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Prefacio

Debemos conocer la necesidad actual de la sociedad humana. Y, ;cudl es esa necesi-
dad? La sociedad humana ya no estd limitada por las fronteras geograficas de paises
o comunidades particulares; ahora es mas amplia que en la Edad Media, y el mundo
tiende hacia un solo Estado o una sola sociedad humana. Los ideales de la hermandad
espiritual, segun el Srimad-Bhagavatam, se basan mas o menos en la unidad de toda
la sociedad humana, o, més aun, en la energia total de todos los seres vivientes. Los
grandes pensadores sienten la necesidad de hacer que esta ideologia alcance el éxito. El
Srimad-Bhagavatam satisfara esta necesidad de la sociedad humana. Por ello, comienza
con el aforismo de la filosofia vedanta (janmady asya yatah), para establecer el ideal de
una causa comun.

En la actualidad, la sociedad humana no esta en la oscuridad del olvido; ha hecho un
rapido progreso en el campo de las comodidades materiales, la educacion y el desarro-
llo econdémico, en todas partes del mundo. Pero existe una irritacién en alguna parte
del cuerpo social en general, y por eso hay disputas a gran escala, incluso por asuntos
de poca importancia. Se necesita un indicio de como la humanidad puede unificarse
para la paz, la amistad y la prosperidad, con una causa comun. El Srimad-Bhagavatam
satisfara esta necesidad, ya que es una presentacion cultural para la reespiritualizacion
de toda sociedad humana.

El Srimad-Bhagavatam también se debe introducir en los colegios y universidades,
pues el gran devoto estudiante Prahlada Maharaja lo recomienda para cambiar la faz
demoniaca de la sociedad:

kaumara dcaret prajiio
dharman bhagavatan iha
durlabham manusam janma
tad apy adhruvam arthadam
(Bhag. 7.6.1)

La disparidad en la sociedad humana se debe a la carencia de principios que impera
en una civilizacion atea. Existe Dios, o el Todopoderoso, de quien emana todo, quien
mantiene todo, y en quien se funde todo para reposar. La ciencia material ha tratado
muy deficientemente de encontrar la fuente original y suprema de la creacién; pero
es un hecho que hay una fuente original y suprema de todo lo que existe. Esta fuente
original y suprema se explica racional y autoritativamente en el bello Bhagavatam o el
Srimad-Bhagavatam.

El Srimad-Bhagavatam es la ciencia trascendental no solo para conocer el manan-
tial original y supremo de todo, sino también para conocer nuestra relacién con El
y nuestro deber para con la perfeccién de la sociedad humana sobre la base de este
conocimiento perfecto. Es un poderoso material de lectura en idioma sanscrito, y ahora
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se ha traducido esmeradamente a los idiomas occidentales, de manera que, simple-
mente con una lectura cuidadosa, el lector podra conocer a Dios perfectamente bien,
hasta el punto en que estara suficientemente educado para la embestida de los ateos,
Y, sobre todo, capacitado para convertir a otros, haciendo que acepten a Dios como un
principio concreto.

El Srimad-Bhagavatam comienza con la definicién de la fuente original y supre-
ma. Es un comentario fidedigno sobre el Vedanta-siitra, por el propio autor, Srila
Vyasadeva, y se desarrolla gradualmente a través de nueve cantos, hasta el estado mas
elevado de la comprension de Dios. El tnico requisito que uno necesita cumplir para
estudiar este gran libro de conocimiento trascendental, consiste en proceder paso a
paso de un modo cauteloso, y no saltar adelante desordenadamente, como con un libro
ordinario. Se debe ir a través de €l capitulo tras capitulo, uno tras otro. El material de
lectura esta dispuesto de forma tal, con su texto original en sanscrito, su transliteraciéon
latina, sinénimos, traduccion y significados, que al finalizar los primeros nueve cantos
es seguro que el lector se convertira en un alma poseedora de una perfecta comprension
de Dios.

El Décimo Canto es distinto de los primeros nueve cantos, pues trata directamente
de las actividades trascendentales de la Personalidad de Dios, Sri Krsna. No se podra
captar los efectos del Décimo Canto, sin pasar a través de los primeros nueve cantos.
El libro consta de doce cantos, cada uno independiente, pero lo mejor para todos es
leerlos en pequefias porciones, uno tras otro.

