranah. «Aunque es antiguo, siempre es nuevo.» El Décimo
Canto declara: gopyas tapah kim acaran yad amusya ripam ... drgbhib pibanty
anusavabbinavam durapam. «;Qué austeridades realizaron las gopis? Con sus
ojos beben la belleza de Su forma, siempre nueva a cada instante y dificil de
alcanzar.» El Noveno Canto comienza una descripcién asi: «Su rostro
adornado con pendientes en forma de tiburén...» En el Primer Canto,
después de enumerar cualidades como la veracidad, la pureza, la belleza, la
destreza y la firmeza, se afirma: ete canye ca bhagavan nitya yatra maha-gunah
prarthya mahattvam icchadbhir na viyanti sma karbicit. «Estas y muchas
otras grandes cualidades estén eternamente presentes en Bhagavin. Quienes
aspiran a la grandeza las desean, pero ellas nunca Lo abandonan.»
Descripciones semejantes también se encuentran en el Brbad-dbyina y en
otras obras relacionadas. La Tapani Sruti declara: gopa-vesam abbrabbam
tarunam kalpa-drumdasritam. «Vestia como un pastorcillo, era oscuro como

una nube de lluvia, juvenil y estaba de pie bajo un drbol que satisface todos los
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deseos.» Aqui la palabra taruna indica especificamente la juventud fresca
como la morada misma de la belleza.

Las palabras vedesu durlabbam quedan respaldadas por pasajes del Décimo
Canto como: bbejur mukunda-padavim srutibbir vimygyam. «Alcanzaron el
sendero de Mukunda, buscado por los Vedas.» También se afirma: adyapi yat-
pada-rajab Sruti-mrgyam eva. «Atn hoy, el polvo de Sus pies sigue siendo
buscado por los Vedas.» Sin embargo, El es adurlabbam atma-bhaktan, no
dificil de alcanzar por medio de la devocién del alma. Asi, Krsna afirma en el
Undécimo Canto: bhaktyaham ekaya grabyah. «Solo puedo ser alcanzado
mediante el servicio devocional exclusivo.» Y en el Décimo Canto (10.14.5),

Brahma ora:

pureba bhiiman babavo pi yoginas tvad-arpiteha nija-karma-labdbaya
vibudhya bhaktyaiva kathopanitaya prapedire 7ijo cyuta te gatim param

«jOh Sefior omnipotente! En el pasado, muchos yogis de este mundo
alcanzaron el nivel del servicio devocional al ofrecerte todos sus esfuerzos y
cumplir fielmente con sus deberes prescritos. Mediante ese servicio
devocional, perfeccionado por los procesos de escuchar y cantar acerca de Ti,
llegaron a comprenderte, joh Infalible!, y pudieron entregarse ficilmente a Ti

y alcanzar Tu suprema moradas».

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 33

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, que es inaccesible incluso para
los Vedas, pero accesible mediante la devocién pura del alma. Es no dual,
infalible, sin principio, poseedor de ilimitadas formas, la persona
original y primordial y, sin embargo, siempre hermoso y dotado de una
juventud eternamente renovada.

Advaita significa advaya-jiidna, la verdad indivisible y no dual. Aunque el
infinito Brahman emana como Su refulgencia y el Sefior, en la forma de

Paramatma, se manifiesta como Su porcién, El permanece indivisible.
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Acyuta significa supremamente completo (parama-pirna). Aunque
millones y millones de avataras se manifiestan como Sus expansiones
personales (svinisa)y aunque innumerables entidades vivientes emanan como
Sus expansiones separadas (vibbinnamsa), El, sin embargo, permanece
supremamente completo.

Incluso mientras manifiesta Su nacimiento y otros pasatiempos, El es
anddyi, sin principio. Incluso cuando hace que Sus pasatiempos manifiestos se
vuelvan no manifiestos, Eles ananta, sin fin. Aunque carece de principio, en
Sus pasatiempos manifiestos Eles ddya, dotado de un comienzo en la forma
de Su nacimiento y otros acontecimientos semejantes. Aunque en verdad es la
eterna persona primordial (sandtana-purusa), permanece para siempre
dotado de una juventud eterna y siempre renovada.

El significado esencial es el siguiente: Aunque posee numerosas cualidades
aparentemente contradictorias, todas ellas se armonizan perfectamente en
todas partes por medio de Su potencia inconcebible (acintya-sakti). Esta es la
naturaleza espiritual (cid-dharma), una caracteristica completamente distinta
de la materia.

Su hermosa formade Syémasundara, portadora de la flauta y elegantemente
erguida en la postura curvada en tres lugares, es eternamente juvenil y estd
completamente mds alld de los defectos del tiempo y el espacio materiales. En
el reino espiritual solo existe el presente puro, libre de pasado y de futuro. Del
mismo modo, la distincién que existe en el espacio material entre un atributo
y su poseedor no existe en la realidad espiritual. Por consiguiente, cualidades
que parecen contradictorias para la inteligencia condicionada por el tiempo y
el espacio materiales coexisten alli en perfecta armonfa.

Pero ¢cémo puede la entidad viviente experimentar una realidad tan sin
precedentes? La facultad cognoscitiva del alma condicionada estd siempre
contaminada por los defectos que surgen del tiempo, el espacio y otras
limitaciones materiales y, por ello, no puede abandonar el modo material de
percepcién. Si esa facultad no puede percibir la realidad espiritual, ¢por medio
de qué facultad puede experimentarse la realidad espiritual pura?

En respuesta, Brahma dice que la realidad espiritual estd mds alld del alcance
de los Vedas. Los Vedas estin fundamentados en el sonido, y el sonido estd

fundamentado en la naturaleza material. Por lo tanto, los Vedas no pueden
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revelar directamente el reino trascendental de Goloka. Solo cuando la potencia
espiritual penetra los Vedas, ellos pueden hablar, hasta cierto punto, de esa
realidad.

Sin embargo, toda jiva puede recibir la revelacién de Goloka por la
influencia de la samwvit-sakti unida a la esencia de la hladini-sakti. Esta
influencia se manifiesta en la jiva como la facultad de la devocién. La funcién
hladini de la devocién es ilimitada y completamente espiritual. Cuando el
conocimiento se une a la devocidén, deja de manifestar una identidad separada

como conocimiento y revela la realidad de Goloka por medio de la devocién.
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IR DI AATIRGTRTRN JRIRYTY Tl GRggare |
ISR TageH=afafradd Mid<eaiegey adg YT il 3%

panthids tu koti-sata-vatsara-sampragamyo

vayor athapi manaso muni-pungavanam
s0 py asti yat-prapada-simny avicintya-tattve
govindam adi-purnsam tam abam bhajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Incluso el sendero recorrido
durante mil millones de afios por los mids eminentes sabios, a la
velocidad del viento o incluso de la mente, llega dnicamente al limite
mids exterior de Sus pies de loto, cuya verdadera naturaleza es
inconcebible.
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panthah—el sendero; tu—en verdad; koti-sata-vatsara-sampragamyab—que
ha de recorrerse durante mil millones de afios; vzyoh—del viento; atha api—
o incluso; manasah—de la mente; muni-purigavanam—de los mds eminentes
sabios; sab api—incluso ese; asti—existe; yat-prapada-simni—en el limite de
cuyos pies de loto; avicintya-tattve—en la realidad inconcebible; govindam—
a Govinda; ddi-purnsam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo;

bbajami—adoro.
Dig-darsini-tika
Sti Jiva Gosvami
Se explica ahora el verso que comienza con panthds tu. La expresién yat-

prapada-simni significa «en las puntas de Sus pies de loto».
Asi, Nirada declara en el Syimad-Bhagavatam (10.69.2):

citram bataitad ckena vapusa yugapat prthak

grbesu dvy-asta-sabasram striya eka udavabat

«jQué asombroso! Con una sola forma, ElI desposé simultinea e
individualmente a dieciséis mil esposas en sus respectivos palacios.»
Y la Gopala-tapani Upanisad declara:

eko vasi sarvagab krsna idyah

cko pi san babudha yo vibhati

«Krsna es el unico controlador, omnipresente y digno de adoracién. Aunque
es uno, se manifiesta en muchas formas.»

La siddhbanta (conclusién) queda expresada por la frase avicintya-tattve,
«cuya realidad es inconcebiblex.

Asi, el Tercer Canto declara: atmesvaro ‘tarkya-sabasra-saktih. <El Senor
Supremo posee miles de potencias que estin mds alld del alcance de la 16gica.»

Y el Skanda Purinay el Mabibbarata declaran:

acintyah kbalu ye bhava na tams tarkena yojayet
prakrtibhyab param yac ca tad acintyasya laksanam
«Aquellas realidades que son inconcebibles no deben someterse a la 16gica

mundana. Aquello que estd mds alld de la naturaleza material constituye la

caracteristica de lo inconcebible.»
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Y el Brabhma-sitra declara: srutes tu sabda-milatvat. «Pero [la realidad
inconcebible se conoce] por medio del Sruti, porque el sonido revelado es la
fuente de ese conocimiento.»

Y el Bhasya explica: acintyo bi mani-mantra-mabausadbinam prabbavab.
«La potencia de las gemas, los mantras y las grandes hierbas medicinales es, en
verdad, inconcebible.»

El significado es que la naturaleza y las potencias de Govinda no se conocen

por medio del razonamiento, sino por medio de las Escrituras reveladas.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 34

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio. El sendero del control de la
respiracion seguido por los yogis dedicados al prinayama, que desean
aproximarse a esa realidad que trasciende el pensamiento material, o el
sendero del cultivo del conocimiento seguido por los mds eminentes
sabios, que buscan el Brahman indiferenciado rechazando todo aquello
que no es ese, pueden recorrerse durante mil millones de afos y, aun asi,
solo alcanzan el limite frontal de Sus pies de loto.

Alcanzar los pies de loto de Govinda significa saborear el servicio devocional
puro (suddba-bhakti).

Los practicantes del astariga-yoga pueden, mediante el proceso de samadhi
alo largo de mil millones de afios, alcanzar el kaivalya, el estado de unidad no
dual. Del mismo modo, los mis eminentes sabios no dualistas pueden dedicar
un perfodo igualmente inmenso a discriminar entre espiritu y materia,
rechazando un objeto material tras otro con la comprensién «No esto, no
esto», y finalmente fundirse en el Brahman indiferenciado, mds alld de la
ilusién material. Sin embargo, ese logro constituye tnicamente la regién
situada mds all4 de las puntas de los pies de loto de Krsna; no son los propios
pies de loto.

El punto esencial es este: El kaivalya y la absorcién en Brahman

constituyen Unicamente la frontera entre el mundo material y el mundo
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espiritual. Mientras uno no vaya mds alli de esos estados, no podrd
experimentar la variedad propia de la realidad espiritual (cid-visesa).

Tales logros representan dnicamente la ausencia del sufrimiento originado
por la existencia material; no constituyen felicidad. Incluso si alguien quisiera
llamar felicidad a esa ausencia de sufrimiento, se trata de una felicidad
extremadamente tenue e insignificante. La mera destruccién de la existencia
material no es la meta suprema. El verdadero logro consiste en que el alma
quede establecida en su condicién espiritual.

Ese estado solo puede alcanzarse por la misericordia del servicio devocional,
cuya naturaleza es conciencia espiritual. No puede alcanzarse por el 4rido

sendero de la especulacién intelectual.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Al comentar este verso, Stila Prabhupada escribe en Las ensefianzas de la

reina Kunti, Capitulo 14:

El espacio es ilimitado, y la Brabma-sambita (5.34) sugiere lo
siguiente: supongamos que uno viajara en una nave espacial durante
millones de afios a la velocidad del viento o incluso a la velocidad de la
mente. Todo el mundo sabe que la mente es tan veloz que, en una
diezmilésima de segundo, puede llevarnos millones de kilémetros. Si
hemos visto algo situado a millones de kilémetros de distancia, la
mente puede llegar alli inmediatamente. Pero, aunque pudiéramos
viajar a esa velocidad en una nave espacial fabricada por muni-
pungavanam, los mis grandes cientificos y los hombres més reflexivos,
¢serfa eso la perfeccién? No. La Brabma-sambita dice: so py asti yat-
pmpada—sz'mny avicintya-tattve: aun asi, esta creacién seguird siendo
inconcebible para nuestro entendimiento. Y Krsna ha creado todas
estas cosas; entonces, ¢c6mo podremos comprender a Krsna? Si no
podemos comprender las cosas que Krsna ha creado, ¢cémo podremos

comprender a Krsna? No es posible en absoluto.
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THIST G TGUSHIfC TSGR SRIGUS T T |
SUSTREYIRHATYHIRE MAHITGYSY THG HSTH 1 34 |

cko ‘py asau racayitum jagad-anda-kotim

yac-chaktir asti jagad-anda-caya yad-antah
andantara-stha-paramanu-cayantara-stham

govindam adi-purnsam tam abam bhajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Aunque es uno, posee la
potencia de crear millones de universos. Multitudes de universos
existen dentro de El, y El estd presente en cada universo y en cada

atomo.
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¢kah api—aunque es uno; asau—~El; racayitum—crear; jagad-anda-kotim—
millones de universos; yar-saktih asti—que posee la potencia; jagad-anda-
cayab—Ilas multitudes de universos; yat-antab—dentro de quien; anda-
antara-stha—situado dentro de cada universo; paramanu-caya-antara-
stham—situado dentro de cada agregado de dtomos; govindam—a Govinda;

adi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sti Jiva Gosvami
El verso que comienza con eko py asau se explica mediante el siguiente relato
del Décimo Canto del S'rz‘mad—Blodgamtam (10.13.46):

tavat sarve vatsa-palab pasyato jasya tat-ksanat
vyadysyanta ghana-syamah pita-kauseya-visasah

«Entonces, mientras Brahma observaba, todos los pastorcillos y los terneros
aparecieron inmediatamente como formas de color azul oscuro, vestidas con
prendas de seda amarilla.»

Esto ocurrié porque dentro de aquellos mismos pastorcillos y terneros
estaban incluidos los purusas regentes junto con la organizacién completa de
innumerables universos.

La expresién jagad-anda-cayih, «las multitudes de universos», queda
respaldada por afirmaciones como na cantar na bahir yasya: «Para El no existe
ni interior ni exterior.» Y por la Sruti: anor aniyan mahato mahiyan. «Mds
pequefio que lo més pequefio y mds grande que lo mds grande.»

En la Tapani Upanisad se declara: yo sau sarvesu bhitesv dvisya bbiitani
vidadhati sa vo hi svami bbavati. «Aquel que entra en todos los seres y los
sostiene es, en verdad, vuestro Sefior.» Y también: yo sau sarva-bhuatitma
gopala cko devah sarva-bhitesu gidhabh. «Ese Gopila, el tnico Ser Supremo,

es el Ser de todos los seres, oculto en el interior de todos los seres» .
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 35

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Debido a que la potencia y el
poseedor de la potencia no son diferentes, El es la tinica realidad. Su
potencia estd inseparablemente presente en la obra de crear millones y
millones de universos. Todos los universos existen dentro de Fl y, al
mismo tiempo, El estd plenamente presente dentro de cada dtomo.

Existe atin otra cualidad presente en Krsna, la suprema realidad espiritual (czz-
vastu-srestha), que es completamente distinta de cualquier cosa que se
encuentre en la existencia material: Por medio de Su potencia inconcebible y
conforme a Su voluntad, El crea ilimitados universos. El mundo entero es una
transformacién de Su potencia.

Su modo de existencia esti igualmente mds alli de toda experiencia
mundana, pues la totalidad del mundo espiritual y material existe dentro de El
y, al mismo tiempo, Elestd plenamente presente en todo ese mundo, e incluso
dentro de cada 4tomo.

La cualidad de la omnipresencia es solo #7 aspecto de la majestad de Krsna.
Sin embargo, aunque Eltodo lo penetra, el hecho de estar plenamente presente
en todas partes mientras permanece en Su forma de tamafio mediano
constituye Su opulencia espiritual trascendental.

Mediante este razonamiento queda establecida la doctrina de la diferencia
y no diferencia simultineas e inconcebibles (acintya-bhedibheda-tattva), y

quedan refutadas todas las doctrinas erréneas, como el Mdayivada.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami
En el comentario al Srz’mad-b’lodgavamm 10.13.47, Prabhupada explica:

Todas las formas de Visnu tenfan cuatro brazos, con la caracola y los
demis atributos, pero estas caracteristicas también las poseen quienes

han alcanzado la sariapya-mukti en Vaikuntha y, en consecuencia,
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tienen formas exactamente iguales a la del Sefior. Sin embargo, estas
formas de Visnu que aparecieron ante el Sefior Brahma también
posefan la marca de Srivatsa y la gema Kaustubha, que son
caracterfsticas exclusivas del propio Sefior Supremo. Esto demuestra
que todos aquellos pastorcillos y terneros eran, de hecho, expansiones
directas de Visnu, la Personalidad de Dios, y no simplemente Sus
compafieros de Vaikuntha. El propio Visnu estd incluido dentro de
Krsna. Todas las opulencias de Visnu ya estin presentes en Krsna y,
por consiguiente, que Krsna manifestara tantas formas de Visnu no

era, en realidad, algo muy asombroso.
En un comentario posterior (SB 10.13.57), comenta:

Brahma queddé desconcertado por la opulencia de Krsna (nzja-
mahimant), porque esa opulencia era atarkya, es decir, inconcebible.
Con nuestros sentidos limitados no podemos razonar acerca de aquello
que es inconcebible. Por ello, lo inconcebible se denomina acintya,
aquello que estd mds alld de cintya, de nuestros pensamientos y
razonamientos. Acintya se refiere a aquello que no podemos concebir,
sino que debemos aceptar. Srila Jiva Gosvimi ha dicho que, si no
aceptamos la caracteristica de acintya en el Supremo, no podremos
comprender el concepto de Dios. Esto debemos entender. Por ello
afirmamos que las palabras de las Escrituras deben aceptarse tal como
son, sin modificacién, pues estin mds alld de nuestros razonamientos.
Acintyah kbalu ye bhava na tams tarkena yojayet: “Aquello que es
acintya no puede determinarse mediante el razonamiento.” La gente,
por lo general, discute y argumenta, pero nuestro proceso no consiste
en argumentar, sino en aceptar el conocimiento védico tal como es.
Cuando Krsna dice: “Esto es superior y aquello es inferior”, aceptamos
lo que El dice. No nos ponemos a discutir: “¢Por qué esto es superior
y aquello inferior?”. Si alguien argumenta de ese modo, para ¢l el

conocimiento se pierde.
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FETTHTTATTER AgeRAYd T EUH AT |
EIHa FETi: Watd Maeameges dHe Yey I 38 I

yad-bhava-bhavita-dbiyo manujas tathaiva
samprapya ripa-mahimdsana-yana-bhiisah
sttktair yam eva nigama-prathitaib stuvanti
govindam adi-purnsam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Los seres humanos cuya
inteligencia ha sido impregnada de un determinado sentimiento
devocional hacia Fl alcanzan las formas, glorias, posiciones, vehiculos y
ornamentos correspondientes, y Lo glorifican con los mismos himnos
proclamados en los Vedas.
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yat-bhava-bhavita-dbiyah—cuya inteligencia ha sido impregnada de un
determinado sentimiento devocional hacia El; manujah—los seres humanos;
tathd eva—de esa misma manera; samprapya—habiendo alcanzado; rapa—
formas; mahiméi—glorias, opulencias; dsana—asientos; yana—vehiculos;
bbisah—ornamentos; sizktaih—con himnos; yam eva—a ese mismo Sefior;
nigama-prathitaihp—proclamados en los Vedas; stuvanti—glorifican;
govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El;

aham—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
$1i Jiva Gosvami
Al describir la generosidad del Sefor incluso hacia los devotos dedicados a la
practica espiritual, Brahma sefiala cudnto mds cierto es esto en el caso de Sus
compafieros eternos. Por ello, el verso comienza con yad-bhiva-bbavita-
dbiyah. El significado es que, asi como se afirma en las Escrituras reveladas que
los gopas alcanzan semejanza con El en cualidades, caracter, edad, pasatiempos
y vestimenta, del mismo modo debe entenderse aqui con respecto a Sus

compaﬁeros eternos.

Asi, en el Undécimo Canto (11.5.48), Narada declara:

vairena yam nypatayah sisupila-salva
paundridayo gati-vilasa-vilokanadyaih
dhydyanta akrti-dbiyah sayandsanadan
tad-bhavam apur anurakta-dbiyam punab kim

<<$is'upila, Silva, Paundraka y otros reyes pensaban constantemente en Krsna
con envidia. Incluso mientras estaban acostados, sentados o dedicados a otras
actividades, sus mentes permanecfan fijas en Su forma, Sus movimientos, Sus
pasatiempos juguetones, Sus miradas y demds. Al permanecer asi siempre
absortos en Krsna, alcanzaron una posicién al mismo nivel que EL ;Qué decir,

entonces, de aquellos cuyas mentes estdn colmadas de amorosa devocién?»
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ANOTACIONES 1

Bhakti Gauravani Goswami

El verso citado por Jiva Gosvami aparece originalmente en una conversacién
entre Nirada y Vasudeva en el Undécimo Canto del Srimad—Bbdgdvatam.
Vasudeva, a pesar de ser el padre de Krsna, sentfa inquietud por no haber
aprovechado plenamente la oportunidad de la presencia personal del Sefior y
se preguntaba si el hecho de haber tratado al Sefior Supremo como a su hijo
podia haber constituido una ofensa. También le preocupaba la aparente
destruccién de la dinastia Yadu. Nirada lo tranquilizé sefialando que incluso
reyes envidiosos como Sisupila, Silva y Paundraka alcanzaron la liberacién
gracias a su constante absorcién en Krsna. Si semejante perfeccién podfa
alcanzarse por medio de la enemistad, ¢qué decir entonces de aquellos cuyas
mentes estdn colmadas de amor por El? El verso establece, por tanto, un
principio fundamental: cada uno alcanza un resultado conforme a la
naturaleza y la intensidad de su absorcién en Krsna.

En el Séptimo Canto, Niarada Muni explicé un principio semejante a
Maharija Yudhisthira, quien habfa preguntado acerca de la imparcialidad del
Sefor. Narada aseguré al rey que Visnu no tiene enemigos ni amigos. Cuando
castiga a los demonios es para su bien, y cuando acepta las oraciones de los
devotos también es para su bien. Entonces dijo (SB 7.1.26):

tasmad vairanubandhena nirvaivena bhayena va

snehat kdmena va yunjyat kathaficin neksate prthak

«Por lo tanto, ya sea por enemistad o por servicio devocional, por temor, por
afecto o por deseo amoroso, si de una u otra manera un alma condicionada
concentra su mente en el Sefior, el resultado es el mismo, pues el Seior, debido
a Su naturaleza bienaventurada, nunca se ve afectado por la enemistad ni por
la amistad.»

Sin embargo, Srila Prabhupida explica en el comentario a este verso que

imitar a demonios como Si$upila no es el camino hacia el éxito:

De este verso no debemos concluir que, puesto que Krsna no se ve
afectado ni por las oraciones favorables ni por las blasfemias

desfavorables, uno deba blasfemar al Sefior Supremo. Ese no es el
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principio  regulativo.  Bhakti-yoga  significa  dnukilyena
krspanusilanam: debemos servir a Krsna de una manera plenamente
favorable. Esa es la verdadera ensefianza. Aqui se afirma que, aunque
un enemigo piense en Krsna de manera desfavorable, el Sefior no se ve
afectado por ese servicio antidevocional. Por ello concede igualmente
Sus bendiciones a Sis’upila y a otras almas condicionadas hostiles. Sin
embargo, esto no significa que debamos adoptar una actitud de
enemistad hacia el Sefior. El énfasis recae en la prictica favorable del
servicio devocional, no en la blasfemia deliberada contra el Sefior.

La conclusién es que nadie debe abandonar el servicio devocional
puro. Por nuestro propio bien, no debemos imitar a Hiranyakasipu ni

a Sisupala. Ese no es el camino para alcanzar el éxito.»

misericordiosa del Sefior:

gopyah kamad bhayat kamso dvesic caidyddayo nypah
sambandhbad vyrspayah snebad yiyam bhaktya vayam vibho

Unos versos mds adelante, Narada desarrolla ain mds la naturaleza

«Mi querido rey Yudhisthira, las gopis por su deseo amoroso, Karhsa por su

temor, Sisupila y otros reyes por su envidia, los Yadus por su relacién familiar

obtenido la misericordia de Krsna.»

En el comentario a este verso, Prabhupada sefiala:

«Distintas personas alcanzan diferentes clases de mukti —sayujya,
salokya, saripya, samipya y sarsti— segtn la intensidad de su deseo, lo
que se denomina bhava>.

«Karhsa y los demds enemigos de Krsna se fundieron en la existencia
de Brahman; pero ¢por qué habrian de obtener la misma posicién los
amigos y devotos de Krsna? Los devotos de Krsna alcanzan la
compafifa del Sefior como Sus compafieros eternos, ya sea en

Vrndivana o en los planetas Vaikuntha.»

con Krsna, vosotros, los Pandavas, por vuestro gran afecto hacia Krsna, y

nosotros, los devotos comunes, por nuestro servicio devocional, hemos
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 36

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Los seres humanos cuyos
corazones han sido impregnados de un determinado sentimiento
devocional alcanzan formas, glorias, posiciones, vehiculos y ornamentos
acordes con ese sentimiento. Dotados de ellos, Lo glorifican con los
himnos y mantras proclamados en los Vedas.

Seguin el andlisis del 7452 devocional, existen cinco sentimientos devocionales
principales: santa, dasya, sakhya, vatsalya y syngara o madburya. Los devotos
establecidos en cada uno de estos sentimientos prestan servicio constante a la
forma correspondiente de Krsna y, finalmente, alcanzan el destino propio de
esa relacién. Reciben formas espirituales acordes con su rasa, los grados
correspondientes de gloria espiritual, los asientos apropiados para su servicio,
los vehiculos adecuados y los ornamentos trascendentales que realzan la
belleza de sus formas espirituales.

Quienes estdn cualificados para s@nta-rasa alcanzan el dmbito de Brahman
y Paramatma, morada de la paz espiritual. Quienes estdn cualificados para
ddsya-rasa alcanzan el majestuoso reino de Vaikuntha. Quienes estin
cualificados para los 7asas puros de sakbya, vatsalya y méadhurya alcanzan
Goloka, situado mds alld de Vaikuntha.

En esas respectivas moradas, una vez que han obtenido todas las facilidades
y los elementos propios de su 74sa, glorifican al Sefior con los himnos descritos
en los Vedas.

En ciertos pasajes, los Vedas personificados, bajo la influencia de la potencia
espiritual del Sefior, describen Sus pasatiempos trascendentales. La

glorificacién y el kirtana de los devotos liberados siguen esas indicaciones.
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ANOTACIONES 2

Bhakti Gauravani Goswami

Algunas afirmaciones del comentario de Bhaktivinoda Thakura requieren
cierta aclaracién. Afirma que quienes estin cualificados para santa-rasa
alcanzan la esfera de Brahman y Paramatma (brabma-paramatma-dhama),
mientras que quienes estdn cualificados para ddasya-rasa alcanzan el
majestuoso reino de Vaikuntha. A primera vista, esto puede parecer dificil de
conciliar con otras explicaciones de los dcaryas vaispavas, incluidas las
afirmaciones de Srila Prabhupada de que la tierra, el agua, los drboles, las flores,
las vacas y los demds seres de Vrndavana sirven a Krsna en s@nta-rasa, y de que
Krsna tiene sirvientes personales como Raktaka y Patraka, cuyo sentimiento
devocional se identifica como dasya-rasa.

La aparente contradiccién se resuelve al comprender que Bhaktivinoda
Thikura no pretende ofrecer una clasificacién exhaustiva de todas las
manifestaciones del 7454 en el mundo espiritual. Mds bien, identifica los reinos
enlos que determinados sentimientos devocionales se expresan de manera mds
destacada o prominente.

Asf, en este contexto, santa-rasa se refiere principalmente a una conciencia
pacifica de Dios, caracterizada por la ausencia de deseos materiales y por la
ausencia de un servicio personal e intimo. En ese sentido, la realizacién de
Brahman y Paramatma puede asociarse con santa.

Del mismo modo, dasya-rasa no se limita a Vaikuntha. Bhaktivinoda
Thakura menciona Vaikuntha porque es el reino donde predomina el servicio
reverencial (aZsvarya-maya désya). En Goloka, los sirvientes de Krsna prestan
su servicio dentro de la dulzura intima de Vraja, y no en la atmdsfera de
majestad y reverencia que caracteriza a Vaikuntha.

Por consiguiente, este pasaje debe entenderse como una presentacion de los
destinos principales o caracteristicos asociados a estos sentimientos
devocionales, y no como un estudio exhaustivo de todas las manifestaciones

de santa-rasa y dasya-rasa que existen en el mundo espiritual.
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< RFHIRIUfaHITAa AT vg Feeudar sanfy: |
el Td MaRRaaraydl Mia<Aieyss dug Yy Il 36 |

ananda-cinmaya-rasa-pratibbavitabhis
tabhir ya eva nija-riapatayd kalabhih
goloka eva nivasaty akbilatma-bhito

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Seior primigenio, quien, aunque es el Ser de todos,
reside unicamente en Goloka junto con aquellas expansiones de Su
propia forma que estin plenamente imbuidas de bienaventurado rasa
espiritual.
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ananda-cinmaya-rasa—Dbienaventurado rasa espiritual; pratibbavitabhih—
plenamente impregnadas, permeadas; zabhibh—con ellas; yah eva—El en
verdad;  nija-ripatayi—como Sus propias formas; kalibhihb—con
expansiones o potencias; goloke eva—unicamente en Goloka; nivasati—
reside; akhila-atma-bhiitah—siendo el ser de todos; govindam—a Govinda;

adi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sti Jiva Gosvami
¢Qué decir entonces de las amadas de Govinda? Puesto que El reside en ese
reino Gnicamente en compaiifa de esas supremas diosas de la fortuna, Brahma
declara ahora: dnanda-cinmaya-rasa-pratibbavitabhib. <El ananda-cinmaya-
rasa es el supremo amor divino conocido como u]jwzla—mm. Las gopis estan
completamente compenetradas e impregnadas de ese r7asa.»

Alternativamente, el significado puede entenderse de la siguiente manera:
primero existe ese 7asa, y por medio de ese rasa Govinda es adorado y
realizado; luego, puesto que las gopis estin completamente impregnadas de ese
mismo 7asa, El reside junto con ellas. Este significado estd implicito en el
prefijo prati de pratibbavitabhib.