Debo de admitir mis fallas al presentar el Srimad-Bhagavatam, pero aun asi tengo
la esperanza de que sera bien recibido por los pensadores y lideres de la sociedad, al
amparo de la siguiente declaracion del Srimad-Bhagavatam:

tad vag-visargo janatagha-viplavo
yasmin prati-slokam abaddhavaty api
namany anantasya yaso nkitani yat
chrnvanti gayanti grnanti sadhavah
(Bhag. 1.5.11)

Por otro lado, aquella literatura que esta colmada de descripciones acerca de
las glorias trascendentales del nombre, la forma, la fama y los pasatiempos
del ilimitado Sefior Supremo, es una creacién trascendental, destinada a
ocasionar una revolucién en la vida impia de una civilizacién mal dirigida.
Esa clase de obras literarias trascendentales, aunque estén compuestas
de una manera irregular, las oyen, las cantan, y las aceptan los hombres
purificados que son completamente honestos.

Om tat sat
A.C. Bhaktivedanta Swami
Delhi, 15 de diciembre de 1962



Introduccion

Este Bhagavata Purana es tan brillante como el sol, y ha surgido justo después
de la partida de Sri Krsna a Su propia morada, acompafiado por la religion, el
conocimiento, etcétera. Las personas que han perdido la visién debido a la densa
oscuridad de la ignorancia de la era de Kali, habran de recibir luz de este Purana.

(S‘rimad—Bhdgavatam 1.3.43)

La perdurable sabiduria de la India se encuentra expuesta en los Vedas, antiguos textos
escritos en sanscrito que abarcan todos los campos del conocimiento humano. Los Vedas
se preservaban originalmente a través de la tradicion oral, y la primera recopilaciéon
escrita que se hiciera de ellos fue realizada hace cinco mil afios por Srila Vyasadeva, «la
encarnacion literaria de Dios». Tras recopilar los Vedas, Vyasadeva expuso su esencia en
los aforismos conocidos como los Vedanta-siitras. El Srimad-Bhagavatam es el comen-
tario que hizo Vyasadeva a sus propios Vedanta-stitras. El texto fue escrito en la madurez
de su vida espiritual, bajo la direccién de Narada Muni, su maestro espiritual. Conocido
como «el fruto maduro del arbol de la literatura védica», el Srimad-Bhagavatam es la
presentacion mas completa y autoritativa que hay sobre el conocimiento védico.

Después de recopilar el Bhdagavatam, Vyasa inculcé su sinopsis a su hijo, el sabio
Sukadeva Gosvami. Posteriormente, Sukadeva Gosvami recité el Bhagavatam por entero
a Maharaja Pariksit, en una reunién de santos eruditos que se realizé en Hastinapura
(hoy Delhi) a orillas del Ganges. Maharaja Pariksit era el emperador del mundo y un gran
rajarsi (rey santo). Habiendo recibido un aviso de que moriria al cabo de una semana,
renuncio a todo su reino y se retird ala ribera del Ganges, para ayunar hasta el momento
de la muerte y recibir iluminacién espiritual. EI Bhdagavatam comienza con la sensata
pregunta que el emperador Pariksit hace a Sukadeva Gosvami: «Tt eres el maestro espi-
ritual de grandes santos y devotos. Por eso te ruego que nos muestres cudl es el camino
de la perfeccién para todas las personas, y especialmente para aquella que estd a punto
de morir. Ten la bondad de decirme qué eslo que un hombre debe oir, cantar, recordar y
adorar, y también lo que no debe hacer. Por favor, explicame todo eso».

La respuesta de Sukadeva Gosvami a esta y a otras numerosas preguntas planteadas
por Maharaja Pariksit, referentes a temas que abarcan desde la naturaleza del yo hasta el
origen del universo, mantuvo a los sabios reunidos profunda y continuamente atentos
durante los siete dias que culminaron con la muerte del rey. El sabio Stita Gosvami, que
estaba presente en la ribera del Ganges cuando Sukadeva Gosvami recité por primera
vez el Srimad-Bhagavatam, repiti6 posteriormente el Bhagavatam ante una reunion de
sabios que hubo en Naimisaranya. Esos sabios, preocupados por el bienestar espiritual
de toda la gente, se habian reunido para ejecutar una prolongada y continua cadena
de sacrificios, con el fin de contrarrestar la influencia degradante de la incipiente era
de Kali. En respuesta a la peticion de los sabios de que expusiera la esencia de la sabi-
duria védica, Stita Gosvami repitié de memoria los dieciocho mil versos del Srimad-
Bhagavatam tal como los recitara Sukadeva Gosvami a Maharaja Pariksit.
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El lector del Srimad-Bhagavatam oye a Sita Gosvami referir las preguntas de
Maharaja Pariksit, y las respuestas de Sukadeva Gosvami. Ademas, algunas veces Siita
Gosvami responde directamente las preguntas hechas por Saunaka Rsi, el portavoz de
los sabios reunidos en Naimisaranya. Por eso hay dos didlogos simultaneos: uno entre
Maharaja Pariksit y Sukadeva Gosvami a orillas del Ganges, y otro en Naimisaranya
entre Siita Gosvami y los sabios del bosque de Naimisaranya, encabezados por Saunaka
Rsi. Y, aparte de eso, mientras instruye al rey Pariksit, Sukadeva Gosvami relata a me-
nudo episodios histdricos, y expone prolongadas conversaciones filosoficas efectuadas
entre grandes almas, como el santo Maitreya y su discipulo Vidura. Con esta idea de
la historia del Bhdagavatam, el lector podra seguir facilmente sus didlogos y eventos
entremezclados, provenientes de diversas fuentes. Puesto que la sabiduria filosofica,
y no el orden cronoldgico, es lo mas importante del texto, solo hay que estar atento al
tema del Srimad-Bhagavatam para apreciar su profundo mensaje.

El autor de esta edicion asemeja el Bhdgavatam al azicar cande, el cual, por donde
quiera que se pruebe, es igualmente dulce y sabroso. Por eso, para probar la dulzura del
Bhagavatam, se puede comenzar leyendo cualquiera de sus volumenes. Sin embargo, tras
esa prueba introductoria, se aconseja al lector interesado que vaya al volumen uno del Canto
Primero y prosiga a través del Bhagavatam, volumen tras volumen, en su orden natural.

La presente edicion de este importante texto es la primera traduccién completa
al espaiol que lleva un esmerado comentario, y es la primera facilmente asequible al
publico de habla hispana. La obra es el producto del esfuerzo erudito y devocional de
Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, el maestro mas distinguido
del mundo en lo referente al pensamiento religioso y filosofico de la India. Su consu-
mada erudicidn en el sanscrito y su intima familiaridad con la cultura y pensamientos
védicos, asi como también su conocimiento de la forma moderna de vida, se combinan
para revelar al mundo occidental una magnifica exposicion de este importante clasico.

Por muchas razones, los lectores hallardn en esta una obra de valor. A aquellos que
se interesen en las raices clasicas de la civilizacién de la India, les sirve como una vasta
fuente de informacién detallada. Para los estudiantes de filosofia y religiones comparadas,
el Bhagavatam ofrece un penetrante panorama del significado de la profunda herencia
espiritual de la India. Para los socidlogos y antropdlogos, el Bhdgavatam revela los fun-
cionamientos practicos de una cultura védica pacifica y cientificamente organizada, y los
estudiantes de literatura descubriran que el Bhagavatam es una de las obras maestras de
la poesia. Para los estudiantes de sicologia, el texto proporciona importantes perspectivas
acerca de la conciencia, el comportamiento humano y el estudio filoséfico de la identidad.
Finalmente, para aquellos que buscan discernimiento espiritual, el Bhagavatam ofrece
una guia sencilla y practica para lograr el més elevado conocimiento del yo, y la mas
elevada comprension de la Verdad Absoluta. El texto completo, integrado por muchos
volumenes y presentado por The Bhaktivedanta Book Trust, promete ocupar un impor-
tante lugar en la vida intelectual, cultural y espiritual del hombre moderno, por mucho,
mucho tiempo.

Los editores



Resumen del Canto Primero

CAPITULO DIEZ
— La partida del Senor Krsna para Dvaraka —

Después de que Bhismadeva y el Seiior Krsna iluminaron a Maharaja Yudhisthira con
sus palabras, los recelos de este quedaron erradicados, y él goberno la Tierra asistido
por sus hermanos menores (10.3). Luego, se describen las gloriosas y auspiciosas con-
diciones del reino durante su reinado (10.4-6).