Aunque todos los habitantes de Goloka y todos Sus demds amados
compafieros Le son extraordinariamente queridos, este verso pone de
manifiesto la excelencia incomparable de las gopis, pues El reside
exclusivamente con ellas, aun cuando todos los demds también Le son tan
queridos como Su propio ser. La razén se expresa mediante la palabra
kalabhib, que indica que ellas son manifestaciones de las funciones de Su
hladini-sakti.

A continuacién se sefiala una distincién adicional. Asi como de una
afirmacién como «El recibié un beneficio de él» se entiende que la otra
persona habfa otorgado previamente ese beneficio, del mismo modo aqui
también se presupone una relacién anterior. Por ello, el término néja-rapatayi
significa que ellas existen como Sus consortes, y no bajo la convencién de ser
esposas de otros, tal como aparece en los pasatiempos manifestados en la

Tierra, pues es imposible que estas supremas Laksmis puedan ser realmente las
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esposas de otros. Mds bien, en los pasatiempos manifiestos, con el fin de
intensificar el sabor amoroso mediante el intenso anhelo que surge cuando el
rasa de ser Sus propias consortes queda velado por una intriga amorosa,
tnicamente Yogamaya manifiesta la apariencia de tal condicién.

La partl'cula enfitica eva en ya eva indica que ese mismo Sefior que, en Sus
pasatiempos manifiestos en la Tierra, parece residir entre las gopis bajo la
convencién de que estin casadas con otros, reside en Goloka, la morada de Sus
pasatiempos no manifiestos, donde ellas son reconocidas como Sus consortes.
Asilo explica el Gautamiya-tantra al comentar las sflabas relacionadas con los
pasatiempos eternamente manifiestos: ancka-janma-siddhanam gopinam
patir eva vd. «Solo El es el esposo de las gopis, quienes han alcanzado la
perfeccién a lo largo de muchos nacimientos.

Y mediante las palabras goloka eva queda claro que este /il particular no

existe en ninguna otra parte.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 37

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, el alma de todas las almas, quien
reside eternamente en Su morada de Goloka junto con $ri Ridha. Ella
es Su potencia de placer (hladini-sakti), plenamente impregnada del
bienaventurado sabor espiritual (Znanda-cinmaya-rasa), correspon-
diente a Su propia naturaleza espiritual y dotada de sesenta y cuatro
artes. El también estd acompanado por las sakhbis, que son expansiones
de la forma de Ella.

Aunque la potencia (szktz)y el poseedor de la potencia (szktiman) constituyen
una sola realidad, Radha y Krsna existen eternamente como dos personas
distintas por la accién de la potencia de placer (hlddini-sakti). Tanto en
ananda (Radha, la potencia de placer) como en ¢z (Krsna) estd presente el

inconcebible sabor conyugal (S77igara-rasa).
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Este rasa posee dos clases de causas estimulantes: el soporte y el estimulo.
Elsoporte, a su vez, se divide en dos: el receptéculo (asraya)y el objeto (visaya).
Sri Radhika y Sus expansiones constituyen el recepticulo, mientras que el
propio SriKrsna es el objeto. Krsna es Govinda, el Sefior de Goloka. Las gopis,
al estar plenamente impregnadas de este 7454, constituyen su recepticulo, y
con ellas Krsna lleva a cabo Sus pasatiempos eternos en Goloka.

La expresién «correspondiente a Su propia formax» (nija-ripatayai)
significa que Sri Radha estd acompafiada por las kalds, que son

manifestaciones de la potencia de placer. Estas sesenta y cuatro artes son:

Bailar; cantar; tocar instrumentos musicales; representar obras
teatrales; pintar; decorar el cuerpo; elaborar disefios con arroz y flores;
preparar lechos de flores; adornar los dientes, las vestiduras y las
extremidades; incrustar joyas en los suelos; preparar lechos; producir
musica con vasijas llenas de agua; practicar juegos acudticos; pintar
cuadros; confeccionar collares de flores; preparar adornos florales para
la cabeza; disefiar vestimentas; disefiar pendientes; preparar perfumes;
disponer joyas; realizar juegos de magia e ilusionismo; practicar las artes
amorosas; realizar juegos de manos; preparar alimentos y dulces
decorativos; elaborar bebidas; coser; realizar figuras con hilos; resolver
acertijos; recitar poesfa; resolver dificiles juegos de palabras; leer en voz
alta; narrar relatos dramdticos; completar composiciones poéticas;
confeccionar cestas y trabajos en cafia; hilar; practicar la carpinteria;
disefar edificios; tasar plata y piedras preciosas; trabajar los metales;
reconocer los colores de las gemas; identificar minas; cuidar los drboles;
organizar combates entre carneros y gallos; ensear a hablar a loros y
estorninos; dar masajes; peinar el cabello; escribir y descifrar cédigos
secretos; hablar lenguas extranjeras; interpretar presagios mediante las
flores; construir mecanismos; memorizar eficazmente; componer
poesia de manera improvisada; componer obras literarias; adoptar
disfraces; dominar la lexicografia, estudiar la métrica poética y el arte
de la versificacién; drapear las vestiduras con elegancia; jugar a los
dados; practicar juegos recreativos; entretener a los nifios; practicar la

ética; dominar la ciencia de la victoria; y ejercer el arte del bardo.
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Todas estas artes existen eternamente en Goloka en sus formas originales y
personificadas, como manifestaciones del 74sa espiritual. En el mundo
material se manifiestan bellamente en los pasatiempos de Krsna en Vraja por
la accién de la potencia espiritual (ciz-sakti) y de Yogamaya.

Por esta razén, Sri Rapa Gosvami escribié:

St Hari resplandece eternamente con Sus ilimitadas manifestaciones y
pasatiempos. En ocasiones, una de esas manifestaciones aparece en el
mundo material. Junto con Sus compaiieros eternos, manifiesta Sus
pasatiempos comenzando con Su nacimiento. La potencia conocida
como /ila-sakti, siguiendo el estado de 4nimo de Krsna, inspira esos
mismos sentimientos en Sus compafieros. Los pasatiempos que se
hacen visibles en el mundo material reciben el nombre de pasatiempos
manifiestos (prakata). Aquellos de la misma naturaleza que
permanecen mds alli del mundo material resplandecen como
pasatiempos no manifiestos (aprakata). En los pasatiempos
manifiestos, las idas y venidas de Krsna tienen lugar en Gokula,
Mathura y Dviraka. Esos mismos pasatiempos, que alli son no
manifiestos, estin eternamente manifiestos en Vrndavana y en los

demds lugares del mundo espiritual.

El significado es el siguiente: Krsna resplandece eternamente en Goloka
mediante Sus ilimitadas manifestaciones de pasatiempos. Ocasionalmente,
una de esas manifestaciones aparece en el mundo material. Junto con Sus
compafieros eternos, Sri Hari manifiesta Sus pasatiempos comenzando con Su
nacimiento. La /ila-saktz, siguiendo el estado de 4nimo de Krsna, inspira esos
mismos sentimientos en Sus compafieros. Los pasatiempos que se hacen
visibles en el mundo material se denominan pasatiempos manifiestos,
mientras que todos los pasatiempos de Krsna existen eternamente en Goloka
como pasatiempos no manifiestos, mds alli del mundo material. En los
pasatiempos manifiestos, Krsna se desplaza entre Gokula, Mathura y Dvaraka.
Esos mismos pasatiempos, que alli son no manifiestos, estin eternamente
manifiestos en Vrndavana y en los demds lugares del mundo espiritual. De
estas afirmaciones concluyentes debe entenderse que no existe diferencia

alguna entre los pasatiempos manifiestos y los no manifiestos.

170



Comentarios

En su comentario a este verso, asi como en sus comentarios al Ujjvala-
nilamant, al Krsna-sandarbba y a otras obras, nuestro tattva-acarya, Sri Jiva
Gosvami, explica detalladamente que los pasatiempos manifiestos de Krsna
son organizados por Yogamaya. Debido a que estos pasatiempos aparecen en
relacién con el mundo material, ciertos aspectos, como la muerte de los
demonios, las relaciones de Krsna con las esposas de otros y Su nacimiento, se
manifiestan en ellos por disposicién de Yogamaiya. Puesto que las gopis
pertenecen a la potencia interna de Krsna (svaripa-sakti), Le pertenecen
eternamente. ¢Cémo podrian entonces ser realmente las esposas de otros?
Cualquier apariencia de que pertenecen a otros maridos que se observe en los
pasatiempos manifiestos no es mds que una impresién creada por maya
(mayika-pratyaya).

Si se comprende correctamente la intencién mds profunda de las
afirmaciones de Sri Jiva Gosvimi, no queda lugar para ninguna duda. Sri Jiva
Gosvami es nuestro tattva-acarya. Actuando siempre bajo la gufa de S Rapa
y Sti Sanitana, y siendo él mismo una ma#ijari eterna en los pasatiempos de
Krsna, comprende plenamente estas verdades. Al no captar su verdadera
intencidn, algunas personas elaboran sus propias interpretaciones y
argumentan a favor o en contra de diversas conclusiones.

Segtin Sri Rapa y St Sanitana, los pasatiempos manifiestos y los no
manifiestos son idénticos. La tinica diferencia es que unos se manifiestan mds
alld del mundo material y los otros dentro de ¢l. En la manifestacién que existe
mis alld del mundo material, tanto quien contempla como aquello que es
contemplado son absolutamente puros.

Cuando un alma, tras acumular un gran mérito espiritual, recibe la
misericordia de Krsna, abandona toda relacién con el mundo material y entra
en el mundo espiritual, y cuando esa alma ha alcanzado la perfeccién en el
saboreo de los diversos 7asas durante la etapa de la prictica devocional
(sadbana), entonces puede contemplar y saborear plenamente los
pasatiempos completamente puros de Goloka. Tales almas son
extraordinariamente raras.

Sin embargo, incluso mientras vive todavia en el mundo material, quien,
gracias a la perfeccién del servicio devocional y a la misericordia de Krsna, ha

despertado la experiencia del sabor espiritual (cid-rasa) puede percibir esos
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pasatiempos de Goloka dentro de los pasatiempos terrenales de Krsna en
Gokula. Incluso entre esos devotos cualificados existen distintos grados de
realizacién. Hasta que un devoto alcanza la plena realizacion (vastu-siddbz),
permanecen en su visién de los pasatiempos de Goloka vestigios de obsticulos
originados por mdyd. Del mismo modo, segin el grado de realizacién de la
propia identidad espiritual eterna (svar#pa-siddhz), varia la visién de la propia
forma espiritual y, en consecuencia, también difiere la visién de Goloka.

Quienes estin completamente sujetos a mdy4 carecen del ojo de la
devocién. Entre ellos, unos permanecen simplemente absortos en las
innumerables variedades de maya, mientras que otros, refugidndose en un
conocimiento contrario a la devocién, esperan la disolucién final. Incluso si
tales personas contemplan los pasatiempos manifiestos de Krsna, perciben
Unicamente una apariencia material, completamente desconectada de la
realidad no manifiesta. Asi pues, la visién de Goloka depende de la
cualificacién del observador.

El punto esencial es el siguiente: Asf como Goloka es un reino de realidad
espiritual pura, Gokula es igualmente puro y estd completamente libre de
contaminacién material, aunque sea manifestado dentro del mundo material
por Yogamiyi mediante la potencia espiritual (ciz-saktz). Ni los pasatiempos
manifiestos ni los no manifiestos contienen el mds minimo vestigio de
materialidad, inferioridad o imperfeccién. Tales ideas surgen tinicamente de la
falta de cualificacion de la j7va que los contempla.

La contaminacién material, la inferioridad, la superposicidn, la ilusidn, la
ignorancia, la impureza, la trivialidad, la insignificancia y la groserfa
pertenecen unicamente a los ojos, la inteligencia, la mente y el falso ego
materialmente condicionados del observador; jamds pertenecen al objeto
percibido. En la medida en que estos defectos desaparecen, en esa misma
medida se percibe la realidad en toda su pureza. Todas las verdades reveladas
en las Escrituras son completamente puras en si mismas; parecen puras o
impuras Gnicamente segin la cualificacién de quien las estudia.

Las sesenta y cuatro artes aqui descritas existen eternamente en Goloka en
su forma original y completamente pura. Las impresiones de inferioridad,
trivialidad o groserfa surgen tnicamente de acuerdo con el grado de

cualificacién de quienes las contemplan. Segin Sri Rapay Sti Sanitana, todos
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los pasatiempos manifestados en Gokula existen eternamente en Goloka en su
forma plena y absolutamente pura, libres de toda influencia de maya. Por
consiguiente, el sentimiento del amor de amante (parakiya-bhiva) también
debe existir alli en alguna forma inconcebiblemente pura.

Todo lo que Yogamiya manifiesta es puro. Por lo tanto, el sentimiento
relacionado con la esposa de otro (paradira-bhava), al ser dispuesto por
Yogamayi, también debe tener su fundamento en una realidad pura. ¢Cudl es

entonces esa realidad pura? Sri Rapa Gosvami escribe:

Entre los cuatro tipos de héroes, comenzando por el dhirodatta, se
reconocen aqui dos categorias: pati (esposo) y upapati (amante). Aquel
que toma la mano de una doncella en matrimonio conforme a la ley
religiosa es llamado pati. Aquel que, impulsado por el amor
apasionado (74ga), transgrede las leyes religiosas para conquistar a la
esposa de otro, considerando su amor como su propia vida, es llamado
upapati por los sabios. Cualquier defecto que aqui se describa se aplica
unicamente a los héroes mundanos, nunca a Krsna, quien desciende

unicamente para saborear la esencia del 74s5a.
Con respecto a la heroina, escribe ademds:

Aquella que, dentro del 7454 conyugal principal, es descrita como la
esposa de otro, recibe esa designacién unicamente conforme a las

convenciones que rigen a las heroinas del mundo ordinario.

Basindose en estos versos, Sri Jiva Gosvimi argumenta extensamente que el
sentimiento de pertenecer a otro hombre (paradara-bhava), al igual que los
pasatiempos del nacimiento de Krsna dispuestos por Yogamaya, constituye
una ilusién ladica (vibhrama-vildsa). Mediante la afirmacién «El es el esposo
de las mujeres de la ciudad y el amante de las mujeres de Vraja», Sti Jiva revela
su intencién mds profunda.

Sri Répa y Sri Sanitana aceptan igualmente esta ilusién lddica dispuesta
por Yogamaya. Sin embargo, puesto que Sri Jiva Gosvami establece la unidad
esencial entre Goloka y Gokula, también debe aceptarse que todo pasatiempo
manifestado en Gokula tiene su fundamento eterno en Goloka.

Aplicando estas definiciones a Goloka, quien toma la mano de una doncella

conforme a los ritos prescritos del matrimonio es un pati, mientras que quien,
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impulsado por 74ga, transgrede la ley religiosa para conquistar a la esposa de
otro, considerando su amor como su propia vida, es un upapati. En Goloka,
sin embargo, no existe un dbarma basado en el vinculo de la institucién
matrimonial; por consiguiente, alli no existe el patitva, la condicién de esposo
en ese sentido. Del mismo modo, puesto que las gopis, que pertenecen a la
potencia interna de Krsna (svaripa-sakti), no estin casadas con ningun otro,
tampoco existe alli el upapatitva literal, es decir, la condicién de ser su amante.
Asi pues, svakiya y parakiya no pueden existir alli como dos estados separados
e independientes.

Sin embargo, en los pasatiempos manifiestos del mundo material sf existe la
institucién del matrimonio, y Krsna trasciende sus restricciones. Por ello,
Yogamaya dispone la esfera de la dulzura (madburya-mandala) de tal manera
que Krsna saborea el 7254 del amor de amante (parakiya-rasa) aparentando
transgredir la ley del dharma. Esta aparente transgresion, dispuesta por
Yogamaya, solo se percibe a través de la vision materialmente condicionada de
quienes habitan el mundo material. En realidad, no existe semejante defecto
en los pasatiempos de Krsna.

Puesto que parakiya-rasa es la joya suprema de todos los 7asas espirituales,
negar su existencia en Goloka disminuirfa la perfeccién misma de Goloka. No
es posible que la suprema morada espiritual carezca del supremo rusa
espiritual. Krsna, la fuente de todos los avatdras, saborea este rasa de una
manera en Goloka y de otra en Gokula. Por consiguiente, aunque el
observador condicionado por conceptos materiales perciba una aparente
transgresién en el sentimiento de pertenecer a otro hombre (paradara-bhiva),
ese sentimiento posee una realidad eterna y pura en Goloka.

Las afirmaciones de las Escrituras: « Aunque estd plenamente satisfecho en
Si mismo, disfruté de pasatiempos amorosos»; «Todo Su distrute amoroso se
encuentra completamente contenido en El mismo»; y «Jugé con las hermosas
doncellas de Vraja del mismo modo que un nifio juega con su propio reflejo»,
establecen todas ellas que la completa autosatisfaccion (atmaramatai)
constituye la naturaleza intrinseca de Krsna.

En el majestuoso mundo espiritual (aisvarya-maya cid-jagat), Krsna
manifiesta Su potencia como Laksmi y disfruta de relaciones en el sentimiento

del amor conyugal (svakiya). Como ese sentimiento predomina alli, el
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intercambio de 7asa se extiende de manera armoniosa nicamente hasta ddsya-
rasa.

En Goloka, sin embargo, Krsna expande Su potencia en cientos de miles de
gopis y, olvidando que ellas son Su propia potencia, disfruta eternamente de
pasatiempos amorosos con ellas.

Puesto que el sentimiento del amor conyugal (svakiya-bbiva) no hace que
el rasa sea especialmente raro o intenso, las gopis poseen desde tiempo sin
principio la eterna autoconcepcién (abbimana) de pertenecer a otro hombre
(parodha). Krsna acepta igualmente la correspondiente autoconcepcién de ser
su amante (aupapatya-abbimana) y celebra la danza rdsa y Sus demds
pasatiempos con las gopis, a quienes llama con el sonido de Su flauta. Goloka
es la morada eterna y trascendental del 7254, més alld de la influencia de maya;
por ello, alli el flujo del 745a alcanza su perfeccién Gnicamente por medio de
esta autoconcepcion (abbhimana).

De manera semejante, el afecto paternal (vatsalya-rasa) dirigido a la
Personalidad de Dios original no existe en Vaikuntha. Tal es la naturaleza de la
majestad divina (@zsvarya). En Goloka, sin embargo, que estd supremamente
colmado de dulzura (mddhurya), el amor paternal existe Gnicamente sobre la
base de abhimana.

Nanda y Yasoda existen alli eternamente, pero el nacimiento de Krsna no.
Puesto que no existe un nacimiento real, su identidad como padre y madre de
Krsna no se establece por un acontecimiento histérico, sino Gnicamente por
su eterna autoconcepcion (abhimdna), tal como se expresa en la afirmacién:
«iGloria a aquel que mora entre Sus devotos y de quien se dice que nacié6 de
Devaki!»

Esa eterna autoconcepcidn, por si sola, perfecciona el 745a. Del mismo
modo, en el amor conyugal (sy7gara-rasa), sila condicién de pertenecer a otro
hombre y la condicién de ser amante existen eternamente Gnicamente como
autoconcepciones, entonces no puede surgir defecto alguno, ni ello contradice
ninguna conclusién de las Escrituras.

Cuando la realidad de Goloka se manifiesta en Vraja, estas dos
autoconcepciones aparecen de una forma algo mds tangible para quienes
poseen una visién condicionada por el mundo material. Esa es la tnica

diferencia.
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Asi, en el afecto paternal, la eterna autoconcepcién de Nanda y Yasoda de
ser los padres de Krsna se manifiesta exteriormente como Sus pasatiempos de
nacimiento e infancia. Del mismo modo, en el amor conyugal, la eterna
autoconcepcién de las gopis de pertenecer a otro hombre se manifiesta
exteriormente como sus matrimonios con Abhimanyu, Govardhana y otros.

En realidad, sin embargo, las gopis nunca tienen esposos distintos de Krsna,
ni en Goloka ni en Gokula. Por ello, las Escrituras declaran: «Las mujeres de
Vraja nunca tuvieron unién con sus esposos.»

Goloka es un reino de 7zsa eternamente perfecto, mds alli de toda
concepcién material. Por consiguiente, alli el fluir del r2sa se realiza

unicamente mediante estas autoconcepciones trascendentales.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

El comentario de Bhaktivinoda Thikura a este verso es el mds extenso y
filoséficamente denso de toda la Brabma-sambita. En él aborda la relacién
entre Goloka y Gokula, el papel de Yogamaya y la antigua discusién entre los
devotos acerca de la naturaleza de la relacién de Krsna con las gopis. Su
propésito no es simplemente polémico; mds bien, muestra cémo las diversas
descripciones de las Escrituras pueden entenderse como aspectos

complementarios de una misma realidad espiritual inconcebible.

1. Radha y Krsna son eternamente uno y diferentes

Aunque Sakti y Saktiman constituyen una sola realidad, la hladini-sakti se
manifiesta eternamente como St Ridha y Krsna. Las gopis son expansiones de
la forma de Radha (kiya-vyitha). Asi, los pasatiempos amorosos de Goloka no
son relaciones entre individuos materiales separados, sino los eternos

intercambios amorosos entre €l Sefior y Su potencia interna.

2. Goloka y Gokula son una misma realidad
Bhaktivinoda Thiakura recalca repetidamente que Goloka en el cielo
espiritual y el Vraja en la Tierra no son dos reinos diferentes. La diferencia

reside Gnicamente en su manifestacién: Goloka es la manifestacién eterna y
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plenamente espiritual, mientras que Gokula es esa misma realidad manifestada
dentro del universo material por medio de Yogamaya. Los /#lis de ambos
P gamay.

lugares son idénticos en esencia.

3. Las aparentes caracteristicas materiales y la percepcién

El nacimiento, el matrimonio, las costumbres sociales, la separacién y
acontecimientos semejantes aparecen en la manifestacién terrenal, pero no
pertenecen a la naturaleza esencial de la realidad espiritual.

Como Bhaktivinoda Thikura explica repetidamente, la impureza, la
limitacién, la materialidad y la vulgaridad existen Gnicamente en la mente y en
los sentidos del observador condicionado, nunca en la propia realidad
trascendental. Cuanto mds se purifica la conciencia mediante el servicio
devocional, tanto mds se percibe Gokula exactamente como existe

eternamente en Goloka.

4. El debate acerca de parakiya

Una parte importante del comentario trata la cuestién de si las gopis son
esposas de Krsna (svakiya) o Sus amantes (parakiya). Conviene tener
presentes varios puntos importantes. En Goloka no existe el matrimonio
material y, por lo tanto, tampoco existe alli el estado matrimonial en el sentido
ordinario. Al mismo tiempo, el sentimiento amoroso de amante (parakiya-
bhdva) existe eternamente porque intensifica el 7zsa. Cuando Goloka se
manifiesta como Gokula, Yogamaya dispone circunstancias que exteriormente
se asemejan al matrimonio y a las relaciones extramatrimoniales.

Asi pues, el aparente parakiya que se observa en Vraja no es ni una
inmoralidad ordinaria ni una simple ilusién. Es la manifestacién terrenal de

una realidad trascendental eterna.

5. La reconciliacién de las aparentes discrepancias

El propésito de Bhaktivinoda Thakura no es rechazar ni a Sri Jiva Gosvami
ni a los d@caryas posteriores que destacaron el parakiya-rasa. Mds bien, explica
que unos y otros se refieren a distintos aspectos de una misma realidad
inconcebible.

Srti Jiva Gosvami subraya que las gopis pertenecen eternamente a Krsna y
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que cualquier apariencia de pertenecer a otros es dispuesta por Yogamaya con
el fin de intensificar el 7452 en los pasatiempos manifiestos. Otros dcaryas
destacan la realidad eterna del parakiya-bhava como la expresién suprema del
amor divino.

Segin Bhaktivinoda Thiakura, estas explicaciones no son, en ultimo
término, contradictorias. Describen la misma realidad trascendental desde
perspectivas diferentes. La contradiccidn aparente surge Uinicamente cuando

se intenta reducir lo inconcebible (acintya) a categorfas materiales ordinarias.

6. La conclusién prictica

Bhaktivinoda Thikura nos recuerda repetidamente que Goloka es acintya.
El mero razonamiento no puede revelarlo; las discusiones interminables solo
producen confusién, y el método adecuado no es la especulacion, sino la
realizacién mediante el servicio devocional puro.

A medida que el corazén se purifica por medio de los nueve procesos del
servicio devocional, la percepcién espiritual despierta gradualmente y los

misterios de Goloka se revelan de manera natural.
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premanjana-cchurita-bbakti-vilocanena
santah sadaiva brdayesu vilokayant:
yam syamasundaram acintya-guna-svaripam

govindam adi-purnsam tam abam bhajami

Adoro a Govinda, el Seior primigenio, Syamasundara, cuya misma
forma esti constituida por inconcebibles cualidades y a quien los santos
contemplan constantemente en lo mds profundo de su corazén con el
ojo de la devocién ungido con el colirio del amor divino.
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prema-afijana-cchurita—ungido con el colirio del amor divino; bbakti-
vilocanena—con el ojo de la devocién; santah—los santos devotos; sada eva—
siempre; hrdayesu—en lo mis profundo de sus corazones; vilokayanti—
contemplan; yam—a quien; s’ydmasundamm—Syimasundara; acintya-guna-
svaripam—cuya misma forma estd constituida por inconcebibles cualidades;
govindam—a Govinda; ddi-purnusam—al Sefior primigenio; tam—a El;

abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Aunque Govinda reside eternamente en Goloka, los santos Lo contemplan
dentro de sus corazones. El a7ijana, el colirio al que aqui se hace referencia, es
prema, el amor divino. El significado es que el ojo en forma de devocién queda
intensamente iluminado, como si hubiera sido abundantemente ungido con
ese colirio del amor divino, y que, mediante esa visidn, los santos Lo
contemplan  directamente:  premanjana-cchurita-bhakti-vilocanena... La
expresion acintya-guna-svaridpam significa: «cuya misma forma estd

constituida por inconcebibles cualidades».

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 38

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, Syimasundara Krsna, cuyas
cualidades son inconcebibles y a quien los santos devotos, cuyos ojos han
sido ungidos con el colirio del amor (prema), contemplan en lo mis
profundo de sus corazones mediante la visién de la devocion.

Syimasundara es la inconcebible forma de Krsna, en la cual caracteristicas
aparentemente contradictorias, como poseer atributos especificos y, al mismo
tiempo, trascender todo atributo, coexisten simultineamente. Los santos
devotos contemplan esa forma en lo més profundo de sus corazones mediante
la absorcidn devocional (bhakti-samadhz).
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Su tez azul oscura (§yama) no es un color material. Es, ms bien, un color
espiritual, eternamente bienaventurado, que pertenece a la belleza
infinitamente variada del mundo espiritual. Los ojos materiales no pueden
percibirlo.

Si consideramos la visién que Vyisa tuvo en samddhi, descrita con las
palabras (SB 1.7.4): bbakti-yogena manasi samyak pranibite ‘male apasyat
purusam pirnam, «Con la mente plenamente concentrada y purificada
mediante el bbakti-yoga, contemplé ala Persona Suprema Completax, resulta
evidente que Sri Krsna, la Persona Suprema Completa, se manifiesta en el
corazén del devoto, que constituye la sede del trance devocional.

Cuando los pasatiempos terrenales de Krsna en Vraja estaban manifestados,
tanto los devotos como los no devotos Lo vefan con sus propios ojos. Sin
embargo, solo los devotos atesoraban en lo mds profundo de su corazén al
Krsna que residia en Vraja como su bien supremo.

En la actualidad, aunque los devotos ya no obtienen esa visién directa con
los ojos, contintan contemplando a Krsna en Vraja con el corazén
impregnado de devocién.

Los ojos de la forma espiritual pura de la entidad viviente son los ojos de la
devocién (bhakti-caksu). En la medida en que estos se abren mediante el
cultivo del servicio devocional, en esa misma medida se obtiene la visién pura
de la forma de Krsna.

Cuando la prictica del servicio devocional (sédbana-bhakti) alcanza la
etapa de bbdva, por la misericordia de Krsna se aplica a los ojos de ese devoto
el colirio del amor (prema). Es entonces cuando tiene lugar la percepcién
directa.

La expresion «dentro del corazén>» significa que Krsna es contemplado en
el corazén de acuerdo con el grado de cualificacién devocional que posea cada
devoto.

La idea esencial es la siguiente: Syémasundara, el bailarin supremo, el Sefior
que sostiene la flauta y cuya hermosa figura se curva con gracia en tres lugares,

no es una forma imaginaria. Es percibido por el ojo del trance espiritual

(samadbi-caksu).
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ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

«¢Puedes mostrarme a Dios?» es un desafio habitual planteado por personas
materialistas que ridiculizan la fe de los devotos en un Ser Supremo personal a
quien, segun afirman, «nadie ha vistox».

Cuando se enfrentaba a este desafio, Prabhupada solfa responder de dos
maneras: 1. §Cudl es tu capacidad para ver? Incluso las cosas materiales solo
podemos ver bajo determinadas condiciones, principalmente cuando hay luz.
Y 2. ¢Qué cualificacién tienes para ver a Dios? Incluso en la vida ordinaria, no
podemos ver al presidente de un pais a menos que estemos cualificados y
seamos invitados a su presencia.

Por otra parte, Prabhupida también invertia el planteamiento de la
pregunta respondiendo: «¢Cudl es la dificultad?». Dios es visible mediante
Sdstra-caksu, los ojos de las Escrituras. Krsna afirma en el Bbagavad-gita (7.8)
que El es el sabor del agua; por consiguiente, cada vez que bebemos agua
podemos «ver» a Krsna. El es la luz del Sol y de la Luna. «Esa es la manera de
percibir al Supremo», dice Prabhupida en el comentario a este verso.

Sin embargo, debe entenderse que la capacidad de percibir a Krsna
mediante $Zstra-caksu no es imaginaria ni simbdlica. Es una forma auténtica
de percepcién basada en el conocimiento revelado, aunque indirecta en
comparacién con la realizacién directa descrita en este verso de la Brabhma-
sambita. Santab sadaiva bydayesu vilokayanti describe una forma mds directa
de percepcidn espiritual. Mds alld de contemplar al Sefior mediante sZstra-
caksu, los ojos del conocimiento revelado por las Escrituras, el devoto Lo
contempla mediante samadbi-caksu, el ojo interior purificado por el amor

divino.
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ramadi-martisu kala-niyamena tisthan

nanavataram akarod bhuvanesu kintu
krsnab svayam samabbavat paramalh puman yo

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Seior primigenio, la Persona Suprema, quien,
aunque permanece eternamente establecido en Sus formas, comenzando
con Riama, conforme al orden de Sus porciones plenarias y expansiones,
manifest6 diversos avatiras por todos los mundos, pero que El mismo
advino como Krsna.
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rama-adi-martisu—en Sus formas, comenzando con Riama; kala-
niyamena—conforme al orden de Sus porciones plenarias y expansiones;
tisthan—permaneciendo establecido; nana-avatiram akarot—manifestd
diversos avataras; bbhuvanesu—por todos los mundos; kintu—pero; krsnah
svayam—el propio Krsna; samabbavat—advino personalmente; paramab
pumdn—Ila Persona Suprema; yah—quien; govindam—a Govinda; adi-

purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Ahora Brahma explica que ese mismo Sefior desciende a veces personalmente
al mundo material mediante Su propia porcién. Por ello dice: ramadi-
miirtisu. La Persona Suprema conocida como Krsna permanece establecida en
formas como Rima, manifestando tnicamente las potencias especificas
propias de cada una de ellas; y, al manifestar esas respectivas formas, produce
diversos avataras en los distintos mundos.

Sin embargo: kyspab svayam samabbavat. «El mismo advino como
Krsna». El sentido, por tanto, es: «Adoro a Govinda, quien se distingue por
este pasatiempo singular».

Esto se confirma en el Décimo Canto del Srimad-Bhagavatam (10.2.40),

en las oraciones de los semidioses:

matsyasva-kacchapa-varaba-nysimba-hansa-
rajanya-vipra-vibudbesu krtavatarah tvam
pasi nas tri-bhuvanam ca yathiadbhunesa

bbaram bhuvo hara yadittama vandanan te

«jOh Senor!, anteriormente has venido como Matsya, Hayagriva, Karma,
Nrsimha, Variha y Harhsa; como Ramacandra entre los ksatriyas; como
Parasurama entre los brahmanas; y como Vamanadeva entre los semidioses,
para protegernos a nosotros y a los tres mundos. Ahora, joh Sefior!, joh el
mejor de los Yadus!, por favor, alivia la carga de la Tierra. Te ofrecemos

nuestras respetuosas reverencias.»

184



Comentarios

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 39

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, la Persona Suprema, quien,
permaneciendo establecido en formas como Rima conforme al
orden de Sus expansiones plenarias y porciones (svanisa, kald, y otras),
manifesté diversos avataras por todos los mundos y también advino

personalmente como el propio $ri Krsna.

Los avatiras encabezados por Rama descienden de Vaikuntha como
expansiones plenarias (svamsa-avataras). Krsna, sin embargo, desciende
personalmente desde Goloka junto con Vraja-dhama.

Sti Krsna Caitanya, quien no es diferente de Krsna, la Persona Suprema,
también se manifiesta en esa misma forma original (svayam-ripa). Este es el
significado mds profundo del verso.
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yasya prabha prabbavato jagad-anda-koti-
kotisv asesa-vasudbadi-vibhati-bhinnam
tad brabma niskalam anantam asesa-bhatam

govindam adi-purnsam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuyo resplandor es ese Brahman
indivisible, infinito y omnipresente, diversificado por los innumerables
planetas y demds opulencias presentes en millones y millones de
universos.
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yasya—ocuyos; prabbha—resplandor; prabbavatah—del poderoso Sefor, o de
aquel de quien todo procede; jagad-anda-koti-kotisu—en millones y millones
de universos;  asesa-vasudha-adi-vibbiti-bbinnam—diversificado  por
innumerables opulencias, comenzando con los planetas; tat brabma—ese
Brahman; niskalam—sin partes, indivisible; anantam—infinito; asesa-
bbutam—omnipresente, o existente sin limite; govindam—a Govinda; ddi-

purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-dar$ini-tika
Sti Jiva Gosvami

Habiendo establecido asf la condicién de Govinda como la fuente de todos los
avatdras, Brahma pasa ahora a describirlo en relacién con Su naturaleza
esencial, comenzando con yasya prabha prabbavato jagad-anda-koti.

Aunque Govinda y Brahman son una misma realidad, Sri Govinda, al
manifestarse con una distincién especifica, ocupa la posicién de dharmi, el
poseedor de la caracteristica, mientras que el Brahman, al manifestarse sin
distincién especifica, ocupa la posicién de dbarma, la caracteristica. Asi,
Govinda ocupa la posicién del astro luminoso, y el Brahman la de su
resplandor. Por esta razén, Krsna afirma en la Bhagavad-gita (14.27):
brabmano bi pratisthabam. «Yo soy el fundamento del Brahman.

De modo similar, en el Undécimo Canto (SB 11.16.37), al enumerar Sus

manifestaciones, Krsna incluye entre ellas al Brahman:

prihivi vayur akasa apo jyotir abam mahan
vikdrabh puruso ‘vyaktam rajab sattvam tamah param
«Yo soy la tierra, el aire, el ciclo, el agua, el fuego, el mabat-tattva, la
transformacién, el purusa, lo no manifestado, la pasién, la bondad, la
oscuridad y lo supremo.»
El comentario explica que param significa el Brahman Supremo.

Asimismo, Matsya dice al rey Satyavrata en el Octavo Canto del Srimad-
Bbdgavatam (8.24.38):

madiyam mabimanan ca param brabmeti sabditam

vetsyasy anugrhitam me samprasnair viditam hydi
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«Serds plenamente instruido y favorecido por Mi y, gracias a tus preguntas,
todo lo referente a Mis glorias, conocidas como el Brahman Supremo, se
manifestard en tu corazén. Asi llegards a conocer todo acerca de Mi.»

Por la misma razén, Dhruva Maharija ora en el Cuarto Canto (SB 4.9.10):

ya nirvrtis tanu-bhrtan tava pada-padma-
dbyanad bbavaj-jana-kathi-sravanena va syat
sd brabmani sva-mabimany api natha ma bhit

ki tv antakdsi-lulitat patatam vimanat

«jOh mi Sefor!, la bienaventuranza trascendental que se obtiene al meditar en
Tus pies de loto o al escuchar Tus glorias de labios de Tus devotos puros es
tan ilimitada que supera con mucho el estado de brahmananda, en el que la
persona se considera fundida en el Brahman impersonal como uno con el
Supremo. Siincluso brahmdénanda es superado por la dicha trascendental que
nace del servicio devocional, ¢qué decir entonces de la felicidad temporal que
se obtiene al elevarse a los planetas celestiales, la cual termina siendo cercenada
por la espada del tiempo? Aunque alguien ascienda a los planetas celestiales,
con el tiempo vuelve a caer.»

También se afirma que incluso los sabios autorrealizados son atraidos por

Sus cualidades:

atmaramas ca munayo m’rgmntbd apy urnkrame

kurvanty abaitukin bbaktim ittham-bbita-guno harih

«Incluso quienes encuentran satisfaccién en el ser, aunque estén libres de toda
clase de atadura material, desean prestar servicio devocional puro al Sefior
Supremo. Esto significa que Sus maravillosas cualidades atraen a todos.» (SB
1.7.10)

Si se desea profundizar mds en este tema, conviene consultar el Sri
Bhagavat-sandarbba. Una explicacién mds extensa en este punto serfa

excesiva.
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura
Verso 40

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, de cuyo resplandor surge el
Brahman indiferenciado del que hablan las Upanisads. A diferencia de
los planetas y de las demds opulencias contenidas en millones y millones
de universos, ese Brahman se percibe como una realidad indivisible,
infinita e ilimitada

La multitud de universos producidos por maya constituye apenas una cuarta
parte (eka-pada-vibhiti) de la opulencia de Govinda. Mds alli de ella se
encuentra el Brahman indiferenciado. Ese Brahman es un resplandor
particular situado en el limite exterior del mundo espiritual, el cual constituye
las tres cuartas partes de la opulencia de Govinda (tri-pada-vibhiti).

Es niskala, carente de divisiones o partes constitutivas, y por ello se percibe
como ckam eva advitiyam («uno solo, sin segundo»). Es infinito y constituye

una realidad indiferenciada.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Jiva Gosvami emplea los términos dbarmi y dbarma con el sentido de «el
poseedor de una caracteristica» y «la caracteristica por la cual se conoce al
poseedor». El sinscrito dice: s7i-govindasya dbarmi-ripatvam. «Govinda
posee la condicién de dbarmi» Y. brabmano dbarma-ripatvam. «El
Brahman posee la condicién de dharma.» Aqui dharma significa la
naturaleza intrinseca o la caracteristica por la cual una entidad es conocida, del
mismo modo que la dulzura es el dharma del azicar o el calor es el dbarma
del fuego.

La intencién de Jiva Gosvami no es afirmar que el Brahman sea algo
separado de Govinda o menos real que El. Mds bien, el Brahman es el
resplandor espiritual indiferenciado que emana de Govinda, quien es la

realidad personal completa de la cual procede el Brahman.
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Srila Prabhupada tradujo este verso en varias ocasiones. La siguiente versién
ayuda a iluminar la relacién entre Govinda, el Brahman y la manifestacién
cOsmica:

«Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, dotado de un inmenso poder. El
resplandor radiante de Su forma trascendental es el Brahman impersonal, que
es absoluto, completo ¢ ilimitado, y que despliega la diversidad de incontables
planetas, con sus diferentes opulencias, en millones y millones de universos.»
(SB 5.11.13-14, comentario)
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maya bi yasya jagad-anda-satani site
traigunya-tad-visaya-veda-vitdyamand
sattvavalambi-para-sattva-visuddha-sattvam

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuya potencia may da origen a
cientos de universos y despliega el conocimiento védico referente a las
tres modalidades de la naturaleza material y a sus respectivos objetos.
Sin embargo, El mismo es visuddhba-sattva, el puro para-sattva sobre
el cual descansa el sattva material.
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mdyia—Ia potencia externa del Sefior; hi—en verdad; yasya—de quien; jagad-
anda-satani—cientos de universos; s#te—da origen a, produce; traigunya—
las tres modalidades de la naturaleza material; tad-visaya—y los objetos
relacionados con ellas; veda-vitayamani—desplegando o expandiendo el
conocimiento védico; sattva-avalambi—sobre el cual descansa el sattva
material; para-sattva—sattva trascendental; visuddba-sattvam—existencia
espiritual pura; govindam—a Govinda; adi-purusam—al Sefior primigenio;

tam—a El; abam—yo; bhajami—yo adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami

Habiendo descrito asf la gloria inherente a la propia naturaleza de Govinda,
Brahma pasa ahora a describir, en dos versos, la gloria que guarda relacién con
EL

En primer lugar, describe las inconcebibles actividades de Su potencia
externa, mayd, comenzando con el verso mdaya hi. Aunque mdaya produce los
universos materiales, Govinda mismo no tiene contacto alguno con ella. Esto
se indica mediante la palabra sazzva. El significado es que El posee un sattva
puro e inmaculado, que es para-sattva, trascendente al sattva material
mezclado con rajas y tamas, y que consiste en las funciones de la potencia
espiritual (ciz-sakti).

Asilo afirma el Visnu Purana:

sattvddayo na santise yatra na prakyta gunah

sa Ssuddhbab sarva-suddhbebbyah puman adyah prasidatu

«En el Senor Supremo no existen cualidades materiales como sattva, ni
tampoco ninguna de las demds modalidades materiales. Que ese Senor
primigenio, mds puro que todo lo puro, derrame Su misericordia sobre
nosotros.»

Este tema ha sido explicado con mayor amplitud en el Sri Bhagavat-
sandarbba.
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Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuya potencia inferior, maya,
estd constituida por las tres gunas —sattva, rajasy tamas—y despliega
el conocimiento védico relativo a los universos materiales. El es
existencia espiritual pura (Suddha-sattva), establecida en el para-
sattva trascendental, que constituye el fundamento del sattva material.

La creacién es la funcién de la modalidad de la pasion (vajo-guna). Después de
la creacién, el mantenimiento tiene lugar mediante sattva-guna mezclada con
rajas. La destruccién es la funcién de la modalidad de la ignorancia (zamo-
guna).

El sattva mezclado con las tres gupas es material. Pero el sattva
completamente libre de toda mezcla con 7ajas y tamas es trascendental. Esa
realidad trascendental, eternamente existente, recibe el nombre de para-sattva.

Aquel cuya naturaleza esencial estd establecida en ese para-sattva es suddhba-
sattva: libre de mayd, més alli de la manifestacién material, mds alld de las
gunas (nirguna) y constituido de existencia, conocimiento y bienaventuranza
eternos (sac-cid-ananda).

Maya ha desplegado todo el conocimiento védico relacionado con las tres

gunasy con las regulaciones que gobiernan el mundo material.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Este verso introduce varios términos filoséficos importantes que fécilmente
pueden malinterpretarse: sattva, suddba-sattva, para-sattva y nirguna.
Sattva se refiere a la modalidad de la bondad, una de las tres modalidades
de la naturaleza material (gunas), junto con rajas (pasién) y tamas
(ignorancia). Puesto que la bondad produce conocimiento, claridad,
moralidad y serenidad, es superior a las modalidades inferiores. Sin embargo,
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sigue siendo una condicién material y, por lo tanto, pertenece al dmbito de
maya.

Por esta razén, Bhaktivinoda Thakura distingue entre sattva, la bondad
material, y suddha-sattva, la existencia espiritual pura. Suddba-sattva no es
sattva refinada hasta su grado mds elevado, sino pertenece a una categoria de
realidad completamente distinta. Jiva Gosvami explica que consiste en las
funciones de la potencia espiritual del Sefior (ciz-sakti) y estd totalmente libre
de cualquier mezcla de pasién o ignorancia.

Por ello, en este verso se describe al Sefior como para-sattva y visuddba-
sattva. La palabra para significa «trascendental» o «mds alld». Asi, para-
sattva se refiere a la realidad espiritual que existe mds alld de las gunas
materiales, mientras que visuddha-sattva pone de relieve su naturaleza
completamente pura e inmaculada.

Esto también ayuda a comprender el significado de la palabra nirguna, que
aparece con frecuencia en las Upanisads, los Purinas y el Srimad-
Bhdgavatam. Literalmente, la palabra significa «sin gunas», lo que ha llevado
a algunos estudiosos a concluir que la Verdad Absoluta carece de cualidades y
que, por consiguiente, es en tltima instancia impersonal.

Sin embargo, desde la perspectiva vaisnava, nirguna significa «libre de las
gunas materiales», no «carente de cualidades». Krsna posee cualidades
ilimitadas, pero todas ellas pertenecen al dmbito del suddhba-sattva y, por tanto,
son trascendentales, mds alld de la naturaleza material.

Asi pues, el presente verso expone dos verdades complementarias. Maya,
con sus tres gunas, da origen a los universos materiales y despliega el
conocimiento védico que los rige, mientras que Govinda permanece
eternamente mds alld de su influencia, establecido en Su naturaleza espiritual

eterna de visuddba-sattva.
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ananda-cinmaya-rasatmataya manabsu
yah pranindam pratiphalan smaratam upetya
lildyitena bhuvanani jayaty ajasram
govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien, al entrar en la mente de
las entidades vivientes que Lo recuerdan, se refleja alli como la
personificacién del bienaventurado rasa espiritual y, mediante Sus
actos ludicos, conquista incesantemente los mundos.
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ananda-cinmaya-rasa-atmatayi—como la personificacién del bienaven-
turado rasa espiritual; manabsu—en las mentes; yah—quien; praninam—de
las entidades vivientes; pratiphalan—reflejindose; smaratam—de aquellos
que Lo recuerdan; #petya—al entrar en, al acercarse a; /ilayitena—mediante
Sus actos ludicos; bhuvanini—los mundos; jayati—conquista; ajasram—
incesantemente; govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Seior primigenio;

tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Ahora Brahma describe el poder de Govinda para cautivar a quienes estdn
absortos en EL Por tanto, el verso comienza con ananda-cinmaya-rasa.

Este dananda-cinmaya-rasa es el rasa del amor extitico (prema-rasa),
conocido como #jjvala-rasa. Al convertirse en la personificacién misma de ese
rasa o, en otras palabras, al ser abrazado por él, Govinda se refleja en las mentes
de las entidades vivientes.

Aunque alli se manifiesta solo de manera muy sutil, aparece como el reflejo
de una particula atémica tocada por un aspecto de Su potencia que todo lo
cautiva, y de ese modo entra en aquellos que Lo recuerdan. Las palabras
smaratam upetya deben entenderse de esta manera.

A este respecto se dice en los cinco capitulos que describen el rsa-lila (SB
10.32.2): saksan manmatha-manmathab. «El cautiva directamente al propio
Cupido.» Del mismo modo que las Escrituras hablan de caksusas caksub, «el
ojo del ojo», Krsna es el Cupido de Cupido. Asf pues, aunque El es la causa de
Smara®, aun asi se observa que aparece como si estuviera tocado por la
influencia de Smara, del mismo modo que también se observa Su entrada en

el universo.**

3 Smara es otro nombre de Cupido, la personificacién del deseo amoroso.

*Krsna es la causa de Cupido y, sin embargo, en Sus pasatiempos parece como
si estuviera tocado por el 7252 amoroso, del mismo modo que es la causa del
universo y, aun asi, entra en él.
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Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, quien, como la personificacién
misma del bienaventurado y consciente rasa espiritual (Znanda-
cinmaya-rasa), se refleja en las mentes de aquellas entidades vivientes
que Lo recuerdan y que, mediante el caricter lddico de Sus pasatiempos
divinos, conquista incesantemente todos los mundos.

Aquellos que aqui se describen como quienes recuerdan son los que,
siguiendo instrucciones espirituales auténticas, recuerdan constantemente los
nombres, la forma, las cualidades y los pasatiempos relacionados con la forma
de Krsna como Manmatha-manmatha® en #jjvala-rasa. Es en sus corazones
donde Krsna, junto con Su morada y Sus pasatiempos, se manifiesta.

La morada y los pasatiempos de Krsna que asf se manifiestan en el corazén
sobrepujan por completo toda la majestad y toda la belleza que se encuentran

en el mundo material.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Este verso pone de relieve la prictica de smaranam: recordar a Krsna. En la
Bhagavad-gita (8.5-6), Krsna afirma que quienes Lo recuerden en el
momento de la muerte llegardn ciertamente a El. En el comentario al Verso 5,

Srila Prabhupada habla de la importancia de smaranam:

La palabra smaran (recordar) es importante. El recuerdo de Krsna no
es posible para el alma impura que no ha practicado la conciencia de
Krsna mediante el servicio devocional. Por lo tanto, debemos practicar
la conciencia de Krsna desde el mismo comienzo de la vida. Si deseamos
alcanzar el éxito al final de la vida, el proceso de recordar a Krsna es

indispensable. Por ello, debemos cantar constante e incesantemente el

5 El cautivador de la mente del cautivador de todas las mentes

197



Verso 42

maba-mantra: Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare /

Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama, Hare Hare.
En el comentario al verso siguiente, repite la misma instruccién:

Los pensamientos que cultivamos a lo largo de la vida se acumulan e
influyen en nuestros pensamientos en el momento de la muerte; por
ello, esta vida determina la siguiente. Si en la vida presente vivimos en
la modalidad de la bondad y pensamos siempre en Krsna, podremos
recordarlo al final de la vida. Eso nos ayudard a ser trasladados a la
naturaleza trascendental de Krsna. Si estamos trascendentalmente
absortos en el servicio a Krsna, nuestro siguiente cuerpo serd
trascendental (espiritual), y no material. Por consiguiente, el canto de
Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare
Rima, Rima Rama, Hare Hare es el mejor proceso para transformar

con éxito nuestro estado de existencia al final de la vida.

Por ello, Bhaktivinoda Thakura identifica a los verdaderos recordadores como
aquellos que meditan constantemente en los nombres, la forma, las cualidades
y los pasatiempos de Krsna conforme a una instruccién espiritual auténtica. A
medida que ese recuerdo se profundiza, la forma, la morada, los comparieros
y los pasatiempos del Sefior se revelan progresivamente en el corazén. Lo que
comienza como fe va desarrollindose gradualmente hasta convertirse en
realizacidén.

El verso también explica por qué Krsna recibe el nombre de Manmatha-
manmatha, «el cautivador de la mente del cautivador de todas las mentes». La
atraccién ordinaria cautiva la mente y la ata al mundo material. La belleza de
Krsna, en cambio, atrae al alma hacia la realidad espiritual. Asi, incluso un leve
reflejo de Su belleza y de Su dulzura en el corazén supera todos los atractivos
del mundo material.

Por consiguiente, la expresion bbuvanani jayati, «conquista todos los
mundos», debe entenderse en este contexto. Krsna no conquista por la fuerza,
sino por atraccién. Mediante la belleza de Su forma, la dulzura de Su flauta, el
encanto de Sus pasatiempos y el poder de Su amor, conquista los corazones de

las entidades vivientes en todos los mundos.
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goloka-namni nija-dbhamni tale ca tasya
devi-mahesa-hari-dbamasu tesu tesu
te te prabhava-nicayd vibitas ca yena

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, por quien han sido establecidas,
cada una en su respectiva morada, las potencias y glorias propias de
Goloka, asi como de los dominios de Devi, Mahesa y Hari, situados por
debajo de Goloka.
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goloka-namni—llamada Goloka; nija-dhamni—en Su propia morada; tale ca
tasya—y por debajo de ella; devi-mahesa-hari-dbhamasu—en los dominios de
Devi, Mahesa y Hari; tesu tesu—en cada uno de ellos; te te—sus respectivas;
prabbava-nicayih—colecciones de potencias y glorias; vibitah—establecidas,
dispuestas; ca—y; yena—por quien; govindam—a Govinda; adi-purusam—

al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami

Después de describir la gloria del Sefior tal como se manifiesta dentro de la
creacién material, Brahma pasa ahora a describir la gloria de la morada eterna
de Govinda. Por ello, el verso comienza con goloka-namni. La enumeracién de
Devi-dhama, Mahe$a-dhama, Hari-dhama y Goloka debe entenderse en orden
inverso, de abajo hacia arriba. Cada uno de estos dominios sucesivos posee una
gloria mayor que el inferior y, por ello, cada reino superior estd situado por
encima del precedente.

Ya se ha establecido que Goloka es el més elevado de todos los dominios y
que, en relacién con los demds, lo impregna todo. Anteriormente también se
demostré que Vrndavana, manifestado en la Tierra, no es diferente de Goloka.

De hecho, esta identidad se indica en el siguiente verso:

sa tu lokas tvayd kysna sidamanab kytatmana

dbrto dbrtimatd vira nighnato padravin gavam

«jOh Krsnal!, joh héroe!, ese reino, aunque parecia hundirse, fue sostenido por
Ti, el resuelto y perfecto, cuando destruiste las calamidades que amenazaban a
las vacas.»%

Por ello, la afirmacion goloka eva nivasati, «El reside exclusivamente en
Goloka», es perfectamente apropiada, ya que las Escrituras también Lo
describen ejecutando eternamente Sus pasatiempos en Vrndavana

manifestado en la Tierra. Por ejemplo, el Adi-variba Purina afirma: «Los

% Cuando Indra, el rey del cielo, se rindié ante Krsna después de que este
levantara la colina Govardhana, Le ofreci6 la siguiente oracién, que se encuentra
en la Escritura védica Hari-vamsa (Visnu-parva, Capitulo 19).
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doce bosques de Vrndavana estdn protegidos por Vrnda-devi. Estdn presididos
por Hari y son adorados por Brahmi, Rudra y otros». Y mds adelante declara:
«El puente construido por Krsna para Sus pasatiempos destruye los mds
grandes pecados. Después de haberlo creado para divertirse con las pastorcillas
de Vraja, el Sefior Gadiadhara permanece alli cada dfa por un momento junto
con los pastorcillos. En verdad, acude alli continuamente para Su disfrute.»*

De manera semejante, en el Gauntamiya-tantra, Nirada pregunta: «jOh
Sefior de los hombres!, ¢qué es este Vrndavana compuesto por treinta y dos
bosques? Si soy digno de oirlo, por favor explicamelo». Sri Krsna responde:
«Este lugar conocido como Vrndavana es exclusivamente Mi morada. Los
animales, las aves, los ciervos, los insectos e incluso los seres humanos mds
cafdos que habitan aqui y mueren absortos en Mi alcanzan Mi morada. Las
pastorcillas que viven aqui, en Mi morada, son Mis gopis, eternamente
dedicadas a Mi servicio. Este bosque se extiende a lo largo de cinco yojanasy
constituye Mi propia forma corporal. El rio Yamuni, conocido como
Susumni, transporta el néctar supremo. Aqui los semidioses y otros seres
habitan en formas sutiles. Yo estoy presente aqui como la personificacién de
todos los semidioses y jamds abandono este bosque. En cada era, Mi
advenimiento y Mi partida tienen lugar aqui. Este encantador reino estd
compuesto de resplandor espiritual y no puede ser visto con ojos materiales.»

Sobre la base de esta misma forma de Vraja deben entenderse los eternos
drboles kadamba y las demds caracteristicas descritas en el Variha Purinay en
otras Escrituras. Por consiguiente, debemos concluir que el Vrndavana visible
para nosotros y Goloka son una misma realidad. Goloka no es sino este mismo
Vrndiavana en su manifestacidn trascendental, mds alld del alcance de la visién
ordinaria.

Cuando Sri Krsna aparece alli junto con Sus compaderos dentro del reino
manifiesto visible para nosotros, esa manifestacién recibe el nombre de Su

avatdra. Para nutrir determinados rasas, se representan entonces diversos

" El puente mencionado aqui es un lugar tradicional de Vrndavana conocido
como Setu-bandha o Setu-bandha-kunda. Krsna manifestd alli un puente durante
Sus pasatiempos para demostrar a las gopis que El es la misma persona que
Rimacandra. Jiva Gosvami cita este pasaje para mostrar que Krsna visita
eternamente ese lugar en Sus pasatiempos de Vrndavana y, por consiguiente, que
el Vrndavana manifiesto y Goloka son una misma realidad espiritual.
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pasatiempos de unién, separacién, reencuentro y otros maravillosos
intercambios. Las convenciones segtin las cuales las gopis parecen pertenecer a
otros hombres, asf como otros rasgos semejantes, también deben entenderse
en este contexto. Siempre que aqui o en otros lugares —como el Kalpa-tantra,
el Yamala, las Sambitds, los Paficaritras y otras obras— se describan
distinciones de esta naturaleza, deberdn interpretarse de acuerdo con este
mismo entendimiento.
Asi lo afirma el Décimo Canto del Syimad-Bhagavatam (10.90.48):

Jayati jana-nivaso devaki-janma-vado
yadu-vara-parisat svair dorbhir asyann adbarmam
sthira-cara-vrjina-ghnab su-smita-sri-mukbena

vraja-pura-vanitanam vardbayan kama-devam

«Toda gloria a Devaki-nandana que es la morada de todos los seres, de quien
se dice que nacié de Devaki, quien, rodeado por los mds excelsos Yadus,
destruye la irreligién con Sus propios brazos; quien elimina los sufrimientos
de todos los seres moviles e inmdviles, y cuyo hermoso rostro sonriente
incrementa el deseo amoroso de las mujeres de Vraja.»

Asimismo, en el Padma Purina, Nirvana-kbanda, Vyasa dice: «jMirad!
Os mostraré la forma oculta en los Vedas.» Entonces contempla «a un
pastorcillo de tez oscura como una nube de lluvia, rodeado de pastorcillas y
riendo entre los pastorcillos». El empleo de la palabra kanyai, «doncellax,
indica que estas gopis no deben entenderse como mujeres que hayan alcanzado
la condicién mundana ordinaria de casadas.

Del mismo modo, el cuarto capitulo del Gautamiya-tantra describe asf la
meditacién en Vrndavana: «Debe meditarse en Vrndivana como adornado
con centenares de doncellas que parecen haber descendido del cielo, lleno de
pastores, terneros y arboledas, y adorado por miles de pastorcillas de ojos
semejantes a pétalos de loto, que ofrecen al Sefior Supremo, el tinico maestro
espiritual de los tres mundos, flores de emocidn espiritual.»

El mismo texto afirma también: «El practicante que canta constantemente
el mantra con la mente controlada contemplard sin duda a Hari en la forma
de un pastorcillo de vacas.»

Y en otro lugar dice: «EI hombre sabio debe residir en Vrndavana hasta

obtener la visién de Krsna.» De igual manera, el Trazlokya-sammobana-tantra

202



Comentarios

declara: «El practicante que canta con la mente concentrada verd sin duda a
Hari vestido como un pastorcillo de vacas.»

Por ello, Brahma afirma en la Gopdla-tapani Upanisad: «Mientras
practicaba el brabma-savana, la adoracién meditativa del Brahman,
contempldndolo y glorificindolo, al cabo de un larguisimo periodo la Persona
Suprema se me reveld y aparecié ante mi con la vestimenta de un pastorcillo.»

Por consiguiente, siempre que las Escrituras describan a Krsna
manifestindose a través de formas como Ksirodakasayi Visnu, esto debe
entenderse en el sentido de que Sus expansiones entran en esas formas.

Para un tratamiento mds amplio de estos temas, debe consultarse el Kysna-
sandarbha.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 43

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, quien ha establecido las
respectivas potencias y glorias de los diversos dominios: Devi-dhama;
por encima de este, Mahesa-dhama; por encima de este, Hari-dhama; y,
por encima de todos ellos, Su propia morada, conocida como Goloka.

Goloka-dhama estd situado por encima de todos los demds dominios. Brahma,
al contemplar esa morada suprema por encima de todas las demds, describe los
dominios intermedios desde la perspectiva de su propio lugar de residencia.
En primer lugar se encuentra Devi-dhima, el mundo material. Dentro de
él estin los catorce sistemas planetarios, encabezados por Satyaloka. Por
encima de este se encuentra Mahega-dhima, o Siva-dhima. Una parte de ese
dominio recibe el nombre de Mahikala-dhima y estd envuelta en oscuridad.

Mis alld de esa regién se encuentra la resplandeciente morada de Sadasiva.*®

3 Siva-dhima es un dominio intermedio situado entre el mundo material
(Devi-dhama) y el mundo espiritual (Hari-dhima). Uno de los aspectos de este
dominio, llamado Mahikala-dhama, estd relacionado con el tiempo césmico y con
la interfaz entre el espiritu y la materia, mientras que, mds alld de €l, se encuentra
la resplandeciente morada de Sadasiva.
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Por encima de ella se encuentra Hari-dhima, el mundo espiritual
constituido por los planetas Vaikuntha.

La gloria caracteristica de Devi-dhama es la opulencia de Maya. La gloria
caracteristica de Siva-dhima consiste en el tiempo (kla), la disposicién de los
elementos materiales y las manifestaciones reflejadas de las expansiones
personales del Sefior que aparecen entre Sus expansiones separadas. La gloria
caracteristica de Hari-dhama es la majestad espiritual (cid-aisvarya). La gloria
caracteristica de Goloka es la dulzura suprema (maha-madburya), que
constituye la morada de todas las opulencias.