Después de permanecer en Hastinapura por unos cuantos meses (para tranquilizar
a Sus parientes) (10.7), el Sefior Krsna se dispuso a partir para Dvaraka. Sintiendo el
pesar de la proxima separacion, los parientes de Krsna y todos los demas lo adoraron de
diversas maneras (10.15-19). «Absortas en las trascendentales cualidades del Sefor, las
damas que estaban en los techos de todas las casas de Hastinapura, comenzaron a ha-
blar de El. Esa conversacién era mas atractiva que los himnos de los Vedas» (10.20). Las
damas ofrecieron muchas oraciones devocionales y de glorificacién (10.21). Sonriendo
y aceptando sus oraciones, y mirandolas misericordiosamente, el Sefior Krsna partié de
Hastinapura (10.31), acompanado por una fuerza defensiva enviada por Yudhisthira
Maharaja. Después de viajar una gran distancia, el Seitor Krsna llegé finalmente a
Dvaraka (10.34-35).

CAPITULO ONCE
— La entrada del Sefior Krsna en Dvaraka —

El Sefor Krsna entra en la hermosa y opulenta ciudad de Dvaraka (11.1), y es recibido
por sus residentes con oraciones y celebraciones festivas (11.4-20). Después de entrar en
la casa de Su padre Vasudeva y de ser recibido ahi con gran afecto (11.28,29), entra en Sus
palacios (11.30), donde Sus reinas lo reciben con gran éxtasis y devocion (11.32).

CAPITULO DOCE
— El nacimiento del emperador Pariksit —

Enrespuestaa un pedido de Saunaka Rsi, Stita Gosvimi cuenta cémo mientras Maharaja
Pariksit se hallaba en el vientre, fue salvado por el Sefior Krsna de un arma brahmastra,
y como el nifio vio al Seflor en esa ocasion (12.7-10). Stita pasa a describir el nacimiento
de Maharaja Pariksit (12.12) y las ceremonias natales correspondientes, durante las
cuales los eruditos brahmanas, expertos en la ciencia astroldgica y satisfechos con la

xi



xii SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO1

generosa caridad dada por Yudhisthira, instruyeron al rey en lo referente al futuro del
nifio (12.13-17). Ellos sefialan que el nifo serd un gran devoto y gran rey, tal como
los grandes reyes del pasado védico, e incluso como el Sefior Siva, el Sefior Rama y el
seflor Narayana (12.19-25). El hijo de Yudhisthira se volveria célebre como «Pariksit»
(el examinador), por que llegaria a examinar a todos los seres humanos, en busca de
aquella personalidad que vio en el vientre (12.30).

Después, Maharaja Yudhisthira ejecut6 tres sacrificios de caballo, a fin de con-
trarrestar los pecados en que incurrié al pelear con sus parientes en la guerra de
Kuruksetra (12.32-34). El Senior Krsna, que habia sido invitado al sacrificio, perma-
neci6 en Hastinapura por unos cuantos meses, al cabo de los cuales regreso a Dvaraka
(12.35,36).

CAPITULO TRECE
— Dhrtarastra se va del hogar —

Después de ser iluminado por Maitreya, Vidura regresé a Hastinapura, al palacio de
los Pandavas (13.1). Ahi fue recibido por sus parientes con gran afecto (13.3-4), e inte-
rrogado por Maharaja Yudhisthira acerca de sus viajes (13.7-11). Dhrtarastra, después
de que su hermano menor lo instruyera con palabras fuertes acerca de lo temporal
e ilusorio de la vida familiar y mundana, le advirti6 de su propia muerte inminente
(13.18-28), cortd de inmediato el fuerte vinculo del apego familiar, y se fue del hogar,
seguido por su esposa Gandhari, «para emprender el camino de la liberacién» (13.29).

Mientras Yudhisthira (junto con sus hermanos y Safijaya) estaba lamentando la
misteriosa desaparicion de Dhrtarastra y Gandhari (asi como también la desaparicion
de Vidura), Narada Muni aparecié (13.38) y les erradicé la congoja impartiéndoles
instrucciones filosoficas (13.41-48) y prediciendo el futuro de Dhrtarastra y su esposa
(13.49, 50). El explica que ellos se habfan ido a los Himailayas (acompafiados por
Vidura) (13.51) a dedicarse al astanga-yoga, a fin de preparase para la muerte (13.53).
En cinco dias —explic6 Narada—, Dhrtarastra iba a abandonar el cuerpo, el cual iba a
quemarse y reducirse a cenizas, su esposa iba a entrar en el fuego (13.57, 58), y Vidura
abandonaria ese lugar (para ir a peregrinar).