El propio Govinda ha establecido todas estas glorias respectivas en sus
respectivos dominios, tanto directamente como por medio de Sus agencias

secundarias.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

La ilustracién que acompafia a este Verso representa los cuatro dominios
dispuestos verticalmente, uno por encima del otro. Sin embargo, su verdadera
relacién es mucho mds sutil. Devi-dhima es el universo material; Mahe$a-
dhiama es el dominio intermedio situado en el limite entre los 4mbitos material
y espiritual; Hari-dhama es el mundo espiritual, caracterizado por la majestad
divina; y Goloka es la morada de la dulzura suprema.

La relacién entre estos dominios no puede comprenderse en términos del
espacio tridimensional ordinario. Existen en distintos niveles ontoldgicos y
representan manifestaciones progresivamente mds plenas de la realidad divina
y, de manera correspondiente, revelaciones cada vez mds profundas de la
Verdad Absoluta. Por ello, la disposicién vertical debe entenderse tnicamente
como un recurso visual y no como un mapa geografico del espacio fisico.

Esta perspectiva puede ayudarnos a comprender la afirmacién del Verso 34
de que, aunque alguien pudiera viajar durante mil millones de afios a la
velocidad del viento o de la mente, aun asf no podria alcanzar los pies de loto
de Govinda. Los dominios superiores no se alcanzan simplemente
desplazdndose por el espacio fisico. Més bien, se vuelven accesibles y se revelan
de acuerdo con la cualificacién espiritual y la realizacién del alma. Govinda se
revela por medio del servicio devocional y se alcanza en Su plenitud mediante

prema-bbakti, el servicio devocional impregnado de amor puro.
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systi-sthiti-pralaya-sadhana-saktir cka

chéyeva yasya bhuvanani bibbarti durga
icchanuripam api yasya ca cestate sa

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuya unica potencia, Durga,
como Su sombra, lleva a cabo la creacién, el mantenimiento y la
disolucién, sostiene todos los mundos y actia conforme a Su voluntad.
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systi—creacién;  sthiti—mantenimiento;  pralaya—disolucién;  sadbana-
Saktihb—la potencia que lleva a cabo; ¢kd—unica; chdyi iva—como una
sombra; yasya—de quien, cuya; bhuvandini—los mundos; bibbarti—sostiene;
durga—Durga; iccha-anuripam—de acuerdo con la voluntad; api—
ciertamente; yasya—de quien, cuya; ca—y; cestate—actia; sd—ella;
govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El;

abam—yo; bhajami—adoro

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Anteriormente se mostré que los dominios de Devi, Mahe$a y Hari son
dominios subordinados situados por debajo de Su morada. Ahora Brahma
demuestra que esta disposicién es apropiada, pues esos dominios descansan
sobre El como su fundamento. Por ello, el verso comienza con systi-sthiti-
pralaya...

En la Syut/ se afirma:

tvam akaranah svarad akbila-karaka-sakti-dbarah

tava balim udvabanti sama-danty-ajaya nimisah

«T careces de instrumentos materiales, eres completamente independiente y
posees todas las potencias operativas. Incluso los invencibles semidioses Te

ofrecen tributo.»

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 44

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, cuya maya-sakti, sombra de Su
svardipa-sakti o cit-sakti, lleva a cabo la creacién, el mantenimiento y
la disolucién del mundo material, y es adorada en todos los mundos
como Durgi, actuando conforme a Su voluntad.

(Brahma pasa ahora a describir la deidad regente de Devi-dhima mencionada
anteriormente.)
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El mundo en el que Brahma reside mientras ofrece sus oraciones al Sefior de
Goloka es el sistema de los catorce mundos conocido como Devi-dhaima. La
deidad regente de ese dominio es Durga. Posee diez brazos, que representan
diez clases de actividades (dasa-karma). Como estd establecida en el poder y la
majestad heroicos, cabalga sobre un leén. Como somete al pecado, se la conoce
como la vencedora del demonio Mahisasura. Se la representa acompafiada de
dos hijos: Karttikeya, quien simboliza la belleza y el esplendor, y Ganesa, quien
simboliza la perfeccién y el éxito. Situada entre Laksmi y Sarasvati, que
representan la opulencia material y el conocimiento material, porta veinte
armas, simbolo de los numerosos principios religiosos védicos empleados para
reprimir el pecado. Adornada con serpientes, estd asociada con el poder del
tiempo. Asi es Durgi en sus diversas formas.

La palabra durga significa fortaleza o prisién. Cuando los seres vivos, que
proceden de la potencia marginal, se apartan de Krsna, quedan confinados en
la prisién de la existencia material. Esa prisién es la fortaleza de Durga. Dentro
de ella, el ciclo del karma actta como castigo. Esta funcién, que constituye un
sistema correctivo para los seres vivos vueltos hacia el exterior, es una obra de
Govinda realizada conforme a Su voluntad, y Durgi la lleva a cabo
continuamente.

Cuando, por buena fortuna y por la asociacién con santos devotos, las
almas condicionadas se liberan de su aversién hacia Krsna y desarrollan una
orientacién interior hacia El, entonces la propia Durgi, actuando de nuevo
conforme a la voluntad de Govinda, se convierte en la causa de su liberacidn.

Por lo tanto, debemos procurar complacer a Durga, la superintendente de
la prisién, orientindonos interiormente hacia Krsna y obteniendo asi su
verdadera misericordia.

Las bendiciones de riqueza, abundancia de cereales y buena salud para los
hijos deben entenderse como la misericordia engafiosa de Durga.

Esa misma Durga, en la forma de las diez Mahavidyas, despliega diversas
actividades materiales y précticas religiosas subordinadas para las almas que
permanecen apartadas de Krsna.

La jiva es por naturaleza una particula de conciencia espiritual. Tan pronto
como se vuelve adversa a Krsna, es arrastrada por el poder atractivo de Maya.

En el mismo instante en que la jiva queda asi confundida, Durga la ata a un
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cuerpo burdo compuesto por los cinco elementos materiales, los cinco objetos
sutiles de los sentidos y los once sentidos, del mismo modo que se viste a una
prisionera con el uniforme de la prisién, y la arroja a la rueda del karma. Alli
la jiva gira incesantemente, experimentando felicidad y sufrimiento, cielo e
infierno, asf como diversas otras condiciones.

Ademds del cuerpo burdo, Durga proporciona un cuerpo sutil compuesto
de mente, inteligencia y falso ego. Al abandonar un cuerpo burdo, la j7va toma
refugio en otro cuerpo burdo por medio de ese cuerpo sutil, o liriga-sarira.

Hasta que se alcanza la liberacidn, el cuerpo sutil, compuesto de ignorancia
e impresiones materiales, no desaparece. Cuando finalmente es eliminado, el
alma se bafia en el rio Viraja y entra en Hari-dhama.

Todas estas actividades las realiza Durgid conforme a la voluntad de
Govinda.

Asi lo afirma el Bhdgavatam (2.5.13):

vilajjamanayd yasya sthatum iksa-pathe ‘muyd
vimohitd vikatthante mamdaham iti durdhiyab

«La energfa ilusoria del Sefior, avergonzada de su posicién, no puede
permanecer ante Su mirada. Sin embargo, aquellos que son confundidos por
ella hablan constantemente necedades, absortos en las ideas de “yo” y “mio”.»

Este verso describe la relacién de Durga con las almas condicionadas que se
han apartado del Senor. La Durgi adorada en el mundo material es
precisamente esta Durga. Sin embargo, la Durga Mantra-mayi, mencionada
como guardiana de la frontera de la morada espiritual del Senor, es una
sirvienta espiritual de Krsna, y la Durga-sombra que acttia en este mundo
desempefia su funcién como sirvientea de ella.

Una explicacién més detallada del papel de Durgi se ofrece en el comentario
al Verso 3 de la Brabma-sambita.
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ksiram yathd dadhbi vikara-visesa-yogat
sanjayate na bi tatah prthag asti hetoh
yab sambbutam api tathd samupaiti karyad

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien, para llevar a cabo una
funcién determinada, adopta el estado de Sambhu, del mismo modo que
la leche se transforma en yogur mediante una transformacién
particular, aunque el yogur no constituye una realidad separada de la
leche, su causa.
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ksiram—Ileche;  yathi—asi como; dadbi—yogur; vikara-visesa-yogat—
mediante una transformacién particular; sazijayate—llega a existir; na hi—
ciertamente no; tatah—de eso; prthak asti—existe por separado; hetoh—de su
causa; yah—quien; sambbutam api—incluso el estado de Sambhu; rathi—del
mismo modo; samupaiti—adopta, alcanza; kdryir—para llevar a cabo una
funcién determinada; govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior

primigenios; tam—a El; abam—yo; bhajami—yo adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Ahora, siguiendo el orden correspondiente, Brahma explica a Mahesvara, Siva.
Por ello, el verso comienza con ksiram: yatha dadpi... Esta analogfa se aplica
unicamente al aspecto de causa y efecto. En el tema que aqui se ilustra, la causa
no experimenta transformacién alguna. Mis bien, por Su potencia
inconcebible, Govinda permanece establecido tanto como causa como
también como efecto, comenzando por Sambhu, del mismo modo que una
gema que concede todos los deseos produce diversos efectos sin experimentar
cambio alguno.
La Syuti declara:

¢ko ha vai purnso nariayana dsin na brabma na ca savikarah
sa munir bhitva samacintayat tata ete vyajayanta

visvo hiranyagarbho gni-varuna-rudrendrah

«Al principio existfa inicamente la Persona Suprema, Narayana. No existfan
ni Brahmi ni Sankara. Nariyana medité, y de El surgieron Visva,
Hiranyagarbha, Agni, Varuna, Rudra e Indra.»

Y en otro lugar:

sa brabmana syjati rudrena nasayati so ‘nutpatti-laya

eva harib karana-ripah paramanandah

«Por medio de Brahma El crea; por medio de Rudra El destruye. Solo Hari
permanece mds alld de la creacién y la disolucién, la causa suprema y la

bienaventuranza suprema.>
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Que ese Sambhu es asimismo un efecto queda demostrado por su contacto
con las modalidades de la naturaleza material. Como se afirma en el Décimo

Canto, en dos medios versos no contiguos (SB 10.88.5 y 10.88.3):
harir bi nirgunab saksat purusab prakrteb parab
Stvab sakti-yutah sasvat tri-lingo guna-samortah

«Hari est4 situado mis alld de las cualidades materiales; El es la Persona
Suprema, trascendental a la naturaleza material.»
«Siva, eternamente unido a su szk#7, estd asociado con la triple designacién
material y envuelto por los gunas.»

Esto es precisamente lo que signiﬁca vz'/edm-vzkie;a-yogdt, «por asociacién
con una transformacién particular».

Si en ocasiones las Escrituras hablan de Siva como diferente de Nariyana,
esas afirmaciones también se armonizan al comprender que, en ultimo
término, no existe separacién con respecto a la causa. Asi se declara en la

seccién dedicada a Narayana del Rg-veda-siras:

atha nityo narayanab
brabmd ca narayanab sivas ca narayanah
Sakras ca narayanab kalas ca narayanab
disas ca narayanab adhbas ca narayanab
ardhbvanm ca nariyanab antar bahis ca nariyanab

nardyana evedam sarvam jatam jagatyam jagat

«Nirdyana es eterno. Brahma es Nardyana, Siva es Narayana, Indra es
Narayana, el Tiempo es Nariyana, las direcciones son Narayana, abajo es
Narayana, arriba es Narayana, dentro y fuera es Narayana. Todo esto, cuanto
ha llegado a existir en el universo mévil, es verdaderamente Narayana.»

Y el propio Brahma afirma en el Srz‘mad—Bhdgdmmm (2.6.32):

syjami tan-niyukto ham bharo harati tad-vasab
visvam purusa-ripena paripati tri-sakti-dbrk

«Yo creo por Sumandato; Hara destruye bajo Su control; y El, portador de las

tres potencias, preserva el universo en la forma del Purusa.»
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura
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Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien adopta el estado de
Sambhu para llevar a cabo una funcién determinada, del mismo modo
que la leche se convierte en yogur mediante una transformacién
especifica, aunque el yogur no constituye una realidad separada de la

leche que es su causa.

(Se establece ahora la naturaleza de Sambhu, previamente descrito como la

deidad regente de Mahesa-dhama.)

Sambhu no es otro dios independiente y separado de Krsna. Quienes sostienen
tal concepcién cometen una ofensa contra el Sefior Supremo. El sefiorio
(isvaratva) de Sambhu estd subordinado al sefiorio de Govinda. Por ello, en
principio, ambos no son diferentes. La naturaleza de esta no diferencia se
ilustra mediante el ejemplo de la leche y el yogur. Asi como la leche, al
experimentar una transformacién particular, se convierte en yogur, del mismo
modo el Sefior adopta una forma distinta mediante una transformacién
especifica. Sin embargo, esa forma sigue siendo dependiente y no posee
existencia independiente.

Esa transformacion particular surge de la combinacién de (1) la modalidad
de la ignorancia de maya, (2) la naturaleza infinitesimal de la potencia
marginal y (3) el aspecto cognoscitivo, samwit, de la potencia espiritual,
mezclado con una pequefia porcién de hladini. El reflejo de la expansion
plenaria del Sefior asociado con esa transformacién es el resplandeciente
Sambhu-lir’lga conocido como Sadisiva, de quien posteriormente se
manifiesta Rudra.

Con el propésito de la creacién, Sambhu acttia como el principio que
subyace a los ingredientes materiales; con el propésito del mantenimiento,
destruye a determinados demonios; y, con el propésito de la disolucién,

Govinda adopta la forma de Sambhu, un vibbinnanisa investido con la
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condicién de svamisa, actuando asi como el gundvatira asociado con la
modalidad de la ignorancia.

Sambhu también ha sido identificado como Kala-purusa, la personificacién
del tiempo. Las evidencias de las Escrituras que sustentan esta afirmacién se
citan en el comentario.

El significado de la declaracién del Bhigavatam, vaispavanam yatha
sambhbub, «Entre los vaisnavas, Sambhu es el ms excelso», es que Sambhu,
mediante su poder sobre el tiempo, actda juntamente con Durgi-devi de
acuerdo con la voluntad de Govinda.

En los Tantras y en muchas otras Escrituras, ensefa diversas formas de
practica religiosa conforme a la cualificacién de los distintos seres vivos,
proporcionando asi etapas progresivas que conducen finalmente al servicio
devocional.

De acuerdo con la voluntad de Govinda, también propaga el Mayavada y
ciertas Escrituras elaboradas con ese propdsito, para proteger y preservar el
servicio devocional puro.

Sambhu posee en abundante medida las cincuenta cualidades presentes en
la jiva y, ademds, posee parcialmente las cinco grandes cualidades que las j7vas
ordinarias no poseen.

Por consiguiente, Sambhu no puede ser clasificado como una jiva. Es un
iSvara. Sin embargo, pertenece a la categorfa de una manifestacién

vibbhinnamsa.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Sambhu no pertenece ni a la categoria de jiva-tattva ni a la de visnu-tattva,
sino que ocupa una categorfa tnica, distinta de ambas. Posee en abundante
medida las cincuenta cualidades de la jiva y, ademds, posee parcialmente cinco

grandes cualidades que no se encuentran en la jiva:

1. Sadd-svaripa-sampraptabh—siempre establecido en su identidad
espiritual; nunca cubierto por la ignorancia, como sucede con las

almas condicionadas
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2. Sarvajiiati—extraordinaria capacidad de omnisciencia, con un
conocimiento que supera con mucho el de cualquier jiva, pero no

llega al nivel de Visnu
3. Nitya-natanah—manifestacién eternamente nueva

4. Sac-cid-ananda-sandrarngab—poseedor de una forma constituida
por una concentracién de eternidad, conocimiento 'y

bienaventuranza

5. Sarva-siddhi-nisevitab—servido por todas las perfecciones misticas y

dotado de todos los siddbis

La analogfa de la leche y el yogur no debe interpretarse mds alld del sentido
especifico que le atribuyen Brahmai y Jiva Gosvami. La leche experimenta
realmente una transformacién, mientras que Govinda no se transforma. Jiva
Gosvami afirma expresamente que la comparacién se aplica inicamente a la
relacién entre causa y efecto. A diferencia de la leche, que se convierte en
yogur, el Seflor Supremo permanece completamente inmutable mientras que,
por Su inconcebible potencia, Sambhu se manifiesta para desempefiar una
funcién césmica determinada. Asf, la analogfa ilustra la dependencia respecto

de la causa original, y no una transformacién real del propio Sefior Supremo.

*kx

Bhaktivinoda Thikura afirma ademds que Sambhu es entendido también
como Kaila-purusa, la personificacién del tiempo, y sefiala que las evidencias
de las Escrituras que sustentan esta afirmacion se han citado en la #7k4. En este
punto, el lector puede preguntarse naturalmente a qué cita se refiere, puesto
que Jiva Gosvimi no identifica explicitamente a Sambhu como Kila-purusa
en su tika. En lugar de ello, cita una serie de pasajes de las Escrituras que
describen la relacién de Sambhu con Govinda, los modos de la naturaleza
material y las funciones de la creacién, el mantenimiento y la destruccién del
universo. Bhaktivinoda Thakura parece considerar que, tomadas en conjunto,
estas citas proporcionan la base teoldgica para comprender la funcién de
Sambhu como Kila-purusa, mds que constituir una afirmacién explicita en ese

sentido.
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diparcir eva hi dasantaram abbyupetya

dipayate vivrta-hetu-samana-dbarma
yas tadyg eva hi ca visputaya vibhati

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien se manifiesta como Visnu
del mismo modo que la llama de una limpara, al encender otra, arde
como una ldmpara distinta, aunque posee la misma naturaleza que
aquella de la cual fue encendida.
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dipa-arcib—Ia llama de una ldmpara; eva hi—ciertamente; dasi-antaram
abbyupetya—tras entrar en otra condicién; dipdyate—arde como otra
ldmpara; vivyta-hetu-samana-dbharma—aque posee la misma naturaleza que la
fuente; yab—quien; tddrk eva—del mismo modo; hi ca—ciertamente;
visputayi—como Visnu; vibbiti—se manifiesta; govindam—a Govinda; adi-

purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Ahora, al describir la siguiente manifestacién de Hari en la secuencia, y puesto
que Mahesa acaba de ser presentado como un gundvatara, Brahma describe a
Visnu, el gunavatara. Por ello, el verso comienza con diparcir eva. La razén de
esta semejanza se expresa mediante la frase vivyta-hetu-samana-dbarma (que
posee la misma naturaleza que la fuente original).

Aunque se entiende que este Visnu es un avatara de Garbhodakasayi
Visnu, quien es una expansion de Karanarnavasayi Visnu, el cual, a su vez, es
una expansién de una expansién de Govinda, la comparacién debe entenderse
del siguiente modo: Asi como la parte luminosa de una limpara fina y pura,
encendida sucesivamente a partir de una gran limpara, posee semejanza con
aquella limpara original, asi también se entiende que Visnu, como otra
manifestacién, posee semejanza con Govinda.

Sambhu, en cambio, por presidir la modalidad de la ignorancia, es
comparable a la tenue llama de una limpara impregnada de hollin y, por ello,
no posee una semejanza de esa naturaleza. Por esta razén se establece aqui esta
distincién.

Miés adelante, sin embargo, también se demostrard que Maha-Visnu es una

manifestacién parcial (kali-visesa) de Govinda.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura
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Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien se manifiesta como Visnu,
del mismo modo que la llama de una limpara original enciende otra
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limpara, la cual arde separadamente y, sin embargo, posee la misma

naturaleza luminosa que su fuente.

(Se describe ahora la naturaleza de las expansiones plenarias del Sefior,

conocidas con los nombres de Hari, Narayana y Visnu, que presiden Hari-

dhima.)

Nirayana, el Sefior del cielo espiritual, es una expansién para los pasatiempos
(vildsa-miirti) de Krsna. De El procede el purusa-avatira original; de El
procede Garbhodakasayi Visnu; y de El procede Ksirodakasayi Visnu. El
principio designado por el nombre «Visnu» impregna todas estas
manifestaciones.

En este verso, al explicar la naturaleza de Ksirodakasayi Visnu, Brahma
establece la naturaleza de las expansiones plenarias del Sefior (svanisa-vilasa).

Visnu, el gundvatira que preside la modalidad de la bondad, es
completamente distinto de Sambhu, quien estd relacionado con las gunas
materiales. Govinda y Visnu poseen la misma naturaleza esencial. Ambos
estdn constituidos de bondad pura (Suddba-sattva). Visnu posee las mismas
cualidades que Govinda porque se manifiesta a partir de El como una
expansion.

La modalidad material de la bondad presente en m4y4 es impura porque
estd mezclada con la pasién y la ignorancia. Brahma es una expansién separada
(vibhinnamsa) investida con una manifestacion que surge de la modalidad de
la pasién, mientras que Sambhu es una expansién separada investida con una
manifestacién que surge de la modalidad de la ignorancia.

La razén de la denominacién vibbinnamsa es que las modalidades de la
pasion y la ignorancia pertenecen por completo al dmbito de la materia
inconsciente (acit) y, por consiguiente, las manifestaciones que surgen por
medio de ellas se encuentran a una distancia considerable de la forma original
del Sefior y de Sus expansiones directas.

Aunque la modalidad material de la bondad es una mezcla, refleja una
porcién de la bondad pura. Visnu, el gundvatara, se manifiesta a través de ese
aspecto puro. Por ello, Visnu es una expansion plenaria completa (parna-
svamsa-vildsa) y pertenece a la categoria de Maha-i§vara. No es tocado por

Maya, aunque es el Sefior de Maya.
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Visnu es la expansién y manifestacion misma de Govinda, la fuente original
y el poseedor de todas las potencias.

En Nirayana, la expansién para los pasatiempos del Sefior, estdn presentes
en plenitud todas las opulencias de Govinda, es decir, Sus sesenta cualidades.
Por ello, a diferencia de Brahma y Siva, cuyas manifestaciones estdn asociadas
con los gunas materiales, Visnu, aunque recibe el nombre de gundvatira, no
es tocado por las modalidades materiales.

La manifestacién de Nardyana como Maha-Visnu, de Maha-Visnu como
Garbhodakasayl Visnu, y de Garbhodakasayl Visnu como Ksirodakasayi
Visnu constituye un ejemplo del principio ilustrado por la analogfa de las
limparas.

Solo Visnu es isvara. Los otros dos gundvatdras y todos los semidioses son
autoridades administrativas subordinadas bajo Su autoridad.

De Govinda, la gran ldmpara original, se manifiestan, por medio de Su
potencia espiritual, [imparas distintas en la forma de Sus expansiones para los
pasatiempos: Maha-Visnu, Garbhodakas$ayi Visnu, Ksirodakasayi Visnu y los

diversos avatdaras plenarios, como el Sefior Rima.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

La analogfa de la limpara complementa la analogfa de la leche y el yogur del
verso anterior. Sambhu es comparado con la leche transformada en yogur, lo
que indica una condicién dnica que no es ni completamente idéntica a su
fuente ni enteramente distinta de ella. Visnu, en cambio, es comparado con
una limpara que enciende otra limpara. Aunque la segunda limpara se
enciende a partir de la primera, ambas llamas poseen la misma naturaleza
luminosa. El propésito de la analogfa es mostrar que Visnu posee exactamente
la misma naturaleza divina que Govinda, porque es Su expansion plenaria
directa, mientras que Sambhu ocupa una posicién existencial inica, vinculada

auna funcién transformadora especifica dentro de la creacién material.
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yab karanarnava-jale bhajati sma yoga-
nidram ananta-jagad-anda-sa-romakipab
adhbara-saktim avalambya parim sva-mirtim

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien reposa en suefio yéguico
sobre las aguas del Océano Causal, con innumerables universos
contenidos en los poros de Su cuerpo, mientras descansa sobre Su propia
forma suprema, conocida como Sesa, la personificacién de la potencia
sustentadora.
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yabh—aquien; karana-arnava-jale—en las aguas del Océano Causal; bhajati
sma—reposa, disfruta; yoga-nidram—suefo yéguico; ananta-jagad-anda-sa-
romakupabh—cuyos poros contienen innumerables universos; ddbara-
Saktim—Ila potencia sustentadora; avalambya—tomando refugio en,
descansando sobre; parim—suprema, trascendental; sva-miirtim—Su propia
forma; govindam—a Govinda; adi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a
El; abam—yo; bhajami—yo adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Ahora Brahmai describe a Karanarnavasayi Visnu.

La expresion ananta-jagad-anda-sa-roma-kipah significa: «Aquel cuyos
poros estdn asociados con innumerables universos». La colocacién irregular
de la particula sa (con) después de jagad-anda, en lugar de precederla,
corresponde a un uso arcaico.

La expresion ddbara-saktim avalambya parim sva-mirtim se refiere a Su
forma suprema, conocida como Sesa, que estd constituida por la potencia
sustentadora (@dbara-sakti).

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thikura

Verso 47

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, quien reposa en suefio yéguico
en el Océano Causal, con innumerables universos alojados en los poros
de Su cuerpo, mientras toma refugio en Su propia forma suprema,
conocida como Sesa, constituida por la potencia sustentadora (@dhira-
sakti).

(Se describe ahora la naturaleza de Ananta, quien sirve de lecho a Maha-
Visnu.)

Ananta, sobre quien reposa Mahi-Visnu, es un avatdra de Krsna conocido
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como Sesa, que personifica el principio de ser el sirviente de Krsna (dasa-
tattva).

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Bhaktivinoda Thikura describe a Ananta Sesa como sez ananta krsner disa-
tattva-ripa, la personificacién del dasya-tattva, el servicio eterno a Krsna.
Krsnadisa Kavirija Gosvami afirma en el Syi Castanya-caritamyta, Adi-lila,
Capitulo Cinco, Verso 142: ¢kale isvara krsna, ara saba bbrtya. «iSolo el
Sefior Krsna es el isvara (controlador supremo), y todos los demds son Sus
sirvientes!»

Una comprensién adecuada de esta verdad ayuda a la jiva a superar la falsa
nocién, profundamente arraigada, de que es isvara, controladora, una
mentalidad demoniaca que Krsna describe en la Bbhagavad-gita (16.14) con la
concepcidn isvaro “ham: «Yo soy el sefior de todo lo que veo».

Incluso Balarama, la primera expansién de Krsna, quien no es diferente del
£, se considera sirviente de Krsna y se expande en diversas formas para servir a

Su hermano, como se describe en el S7i Caitanya-caritamyta (Adi 5.5, 8-10):

Estos dos [Krsna y Balarima] son una misma identidad. Solo difieren
en la forma. Balarima es la primera expansién corporal de Krsna y Le
asiste en Sus pasatiempos trascendentales. Balarama es el Sankarsana
original. El adopta otras cinco formas para servir a Krsna. El mismo
participa en los pasatiempos de Krsna y, en otras cuatro formas, lleva a
cabo la obra de la creacién. Ejecuta las 6rdenes de Krsna en la obra de

la creacién y, en la forma de Sesa, sirve a Krsna de diversas maneras.
Srila Prabhupida explica ademds en el Significado del Verso 10:

Seguin la opinién experta, Balarima, como la mds importante de las
formas del grupo cuddruple original, es también el Sankarsana original.
Balarama, la primera expansién de Krsna, Se expande en cinco formas:
1) Mahasankarsana, 2) Karanabdhisayi, 3) Garbhodakasayi, 4)
Ksirodakadayi, y S) Sesa. Estas cinco porciones plenarias son las
responsables tanto de las manifestaciones cdsmicas espirituales como
de las materiales. En estas cinco formas, Sri Balarima asiste al Sefior
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Krsna en Sus actividades. De entre estas formas, las cuatro primeras son
responsables de las manifestaciones césmicas, mientras que Sesa es
responsable del servicio personal del Sefior. A Sesa se Le llama Ananta,
o ilimitado, porque asiste a la Personalidad de Dios en Sus ilimitadas
expansiones, realizando una variedad ilimitada de servicios. Sri
Balarima es el Dios servidor, que sirve al Sefior Krsna en todos los
asuntos de existencia y conocimiento. Sri Nityananda Prabhu, que es
el mismo Dios servidor, Balarima, ejecuta el mismo servicio para el

Seflor Gauranga con Su compafiia constante.

Srila Prabhupada desarrolla ain mds esta explicacién en su comentario al
Srimad—Bbdgavamm 5.17.21:

La encarnacién de la Suprema Personalidad de Dios que recibe el
nombre de Sesa, 0 Ananta, tiene fuerza, fama, riqueza, conocimiento,
belleza y renunciacién en grado ilimitado. Como se explica en este
verso, Ananta tiene tanta fuerza que sobre Sus capuchas reposan los
infinitos universos. Su aspecto es el de una serpiente con miles de
cabezas, y como Su fuerza es ilimitada, sostiene todos los universos
sobre Sus capuchas sin que Le parezcan mds pesados que semillas de
mostaza. Basta con imaginar lo insignificante que es una semilla de
mostaza sobre la cabeza de una serpiente. Con respecto a esto,
remitimos al lector al Sri Caitanya-caritamyta (Adi 5.117-125), donde
se afirma que la encarnacién del Sefior Visnu en la serpentina forma de
Ananta Sesa Niga sostiene sobre Sus capuchas todos los universos.
Desde nuestro punto de vista, un universo es algo extraordinariamente
pesado; el Sefor, sin embargo, es ananta (ilimitado), y debido a ello,

ese peso no Le parece mayor que el de una semilla de mostaza.

Ananta, o Sesa, personifica el principio del ddsya, el servicio amoroso al Sefior
Supremo. Aunque es una expansién directa de Krsna, Su funcién eterna
consiste en servirle de todas las maneras posibles. Se convierte en el lecho, el
trono, el parasol, las vestiduras, los ornamentos y en innumerables otros
elementos del servicio divino al Sefior. De este modo, Sesa demuestra que el
principio formulado por Krsnadisa Kavirdja Gosvimi—«Solo Krsna es el

controlador supremo, y todos los demds son Sus sirvientees»—se extiende
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incluso a las propias expansiones del Sefior. El servicio devocional amoroso no
es Gnicamente la posicién constitucional de la jiva; es un principio eterno
personificado en el propio Sesa, una de las cinco porciones plenarias de la

Suprema Personalidad de Dios.
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yasyaika-nisvasita-kalam athivalambya
Jivanti loma-vilaja jagad-anda-nathah
vispur mahan sa iha yasya kald-viseso

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, de quien el Gran Visnu es una
porcién particular. Los sefiores de los universos, nacidos de los poros de
Su cuerpo, viven unicamente durante el tiempo que dura una sola
exhalacién de Su aliento.
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yasya—quien; eka-nisvasita-kalam—Ila duracién de una sola exhalacion; atha
avalambya—dependiendo de; jivanti—viven; loma-bila-jab—nacidos de los
poros de Su cuerpo; jagad-anda-nathibh—los seiiores de los universos; visnuh
mahin—el Gran Visnu, Maha-Visnu; sah tha—El aqui; yasya—de quien;
kald-visesab—una  porcién  particular;  govindam—a Govinda;  adi-

purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
$1i Jiva Gosvami
Anteriormente se mostré que Maha-Visnu es Tu avatara y el protector de
todos los universos. Aunque aparece en relacién con Mahi-Brahma y los

demds gobernantes césmicos, es completamente distinto de ellos.