CAPITULO CATORCE
— La desaparicion del Senior Krsna —

Al ver que, durante varios meses, Arjuna no habia regresado de Dvaraka (a donde
habia ido a ver al Seior Krsna y otros amigos), Maharaja Yudhisthira comenzé a
observar en la Tierra muchos presagios poco propicios (14.2). Cuando Arjuna regreso6
finalmente a Hastinapura con una actitud muy abatida (14.22), Yudhistira le pregunté
por varios amigos y parientes que estaban en Dvaraka (14.24), y debido a que Arjuna
habia perdido el brillo del cuerpo, también le pregunto a él cémo estaba (14.39).
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Yudhisthira concluyé que la causa del abatimiento de Arjuna debia de ser que su muy
intimo amigo, el Sefior Krsna, habia desaparecido de la Tierra (14.44).

CAPITULO QUINCE
— Los Pandavas se retiran oportunamente —

Lamentando la partida de Krsna, Arjuna tiene reminiscencias acerca de las gloriosas
actividades de Krsna en relacion con él y los Pandavas, especialmente el haberle dado a
él [Arjuna] todo el poder y haberlo protegido de diversos enemigos y peligros (15.6-19).
Elle cuenta a Yudhisthira que fue vencido por un cierto ntimero de «infieles pastores de
vacas», mientras custodiaba a las esposas de Krsna (15.20), y le cuenta de la destruccién
de la dinastia Yadu (15.22-23). Luego meditando en las instrucciones del Sefior Krsna,
la mente de Arjuna se tranquilizé y se limpié de la contaminacion material (15.27).

Al oir que el Sefior Krsna habia regresado a Su morada y que la dinastia Yadu
habia concluido su manifestacion terrenal, Maharaja Yudhisthira decidi6 ir de vuelta
al hogar, de vuelta a Dios (15.32). Viendo el comienzo de la influencia de la era de
Kali, Yudhisthira pone en el trono a su nieto. Pariksit, como emperador del mundo,
renuncia a su reino y se va del hogar para prepararse para ir de vuelta a Dios (15.37,
38). Después, los hermanos menores de Yudhisthira (los Pandavas), asi como también
la reina Kunti, Vidura, Draupadi y Subhadra, siguieron los pasos del rey y regresaron al
hogar, de vuelta a Dios (15.45-50).

CAPITULO DIECISEIS
— Cémo Pariksit recibié la era de Kali —

Maharaja Pariksit comienza a gobernar el mundo (16.1), conquista todas las regiones
del planeta y cobra tributos de sus respectivos gobernantes (16.12). Adondequiera que
el rey iba, ofa hablar de las glorias de sus grandes antepasados y de los gloriosos actos
del Senior Krsna (16.13-15).

Mientras tanto, la personalidad de los principios religiosos, Dharma, en la forma de
un toro, se encontrd con la personalidad de la Tierra en la forma de una vaca, la cual
se estaba lamentando mucho. Dharma le pregunta cual es la causa de su lamentacién
(16.18), conjeturando que se debe a las condiciones poco propicias provocadas por la
era de Kali (16.22). Ella le responde a Dharma, explicindole que se lamenta porque, en
ausencia del Sefior Sri Krsna, la era de Kali ha difundido su influencia por todas partes
(16.25-30).
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CAPITULO DIECISIETE
— Castigo y recompensa de Kali —

Mientras la Tierra y la personalidad de la religion estaban conversando de ese modo,
Maharaja Pariksit lleg6 a la orilla del rio Sarasvati. Ahi observo que un sudra, vestido
de rey, estaba golpeando con una maza a una vacay a un toro (17.1). El rey lo regano (a
la personalidad de Kali) (17.4-6), indagé la identidad del toro (17.7), lament6 la sufrida
condicidn de este, y prometid protegerlo (17.9). El rey le pregunt6é a Dharma quién le
habia cortado tres de sus patas (17.12). Dharma responde, diciendo: «Es muy dificil
determinar quién es el malhechor especifico que ha provocado nuestros sufrimientos,
ya que estamos confundidos con todas las diferentes opiniones de los filésofos teori-
cos» (17.18). Pariksit Maharaja concluye que el toro es la personalidad de la religion
(17.22), y declara que de sus cuatro patas, que representan la austeridad, la limpieza, la
misericordia y la veracidad, tres estan rotas «debido a la irreligion que se ha difundido
por doquier en la forma del orgullo, la lujuria, la embriaguez» (17.24). El prosigue, y
declara que ahora la personalidad de Kali también esta tratando de destruir la tnica
pata restante, que representa la veracidad (17.25). En relacion con la personalidad de
la Tierra, la vaca, Maharaja Pariksit explico que, al ser abandonada por la personalidad
de Dios, ella «lamenta su futuro ya que ahora la gobiernan y disfrutan hombres de clase
baja que se hacen pasar por gobernantes» (17.27).