Ahora Brahmai lo describe ademds mediante las siguientes caracteristicas:

yasyaika-nisvasita-kalam athiavalambya

Jivanti loma-bilaja jagad-anda-nathah
La expresion tat-tat-jagad-anda-nathah se refiere a los gobernantes de los
respectivos universos, comenzando por Brahma. Ellos viven y permanecen en

sus respectivos universos durante el tiempo que duran las funciones

administrativas que les han sido asignadas.

BRAHMA-SAMHITA-PR AKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura
Verso 48

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, de quien Maha-Visnu es una
porcién particular. Los seiores de los universos, comenzando por
Brahma y nacidos de los poros de Maha-Visnu, viven dnicamente
durante el tiempo que dura una sola exhalacién de Su aliento.

Asi queda demostrada la majestad suprema (mahbaisvarya) del vispu-tattva.
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bhasvan yathasma-sakalesu nijesu tejah

sviyam kiyat prakatayaty api tadvad atra
brabma ya esa jagad-anda-vidbana-karta
govindam adi-purnsam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, quien manifiesta una pequeiia
porcién de Su esplendor en este Brahma, el arquitecto del universo, del
mismo modo que el Sol manifiesta una porcién de su luz en las gemas

siryakanta.
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bbasvan—el Sol; yathi—asi como; asma-sakalesu—en fragmentos de piedra;
nijesu—que le pertenecen; tejab sviyam—su propio resplandor; kiyat
prakatayati—manifiesta en pequefia medida; api—ciertamente; tadvat
atra—del mismo modo aqui; brabmdi—Brahma; yabh esab—este que; jagad-
anda-vidhana-karti—el arquitecto del universo; govindam—a Govinda; adi-

purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
$1i Jiva Gosvami

Después de demostrar que Durga y los demds dependen de Govinda, Brahma
pasa ahora, siguiendo el orden correspondiente, a tratar de su propia posicién
y establece claramente que €l es una j7va, completamente distinta del Sefior.
Por ello, el verso comienza con bhasvan iti. Asi como el radiante Sol manifiesta
una pequeiia porcién de su propia luz en una piedra preciosa conocida como
siryakanta, tradicionalmente asociada con el Sol, y por medio de esa luz
concentrada produce efectos como el de quemar, del mismo modo Govinda
manifiesta una pequefia porcion de Su esplendor en una jiva en particular.”

Por medio de esa porcién manifestada del poder divino, el Sefior actda a
través de Brahma como el arquitecto de un universo, el creador de la creacién
secundaria (vyasti-systi).

Alternativamente, el Maha-Brahma mismo puede ser el descrito aqui, y
también debe entenderse que Maha-Siva est4 incluido juntamente con €.

Por ello, es completamente apropiado que se los describa como los
creadores de los universos.

Aunque Maya, conocida como Durga, acttia como la sirvienta de
Karanarnavasayl Visnu, y aunque Brahma, Visnu y los demds son avataras de

Garbhodakasayi Visnu, aun asi se los considera dependientes de Govinda,

*» Siryakdanta, literalmente «el amado del Sol», es el tradicional cristal solar,
una piedra transparente de la que se crefa que concentraba los rayos del Sol y, de
ese modo, producia calor o encendia materia seca combustible. Jiva Gosvami
describe estas piedras como «pertenecientes siempre al Sol», porque su poder
distintivo se manifiesta por medio de la luz solar.
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porque Elesel soporte de todos. El mismo principio debe entenderse en los

Versos que siguen.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 49

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, de quien Brahmai, una
expansion separada (vibbinnimsa), recibe su poder y, por medio de él,
organiza los asuntos del universo, del mismo modo que el Sol manifiesta
una porcién de su propio resplandor en las gemas siryakinta y otras
piedras semejantes.

Existen dos clases de Brahma. En algunas creaciones, cuando una jiva idénea
recibe un empoderamiento (Zvesz) de la potencia del Sefor, esa jiva se
convierte en Brahmi y lleva a cabo la obra de la creacién universal.

En algunos kalpas, cuando no existe ningtn ser viviente debidamente
cualificado y el Brahmi de la creacién anterior ha alcanzado la liberacién, el
propio Krsna crea a Brahma, el gundvatara que preside la modalidad de la
pasion, mediante una expansién de Su potencia.

En principio, Brahma es superior a las entidades vivientes ordinarias, pero
no es directamente el Sefior Supremo. Sambhu, descrito anteriormente, posee
un grado de sefiorio (svaratva) mayor que el de Brahma.

La conclusién esencial es la siguiente: Brahma posee, en un grado superior,
las cincuenta cualidades presentes en las entidades vivientes ordinarias, junto
con una manifestacién parcial de otras cinco cualidades adicionales. En
Sambhu, esas mismas cincuenta cualidades, junto con esas cinco cualidades

adicionales, estdn presentes en un grado aiin mayor.
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ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Por lo general, Brahma es una jzva investida de poder a la que se confia la tarea
de la creacién secundaria dentro de un universo. Sin embargo, cuando no
existe ninguna j7va cualificada para desempeniar ese cargo, el propio Sefior
Supremo asume la funcién de Brahma. Por ello, las Escrituras describen a veces
aBrahmi como una  jiva y, en otras ocasiones, como una manifestacién directa
del Sefior. La diferencia depende del universo y del ciclo c6smico de que se
trate.

Srila Prabhupada explica esto en el significado a SB 1.3.5 de la siguiente

manera:

Existen gundavataras, como Brahmai, Visnu y Siva, que estdn a cargo de
las diferentes modalidades de la naturaleza material.

El Sefior Visnu no es diferente de la Personalidad de Dios. El Sefior Siva
ocupa una posicién intermedia entre la Personalidad de Dios y las
entidades vivientes, o jivas. Brahmi es siempre jiva-tattva. El ser
viviente mds piadoso, o el mds grande devoto del Sefior, es investido
con la potencia del Sefior para llevar a cabo la creacién, y recibe el
nombre de Brahma. Su poder es comparable al resplandor del Sol
reflejado en piedras y gemas preciosas. Sin embargo, cuando no existe
un ser viviente asf para ocupar el cargo de Brahmai, el propio Sefor se

convierte en Brahmi Yy asume esc pUCStO.

Asi pues, el poder creador de Brahma nunca es independiente. Tanto si el
cargo es ocupado por una jiva investida de poder como si, en casos
excepcionales, lo ocupa el propio Sefior, la obra de la creacidn es realizada en
ultima instancia por la potencia de Govinda, del mismo modo que el
resplandor de una piedra s#ryakanta es una manifestacion de la propia luz del
Sol.
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yat-pada-pallava-yugam vinidhaya kumbba-

dvandve pranama-samaye sa ganadhbi-rijah
vighnan vibantum alam asya jagat-trayasya

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuyos pies de loto Ganesa, el
senor de los Ganas, coloca sobre el par de protuberancias semejantes a
vasijas que coronan su cabeza al ofrecerle respetuosas reverencias. De
ese modo recibe el poder para eliminar los obsticulos de los tres
mundos.
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yat—de quien; pdda-pallava-yugam—el par de tiernos pies de lotos
vinidhaya—colocando; kumbha-dvandve—sobre el par de protuberancias
semejantes a vasijas que coronan su cabeza; pranama-samaye—en el momento
de ofrecer respetuosas reverencias; sab—¢€l; gana-adbi-rajabh—el sefior de los
Ganas, Ganesa; vighnan—los obstéculos; vibantum—destruir; alam—
plenamente capaz; asya jagat-trayasya—de estos tres mundos; govindam—a
Govinda; ddi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo;

bbajami—adoro.

Dig-darsini-tika
$ti Jiva Gosvami
Alguien podria objetar: «Puesto que todas las personas adoran primero a
Ganapati para eliminar los obsticulos, quizd solo él sea verdaderamente digno
de adoracién supremax. Anticipindose a esta objecién, Brahma responde con
las palabras yat-pade.... Ganesa posee el poder de eliminar los obsticulos
unicamente porque adora los pies de loto de Govinda.

Esta conclusién se apoya en un argumento de kaimutya («jcudnto mds!>»)
basado en la siguiente declaracién de Kapila en el Sm’m&zd—Bh&Zgﬂwzmm
(3.28.22): «El Sefior Siva alcanzé la suprema auspiciosidad al llevar sobre su
cabeza las aguas sagradas del mds excelso de los rios, surgidas de los pies de loto
del Sefior>.

Si incluso el agua que ha lavado los pies del Sefior otorgé tan excelsa gloria
a Siva, jcudnto mayor debe de ser el poder recibido por Gane$a, quien coloca

esos mismos pies de loto sobre su cabeza!

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thikura

Verso 50

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuyos pies de loto Ganesa coloca
eternamente sobre el par de protuberancias semejantes a vasijas que
coronan su cabeza para obtener el poder necesario para cumplir su
misién de eliminar los obsticulos en los tres mundos.
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A Ganesa se le ha confiado la autoridad para eliminar los obstdculos. Por ello
es adorado por quienes emprenden actividades que se encuentran dentro del
dmbito de su jurisdiccién.

De hecho, puesto que se le considera una forma adorable del Brahman
dotada de atributos (saguna-brahman), ha llegado incluso a ocupar un lugar
entre las cinco deidades principales (pasica-devatd).

No obstante, Gane$a es un semidiés administrativo investido de poder
(Saktyavesa dadhbikarika-devata). Toda su grandeza y toda su gloria proceden

Gnicamente de la misericordia de Govinda.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Ganes$a, también conocido como Ganapati, es descrito en este verso como
ganadbi-rajab, el rey de los Ganas. Segtn el Siva Purina, los Ganas del Sefior
Siva constitufan un grupo diverso y salvaje de seres dificiles de controlar.
Parvati cre6 a Ganesa para que fuera su fiel guardidn. Tras un conflicto en el
que Ganesa defendié con firmeza la privacidad de su madre, Siva le corté
inadvertidamente la cabeza y la sustituy por la de un elefante. Sin embargo,
al reconocer el extraordinario valor, la lealtad y la fortaleza de su hijo, Siva lo
bendijo y lo recompensé nombrindolo comandante de todas sus tropas.
Segtn el relato tradicional de los Purinas, lo designé jefe de los Ganas y
declar6 que serfa honrado antes de toda empresa auspiciosa.

Como lider de los Ganas, Gane$a preside numerosos seres y poderes
subordinados que participan en la administracién del mundo material.
Debido a que gobierna estas huestes y las potestades bajo su autoridad, posee
la capacidad singular de poner obsticulos en el camino de una persona o de
eliminarlos por completo. Por esta razén, muchas personas en la India adoran
a Ganesa, especialmente comerciantes y propietarios de negocios, que buscan
sus bendiciones para alcanzar el éxito en sus actividades.

También se le asocia con la inteligencia, el conocimiento y las artes, porque
sirvié como escriba de Vyasadeva, escribiendo el Mahibhirata a medida que

este se lo dictaba.
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Aunque a Ganesa se le ha confiado la autoridad sobre los obsticulos, este
verso deja claro que recibe todo su poder del Sefior Supremo al sostener sobre
su cabeza de elefante los pies de loto de Govinda. Por ello, un devoto honra a
Ganesa no como un dios independiente, sino como un sirviente de Krsna,
investido de poder para eliminar los obstdculos que surgen en el sendero del
servicio devocional.

Las instrucciones de Srila Prabhupada acerca de la adoracién de Ganesa
deben entenderse a la luz de este mismo principio. En El néctar de la devocion,
seflala que Ganapati puede ser honrado como aquel que elimina los
impedimentos en el servicio devocional. Sin embargo, en una carta de 1974
desaconsejé la adoracién independiente o publica de Ganesa, subrayando que
los devotos deben adorar tnicamente a Krsna y dedicarle su servicio
devocional. As{ pues, Ganesa puede ser honrado conforme al principio
ensefado en la Brabma-sambita: no como una deidad independiente e igual
al Sefior Supremo, sino como un sirviente investido de poder por Govinda.

Con respecto a la adoracién de las cinco deidades principales (paica-
devati), Prabhupada afirma lo siguiente en el Caitanya-caritamyta, Adi-lila
7.157:

En la Brabma-sambitdi hay mantras que ofrecen respetuosas
reverencias al Sefior Siva, al Sefior Brahma, al dios del Sol y al Sefior
Ganesa, asi como al Sefior Visnu, todos los cuales son adorados por los
impersonalistas dentro del sistema conocido como pa7icopdsand. En
sus templos, los impersonalistas instalan deidades del Sefior Visnu, del
Sefior Siva, del dios del Sol, de la diosa Durga y, en ocasiones, también
del Sefior Brahma, y este sistema continta vigente en la India bajo la
apariencia de la religién hindt. Los vaispavas también pueden adorar
a todos estos semidioses, pero inicamente siguiendo los principios de
la Brabma-sambita, recomendada por Sri Caitanya Mahaprabhu. A
este respecto, podemos observar los mantras para la adoracién del
Sefior Siva, del Sefior Brahma, de la diosa Durgi, del dios del Sol y de
Ganesa, tal como se describen en la Brabma-sambita (44, 45, 49, S0y
52).
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SR T TR =Y HIaaUTHHTRI T ST |
TReaf=y favaf= fowf @ 9 Mfaemieyes arg womf i ug |

agnir mahi gaganam ambu marud-disas ca

kalas tathatma-manasiti jagat-trayani
yasmad bbavanti vibbhavanti visanti yam ca
govindam adi-purnsam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, de quien surgen los tres mundos
compuestos de fuego, tierra, éter, agua, aire, las direcciones, el tiempo,
el ser individual y la mente; en quien son sostenidos; y en quien vuelven
a entrar en el momento de la disolucién.



Comentarios

agnih—tuego; mabi—tierra; gaganam—éter; ambu—agua; marut—aire;
disab ca—y las direcciones; kalah—el tiempo; tathi—rtambién; atma—el ser
individual; manas—la mente; iti—asi; jagat-trayini—los tres mundos;
yasmat—de quien; bbavanti—surgen; vibbavanti—son  sostenidos,
permanecen manifiestos; visanti—entran; yam ca—y en quien; govindam—a
Govinda; adi-purnsam—al Sefor primigenio; tam—a El; abam—yo;

bbajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Que esto es apropiado se afirma en el verso que comienza con agnir mahi.
Todo estd claro.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 51

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, de quien surgen los tres mundos
compuestos por estos nueve principios: fuego, tierra, éter, agua, aire,
las direcciones, el tiempo, el ser individual y la mente. En Fl
permanecen después de su creacién, y en El vuelven a entrar en el
momento de la disolucién.

Mis alld de los cinco elementos materiales burdos (pafica-bhitas), las
direcciones (dik), el tiempo (kdla), el alma individual (jivatma)y el principio
mental, compuesto por la mente, la inteligencia y el ego falso, que constituye
el cuerpo sutil (/zriga-deba) del alma condicionada, no existe nada més dentro
de los tres mundos.

Los trabajadores ritualistas (karmis) ofrecen oblaciones al fuego en los
sacrificios. Las almas apartadas del Sefior no conocen nada mis alld de este
mundo visible compuesto por estos nueve principios.

Los especuladores dridos (j7ianis) buscan el estado de autosatisfaccién

(atmaramata), pero el ser que buscan no es otro que la propia jiva.
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Lo que los seguidores del Sankhya llaman prakrtz, y aquello que designan
como el ser (4tma), también estd comprendido dentro de estas categorias.

En otras palabras, los principios identificados por las diversas escuelas de
investigacién filoséfica estdn contenidos dentro de estas nueve categorias.

Solo Sti Govinda es el origen, el sustentador y el lugar donde todos estos

principios reposan en el momento de la disolucién.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Al leer el brevisimo comentario de Jiva Gosvami, podria surgir la pregunta:
«¢A qué se refiere cuando dice: “Que esto es apropiado se afirma en el
verso...”? §Qué significa ese “esto”?»

El pronombre sdnscrito zat se refiere a la conclusién establecida en el verso
anterior: que la capacidad de Ganesa para eliminar los obsticulos en los tres
mundos no es independiente, sino que proviene de su adoracién de los pies de
loto de Govinda. El verso 51 explica por qué esa conclusién es apropiada. La
totalidad del cosmos triple, representado aqui por nueve principios
constituyentes —fuego, tierra, cielo, agua, aire, las direcciones, el tiempo, el ser
individual y la mente— surge de Govinda, es sostenida por El y, finalmente,
vuelve a entrar en El.

Asi pues, el propésito principal del verso 51 no es simplemente definir qué
se entiende por «los tres mundos». Su finalidad es establecer que el orden
césmico en su totalidad, junto con todas las potestades que actdan en él,
depende por completo de Govinda. Gane$a puede ejercer autoridad en los tres
mundos, pero tanto el dmbito de esa autoridad como el poder mediante el cual

actua tienen su origen en el Sefior primigenio.

kK

El comentario de Bhaktivinoda Thakura subraya que todos los intentos de
comprender la realidad dentro del universo material giran, en Gltima instancia,
en torno a los nueve principios enumerados en este verso: los cinco elementos
materiales burdos (tierra, agua, fuego, aire y éter), junto con las direcciones, el
tiempo, el ser individual (j7va) y el tattva mental, compuesto por la mente, la

inteligencia y el ego falso.
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Los distintos sistemas filoséficos pueden analizar estas categorfas de
maneras diferentes y asignarles distintos nombres, pero, segin Bhaktivinoda
Thikura, todos permanecen confinados dentro del mismo dmbito de la
existencia material y condicionada, incluso cuando tratan del ser individual, el
cual, aunque es espiritual por naturaleza, se considera aquf en relacién con el
cosmos material.

Los karmis se ocupan principalmente de los elementos materiales burdos y
de su manipulacién para obtener objetos de disfrute de los sentidos.

Los jiianis se concentran en la naturaleza del ser y buscan la liberacién
mediante el conocimiento y la autorrealizacién. Los seguidores del Sankhya
analizan la materia y la conciencia mediante categorfas como prakrti'y purusa.
Sin embargo, todas estas investigaciones permanecen dentro del marco de
€stos nueve principios.

Con este verso, Brahma nos recuerda que, por extenso que llegue a ser el
conocimiento humano del universo y el dominio que ejerza sobre €l, todos los
principios descritos en este verso surgen, en tltima instancia, de Govinda, son
sostenidos por Govinda y finalmente retornan a El en el momento de la
disolucién césmica. Solo el Sefior Supremo trasciende todo este sistema y, al
mismo tiempo, permanece como su origen, sustentador y lugar de reposo

definitivo.
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JFERY AT H IRV ST ARG RIS |
TRT YA FRdDTaEsh! MGaAT YRS dHg HSTT 11 UR I

yac-caksur esa savitd sakala-grabanam

VAjd SaMAsta-sura-mirtir asesa-tejah
yasyajiaya bhramati sambhyta-kala-cakro
govindam adi-purnsam tam abam bbhajami

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio, cuyo ojo es el Sol, el rey de todos
los planetas, la personificacién de todos los semidioses y dotado de un
resplandor ilimitado. Por el mandato del Sefor Supremo, el Sol se
desplaza dentro de la rueda del tiempo.



Comentarios

yat-caksubh—cuyo 0jos; esah savitd—este Sol; sakala-grabanam raja—el rey de
todos los planetas; samasta-sura-mirtib—la personificacién de todos los
semidioses; asesa-tejah—dotado de un resplandor ilimitado; yasya ajiiayi—
por cuyo mandato; bhramati—se desplaza; sambbyta-kala-cakrah—Illevando
consigo la rueda del tiempo; govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior

primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Alguien podria objetar que algunas personas consideran al dios del Sol Savita
como el Sefior Supremo. Brahma responde a esta objecién con las palabras yac-
caksur.... El Sol no es el Sefior Supremo, sino el ojo de El, Govinda, pues, al
iluminar el universo, desempeiia la funcién de Su ojo.

Asilo confirma Krsna en la Bhagavad-gita (15.12): «El resplandor que estd
en el Sol e ilumina el mundo entero, asi como el que estd en la Luna y en el
fuego, sibelo como Mi propio resplandors.

Del mismo modo, las Upanisads declaran: «Por temor a El sopla el viento;
por temor a El sale el Sol». Ademds, en la descripcion de la forma universal
(virat-ripa), el Sol es presentado como el ojo del Sefior.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 52

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, por cuya orden Saviti, el Sol,
rey de todos los planetas, dotado de un resplandor ilimitado,
personificacién de todos los semidioses y ojo del universo, recorre el
sendero de la rueda del tiempo.

Muchas personas versadas en los Vedas adoran al Sol como Brahman. El Sol es

una de las cinco deidades principales (pazica-devata).

Otros sostienen que el calor es el principio generador y que inicamente el
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Sol es el depésito del calor y, por consiguiente, la causa del universo.

Sea cual sea la opinién que se sostenga, el Sol es la deidad regente de una
esfera constituida por luz material. Por ello, es una deidad administrativa
(adbikarika-devata).

El Sol desempeiia su servicio inicamente por mandato de Govinda.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

A lo largo de la historia, el Sol ha sido uno de los objetos de adoracién mis
extendidos en la civilizacién humana. Los pueblos antiguos reconocieron que
sin el Sol no habrfa luz, calor, agricultura, estaciones ni vida bioldgica. Como
consecuencia, muchas culturas consideraron al Sol la deidad suprema o la
manifestacién visible del poder divino. El culto solar aparecié en el Egipto, la
Grecia, la Roma y el Japén antiguos, asi como en las civilizaciones de todo el
continente americano.

La tradicién védica también concede al Sol una posicién excelsa. El dios del
Sol (Sarya o Saviti) es venerado como uno de los principales semidioses,
fuente de la luz y el calor, y fundamento para medir el tiempo dentro del
universo. El linaje de la gran Dinastfa Solar (Sarya-varh$a), en la que apareci6
el Sefior Rimacandra, se remonta hasta el dios del Sol.

Sin embargo, el propdsito de Brahma en este verso es establecer que, por
glorioso que sea el Sol, no es el Ser Supremo. Al Sol se le describe como el ojo
de la forma universal y el rey de los planetas; sin embargo, se desplaza
Unicamente por orden de Govinda. Su resplandor es una manifestacién del
poder del Senor, y su érbita estd regida por la rueda del tiempo establecida por
la Suprema Personalidad de Dios. Asi pues, el verso reconoce la extraordinaria
importancia del Sol, a la vez que lo sitia en su debida relacién con Govinda, la
fuente del orden universal.

En el Décimo Canto del Syimad-Bhigavatam (10.87.41), las Srutis, los
Vedas personificados, extienden esta visién mds alld del Sol y de su trayectoria
césmica. Declaran que los innumerables universos, cada uno encerrado dentro
de sus propias cubiertas, se mueven en el Sefior Supremo bajo la influencia del

tiempo, como particulas de polvo arrastradas por el viento en el cielo:
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antaranda-nicayi nanu savaranabh kha iva rajamsi vanti vayasa saha. Por
consiguiente, el kdla-cakra de este verso no se limita a la érbita solar ni al
célculo de los dfas, las estaciones y los afos. Es el poder divinamente ordenado
mediante el cual todos los cuerpos materiales, los planetas y los universos se
mueven, cambian y perduran durante el perfodo que les ha sido asignado,
mientras que Govinda mismo permanece fuera del alcance de su influencia. El
permanece siempre plenamente independiente, sva-74t, como se afirma en el

primer verso del S'rz‘mad—Bhdgammm.
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YIS Y OTaEY: Yaaeauig SelGe cuaaydy Siar: |
JeqHEHAHIUHCHHTAT MfdGHTAYSY a8 Y 11 43 I

dbarmo ‘tha papa-nicayah Srutayas tapamsi
brabmadi-kita-patagavadbayas ca jivah

yad-datta-matra-vibhava-prakata-prabbiva

govindam adi-purnsam tam abam bhajami

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, de quien dnicamente reciben el
poder para manifestar su respectiva influencia la religion, el conjunto
acumulado de los pecados, los Vedas, las austeridades y todas las
entidades vivientes, desde Brahmi hasta los insectos y las aves.



Comentarios

dbarmah—TIa religién, el deber prescrito; atha—y también; papa-nicayab—el
conjunto acumulado de los pecados; srutayab—los Vedas, las Escrituras
reveladas;  tapamsi—las austeridades; brabma-idi—comenzando con
Brahmai; kita-pataga-avadbayah—hasta los insectos y las aves; ca—y; jivabh—
las entidades vivientes; yat-datta-matra-vibbava—por el poder conferido
Gnicamente por El; prakata-prabbivih—cuya influencia se manifiesta;
govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El;

aham—yo; bhajami—adoro.

Dig-dar$ini-tika
Sri Jiva Gosvami
¢Qué mds hace falta decir?

Por ello, Brahma pronuncia el verso que comienza con dbarmah. Como se
afirma en la Bbhagavad-gita (10.8):

abam sarvasya prabbavo mattah sarvam pravartate

«Yo soy la fuente de todo; de Mi procede todo.»

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 53

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, por cuyo poder conferido
dnicamente por Flla religion, la irreligion, las revelaciones védicas, las
austeridades y todas las entidades vivientes, desde Brahma hasta el mds
pequeiio de los insectos, manifiestan su respectiva influencia.

Por dharma se entienden los deberes prescritos en los Vedas y desarrollados en

los veinte Dharma-sastras, a saber, el varna-dbarma y el dsrama-dbarma.
Entre ellos, los deberes propios de las cuatro érdenes sociales—brzhmana,

ksatriya, vaisya y sidra—constituyen el varna-dbarma, mientras que los

deberes correspondientes a las cuatro Srdenes espirituales—brabmacari,
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grhastha, vanaprastha y sannydsi—constituyen el asrama-dbarma. Estas dos
divisiones determinan la conducta apropiada para todos los aspectos de la vida
humana.

Por adbarma, o pecado, se entienden la ignorancia (avidya), los deseos
pecaminosos, los grandes pecados (mabd-patakas), los pecados secundarios
(anu-patakas), los pecados ordinarios (patakas) y toda forma de conducta no
licita.

Por las Syutis se entienden los Vedas Ry, Sama, Yajury Atharva, junto con
las Upanisads, que constituyen sus mds excelsos ornamentos.

Por austeridades (#apas) se entienden todas las disciplinas emprendidas con
el propésito de alcanzar la perfeccién religiosa. Algunas de ellas, como la
préctica conocida como paiica-tapd, son extraordinariamente dificiles. Las
disciplinas del astanga-yoga y el cultivo constante del conocimiento del
Brahman también se incluyen dentro de esta categorfa.

Todas ellas no son mds que diversos estados dentro del ciclo de karma
experimentado por las almas condicionadas.

Las entidades vivientes condicionadas vagan a través de las 8.400.000
especies de vida. Aparecen en muchas formas: como Devas, Dinavas,
Riksasas, seres humanos, Nigas, Kinnaras, Gandharvas y otros. Estas
entidades vivientes, desde Brahma hasta el mds pequefio de los insectos,
constituyen innumerables variedades de almas condicionadas, todas ellas
situadas dentro del ciclo del karma. Cada una posee una influencia o poder
particular y es capaz de desempenar determinadas funciones. Sin embargo,
ninguno de esos poderes existe por sf mismo.

La influencia que posee cualquier ser se manifiesta tinicamente de acuerdo
con la medida del poder y la opulencia que le han sido conferidos por Sri

Govinda.

ANOTACIONES
Bhakti Gauravani Goswami
Pipa-nicayah, el conjunto acumulado de los pecados» se refiere al conjunto
de las ofensas clasificadas por los Dbarma-sastras segun su gravedad. Los

mahd-patakas, o grandes pecados, incluyen tradicionalmente matar a un

brabmana, consumir bebidas embriagantes, robar el oro de un bribmana,
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mantener relaciones sexuales con la esposa del maestro espiritual y asociarse
deliberadamente con personas culpables de tales actos. Los anu-patakas son
ofensas secundarias consideradas comparables a uno u otro de los grandes
pecados; entre ellas se cuentan injuriar o descuidar la literatura védica, dar falso
testimonio, matar a un amigo, comer deliberadamente alimentos prohibidos,
mentir para engrandecerse y acusar falsamente a un superior. Pataka es el
término general para un acto que causa degradacién moral o espiritual vy,
dentro de una clasificacién gradual, puede designar otras formas de conducta
prohibidas por las Escrituras. La clasificacién de un acto concreto puede variar
segtin la intencidn, las circunstancias y el Dbarma-sastra que se consulte.

Alguien podria preguntar por qué Brahma coloca dharma y papa uno al
lado del otro, dando a entender que ambos manifiestan su influencia mediante
el poder conferido por Govinda. ¢Significa esto que Govinda fomenta el
pecado o impulsa a las jivas a obrar mal? Desde luego, ese no es el sentido. Més
bien, demuestra que nada posee un poder independiente para actuar o
producir efectos. Incluso las leyes que gobiernan el vicio operan dentro del
orden césmico establecido por el Sefior Supremo.

Bhaktivinoda Thakura explica que, en este contexto, dharma incluye el
sistema de deberes prescrito en la literatura védica, mientras que papa abarca
laignorancia, los deseos pecaminosos y todas las formas de conducta contrarias
ala ley divina. Ambos operan dentro de la existencia material y producen los
correspondientes resultados dentro del ciclo del karma.

Es cierto que toda capacidad de actuar que posee cualquier entidad viviente
proviene de Govinda, pero el Sefior no obliga a la jiva a hacer un mal uso de
esa capacidad. La jiva, ejerciendo su diminuta independencia, puede emplear
el poder que ha recibido de conformidad con el dbarma o en oposicién a él.
Asi pues, el Sefior es la fuente tltima del poder mediante el cual se realizan
todas las acciones, mientras que el alma individual sigue siendo responsable de

la manera en que utiliza ese poder.
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RSN AEHE: WHHIRTREUB AU AT |
HHifor Fdgld foeg 7 HidaUTST MideHeyey T8 HSIiH 1l uy |

yas tv indra-gopam athavendram aho sva-karma-
bandbanuripa-phala-bhajanam atanoti
karmani nirdabati kintu ca bhakti-bhajam

govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio, quien concede a todos las
entidades vivientes, desde el diminuto insecto Indragopa hasta Indra,
los resultados correspondientes al cautiverio de su propio karma. Sin
embargo, de manera asombrosa, quema el karma de aquellos que
poseen devocién hacia El.



Comentarios

yah tu—pero El quien; indra-gopam—el diminuto insecto llamado
Indragopa; athavi—o; indram—Indra; aho—iqué asombroso'; sva-karma-
bandha-anuripa—correspondiente al cautiverio del propio karma; phala-
bbajanam—el destinatario de los resultados; dtanoti—concede; karmani—
las reacciones kdrmicas; nirdahati—quema por completo; kintu ca—pero;
bbakti-bhajaim—de aquellos que poseen devocidn; govindam—a Govinda;

adi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El; abam—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sti Jiva Gosvami
Aunque el Senor Supremo es imparcial al otorgar los resultados
correspondientes al karma, conforme al principio de que es como una nube
que derrama la lluvia por igual, aun asi manifiesta un favor especial hacia Su

devorto. Por ello, el verso dice: yas tv indra-gopam...
En la Bhagavad-gita (9.29) Krsna declara:

samo ‘ham sarva-bbiitesu na me dvesyo sti na priyah

ye bhajanti tu man bhaktyi may: te tesu capy abam

«Yo no envidio a nadie, ni soy parcial con nadie. Yo tengo la misma disposicién
para con todos. Pero todo el que Me presta servicio con devocién es un amigo
y estd en M, y Yo también soy un amigo para él.»

Y Krsna dice también (Bbagavad-gita 9.22):

ananyds cintayanto mam ye janah paryupdsate
tesam nityabbiyuktanam yoga-ksemam vabiamy abam
«A quienes siempre Me adoran con devocién exclusiva, meditando

unicamente en Mi, Yo mismo les llevo lo que les falta y preservo lo que

poseen.»
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 54

Sea el diminuto insecto conocido como Indragopa o Indra, el rey de los
semidioses, Govinda concede imparcialmente a las entidades vivientes
sujetas al karma los resultados correspondientes al cautiverio de sus
propias acciones. Sin embargo, de manera asombrosa, destruye por
completo el karma de Sus devotos. Adoro a Govinda, el Seior

primigenio.

Al otorgar a las entidades vivientes condicionadas los resultados de su karma,
el Seflor Supremo permanece completamente imparcial, haciendo que las
actividades futuras surjan de las acciones que las jivas han realizado en el
pasado. Sin embargo, por Su misericordia especial hacia Sus devotos, destruye
tanto los resultados de sus acciones piadosas como impias, asf como las raices
mismas del karma, a saber, el deseo de realizar acciones fruitivas (karma-
vasand) y laignorancia (avidya).

Aunque el karma carece de principio, estd, no obstante, sujeto a
destruccién. El karma de quienes realizan obras con el deseo de disfrutar de
sus frutos se vuelve inagotable; nunca llega a su fin. Incluso los deberes
religiosos de la orden de renuncia (sannyisa-dharma) constituyen un tipo
particular de accién prescrita. Como tales précticas suelen ir acompafadas del
deseo de alcanzar la liberacién como su fruto, no agradan a Krsna. Esas
personas también reciben resultados acordes con sus acciones y, aun cuando
estén completamente libres de deseos materiales, solo alcanzan el insignificante
resultado de la satisfaccidn en el ser (@tmaramata).

Los devotos puros, en cambio, al estar libres de todo deseo ajeno,
abandonan los esfuerzos independientes propios de las sendas del
conocimiento y de la accién fruitiva, y cultivan continuamente el servicio
devocional a Krsna con una actitud favorable. Krsna destruye por completo el
karma, el deseo de karma y la ignorancia de tales personas.

El punto verdaderamente extraordinario es que, aunque Krsna es imparcial,

manifiesta, sin embargo, una inclinacién especial hacia Sus devotos.
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ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

La cuestidn de si Dios es imparcial o si favorece a unos sobre otros no es nueva.
Mabharija Pariksit plantea esta cuestién a Sukadeva Gosvami al comienzo del

Séptimo Canto. Su duda es:

«Mi querido brabmana, la Suprema Personalidad de Dios, Visnu, es
el bienqueriente de todos, y por tanto es ecudnime y el objeto del amor
de todos. ¢Por qué razén, entonces, maté a los enemigos de Indra y Se
puso de parte de este, comportindose como un hombre corriente?
¢Cdémo es posible que una persona ecudnime se ponga de parte de unos

y en contra de otros?»
En el comentario a este verso (SB 7.1.1), Srila Prabhupada escribe:

En la Bhagavad-gita (9.29), el Sefior dice: samo 'ham: sarva-bhitesu na
me dvesyo 'sti na priyab: «Yo soy ecudnime con todos. Nadie Me es
querido, y nadie es Mi enemigo». Sin embargo, en el canto anterior
hemos visto que el Sefior Se puso de parte de Indra y, por favorecerle,
maté alos demonios (hata-putra ditih sakra-parsni-grabena vispuna).
Es obvio que el Sefior, aunque es la Superalma que estd en el corazén
de todos, Se puso de parte de Indra. Todo el mundo siente un
profundo afecto tanto por el alma como por la Superalma. Asf pues,
en las actividades de la Superalma nunca puede haber error. El Sefior
siempre es bondadoso con todas las entidades vivientes, sin tener en
cuenta su forma ni su situacién; no obstante, El Se puso de parte de
Indra, como lo harfa un amigo corriente. Esa fue la pregunta de Pariksit
Mahiraja; como devoto del Sefior Krsna, sabfa muy bien que Krsna no
puede ser partidista; pero cuando vio que Krsna actuaba como
enemigo de los demonios, se le plantearon algunas dudas, y, en busca
de una respuesta clara, formuld esta pregunta a Sukadeva Gosvimi.

El devoto no puede aceptar que se diga que el Sefior Visnu manifiesta
cualidades materiales. Maharija Pariksit sabfa perfectamente bien que
el Sefior Visnu es trascendental y que, por lo tanto, jamds Se ve afectado

por las cualidades materiales; sin embargo, quiso confirmar su
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conviccién escuchando de labios de la autoridad, Sukadeva Gosvami.
Dice Srila Viévanitha Cakravarti Thikura: samasya katham
vaisamyam: ;Cémo puede mostrar favoritismo el Sefior, que es
ecudnime con todos? Priyasya katham asuresu prity-abbavab: El
Sefior es la Superalma, y por ello les es muy querido a todos. ¢Por qué
razén tuvo entonces que mostrarse poco benévolo con los asuras? ¢El
Sefior es partidista? Subrdas ca kathan tesv asaubardam. El Sefior dice
que El es subrdam: sarva-bhitinam, el bienqueriente de todas las
entidades vivientes. ¢Cémo pudo entonces manifestar preferencias y
matar a los demonios? Esas son las preguntas que surgieron en el
corazén de Mahirija Pariksit, quien, por tanto, las planteé a Sukadeva

Gosvami.

El verso 54 de la Brahmda-sambitia puede suscitar una duda similar. Aqui
también se describe a Govinda como imparcial, otorgando los resultados del
karma por igual a todas las entidades vivientes. Sin embargo, en la segunda
mitad del verso, Brahma declara que Govinda quema el kz7ma de Sus devotos,
lo cual parece indicar favoritismo.

La respuesta es que Krsna no suspende arbitrariamente la ley del karma
para favorecer a Sus devotos. Mds bien, el servicio devocional amoroso en si
mismo establece una nueva relacién entre el alma individual y el Alma
Suprema. Cuando una entidad viviente se vuelve hacia Krsna y se refugia en
El, Krsna se hace responsable de esa alma. En la Bbagavad-gita (9.22) dice:
«Aquellos que siempre Me adoran con devocién exclusiva, meditando
unicamente en Mi, Yo personalmente llevo lo que les falta y preservo lo que
poseen.» Y en el texto 29, afirma: «No envidio a nadie, ni soy parcial con
nadie. Soy ecudnime con todos. Pero quienquiera que Me rinda servicio con
devocidn es un amigo, estd en Mi, y Yo también soy un amigo para él.»

En el Significado de este verso, Prabhupada explica que la aparente

parcialidad de Krsna no es discriminacién material, sino reciprocidad natural:

Aqui podria preguntarse que, si Krsna es igual con todos y nadie es Su

amigo especial, ¢por qué muestra un interés particular por los devotos

ue siempre estin ocupados en Su servicio trascendental? Pero esto no
i t d S iciot dental? P t

es discriminacién; es algo natural. Cualquier persona de este mundo
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material puede ser muy caritativa, pero siempre siente un interés
especial por sus propios hijos. El Sefior afirma que toda entidad
viviente, cualquiera que sea su forma, es hija Suyo, y por ello provee
generosamente a todas de las necesidades de la vida. Es como una nube
que derrama lluvia sobre todas partes, sin importar si cae sobre roca,
tierra o agua. Sin embargo, presta una atencién especial a Sus devotos.
Esos devotos son los mencionados aqui: siempre estdn conscientes de
Krsna y, por ello, permanecen siempre situados en el plano
trascendental de Krsna. La misma expresién «conciencia de Krsna»
indica que quienes poseen esa conciencia son trascendentalistas que
viven en El. El Sefior declara aqui de manera explicita: mayi te: «Ellos
estdn en Mi.» Naturalmente, como consecuencia, el Sefior también
estd en ellos. Esto es reciprocidad. Asi se explican también las palabras
ye yatha mam prapadyante tams tathaiva bbajamy abam: «En la
misma medida en que alguien se entrega a Mi, Yo correspondo con él.»
Esta reciprocidad trascendental existe porque tanto el Sefior como el
devoto tienen conciencia. Cuando un diamante se engasta en un anillo
de oro, el conjunto resulta sumamente hermoso. El oro es realzado y,
al mismo tiempo, también lo es el diamante. El Sefior y la entidad
viviente resplandecen eternamente y, cuando la entidad viviente se
inclina al servicio del Sefior Supremo, se vuelve semejante al oro. El
Sefior es el diamante, y esta combinacién es extraordinariamente
hermosa. Las entidades vivientes en estado puro reciben el nombre de
devotos. El Sefor Supremo llega a convertirse en el devoto de Sus
devotos. Si no existiera una relacién reciproca entre el devoto y el
Sefior, no habrfa filosoffa personalista. En la filosofia impersonalista no
existe reciprocidad entre el Supremo y la entidad viviente, pero en la

filosofia personalista sf.»

La conclusién es que la destruccién del karma mencionada en este verso no
constituye una muestra de favoritismo injusto. Es la manifestacién de la
relacién reciproca que el Sefior establece con Sus devotos. Cuando Krsna dice:
«Seglin como todos se entregan a M, Yo los recompenso en consecuencia»,
permanece igual con todos, pero responde de acuerdo con la disposicién con

la que cada persona se acerca a El.
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yam krodha-kama-sahaja-pranayddi-bhiti-

vatsalya-moba-guru-gaurava-sevya-bhavaib
saricintya tasya sadysim tanum apur ete
govindam adi-purusam tam abam bbajami

Adoro a Govinda, el Sefor primigenio. Quienes meditaron en El con
ira, deseo amoroso, amistad afectuosa espontinea, temor, afecto
parental, confusién, respeto reverencial o actitud de servicio alcanzaron
formas semejantes a la Suya.
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yam—vpor medio de la ira; kama—el deseo amoroso; sabaja-pranaya—Ila
amistad afectuosa natural; 4di—y asi sucesivamente; bhiti—el temor;
vatsalya—el afecto parental; moba—Ila confusion, la absorcién que hace
olvidar todo lo demds; guru-gaurava—el respeto reverencial; sevya-bhavaih—
mediante actitudes de servicio; sa7icintya—meditando en El tasya sadysim
tanum—una forma semejante a la Suya; 4pub ete—ellos alcanzaron;
govindam—a Govinda; ddi-purusam—al Sefior primigenio; tam—a El;

aham—yo; bhajami—adoro.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami

En verdad, Krsna concede personalmente incluso a Sus enemigos un resultado
que es dificil de alcanzar para los demds. ;Qué decir, entonces, de aquellas
almas excelsas que, libres de todo deseo egoista, se acercan a El movidas por el
deseo dirigido hacia El y por otros sentimientos semejantes? Por consiguiente,
¢quién mds podria ser digno de adoracién?

Asi, Brahma concluye la seccién de versos que termina con las palabras zam
abam bhajami mediante el verso que comienza con yam krodha...

Sahaja-pranaya significa amistad (sakhbya).

Vatsalya significa el afecto propio de los padres y de otras relaciones
semejantes.

Mobha significa un estado de completo olvido de todo lo demds, como la
absorcién en El bajo la concepcién de que es el Brahman Supremo.

Guru-ganrava significa considerarlo a El comoel propio padre o como otra
persona superior digna de reverencia.

Sevya-bhava significa la concepcién: «El es mi Sefior, a quien debo servir»
o, en otras palabras, la actitud de servidumbre (désya).

La expresion tasya sadysinm tanum significa que quienes meditaron en El
alcanzaron formas semejantes a la Suya.

En el caso de quienes estin absortos en la ira, la semejanza se limita
Unicamente a la trascendencia mds all4 de la existencia material ordinaria. En

los demds casos, sin embargo, el grado de semejanza varfa segtin la medida en
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que se alcanzan la forma particular y las cualidades propias de cada estado de
dnimo.

Esta comprensién se ve respaldada por declaraciones como esta,
pronunciada por Sri Vasudeva: adrstvanyataman loke silaudarya-gunaib
samam, «En ninguna parte de este mundo he encontrado a nadie igual a
vosotros [Devaki y Vasudeva] en cardcter, generosidad y cualidades»; por la
declaracién del Brabma-sitra: jagad-vyapara-varjam, «salvo en lo referente a
las funciones de creacién y gobierno del universo»; y por la declaracién de
Nirada: prayojyamane mayi tam suddbam bbagavatim tanum, «obtuve esa
pura forma espiritual>».

Estas declaraciones no contradicen la comprensién de que ellos alcanzaron
formas verdaderamente semejantes a las Suyas.

Anteriormente, al comentar el verso vazrena yam nypatayah..., <Los reyes
lo alcanzaron por medio de la enemistad...», se llegé a la conclusién expresada
con las palabras anurakta-dhiyam punah kim: «iQué decir, entonces, de
aquellos cuyos corazones estin colmados de amor?»

Alli se glorific6 a los devotos. Podria concluirse, por tanto, que todos los
devotos alcanzan el mismo resultado. Sin embargo, incluso entre los devotos
existen gradaciones que corresponden al nivel de su apego y amor particulares.
Mediante este verso también se demuestra que Krsna en Goloka y Krsna
cuando desciende al mundo material son una y la misma persona.

Por ello se dice: nandadayas tu tam dystva..., «Cuando Nanda y los demds

vieron aquella morada...», y asf sucesivamente.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura
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Adoro a Govinda, el Sefior primigenio. Quienes meditan en El con ira,
deseo amoroso, amistad espontdnea, temor, afecto parental, confusion,
respeto reverencial o actitud de servicio alcanzan las correspondientes
formas espirituales, con diversos grados de las formas y cualidades
propias de cada una de sus respectivas meditaciones.
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Existen dos clases de bbakti: vaidhi-bhakti y ragatmika-bbakti > El servicio
devocional basado en la medida de fe que surge Unicamente de las
instrucciones de las Escrituras y del maestro espiritual permanece sujeto a las
prescripciones de los sstras. Mediante el esfuerzo continuo en el cultivo de la
devocién a Krsna, llega gradualmente a impregnarse de bbhidva. Cuando
despierta bbava, el devoto se convierte en receptor de la plena misericordia de
Krsna. Como, por lo general, se requiere un tiempo considerable para alcanzar
ese estado, esta modalidad recibe el nombre de vaidbi-bhakt:.

Rdgatmika-bhakti, en cambio, cuya naturaleza esencial es el apego
espontdneo, es superior. Produce su fruto con rapidez y atrae poderosamente
a Krsna. Las diversas formas en que se manifiesta se describen en este verso. La
actitud de considerarlo con respeto reverencial como padre o como otra
persona superior corresponde a santa-rasa. La actitud de servir al Sefior digno
de adoracién corresponde a ddsya-rasa. La amistad amorosa espontinea
corresponde a sakhya-rasa. El afecto parental corresponde a vatsalya-rasa, y
el deseo amoroso corresponde a madburya-rasa. Estas constituyen las
relaciones devocionales dentro de rdgatmika-bhakti.

Laira, el temor y la confusién, aunque puedan poseer la intensidad de 7i¢a,
no son bhaktz, porque contienen una disposicion desfavorable en lugar de una
disposicién favorable. La ira de demonios como Sis’upila, el temor de Karsa y
otros, y la confusién de los eruditos Mayavadis son ejemplos de ello. Tales
personas poseen rigatmikd, una intensa absorcién en Krsna mediante la ira,
el temor o la absorcién confundida que consiste en identificar el ser individual
con el Brahman olvidando todo lo demds. Sin embargo, como esas actitudes
carecen de una disposicién favorable hacia El no pueden considerarse bbakti.

Entre las cinco relaciones de santa, dasya, sakhya, vatsalya y syrigara, la de
Santa contiene un considerable elemento de desapego y, por ello, estd casi
desprovista de 72ga. No obstante, como contiene cierta disposicion favorable
hacia el Sefior, se cuenta entre las formas de bhakti. En las cuatro relaciones
restantes, 74ga estd presente en muy alto grado.

De acuerdo con la promesa de Krsna en la Bhagavad-gita —ye yatha mam
prapadyante tams tathaiva bhajamy abam («Segin como todos se entregan a

Mi, Yo los recompenso en consecuencia»)—, quienes cultivan la absorcién

3 Véanse las Anotaciones para una explicacién detallada.
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mediante la ira, el temor o la confusién alcanzan s@yujya-mukti. Quienes estin
situados en sinta-rasa alcanzan formas caracterizadas por la realizacién de
Brahman y Paramitma. Quienes estdn situados en ddsya-rasa y sakbya-rasa
alcanzan, conforme a sus respectivas cualificaciones, formas constituidas por
la correspondiente naturaleza espiritual masculina y femenina. Quienes estdn
situados en vdtsalya-rasa alcanzan formas apropiadas para el afecto parental, y

quienes estdn situados en s77igara-rasa alcanzan formas puras de gopis.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Al leer la frase inicial del comentario de Bhaktivinoda Thakura: «Bbakti es de
dos clases: vaidhi-bhakti y ragatmiki-bhakti», podria surgir la pregunta si
existe un error en la traduccién. ¢No deberfa decir riganuga-bhakti en lugar
de ragatmika-bhakti? Después de todo, como explica Ripa Gosvami en el
Bhakti-rasamyta-sindbu,  rvigatmika-bbakt: es devocién  espontinea
eternamente presente en los habitantes de Vraja, mientras que riganuga-
bhakti forma parte de sddhana-bbakti, prictica devocional que consiste en
seguir los pasos de esos devotos rigatmika.

Sin embargo, el original bengali emplea explicitamente el término
ragatmika-bhakti. Parece que Bhaktivinoda Thakura utiliza rzgatmika en un
sentido etimoldgico mds amplio: «aquella persona que posee 7iga, apego
intenso». Esto se hace evidente en su afirmacién de que la ira, el temor y la
confusién también pueden poseer la intensidad de 7iga, aunque no sean
bbakti, pues son desfavorables hacia Krsna.

Algunos enemigos de Krsna, como Sis’upila, permanecieron
constantemente absortos en Fl por envidia y odio; Karhsa lo recordaba
incesantemente por temor. Los eruditos Mdaydvadis se absorben en el
Brahman impersonal olvidando Su forma personal, mientras que los
habitantes de Vraja meditan en El mediante la amistad, el afecto parental o el
amor conyugal. En cada caso, Krsna corresponde segtin la disposicién con la
que se acercan a El, cumpliendo Su declaracién en la Bhagavad-giti (4.11): ye
yatha mam prapadyante tams tathaiva bhajamy abam. «Segin como todos
se entregan a M, Yo los recompenso en consecuencia.»
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Jiva Gosvimi y Bhaktivinoda Thakura establecen, por tanto, una
importante distincién: la ira, el temor y la confusién pueden producir 7Zga,
una intensa absorcién en Krsna, pero, al ser desfavorables, no constituyen
bbakti. Pueden conducir alaliberacién, pero no establecen una relacién eterna
de amor con el Sefior Supremo.

Bhakti pura comienza cuando la actitud de la persona se vuelve favorable
hacia Krsna. Como explica Rapa Gosvimi al comienzo de su obra Bhakti-
rasamrta-sindbu (1.1.11):

anyabbilasita-sunyam jiiana-karmady-andvrtam

anukalyena krsnanu-silanam bhaktir uttama

«Cuando se desarrolla el servicio devocional de primera categorfa, el devoto
debe estar libre de todo deseo material, del conocimiento obtenido mediante
la filosoffa monista y de la accién fruitiva. Debe servir constantemente a Krsna
de manera favorable, tal como Krsna desea.»

Las actitudes de respeto reverencial, servicio, amistad, afecto parental vy,
especialmente, amor conyugal son, por tanto, expresiones genuinas de bbakt:.
A medida que ese amor se profundiza, el devoto alcanza una forma espiritual
eterna correspondiente, apropiada para servir a Krsna en esa relacién
particular.

Este verso demuestra, por consiguiente, que no todas las formas de
absorcién conducen al mismo destino. Aunque toda absorcidn intensa en
Krsna produce un resultado, Gnicamente el servicio devocional favorable
establece una relacién amorosa con Govinda y es el camino que nos llevard a

entrar y a participar en Sus pasatiempos eternos.
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Sriyab kantab kantah parama-purusab kalpa-taravo
druma bbdmz's’cz'ntdmczm'—gﬂna—mayi toyam amrtam
katha ganam natyam gamanam api vamsi priya-sakhi

cid-anandanm jyotib param api tad asvadyam api ca

sa yatra ksirabdhih sravati surabbibbyas ca su-mahan
nimesardhakbyo va vrajati na bi yatrapi samayah
bbaje svetadvipan tam abam iha golokam iti yam

vidantas te santah ksiti-virala-carab katipaye

Sriyah—Ilas diosas de la fortuna; kantih—las amadas consortes; kantah—el
amado Sefor; parama-purusab—Ila Persona Suprema; kalpa-taravah
drumah—Ilos drboles que conceden todos los deseos; bhumih—el suelos
cintdmani-gana-mayi—compuesto por conjuntos de gemas que conceden
todos los deseos; royam—el agua; amytam—néctar; kathi—la conversacion;
ganam—el canto; natyam—Ia danza; gamanam api—incluso el caminar;
vamsi—la flauta; priya-sakhi—una querida compafiera; cid-anandam—
bienaventuranza espiritual; jyotib—el resplandor; param api—también
supremo; tat dsvadyam api ca—y también eso es digno de saborearse; sah
yatra—donde;  ksira-abdhihb—un  océano de leche; sravari—fluye;
surabhibhyah ca—de las vacas surabhi; su-mahian—sumamente vasto; nimesa-
ardba-akhyah vi—incluso lo que se denomina medio parpadeo; vrajati na
hi—no transcurre; yatra api samayah—donde ni siquiera el tiempo
transcurre; bhaje—adoro; fvetaduz})am—gvetadvipa; tam abam—ese; tha—
aqui, en este mundo; golokam iti yam—al que conocen como Goloka;
vidantah—conociendo; te santah—esos santos; ksiti-virala-caribh—que rara

vez se encuentran sobre la Tierra; katipaye—unos pocos.

Adoro ese Svetadvipa, que los pocos santos que se encuentran sobre la
Tierra conocen como Goloka. Alli, las diosas de la fortuna son las
amadas consortes, y la Persona Suprema es su amado. Los 4rboles
conceden todos los deseos, el suelo esti compuesto por conjuntos de
gemas cintamani y el agua es néctar. La conversacién es canto, el
caminar es danza, y la flauta es la compafera querida. El resplandor es
bienaventuranza consciente en si misma, a la vez el principio
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iluminador supremo y el objeto supremo de saboreo. Alli fluye un
inmenso océano de leche procedente de las vacas surabbi, y el tiempo no
transcurre, ni siquiera en la medida de medio parpadeo.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Después de haber glorificado a su adorable Sefior como el objeto supremo de
adoracién, Brahmi glorifica ahora la morada de ese Sefior en los dos versos que
comienzan con s7iyah kantah.

La palabra sriyab se refiere a las hermosas gopis de Vraja, pues asi son
descritas universalmente en los mantras y meditaciones relacionados con esa
morada. Aunque son ilimitadas en ndmero, todas tienen un solo amado: la
Persona Suprema: kantabh parama-purusah. Con ello se pone de manifiesto la
grandeza de esa morada, que supera incluso las moradas de Nariyana y de las
demds formas del Sefior.

Los drboles reciben el nombre de kalpa-taravas porque cada uno de ellos
concede todos los deseos. Del mismo modo, el suelo y todo lo demis alli
poseen esa misma naturaleza. La propia tierra concede todos los deseos mds
preciados; ¢qué decir, entonces, de joyas como la Kaustubha? El agua es como
néctar por su dulzura; ¢qué decir, entonces, del néctar verdadero?

La expresion vamisi priya-sakhbi indica que la flauta es la querida comparfiera
de Krsna, porque proclama por doquier el estado de felicidad de Sri Krsna.

¢Qué mds hace falta decir?

Todo alli estd constituido de bienaventuranza consciente.

Incluso laluz, que se manifiesta como sol, luna y otras formas luminosas, es
por naturaleza conciencia espiritual y bienaventuranza. Por ello, los dos
Gautamiya-tantras describen Vrndavana como «el lugar donde sol y luna
salen juntos». Puesto que allf la luna permanece eternamente llena, esta
afirmacién resulta plenamente apropiada. Esa misma luz espiritual constituye
tanto el iluminador supremo como el objeto supremo de disfrute.

Como todo alli consiste en la potencia interna del Sefior (cit-sakti), todo es

saboreable.
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Como se afirma en el Décimo Canto: darsayam dsa lokam svam gopanam
tamasah param. «El revelé a los pastores de vacas Su propia morada, situada
mis all4 de la oscuridad.»

El océano de leche fluye de las vacas surabhi debido a la absorcidn extdtica
que experimentan por el sonido de la flauta de Krsna y otros estimulos
semejantes.

La afirmacién de que alli el tiempo no transcurre significa que sus
habitantes, absortos en el éxtasis, ni siquiera son conscientes del paso del
tiempo. O, en otra interpretacién, significa que alli no existen los efectos del
tiempo material. Como se afirma en el Syimad-Bhigavatam (2.9.10): na ca
kala-vikramah. «Allf no existe la influencia del tiempo.» Por ello esa morada
recibe el nombre de Svetadvipa. Sveta significa «puro», y dvipa indica unaisla
completamente separada de todo lo demis.

La Gopala-tapani Upanisad explica que, asi como un loto se alza sobre el
agua permaneciendo distinto de ella, esa morada existe en este mundo sin ser
tocada por él.

Finalmente, se dice ksiti-virala-carah, lo cual significa que solo unos pocos
santos excepcionales que recorren la Tierra conocen verdaderamente esa
morada. Como declara Indra en el Harivamsa: yam na vidmo vayam sarve
prechanto ‘pi pitamahbam. «Aunque hemos preguntado incluso a Pitamaha

(Brahma), ninguno de nosotros conoce esa morada.»

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 56

Adoro esa morada suprema conocida como Svetadvipa, donde las diosas
espirituales de la fortuna son las amadas consortes y la Persona
Suprema, Krsna, es el dnico amado; donde cada drbol es un drbol
espiritual que concede todos los deseos, cada particula de tierra es una
gema espiritual cintamani, cada gota de agua es néctar, cada palabra es
canto, cada movimiento es danza, y la flauta es la querida compafera
del Sefior; donde todo resplandor estd constituido de bienaventuranza
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y conciencia espirituales, y todo es saboreable; donde de millones de
vacas surabbi fluye un océano inagotable de leche espiritual; y donde el
tiempo espiritual existe en un eterno presente, libre de las divisiones de
pasado y futuro, de modo que ni siquiera medio instante es afectado por
la decadencia temporal. Muy pocos santos que habitan este mundo

material conocen esa morada suprema llamada Goloka.

Aquella morada que las entidades vivientes alcanzan mediante el cultivo
supremo del 7452 devocional es completamente espiritual, pero no estd
desprovista de variedad.

Mediante la ira, el temor y la confusién puede alcanzarse el reino del
Brahman impersonal. Los devotos, en cambio, alcanzan, de acuerdo con su
rasa particular, los planetas Vaikuntha del cielo espiritual o Goloka, que se
encuentra mis alld de esos planetas. Como esa morada es supremamente pura,
recibe el nombre de Svetadvipa, la Isla Blanca.

Las raras almas que, en este mundo material, alcanzan la perfeccién
suprema del 7252 devocional perciben ese mismo Svfmdvz]m-mtth dentro de
Gokula-Vrndavana y Navadvipa, manifestados en este universo, y por ello lo
llaman Goloka.*

En ese Goloka existen eternamente amadas consortes espirituales y el
amado Sefior; drboles y enredaderas espirituales; tierra espiritual, junto con
montafas, rios y bosques; agua espiritual; el habla, el movimiento, la musica
de la flauta, luna y sol espirituales; los objetos de disfrute y el disfrute mismo
(es decir, las inconcebibles maravillas de las sesenta y cuatro artes); vacas
espirituales; océanos de leche que fluyen con néctar; y el tiempo espiritual,
eternamente presente.

Los Vedas, los Puripas y los Tantras describen Goloka en numerosos
pasajes. La Chandogya Upanisad declara:

31 Bhaktivinoda Thakura identifica aqui el eterno Svetadvipa-Goloka con
Gokula-Vrndiavana y Navadvipa tal como se manifiestan dentro de este universo.
Estas manifestaciones en la Tierra no son meras representaciones simbdlicas, sino
revelaciones directas de la realidad espiritual eterna, visibles segin el grado de
realizacién espiritual de cada persona.
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sa yavan va ayam akdsas tavan eso ‘ntar-hrdaya akasab;
ubbe asmin dyavaprthivi antar eva samabite,
ubbdv agnis ca vayus ca suryicandramasiav ubban vidyun naksatrins,

yac cdsyelodm' Yac ca ndsti sarvam tad asmin samabitam.

«Tan vasto como es este espacio exterior, asi de vasto es el espacio que se
encuentra dentro del corazdn. En él estdn contenidos tanto el cielo como la
tierra; el fuego y el aire; el Sol y la Luna; el relimpago y las estrellas. Todo lo
que existe aqui y todo lo que no existe aqui, todo ello estd contenido en ese
espacio interior.»

El significado esencial es que todas las variedades que se observan en este
mundo material existen también en el mundo espiritual, junto con muchas
otras variedades que trascienden nuestra experiencia actual.

Las variedades del mundo espiritual estin plenamente armonizadas e
integradas, mientras que las del mundo material carecen de armonia y, por ello,
se convierten en fuente tanto de felicidad como de sufrimiento. Las variedades
armonizadas del mundo espiritual estdn plenamente manifiestas y estdn
constituidas de bienaventuranza y conciencia espirituales.

Mediante la absorcién en bhakti pura, los Vedas y los santos devotos que
los siguen perciben esa morada por medio de su conciencia espiritual
despierta. Por la misericordia de Krsna, su diminuta conciencia espiritual llega
a ser capaz de penetrar en la ilimitada realidad espiritual, donde alcanzan una
participacién igual en la bienaventuranza de los amorosos intercambios con
EL

La expresion param api tad dsvidyam api ca encierra un significado
profundo. Con param api se indica que, entre todas las manifestaciones de
bienaventuranza y conciencia espirituales, inicamente Sri Krsna es supremo.

Con tad asvadyam api se indica que El mismo se convierte en el objeto de
saboreo. Cuando Krsna saborea (1) la gloria del amor de Sti Radha, (2) la
dulzura que Sri Radha experimenta en Ely (3) la felicidad que Ella obtiene de
esa experiencia, Se manifiesta como Gaura.

Asi, la bienaventuranza experimentada por quienes participan en este
misterio revelado del amor divino mediante el amoroso servicio a Sti Gauringa

también estd eternamente pI'CSCﬂtC €n Svetadvipa.
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3dTaTa HeTaw e gemafay |
Sl Heaia US| 9 Ak |
UIRele T faei acd ol a7 11 wo |l

athovdaca maha-visnpur bhagavantam prajipatim

brabman mabattva-vijfiane praja-sarge ca cen matih
padica-slokim imam vidyam vatsa dattam nibodba me

Entonces Maha-Visnu hablé al venerable Prajapati, Brahma: «jOh,
Brahma! Si tu mente est4 inclinada a conocer la grandeza del Sefior y a
la creaci6n de las entidades vivientes, entonces, hijo mio, recibe de Mi
este conocimiento, compuesto de cinco versos, que Yo mismo concedo.»



Comentarios

atha—entonces; wuvdca—dijo; mahd-visnuh—Maha-Visnu; bbagavantam
prajapatim—al venerable Prajapati, Brahma; brahman—ioh, Brahmal;
mahattva-vijiiane—hacia el conocimiento de la grandeza del Sefior; prajai-
sarge ca—y hacia la creacién de las entidades vivientes; cez matih—si tu mente
estd inclinada; pasica-slokim—compuesto de cinco versos; zmam vidyam—
este conocimiento; vatsa—hijo mio; dattam—concedido; nibodha me—

comprende de Mi.

Dig-darsini-tika
$1i Jiva Gosvami
Después de glorificar al Sefior, Brahma pasa ahora a describir cémo obtuvo la

gracia del Sefior, comenzando con la palabra atha y extendiéndose a lo largo

de un verso y medio. Todo lo aqui expuesto es evidente por si mismo.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 57

Al escuchar este himno profundo y esencial, el Seior Krsna dijo a

Brahmia: «jOh, Brahma! Si tu mente estd inclinada a conocer la
] y

grandeza del Seor y a la creacién de las entidades vivientes, entonces,

querido hijo Mio, escucha de Mi este conocimiento conocido como los

Cinco Versos.»

Cuando Brahmi, rebosante de entusiasmo, pronunci6 los nombres Krsna y
Govinda, que revelan la forma, las cualidades y los pasatiempos del Sefior, el
Sefior Supremo quedé complacido.

Como Brahma deseaba llevar a cabo la obra de la creacién, Krsna comenzé
a explicar cémo las almas condicionadas pueden practicar visuddha ananya-
bbakti, servicio devocional puro y sin desviacién, mientras desempefian sus
deberes mundanos en obediencia a Su mandato.

Krsna dijo: «La conciencia espiritual es, en si misma, el verdadero

conocimiento de la grandeza del Sefior. Si tu mente estd inclinada a crear
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entidades vivientes estando dotada de ese conocimiento, entonces escucha
estos cinco versos. En estos cinco versos te ensefiaré la ciencia del servicio
devocional.»

Asi, el Sefior comienza a explicar cémo puede cultivarse el servicio
devocional mientras se cumplen los deberes mundanos en obediencia a Su

mandato.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Cémo permanecer consciente de Krsna mientras se cumplen las
responsabilidades en el mundo es una cuestién recurrente paralos devotos que
trabajan en la sociedad secular y que, con frecuencia, luchan por armonizar sus
obligaciones con las précticas y regulaciones de la vida espiritual.
Una cuestién semejante se encontraba en el centro del didlogo entre Krsna
y Arjuna, quien deseaba renunciar a su deber prescrito como ksatriya.
Cuando Arjuna propuso abandonar el campo de batalla y adoptar la vida de
un mendicante renunciante, Krsna rechazé su propuesta. Le explicé que nadie
puede permanecer verdaderamente inactivo, pues las modalidades de la
naturaleza material obligan al ser viviente a actuar constantemente mediante
el cuerpo, la mente y los sentidos. La mera renuncia externa, mientras la mente
permanece apegada, es hipdcrita e inferior.
Mis adelante, en la Bhagavad-giti (8.7), Krsna revela a Arjuna el secreto del
éxito:
tasmat sarvesu kalesu
mam anusmara yudhya ca
mayy arpita-mano-buddhir

mam evaisyasy asamsayah

«Por lo tanto, Arjuna, piensa siempre en Mi en Mi forma de Krsna y, al mismo
tiempo, cumple con tu deber prescrito de luchar. Con tus actividades
dedicadas a Mi y tu mente e inteligencia fijas en Mi, sin duda Me alcanzards.»

En el comentario a este verso, Srila Prabhupada presenta, en pocas palabras,

la solucidn a este dilema:

Esta instruccién que Krsna le da a Arjuna es muy importante para

todas las personas dedicadas a actividades materiales. El Sefior no dice
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que debamos abandonar nuestros deberes u ocupaciones prescritos.
Podemos continuar desempeiidndolos y, al mismo tiempo, pensar en
Krsna cantando Hare Krsna. Esto nos liberard de la contaminacién
material y ocupard nuestra mente e inteligencia en Krsna. Cantando
los santos nombres de Krsna, seremos trasladados, sin duda alguna, al

planeta supremo, Krsnaloka.

El verso 57 marca una importante transicién en la Brabma-sambita. Después
de revelar Su forma eterna, Su morada, Sus compafieros y Sus expansiones,
Govinda instruye ahora a Brahma en la aplicacién prictica del bbakti-yoga.
Brahma acaba de recibir la mds elevada realizacién espiritual y, sin embargo,
debe asumir ahora la inmensa responsabilidad de crear el universo material.
Surge entonces una pregunta fundamental: ¢ Cémo puede alguien permanecer
plenamente establecido en el servicio devocional puro mientras desempefia
extensas responsabilidades mundanas? Los cinco versos que siguen, conocidos
como la Pasica-sloki Vidyi (La Ensefianza de los Cinco Versos), responden
precisamente a esta cuestién. Explican cémo un devoto puede llevar a cabo
incluso las mayores responsabilidades materiales como servicio devocional al
Sefior, sin enredarse en la conciencia material.

En lugar de promover la renuncia a la accién, estos versos ensefian la
transformacién de la accién mediante la purificacién de la conciencia. Revelan
cémo el trabajo realizado en constante recuerdo de Govinda se convierte en
bhaktiy deja de ser karma.

* kX
Hay un detalle que llama la atencién. Aunque el texto afirma explicitamente
que Maha-Visnu habla a Brahma (athovica maba-vispur...), Bhaktivinoda
Thakura identifica al interlocutor simplemente como Krsna, subrayando asi
que, desde la perspectiva del zattva, no existe diferencia entre ambos. A lo largo
de la Brabma-sambitd, Maha-Visnu, Garbhodakasayi Visnu y Ksirodakasayi
Visnu son descritos una y otra vez como expansiones de Govinda, la Suprema
Personalidad original establecida en el verso inicial (Zsvarab paramab krsnab).
Por ello, Bhaktivinoda Thikura atribuye directamente a Krsna las palabras
pronunciadas por Maha-Visnu, a quien Brahmi acaba de adorar
repetidamente en sus oraciones como govindam ddi-purusam —Govinda, el

Seflor primigenio.
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TS THERT A = |
JeITTHT Hiaq T TaTaeroT Il ue |

prabuddbe jiiana-bhaktibhyam atmany dnanda-cinmayi

udety anuttamda bhaktir bhagavat-prema-laksana

Cuando el ser despierta por medio de conocimiento y servicio
devocional, surge wuna devocién insuperable, constituida de
bienaventuranza y conciencia espirituales, caracterizada por el amor
por Bhagavan, la Suprema Personalidad de Dios.
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prabuddhbe—al despertar; jiiana-bhaktibbyam—por medio de conocimiento
y servicio devocional; @rmani—en el ser, cuando el ser despierta; dnanda-
cinmayi—constituida de bienaventuranza y conciencia espirituales; #deti—
surge; anuttama bhaktih—servicio devocional insuperable; bbagavat-prema-
laksand— caracterizada por el amor por Bhagavin, la Suprema Personalidad
de Dios.

Dig-darsini-tika

Sri Jiva Gosvami

Aqui el Sefor presenta los parica-sloki, los cinco versos que va a ensefiar a
Brahma como expresién de Su gracia, comenzando con prabuddbe.

Como se afirma en el Undécimo Canto: jiana-vijiana-sampanno bbaja
mam bhakti-bhavitah. «Dotado de conocimiento y realizacién, adérame con

un corazén imbuido de servicio devocional.»

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 58
Cuando la realizacidén espiritual despierta por medio de conocimiento
y servicio devocional, surge hacia Sri Krsna, el mds querido por el ser,
el mis elevado servicio devocional, caracterizado por el amor por
Bhagavan (bhagavat-prema).

El conocimiento (jana) aqui se refiere al conocimiento de la relacién del ser
(sambandha-jiiana). Las verdades acerca de cit, acit y Krsna, junto con las
relaciones mutuas entre ellos, constituyen este conocimiento.

Aqui no se hace referencia al cultivo del conocimiento impersonal, pues ese
conocimiento es contrario al servicio devocional.

Los primeros siete principios del Dasa-miila constituyen este sambandba-
Jhana.
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El medio practico (abbidheya-tattva) ensefiado en las Escrituras del servicio
devocional consiste en cultivar la conciencia de Krsna mediante escuchar,
cantar, recordar, servir los pies del Sefior, adorarlo, ofrecerle oraciones, servirlo
como sirviente, cultivar amistad con El y entregarse completamente a El

Una explicacién detallada de estas pricticas se encuentra en el Bhakti-
rasamyta-sindbu. Por medio de ese conocimiento y servicio devocional,
despierta bhakti caracterizado por el amor divino (prema-laksana bhakti).

Ese es el nivel mis elevado del servicio devocional, y solo ese constituye la

meta suprema (sadbya-tattva) de la jiva.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

El Dasa-miila («Diez Principios Fundamentales» ) es el resumen conciso que
Bhaktivinoda Thikura hace de las ensefianzas esenciales de la filosofia
Gaudiya Vaisnava. Estos diez principios se organizan conforme a la estructura
tradicional de sambandba, abbidbeya y prayojana. Los siete primeros
constituyen sambandba-jiana, es decir, el conocimiento de la relacién
fundamental entre el Sefior Supremo, las entidades vivientes, Sus energfas y el
universo. El octavo principio describe el 2bhidbeya, el proceso mediante el cual
se alcanza la perfeccién por medio del servicio devocional puro, mientras que
los dos dltimos exponen prayojana,la meta suprema de la vida, a saber, el amor

puro por Krsna (prema). Los diez principios son los siguientes:

Krsna es la Verdad Absoluta Suprema.
Krsna es el poseedor de todas las potencias.
Krsna es el océano de todos los 7asas trascendentales.

Las jivas son expansiones separadas de Krsna (vibhinnanisa).

M N

Algunas jivas estin condicionadas por la energia material (baddha-
Jivas).

Algunas jzvas estin liberadas del cautiverio material (mukta-jivas).

™

7. La relacién entre Krsna, Sus energifas y el universo consiste en una

unidad y una diferencia simultdneas e inconcebibles (acintya-

bbedibbeda-tattva).
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El servicio devocional puro (Suddhba-bhakti) es el medio (abhidbeya)
para alcanzarlo.

El amor puro por Krsna (prema) es la meta suprema de la vida
(prayojana).

La perfeccién suprema consiste en saborear la dulzura de Krsna por

medio de prema.
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TR G ARG TR |
SIYTATHATHT HUfdaaegad a9d 1| uR |

pramdénais tat-sad-acarais tad-abhyasair nivantaram

bodbayann atmanatmanan: bbaktim apy uttaman labbet

Mediante la autoridad de las Escrituras, mediante la conducta de los
santos devotos del Sefior y mediante la prictica constante de esa
conducta, uno despierta continuamente el ser por medio del ser y
alcanza incluso el nivel mis elevado del servicio devocional.
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pramanaih—por la autoridad de las Escrituras; tat-sad-dcaraib—por la
conductay las précticas de los santos devotos del Sefior; taz-abhyasaih—por la
prictica repetida de esas mismas pricticas; nivantaram—constantemente;
bodhayan—despertando, iluminando; dtmana armanam—el ser por medio
del ser; bbaktim api uttamam—incluso el mis elevado servicio devocional;
labbet—uno alcanza.

Dig-darsini-tika
Sti Jiva Gosvami

El Sefor explica ahora los medios para alcanzar el conocimiento y la forma de
servicio devocional que constituyen las pricticas conducentes al servicio
devocional caracterizado por el amor divino (prema). Por ello dice: pramanair
iti. Mediante pramanas, es decir, la evidencia de las Escrituras acerca de
Bhagavin; mediante tat-sad-dcaraib, la conducta y las pricticas de los santos
que Le pertenecen; y mediante tad-abhyisaib, la prictica repetida de esas
mismas précticas, la persona despierta el ser por medio del ser y realiza
directamente el ser como una jiva pura refugiada en Bhagavan. Después
alcanza la forma mds elevada de bhaktz, el servicio devocional puro.

Asi se afirma en las oraciones de los Vedas personificados (10.87.20):

svakyta-puresv amisv ababir-antara-samwaranam
tava purusam vadanty akbila-sakti-dbrto ‘msa-kytam

«Dentro de los cuerpos creados por El mismo, los sabios describen al alma
individual como una manifestacién parcial de la Persona Suprema, quien
posee todas las potencias y no estd limitada ni desde dentro ni desde fuera.»
Y ademis:
ny-gatim vivicya kavayo nigamavapanam

bbavata updsate nighrim abbavam bbuvi visvasitah

«Después de discernir el verdadero destino de la vida humana, los sabios,
depositando su fe en los Vedas, adoran Tus pies de loto, que estdn mis alld de
la existencia material.»
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BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 59
Por medio de la autoridad de las Escrituras, la conducta de los santos y
la prictica constante de ambas, uno despierta continuamente con la
realizacién de su identidad espiritual y alcanza el servicio devocional
supremo.

Pramana se refiere a las Escrituras reveladas acerca del Sefior Supremo, como
los Vedas, los Purinas, la Bbagavad-gita y otras obras de la literatura
devocional.

Saddicara se refiere a la conducta de los devotos puros y, en particular, a la
conducta basada en »4ga de los sadhus establecidos en riga-bhakt:.

Tad-abbydsa se refiere a la prictica constante del proceso devocional
recibido de ese modo.

Después de comprender las ensefianzas del Dasa-miila por medio de las
Escrituras, uno recibe el santo nombre de Hari, que comprende Su nombre,
forma, cualidades y pasatiempos.

Entonces cultiva continuamente estos aspectos mediante la préictica
constante. Esto incluye el estudio de las Escrituras y la asociacién con santos
devotos. Cuando uno canta el santo nombre junto con una conducta santa,
las diez ofensas contra el santo nombre desaparecen gradualmente. Seguir el
ejemplo de los sadbus en su canto libre de ofensas y en sus conversaciones
acerca del santo nombre se denomina abhydsa. Mediante la prictica constante
de ese servicio devocional, surge la meta suprema: bbakti caracterizado por el

amor divino (prema-laksana bhakti).

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Bhaktivinoda Thikura identifica tres componentes esenciales que facilitan el
progreso espiritual: pramdana (las Escrituras reveladas), saddcara (el ejemplo y

la conducta de los devotos autorrealizados) y abhydsa (la prictica constante).
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El progreso espiritual no surge inicamente del estudio tedrico. Las Escrituras
proporcionan el conocimiento, los santos devotos muestran cémo ese
conocimiento se vive, y la prictica constante transforma el conocimiento en
realizacién. Cuando estos tres elementos actan conjuntamente, el servicio
devocional regular madura gradualmente hasta convertirse en prema, el amor
puro por Dios.

La progresion expuesta en la ensefianza de los parica-sloki, los cinco versos,
es sistemdtica. El verso 58 estableci6 los tres principios fundamentales de
sambandha, abbidbeya y prayojana. El verso 59 explica ahora el método
prictico mediante el cual se cultivan sambandha y abbidbeya: por medio de
las Escrituras, la asociacién con santos devotos y la préctica constante.

Esta misma progresién llegé posteriormente a convertirse en uno de los
temas centrales de las ensefianzas de Sti Caitanya Mahaprabhu y de los Seis
Gosvamis, ejemplificada por la descripcién que Rapa Gosvami hace del
proceso del servicio devocional en su obra Bbakti-rasamrta-sindbu (1.4.15-
16):

ddau Sraddba tatah sadbu-sango ‘tha bhajana-kriyia
tato ‘nartha-nivrttih syat tato nistha rucis tatah
athdsaktis tato bhavas tatah premabhyudaricati

sadbakanam ayam premnah pridurbbave bhavet kramah

«Al principio estd la fe (sraddha); luego, la compania de devotos santos
(sadbu-sanga); después, la prictica devocional (bbajana-kriya); de ahi surge el
cese de los anhelos indeseables (anartha-nivrtti); luego, la firmeza (nistha);
después, el gusto (ruci); a continuacién, el apego (asaktz); luego, el éxtasis
espiritual (bhdva); y finalmente, de todo ello brota el amor puro por Dios
(prema). Este es el orden gradual en que prema se manifiesta en el corazén de
los practicantes (sadhakas).»
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TT: YD, AT T g aHTgaTd |
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yasyah sreyaskaram ndsti yaya nirortim apnuyat

ya sadbayati mam eva bhaktim tam eva sadbayet

No existe nada mds favorable para alcanzar el bien supremo que aquel
servicio devocional mediante el cual el ser alcanza la plenitud completa
y llega dnicamente a Mi. Se debe cultivar exclusivamente ese servicio
devocional.
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yasyah—que este; sreyas-karam—mds favorable para alcanzar el bien
supremo; na asti—no existe; yayi—mediante el cual; nirvrtim apnuyar—
alcanza la plenitud completa; yi—lo cual; sadbayati—hace que €l alcance;
mam eva—unicamente a Mi; bbaktim—servicio devocional; tam eva

sadbayet—se debe cultivar exclusivamente.

Dig-darsini-tika
$1i Jiva Gosvami
Aqui el Sefior declara que Gnicamente prema-bhakti es la meta, y nada mis.
Por ello dice: yasya iti... Esto también se afirma en el Cuarto Canto del
Srimad-Bhigavatam (4.24.55), donde Siva ora al Sefior de la siguiente
manera:
tam durdradbyam aridbya satam api duripaya

ckanta-bhaktya ko vafichet pada-milam vind bahib

«Mi querido Sefior, el servicio devocional puro es dificil de ejecutar incluso
para las almas liberadas; sin embargo, inicamente el servicio devocional puede
complacerte. ¢Quién, si realmente desea alcanzar la perfeccién de la vida,
recurrirfa a otros procesos de autorrealizacién en lugar de refugiarse en Tus

pies de loto?»

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 60

No existe nada mds beneficioso que aquel servicio devocional mediante
el cual el alma alcanza la plenitud completa. Puesto que dnicamente ese
servicio devocional permite alcanzarme, se debe cultivarlo
exclusivamente.

No existe un bien mayor para la entidad viviente que prema-bbakti, el servicio

devocional puro y amoroso al Sefior Supremo. Unicamente en ese servicio
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devocional perfecto la entidad viviente alcanza la bienaventuranza suprema.
Solo por medio de prema-bhakti puede alcanzar los pies de loto de Krsna. Por
lo tanto, quien cultive con anhelo sadbana-bbakti con el propésito de alcanzar
prema-bbakti alcanzard sin duda esa perfeccién suprema. Quienes persigan

otras metas no lo logrardn.
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YIRS A U fas |
grexll areRl st Rifavafd aresh |
FAPR-IR HH APISTHIAA |
d-a HHUT e ORT iSRS I &
dbarman anyan parityajya mam ckam bbaja visvasan

yadysi yadysi sraddhba siddbir bhavats tadyst

kurvan nivantaram karma loko yam anuvartate
tenaiva karmand dhydyan mam parim bhaktim icchati

Abandona otras formas de dharma, y adérame dnicamente a Mi
confiando en Mi. De acuerdo con la naturaleza y el grado de la fe, el ser
alcanzari la perfeccién correspondiente. Este mundo continda mientras
las personas realizan constantemente sus actividades. Meditando en Mi
por medio de esas mismas actividades, uno llega a desear param bhakti,
servicio devocional supremo.



Verso 61

dbarman—formas de dbarma; anyin—otras; parityajya—abandonando;
mam—a Mi; ekam—unicamente; bhaja—adora; visvasan—con firme
conviccién; yadysi—de la naturaleza que sea; yddrsi—del grado que sea;
Sraddba—te; siddbib—perfeccién; bhavati—surge, se alcanza; tadysi—
correspondiente a ella; kurvan—realizando; nirantaram—constantemente;
karma—trabajo; lokah—el mundo; ayam—este; anuvartate—continuta,
prosigue; tena eva—precisamente por ese; karmand—trabajo; dbyayan—
meditando; mam—en Mi; parim—supremo; bhaktim—servicio devocional;
tcchati—desea

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
Reforzando una vez mds sidbana-bhakt: pura, el Sefior declara que incluso

quienes albergan diversos otros deseos deben practicar exclusivamente ese

servicio devocional. Como se afirma en el Srimad-Bhagavatam (2.3.10):

akamah sarva-kamo va moksa-kama udara-dbih

tivrena bhakti-yogena yajeta purusam param

«Ya sea que uno esté libre de todo deseo, lleno de toda clase de deseos o deseoso
de liberacién, una persona de amplia inteligencia debe adorar a la Persona

Suprema mediante un intenso servicio devocional.»

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thikura

Verso 61
Abandona todas las demds formas de dbarma y adérame unicamente a
Mi con fe. De acuerdo con la naturaleza y el grado de la fe de cada uno,
se alcanza la perfeccién correspondiente. Mientras uno cumple
continuamente sus deberes en este mundo, debe meditar en Mi por
medio de esas mismas actividades y llegar asi al servicio devocional
supremo, caracterizado por el amor divino (prema-bhakti).
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El servicio devocional puro (Suddhba-bhakti) es el Gnico dbarma verdadero de
la jiva, porque constituye la funcién eterna del ser (nitya-dharma). Todas las
demds formas de dbarma son Unicamente deberes circunstanciales e
impuestos (aupadhika-dbarma).
Entre ellas se encuentran:
* ¢l sendero de la realizacién del Brahman, orientado a la liberacién
(nirvana);
* el sendero del astariga-yoga, orientado a volverse uno con el Supremo
(kaivalya);
* el sendero ritualista, orientado al disfrute material (karma-kbinda);
* ¢l sendero del jiiana-yoga, consistente en la combinacién de accién
y conocimiento;

* y el sendero de la renuncia drida.

El Sefior dice: «Abandonando todas esas formas secundarias de dbarma, uno
debe refugiarse en el servicio devocional fundamentado en la fe y adorarme
Unicamente a Mi. La fe exclusiva en Mi se denomina visvisa (firme
conviccién). A medida que esa fe madura, se desarrolla sucesivamente en
nistha (firmeza), ruci (gusto), dsakti (apego) y bhava (emocién espiritual).
Cuanto mds se desarrolla la fe, en esa misma proporcién surge la perfeccién.»

Alguien podria objetar:

«Si una persona permanece constantemente dedicada a esforzarse por
alcanzar la perfeccién devocional, ¢cémo continuard el mantenimiento del
cuerpo y el desarrollo de los asuntos ordinarios del mundo? Y si el cuerpo no
puede mantenerse, ¢cémo podrd continuarse la prictica del servicio
devocional?»

Para disipar esta duda, el Sefior explica que las personas en este mundo estin
siempre ocupadas en actividades. Por ello, uno debe transformar esas mismas
actividades en meditacién en El, destruyendo asi su cardcter kirmico y
estableciendo su naturaleza devocional.

La vida humana se sostiene mediante tres clases de actividades:

1. Actividades corporales: comer, sentarse, viajar, dormir, asearse,
vestirse y actos semejantes.
2. Actividades mentales: pensar, recordar, contemplar, percibir los

objetos y experimentar felicidad y sufrimiento.

281



Verso 61

3. Actividades sociales: el matrimonio, las relaciones entre gobernantes
y subditos, las relaciones familiares, las asambleas sacrificiales, las
obras de caridad, el mantenimiento del hogar, la hospitalidad, las

relaciones sociales y el debido respeto hacia los demas.

Cuando estas actividades se realizan para el propio disfrute, reciben el nombre
de karma-kbanda; cuando se realizan para facilitar el cultivo del
conocimiento, se denominan /mrma—yoga 0 jiidna-yoga, segun su orientacién
particular; y cuando se orientan favorablemente al cultivo del servicio
devocional, reciben el nombre de servicio devocional secundario (gauna-
bhakti-yoga).

Solo las actividades caracterizadas directamente por la adoracién del Sefior
reciben el nombre de servicio devocional directo (saksad-bbakti). Practicando
el servicio devocional directo en los momentos apropiados y el servicio
devocional secundario en las actividades ordinarias de la vida, uno recuerda y
medita en el Sefior en todas sus acciones. En esa condicién, aunque continte
actuando, no se aparta del Sefior. Al contrario, tales actividades fomentan una
disposicién interior orientada hacia El. Como se afirma en la [sopanisad (1):

isavasyam idam sarvam yat kifica jagatyam jagat
tena tyaktena bhunijitha ma grdhab kasyasvid dbhanam
«Todo lo animado e inanimado que existe dentro del universo estd controlado
por el Seflor y le pertenece a ElL Por lo tanto, debemos aceptar Unicamente
aquellas cosas que nos sean necesarias, las cuales nos han sido asignadas como
nuestra porcién, y no debemos aceptar otras, sabiendo bien a quién
pertenecen.»

El comentarista®® explica: tena isa-tyaktena visystena—«por aquello que ha
sido asignado por el Sefior». El significado esencial es que todo cuanto
aceptamos debemos aceptarlo como misericordia otorgada por el Senor.
Entonces la actividad pierde su naturaleza kdrmica y se convierte en
devocional.

Por ello, la sopanisad declara en el siguiente verso:

kurvann eveba karmani jijivisec chatam samdah

evam tvayi nanyatheto sti na karma lipyate nare

32 La cita tena isa-tyaktena visystena indica que se trata de Sankaracarya.
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«Podemos aspirar a vivir cientos de afios si continuamos actuando de esa
manera, pues esa clase de actividad no nos ata a la ley del karma. Para el ser
humano no existe otra alternativa.»

Desde el punto de vista del conocimiento, estos dos mantras ensefian la
renuncia a los frutos de la accién. Desde el punto de vista del servicio
devocional, ensefian a aceptar todo como la misericordia del Sefior mediante
la entregaa EL

Asi, debemos cumplir los deberes de la vida mundana manteniendo al
mismo tiempo la meditacién y la adoracién del Sefior.

Brahma deseaba crear el universo. Si ese deseo se cumple mientras medita
en la ejecucién del mandato del Sefior, entonces se convierte en un acto de
entrega al Sefior Supremo y, por tanto, en un deber secundario que nutre el
servicio devocional.

Por ello, esta instruccién es completamente apropiada para Brahma.

Para quien ya ha alcanzado bhdva y ha desarrollado de manera natural el
desapego de todo aquello que no estd relacionado con Krsna, esta instruccién

ya no es necesaria del mismo modo.

ANOTACIONES

Bhakti Gauravani Goswami

Este verso refleja el mismo espiritu que la instruccién final de Krsna a Arjuna
en la Bhagavad-gita (18.66): sarva-dbharman parityajya mam ckam savanam
vraja. «Abandona todas las variedades de dharma y entrégate iinicamente a
Mi.»

En su comentario, Bhaktivinoda Thakura explica cémo la vida ordinaria
puede espiritualizarse. Para la mayorfa de las personas, la solucién no consiste
en abandonar las responsabilidades corporales, mentales y sociales, sino en
transformarlas integrdndolas en el servicio devocional para Krsna.

Las actividades realizadas para el disfrute personal generan karma, pero esas
mismas actividades, cuando se ofrecen a Krsna y se realizan para Su
satisfaccidn, se vuelven favorables para el servicio devocional. De este modo, el
devoto transforma gradualmente toda su vida en un recuerdo constante del

Sefior.
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38 8 9y IR &S U Uehic: gHiy |
HaIfed ool ¢ fauf fag faafe @wl sy 11 & 1

abam bi visvasya caricarasya bijam pradbanam prakrtib pumams ca

mayabitam teja idam vibbarsi vidbe vidbebi tvam atho jaganti

Pues Yo soy, en verdad, la semilla suprema de todo el universo, tanto de
lo mévil como de lo inmévil. Asimismo, Yo soy prakrti y purusa. iOh,
Vidhi!, tu posees este poder que Yo te he otorgado; por lo tanto, con ese

poder, crea los mundos.



aham—Yo; hi—en verdad; visvasya—del universo; cardcarasya—constituido
por seres méviles e inméviles; bijam—Ila semilla; pradhinam—suprema,
primordial; prakytihb—prakrts, la naturaleza material; puman—el purusa, la
persona consciente; ca—y; maya—por Mi; ahitam—otorgado, conferido;
tejab—poder, potencia; idam—este; vibbarsi—posees; vidhe—ioh, Vidhil,
(joh, Brahma!); vidhehi—crea; tvam—tt; atho—por lo tanto; jaganti—los

mundos.

Dig-darsini-tika
Sri Jiva Gosvami
El Sefior explica ahora, con el debido razonamiento, por qué el deseo de
Brahma de llevar a cabo la creacién ciertamente llegard a cumplirse,
comenzando con las palabras aban: bi.

Aqui, pradhinam significa «supremo»; bijam (semilla) se refiere a
Bhagavan en Su forma completa; prakrtih designa la naturaleza material no
manifestada; y puman, a la Persona que todo lo presencia.

En resumen, el Sefior dice a Brahmi: «También tt posees Gnicamente el
poder que Yo he depositado en ti y te he concedido. Por lo tanto, joh, Vidhi!,
con ese poder Mio crea todos los mundos, tanto los seres méviles como los

inméviless.

BRAHMA-SAMHITA-PRAKASINI
Srila Bhaktivinoda Thakura

Verso 62

iOh, Vidhi!, dnicamente Yo soy la semilla suprema de todo este universo
de seres méviles e inméviles. Yo soy pradhiana, Yo soy prakrti y Yo soy
purusa. Incluso el esplendor espiritual (brabma-tejas) que existe en ti
ha sido otorgado por Mi. Revestido de ese poder, debes crear y ordenar
el universo de seres méviles e inméviles.

Algunos filésofos concluyen: «Solo el Brahman indiferenciado aparece como

el mundo de la diversidad mediante vivarta (transformacién aparente).»



Verso 62

Otros sostienen:

«Mayi, en su estado condicionado, es el universo, y en su estado no
condicionado es Brahman.»

Otros afirman:

«Brahman es el objeto original (bzmba), y el universo no es mis que Su
reflejo (pratibimba).»

Otros piensan:

«El mundo entero no es més que la ilusién del alma individual.»

Algunos dicen:

«Dios, el alma individual y el mundo, aunque pertenecen a una sola
realidad, son eternamente distintos entre si.»

Otros opinan:

«Solo Dios es la realidad sustancial, mientras que todos los seres
conscientes e inconscientes son Sus atributos.»

Otros creen:

«Por un poder inconcebible, a veces la no dualidad y otras veces la dualidad
parecen ser verdaderas.»

Otros concluyen:

«Un no dualismo carente de poder carece de sentido; por lo tanto,
Brahman es eternamente no dual, pero estd dotado de potencia pura.»

Todas estas doctrinas han surgido de los Vedas al ampararse en los Vedanta-
sitras. Aunque ninguna de ellas contiene la verdad completa, cada una
contiene algiin grado de verdad.

Dejando de lado los sistemas opuestos a la conclusién védica, como
Sankhya, Patajali, Nyaya y VaiSesika, as{ como las escuelas ritualistas, como
Parva-Mimithsi, que aceptan Gnicamente la porcién kdrmica de los Vedas,
incluso las escuelas mencionadas anteriormente han surgido mientras,

externamente, se amparaban en el Vedanta.

[El Sefior le dice a Brahma:] «Abandonando todas estas doctrinas, td y tu
sucesién discipular pura debéis aceptar la verdad suprema en la forma de
acintya-bhedibbeda, la inconcebible unidad y diferencia simultineas. Solo

entonces podr:is convertirte en devoto puro.»
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El significado esencial es el siguiente. Krsna dice:

Eluniverso mévil estd compuesto por entidades vivientes, y el universo
inmévil estd compuesto por materia. Entre ellos, las entidades vivientes
son manifestadas por Mi energfa superior (pari-sakti) mediante la
accién de la potencia marginal (tatastha-vikrama), y el mundo
material es manifestado por Mi energfa inferior (apara-sakti).

Yo soy la semilla de todas estas manifestaciones. Permaneciendo no
diferente de estas diversas energfas, las regulo mediante Mi voluntad.
De las transformaciones de estas energias surgen pradhana, prakrti y
purusa. Por lo tanto, desde el punto de vista de la energfa (Sakti-tattva),
Yo soy pradhina, prakrti y purusa; sin embargo, desde el punto de
vista del poseedor de la energfa (Saktiman-tattva), soy eternamente
distinto de todos ellos.

Esta unidad y diferencia simultdneas existen Gnicamente en virtud de
Mi potencia inconcebible. Por lo tanto, que esta sea la dmnaya-
upadesa, la ensefianza tradicional transmitida a través de tu sucesién

discipular:

«Mediante el conocimiento de la relacién mutua entre la jiva,
la materia y Krsna conforme al principio de acintya-
bhedabheda, la jiva debe alcanzar kysna-prema por medio del

servicio devocional puro.»

Este comentario, titulado Prakdsini, que revela la intencién mds intima de las
entidades vivientes y les concede la ausencia de temor, ha sido compuesto por

Bhaktivinoda, residente de Surabhi-kufija.

Asi concluye el comentario gaudiya titulado Prakasini sobre el Quinto
Capitulo, conocido como el Mila-sitra, de la Sri Brabma-sambiti, el
compendio de las conclusiones establecidas acerca de Bhagavan, la Suprema

Personaliad de Dios.
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EPILOGO

Sri Jiva Gosvami

Texto 1

STHTIRNTTHAT

YiTaggrifed |
FUNGFYE! AR: FRFT SNt |

adhyaya-sata-sampannd bhagavad-brabma-sambita
kysnopanisadan saraih sanicitd brabmanodita

«La divina Brabma-sambiti, compuesta por cien capitulos, fue
pronunciada por Brahmia y compilada a partir de las ensefianzas
esenciales de las Kysna Upanisads.»

Texto 2

Y AHTITST AT TR AR |
G o HOUeTsHT TARATTHEaHT U I

yadyapi nand-pathan nandrthan smaranti nandarthds te

tad api ca sat-patha-labdha evasmabhis tv ami pramitab

«Aunque los eruditos de distintas corrientes conservan diversas
variantes textuales e interpretaciones, nosotros hemos aceptado como
autorizadas unicamente aquellas lecturas recibidas a través de la
auténtica tradicién.»

Texto 3

AT TR S 1A F=41: |
facaisTo: TSt fear shaagfa: i

SANAtana-samo yasya jyayan sviman sandatanah
Sri-vallabho ‘nujab so sau sri-ripo jiva-sad-gatih



Brahma-sarmhita

Aquel ilustre $ri Riipa, cuyo hermano mayor, Sriman Sanitana, es igual
al Sefior Eterno®’, y cuyo hermano menor es $ri Vallabha, es el
verdadero refugio de Jiva.>*

Texto 4

3fa oA HaEReT: USHISH: |
fHUiiad Yadarafd HSoTHaafRi $wf Tary |

1ti Sri-brabma-sambitayam mitla-sitrakhyab pasicamo ‘dhyayab.

Sri-krsna-pritaye bhavatad iti karunamayam anisam kysnam namami

Asi concluye el Quinto Capitulo de la 77 Brabma-samhita, conocido
como el Miila-siitra.’> Que esta obra sea del agrado de $ri Krsna.
Ofrezco incesantemente mis respetuosas reverencias al misericordioso
Krsna.

3 La expresion sandtana-samah constituye una férmula convencional de
alabanza y, al mismo tiempo, un juego de palabras basado en el nombre Sanitana.
Compara a Sanitana Gosvami, el devoto, con Sanitana, el Sefor Eterno,

indicando que Sanitana Gosvami refleja las excelsas cualidades del Sefior.

¥*La expresion jiva-sad-gatih contiene otro juego de palabras. Literalmente
significa «el verdadero refugio o destino de Jiva». Por una parte, identifica
afectuosamente a Sri Riipa Gosvimi como el verdadero refugio de Jiva
Gosvami; por otra, permite también el sentido mds amplio de que Rapa

Gosvami es el verdadero refugio y destino de todas las jivas.

SMila-sitra significa literalmente «aforismo fundamental» o «texto
aforistico rafz». Un s#tra es un aforismo, es decir, una formulacién concisa en la
que un significado muy amplio queda condensado en pocas palabras. Al comienzo
de su comentario, Jiva Gosvimi explica que, aunque la Brabma-sambita constaba
originalmente de cien capitulos, este Quinto Capitulo, por estar compuesto en
forma de sztras, contiene la esencia de toda la obra. Por ello, la designacién Mula-
sitra lo identifica como el texto fundacional condensado de la Samihita completa.
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Jiva GOSVAMI

Srila Prabhupada
describié Jiva Gosvimi
(c. 1513—c. 1598), uno
de los Seis Gosvamis de
Vrndivana, como «el
més grande erudito y
filésofo del mundo».
Jiva Gosvami compilé
las ensefianzas de Sii
Caitanya Mahaprabhu

de manera sistemdtica y
escribié extensamente sobre la filosofia del Vedanta, la prictica del servicio
devocional, la gramdtica sinscrita, la poética y los pasatiempos de Radha y
Krsna.

Sus obras proporcionaron a la tradicién gaudiya vaispava un sélido
fundamento filoséfico y preservaron las ensefianzas de sus tios, Sri Rapa
Gosvami y Sti Sanitana Gosvami.

Jiva nacié en Ramakeli, en la regién que hoy es Bengala Occidental. Su
padre, Vallabha, conocido posteriormente como Anupama, era el hermano
menor de Rapay Sanitana. La familia se distingufa por su erudicién, devocién
y servicio puablico. Los relatos tradicionales describen a Jiva como una persona
extraordinariamente dotada y profundamente devota de Krsna desde la
infancia. Después de abandonar su hogar, viajé a Navadvipa, donde conoci6 a
Nityananda Prabhu, quien lo condujo por los lugares relacionados con los
primeros pasatiempos de Sti Caitanya y lo bendijo para que continuara su viaje
a Vrndavana. Jiva también estudié en Varanasi, donde llegé a dominar la

16gica, el Vedanta y los principales sistemas de filosoffa prevalentes en la India.

En Vrndavana, Jiva acepté a Rapa Gosvami como su maestro espiritual y
ayudé a sus tios en la edicién de manuscritos, la composicién de obras, el
establecimiento de lugares sagrados y la organizacién de la creciente

comunidad vaispava. Tras la partida de Rapa y Sanatana Gosvami, Jiva



Jiva Gosvami

Gosvami se convirtié en la mdxima autoridad filoséfica de la comunidad
gaudiya.

Estrechamente vinculado al templo de Radha-Dimodara, contribuyé a
convertir Vrndavana en un centro de estudio y cultura devocional. También
formé y alenté a grandes devotos como Srinivisa Acirya, Narottama Disa
Thikura y Syimananda Prabhu, quienes llevaron los escritos de los Gosvamis
desde Vrndavana a Bengala y a otras regiones.

EI mayor logro filoséfico de Jiva Gosvami es su obra Saz-sandarbba, una
exposicién monumental de la filosffa vaisnava en seis volimenes, basada
principalmente en el Srimad—Bbdgﬂvdtam. Esta obra establece la autoridad
del Bhdgavatam, explica la naturaleza de Bhagavan, Paramatma, las entidades
vivientes y la naturaleza material, demuestra que Krsna es la Suprema
Personalidad de Dios y presenta bbakti y prema como el medio y la meta

suprema de la vida.

Mediante estos escritos, Jiva Gosvami dio una formulacién sistemdtica a
acintya-bhedabbeda, la filosofia que establece la inconcebible unidad y
diferencia simultdneas entre el Sefior Supremo y Sus energfas. Aparte de los
seis Sandbarbas, escribié también comentarios sobre el Srz’mad—Bhdgawzmm,
la Gopdla-tapani Upanisad, y diversas obras importantes de Ripa Gosvami.
También compuso el Hari-naméamyta-vyikarana, una innovadora gramdtica
sdnscrita centrada en los nombres de Krsna, y el Gopala-campi, una elaborada
narracién en prosa y verso de los pasatiempos de Krsna.

Jiva Gosvami pas6 la mayor parte de su vida en Vrndavana y dejé este
mundo hacia finales del siglo XVI, aunque las fuentes difieren respecto de la
fecha exacta. Su samddhi se encuentra en el templo de Radha-Damodara. Es
recordado como un brillante filésofo, prolifico autor, cuidadoso editor y
devoto servidor de Ripa Gosvami, cuya erudicién estuvo enteramente

dedicada a revelar el servicio eterno a Radha y Krsna.
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BHAKTIVINODA THAKURA

Bhaktivinoda Thakura, nacido
como Kedarnath Datta en 1838 en
la ciudad de Birnagar, Bengala
Occidental, fue un destacado lider
espiritual, filésofo y una figura
clave en la revitalizaciéon del
vaisnavismo gaudiya durante el
siglo XIX. Srila Prabhupida lo
describié como «el pionero del
movimiento para la conciencia de
Krsna». Su vida estuvo marcada
por su profunda realizacién

espiritual, su prolifica produccién

literaria y sus incansables esfuerzos
por difundir las ensefianzas de Sri Caitanya Mahiaprabhu tanto en la India
como en el extranjero.

Bhaktivinoda Thikura nacid en el seno de una familia vazsnava. Recibid
una educacién tradicional en gramdtica sdnscrita, literatura y filosoffa,
adquiriendo un profundo conocimiento de las Escrituras védicas. Desde muy
temprana edad demostré una extraordinaria capacidad intelectual.

Alrededor de los veinte afios, Kedarnath Datta experimenté un profundo
despertar espiritual y desarrollé una firme inclinacién hacia las pricticas
devocionales. Se dedicé al estudio de la filosoffa vazsnava y buscé la guia de
reconocidos maestros.

Se entregd a una intensa prictica espiritual y emprendi6 una bisqueda de
la realizacién espiritual. Estudi6 y analizé extensamente las ensenanzas del
Sefior Caitanya y las diversas Escrituras vaisnavas.

Las contribuciones literarias de Bhaktivinoda Thikura son vastas e
influyentes. Escribié numerosos libros, canciones, ensayos y comentarios,
principalmente en bengali, sinscrito e inglés. Sus escritos abarcan una amplia

variedad de temas, entre ellos la filosoffa, las précticas devocionales, la



Bhaktivinoda Thakura

interpretacién de las Escrituras, la reforma social y la importancia de cantar los
santos nombres del Sefior.

Desempefié un papel fundamental en el resurgimiento y restablecimiento
de las ensefianzas de Sri Caitanya, las cuales habfan sufrido un declive tras Su
partida. Llevé a cabo extensas investigaciones, estudios de las Escrituras y
andlisis filoséficos para presentar las ensefianzas de Sri Caitanya Mahaprabhu
de una manera relevante y accesible para el ptblico contempordneo.

Bhaktivinoda Thakura estuvo casado y tuvo diez hijos, entre ellos su ilustre
hijo Bimala Prasida, quien mds tarde llegé a ser conocido como
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, un destacado lider vazspava que fundé la
misién de prédica Gaudiya Matha, estableciendo templos por toda la India y
en paises vecinos.

Las ensefianzas y contribuciones de Bhaktivinoda Thakura ejercieron una
profunda influencia sobre las generaciones posteriores, inspirando el
crecimiento y la expansién del movimiento para la conciencia de Krsna en
todo el mundo. Sus escritos contintian inspirando y guiando a innumerables
personas en el sendero de la devocién y la realizacién espiritual.

En 1910 se retir6 a su casa en Calcuta, el Bhakti Bhavan, para poder
dedicarse ininterrumpidamente al servicio divino de Sti Sri Radha y Krsna. El
23 de junio de 1914, al mediodia, el Thakura entré en los pasatiempos eternos

del Sefior, mds alld de la visidn de las almas condicionadas de este mundo.
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EL FUNDADOR-ACARYA

Su Divina Gracia A. C.
Bhaktivedanta Swami
Prabhupada, el fundador-
dcarya de la Asociacién
Internacional  para la
Conciencia de Krisna
(ISKCON), nacié con el
nombre de Abhay Charan
De en 1896 en Calcuta,

India, en el seno de una

/NG familia vazsnava. Desde los
primeros afios de su infancia recibié una educacién basada en la vida
devocional y aprendié a ver todo en relacién con el Sefior Supremo.

Abhay conocié por primera vez a su maestro espiritual, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, en 1922, y once afios mds tarde recibi6 de
él la iniciacién espiritual y el nombre de Abhay Charanaravinda Das.

En aquel primer encuentro, Srila Bhaktisiddhanta le pidié a Abhay que
difundiera el conocimiento védico en lengua inglesa. En los afios siguientes, su
discipulo escribié un comentario en inglés sobre la Bhagavad-gita y, en 1944,
sin ayuda de nadie, comenzé a publicar la revista quincenal Back to Godbead.

En reconocimiento a su erudicién filoséfica y a su profunda devocién, la
sociedad vaisnava gaudiya le confirié en 1947 el titulo de Bhaktivedanta. En
1950, a la edad de cincuenta y cuatro afios, A. C. Bhaktivedanta se retird de la
vida familiar y, cuatro afios después, adopté la orden de vanaprastha (retiro)
para dedicar mds tiempo al estudio y la escritura. Viajé a la sagrada ciudad de
Vrndavana, donde vivié en condiciones muy humildes en el hist6rico templo
medieval de Ridhi-Dimodara. Alli se dedicé durante varios afios al estudio
profundo y a la escritura. En 1959 acepté la orden de vida renunciante
(sannydsa) y el titulo de Swami. En el templo de Radha-Dimodara, A. C.
Bhaktivedanta Swami comenzé la obra maestra de su vida: una traduccién y
comentario en varios volmenes del Syimad-Bhigavatam, compuesto por

doce cantos y dieciocho mil versos.



Srila Prabhupada

Después de publicar el Primer Canto en tres voliimenes, viajé a los Estados
Unidos en 1965 para cumplir la misién de su maestro espiritual. Tras casi un
afio de grandes dificultades, fundé en julio de 1966, en Nueva York, la
Sociedad Internacional para la Conciencia de Krsna (ISKCON). Bajo su
cuidadosa direccidn, la Sociedad crecid en el transcurso de una década hasta
convertirse en una confederacién mundial de casi un centenar de dsramas,
escuelas, templos, institutos y comunidades agricolas.

Srila Prabhupada también inspiré la construccién de un gran centro
internacional en Mayapur, Bengala Occidental, India, donde se levanta el
Templo del Planetario Védico. Un proyecto similar es el magnifico templo de
Krsna-Balarima y la Casa Internacional de Huéspedes en Vrndavana, India.
Estos centros permiten a personas de Occidente vivir una experiencia directa
de la cultura védica.

Sin embargo, la contribucién mds significativa de Prabhupada son sus
libros. Altamente respetados por la comunidad académica por su autoridad,
profundidad y claridad, se utilizan como textos de referencia en numerosas
universidades. Sus escritos han sido traducidos a mds de ochenta idiomas. El
Bhaktivedanta Book Trust, fundado en 1972 para publicar las obras de Su
Divina Gracia, se ha convertido en la mayor editorial del mundo especializada
en religién y filosoffa de la India.

Durante los ultimos diez afios de su vida (1967-1977), a pesar de su
avanzada edad, Prabhupada dio doce veces la vuelta al mundo en giras de
conferencias que lo llevaron a seis continentes. A pesar de un programa tan
intenso, continué escribiendo prolificamente. Los escritos de Su Divina
Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada constituyen una verdadera

biblioteca de filosoffa, religién, literatura y cultura védicas.
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BHAKTI GAURAVANI GOSWAMI

Bhakti Gauravani Goswami, nacido
en Alemania en 1951, tuvo su primer
contacto con los devotos de Krsna en
Hamburgo durante el verano de
1971, mientras cumplia el servicio
militar obligatorio. Después de leer la
traduccién y el comentario de Srila
Prabhupada de la Sy7 Iigpanisad y de
recibir la gufa de los devotos del
templo de Hamburgo, se hizo

vegetariano, se afeitd la cabeza y llevd

una vida devocional en la medida en
que las circunstancias se lo permitfan mientras atn servia en el ejército.

Para ayudarlo a mantener su enfoque en la vida espiritual, los devotos lo
animaron a traducir al alemdn el Segundo Canto del Srimad-Bbai gavatam.

Poco después de concluir el servicio militar, viajé a Paris en julio de 1972
para conocer a Srila Prabhupada, quien lo acepté como discipulo y le dio el
nombre espiritual de Vedavyas Das.

Durante los ocho afios siguientes, Vedavyas tradujo al alemdn los libros de
su maestro espiritual y dirigié la sucursal alemana del Bhaktivedanta Book
Trust (BBT), la editorial encargada de publicar las obras de Prabhupada.

En 1981, Vedavyas se trasladé a Espafia y colaboré en la administracién de
los templos espafoles. En 1982 conocié a quien seria su futura €sposa,
Rasamrta Devi Disi, con quien tendria y criarfa cuatro hijos.

En 1985 establecié la oficina europea del BBT espafiol y organizé la
traduccién y produccion de los libros de Prabhupada en espafiol.

En 1996, con motivo del centenario de Srila Prabhupada, Vedavyas escribié
y publicé Srila Prabbupada y sus discipulos en Alemania, un libro que relata
las visitas de Prabhupada a Alemania y a otros templos de Europa, la historia
de ISKCON Alemania entre 1969 y 1977, asi como los recuerdos de los
discipulos de Prabhupida. Con ocasién del 125.2 aniversario de su maestro

espiritual, en 2021 se public6 una edicién revisada y ampliada.



Bhakti Gauravani Goswami

En 2007, ély su esposa entraron en el dsrama de vanaprastha (la orden de
vida retirada). Siete afios mds tarde, en el auspicioso dfa de Gaura Parnimai, en
Mayapura, Vedavyas Das entr6 en el dsrama de sannydsa (la orden de vida
renunciante) y desde entonces es conocido como Bhakti Gauravani Goswami.

En 2020 publicé Sinfonia de Canciones Sagradas, una recopilacién de 108
canciones y oraciones en bengali y sinscrito compuestas por dcdryas vaisnavas
y otros mahdjanas, acompafadas de comentarios. También grabé todas las
composiciones con instrumentos tradicionales y las puso a disposicién del
publico en su sitio web: www.spiritualsound.space.

A comienzos de 2025 presentd Introspeccion—La vida en la sombra del
tiempo, una coleccién de dieciocho canciones vazsnavas que invitan a la
reflexién sobre el propésito de la vida. Disponible tanto en formato impreso
como electrdnico, esta obra incluye 160 ilustraciones a color y un comentario
analftico para cada cancién. Las grabaciones de estas composiciones
atemporales de carcter contemplativo han sido recreadas dentro de un paisaje
sonoro moderno, preservando su esencia y procurando que conecten con un
publico internacional.

Mis tarde, en 2025, para conmemorar el 60.2 aniversario de la llegada de
Srila Prabhupada a los Estados Unidos, Bhakti Gauravani Goswami public6
Markine bhagavata-dbarma, un poema bengali compuesto por Prabhupada
tras su llegada a Boston en su primer dia en los Estados Unidos. Esta obra,
acompafiada de comentarios e ilustraciones a color para los versos, estd
disponible en inglés, alemdn y espafiol.

En la actualidad, Bhakti Gauravani Goswami continda dedicado a la
traduccidn, la escritura y la grabacién de obras, al tiempo que viaja y predica

por Europa, Sudamérica y la India.

297



GOVINDA
ELOENOR PRIMIGENIO

Versos selectos de la Brabma-sambita

adaptados y musicalizados por
Bhakti Gauravani Goswami



Govinda, el Sefior primigenio

1

Krsna, el controlador supremo de todo,

es eternidad, conocimiento y bienaventuranza condensados;
sin principio, pero el principio de todo,

la causa de todas las causas —Govinda.
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La cancidon

29
Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

que mora en el planeta de gemas cintamant,
cuidando vacas surabbi entre incontables drboles de los deseos;

innumerables gopis le sirven con amor inmaculado.
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Govinda, el Sefior primigenio

30
A Govinda, el Sefior primigenio, adoro,

de ojos como pétalos de loto, tocando Su flauta;
azul oscuro como una nube de lluvia, con una pluma de pavo real en Su cabello,

Su belleza cautiva a millones de Cupidos.
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La cancidon

31
Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

cuya belleza realzan un collar de flores, brazaletes, la flauta y un colgante de luna.
El se deleita eternamente en amorosos y juguetones pasatiempos,

revelando por siempre Su forma de tres curvaturas.
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Govinda, el Sefior primigenio

32
A Govinda, el Senor primigenio, adoro,

cuya forma resplandece de conocimiento, bienaventuranza y verdad.
Cada uno de Sus miembros posee el poder de todos los sentidos,

viendo, creando y sosteniendo mundos sin fin.
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La cancidon

33

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

no dual, infalible, sin principio y de formas ilimitadas.
El més antiguo de todos; sin embargo, eternamente joven,

mds alld del conocimiento védico, aunque conocido por las almas amorosas.
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Govinda, el Sefior primigenio

34

Aunque yogis y jiianis se estuercen durante millones de afios,

veloces como el viento y més rdpidos que la mente,
solo alcanzan la punta de los dedos de loto de los pies

del trascendental Govinda, a quien adoro.




La cancidon

35

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio;

aunque es uno, posee el poder de crear incontables universos.
Todos los universos reposan en Su ser;
El mora en los 4tomos de todo universo.
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Govinda, el Sefior primigenio

36
A Govinda, el Senor primigenio, adoro,

cuyo amor inunda el corazén de Sus devotos.
Dotados de formas, moradas y adornos que reflejan Su gloria,

Lo glorifican con los himnos de los sagrados Vedas.
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La cancidon

37
Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

el ser de todos, que mora en Goloka,
junto a Radha y Sus sakhis, las expansiones de Ella,

sumergidas en el eterno y bienaventurado rasa.
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Govinda, el Sefior primigenio

38
A Govinda, el Senor primigenio, adoro,

a quien los santos contemplan con ojos ungidos de amor,

viéndolo eternamente dentro de sus corazones:

Syamasundara, cuyas cualidades estdn mds alld de todo pensamiento.
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La cancidon

39
Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

cuyas porciones descienden como Rama y otros.
Adviene en innumerables formas por todos los mundos,

y, sin embargo, Elesel propio Krsna, Svayam Bbagavan.

310



Govinda, el Sefior primigenio

40

A Govinda, el Senor primigenio, adoro,

cuyo resplandor es el Brahman, infinito e indivisible,
y, sin embargo, se diversifica en incontables mundos,

con todos sus planetas, potencias y glorias.
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La cancidon

41

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

mds alld del alcance de la naturaleza material.
Su Maya da origen a los mundos de las tres gunas,

mientras El permanece en la trascendencia pura.
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Govinda, el Sefior primigenio

42

A Govinda, el Sefior primigenio, adoro,

la esencia de la bienaventuranza y el néctar de la gracia.
El resplandece en el corazén de quienes Lo recuerdan,

y conquista al mundo con Sus pasatiempos juguetones.
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La cancidon

43

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

que concede a cada reino su gloria y poder.
Por encima de todos los mundos se alza Su morada,

Goloka, el reino de la dulzura suprema.
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Govinda, el Sefior primigenio

44

A Govinda, el Sefior primigenio, adoro,

cuya potencia crea y disuelve los mundos.
Como Durgi, ella sostiene toda la creacidn,

moviéndose como una sombra conforme a Su voluntad.
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La cancidon

45

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

que actia como Sambhu para la obra de destruccién.
Asi como la leche se convierte en yogur sin dejar de ser una en esencia,

El adopta esa forma para cumplir esa tarea.
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Govinda, el Sefior primigenio

46

A Govinda, el Senor primigenio, adoro.

Asf como una limpara enciende innumerables otras,
aunque cada una arda por separado, su luz es una sola.
Asi El se manifiesta en incontables formas de Visnu.
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La cancidon

47

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

que yace en suefio mistico sobre el Océano Causal.
Innumerables universos brotan de los poros de Su cuerpo,

mientras El reposa sobre Su propia potencia sustentadora, Sesa.
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Govinda, el Sefior primigenio

48

A Govinda, el Senor primigenio, adoro,

cuyo aliento es la duracién de cada universo.
Los sefiores de los mundos, nacidos de esos poros,

viven apenas un solo aliento de Su gran expansién, Maha-Visnu.
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La cancidon

49

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

que empodera a Brahma para crear los mundos.
Asi como el Sol refleja su fuego a través de las gemas siryakanta,

Govinda resplandece a través del creador del cosmos.
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Govinda, el Sefior primigenio

S0

A Govinda, el Sefior primigenio, adoro,

cuyos pies de loto reposan sobre la cabeza de Ganesa.
Al tocar esos sagrados pies, ¢l obtiene el poder

de eliminar los obstdculos de los tres mundos.
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La cancidon

PRITHVI
(Tierra)
AGNI
(Fuego)

JALA
(Agua)

KALA . ATMA , e MANAS
(Tiempo) . b (Mente)

51
Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,
de quien surgen los elementos de los mundos.
En El reposan, y a El todos regresan,

el origen y el fin del tiempo, el alma y el espacio.
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Govinda, el Sefior primigenio

52

A Govinda, el Senor primigenio, adoro,

cuyo ojo es el Sol, rey de los planetas.
Por Su mandato recorre el firmamento,

montado sobre la rueda del tiempo.
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La cancidon

53

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio,

por cuyo poder otorgado todo prevalece:
el dbarma y el pecado, los Vedas y la penitencia,

y toda vida, desde Brahma hasta la mds pequefia hormiga.
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Govinda, el Sefior primigenio

54

A Govinda, el Sefior primigenio, adoro,

que concede a todos el fruto de cada accién,
desde Indra en los cielos hasta el insecto Indragopa,

pero reduce a polvo el karma de Sus devotos.

325



La cancidon

55

Adoro a Govinda, el Sefior primigenio;

quienes fijan en El su mente con diversos sentimientos:
ira, deseo, amistad, temor, afecto, reverencia o servicio,
alcanzan una forma conforme a su meditacién.
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Govinda, el Sefior primigenio

S56a

En Goloka, las divinas Laksmis viven como amantes;

Krsna, la Persona Suprema, es su tinico amado.
Los drboles conceden todo deseo en las tierras de cintamant,

y cada paso es una danza llena de gracia.
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La cancidon

56b

Cada palabra es un canto; la flauta, Su querida compafiera.

El agua fluye como néctar; la luz es bienaventuranza consciente.
Las vacas surabbi derraman océanos de leche;

el tiempo no transcurre, ni siquiera durante un parpadeo.
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Govinda, el Sefior primigenio

S6¢

Yo adoro ese Svetadvipa, conocido por los santos como Goloka;

muy pocos son quienes caminan por esta Tierra

y contemplan realmente ese reino trascendental desbordante de néctar.

govindam adi-purnsam tam abam bhajami
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DESCUBRE
SPIRITUAL SOUND SPACE

Palabras, imd genes Y musica para tu viaje interior

En la pagina web www.spiritualsound.space puedes descargar
la versién ebook de la Sri Brabma-sambita y otros titulos.
Allf te espera un paisaje sonoro espiritual con canciones que

inspiran recogimiento interior y conexion trascendental:

* Un dia en Vrajamandala — una cancién que describe los
pasatiempos de Krishna desde el amanecer hasta la noche

* Hagme danzar - la oracién Markine bhagavata-dharma

como una conmovedora interpretacién musical

* Introspeccion — 18 canciones de los dcaryas vaisnavas y otros
mahdjanas para un viaje meditativo hacia el interior

* Sacred Song Symphony — 108 canciones de los dcaryas vaispavas
colmadas de reflexién devocional

* La compariera silente — una cancion sobre el poder invisible

que nos acompana en todos los caminos

Los libros estdn disponibles para su descarga en formato PDF y epub.

Las canciones se pueden escuchar o descargar en formato MP3.
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