Cuando, después de apaciguar a la vaca y al toro, Pariksit se dispone a matar a la
personalidad de Kali, Kali se entrega (17.29). Maharaja Pariksit le perdona la vida y
le ordena que abandone su reino (17.31), pero como el reino de Maharaja Pariksit se
extendia por todas partes, Kali le pidid al rey que le asignara algtn lugar en el que
pudiera vivir permanentemente bajo la proteccién del gobierno (17.37). Ante ese
pedido, Maharaja Pariksit le dio permiso en lugares en los que hubiera juegos de azar,
bebida, prostitucion y matanza de animales, y donde hubiera oro (17.38, 39). «Luego
Maharaja Pariksit restablecio las patas que la personalidad de la religion [el toro] habia
perdido, y mediante actividades alentadoras, hizo que la condicién de la tierra mejorara
considerablemente» (17.42).

CAPITULO DIECIOCHO
— Mabharaja Pariksit es maldecido por un nifio brahmana —

Después de glorificar a Maharaja Pariksit (18.1) y de ser glorificado por los sabios
reunidos (18.11), y después de que ellos le pidieran que siguiera narrando los necta-
reos pasatiempos del Sefior, Siita Gosvami narra la maldicién de la que Srigi, el nifio
brahmana, hizo objeto a Maharaja Pariksit.

Una vez, mientras Maharaja Pariksit se encontraba de caceria en el bosque, se sintié
sumamente fatigado, hambriento y sediento, y entré en la ermita del sabio Samika Rsi
a buscar agua (18.25). El sabio, absorto en la meditacion (18.27), no se dio cuenta de
la presencia del rey y, por lo tanto, no lo recibié como era debido. Pariksit, sintiéndose
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desdefiado y enfureciéndose (por disposicion del Sefior) (18.28), enguirnaldé con
una serpiente muerta al sabio meditativo, y luego se fue (18.30). Para vengarse, Srgi,
el hijo del sabio, haciendo un uso indebido de su poder brahminico, maldijo al rey,
condendndolo a morir en siete dias por causa de la mordida de una serpiente alada
(18.37). Al volver a la conciencia externa, Samika Rsi, quien no habia tomado la ofensa
del rey muy en serio, lament6é mucho el pecaminoso acto que habia cometido su hijo
al maldecir al rey (18.41), explicando que, con la destruccion del régimen monérquico,
habria grandes desérdenes sociales y la sociedad se degradaria (18.43).

Toda esa situacion se cred por la voluntad del Sefior, tan solo para llamar al rey
de vuelta al hogar, de vuelta a Dios, y para hacer que el rey se reuniera con el sabio
Sukadeva Gosvami, quien le expondria el Srimad-Bhagavatam, beneficiando con ello a
todas las personas de la caida era de Kali (18.50).

CAPITULO DIECINUEVE
— La aparicién de Sukadeva Gosvami —

Mientras Maharaja Pariksit regresaba al hogar lamentando la ofensa que le habia hecho
al sabio (19.1), recibi6 la noticia de la maldicién de que lo habia hecho objeto el nifio
brahmana. Tomando esto como la misericordia del Sefior (porque ello seria la causa
de su indiferencia hacia las cosas mundanas) (19.4), se sent6 en las orillas del Ganges a
ayunar hasta la muerte y a entregarse a los pies de loto del Sefior Krsna (19.5).

En esa ocasion grandes sabios y reyes de todas partes del universo llegaron ahi a
presenciar el glorioso evento (19.8). Después de recibirlos con respetuosas oraciones,
Maharaja Pariksit les pidi6 que hablaran «del inmaculado deber de todos en todas las
circunstancias, y especificamente de aquellos que estan a punto de morir» (19.24).

En ese momento, el gran sabio Sukadeva Gosvami entra en la asamblea (19.25).
Reconociéndolo como un gran santo, todos los sabios reunidos le ofrecen respetos. El
toma su excelso asiento (19.29), y Pariksit Maharaja le ofrece oraciones de glorificacién
(19.32) yle dice luego: «T eres el maestro espiritual de grandes santos y devotos. Por lo
tanto, te ruego que me ensefies cudl es el camino de la perfeccion para todas las perso-
nas, y especialmente para aquel que estd a punto de morir» (19.37). «Por favor, hazme
saber lo que debe oir, cantar, recordar y adorar, y también lo que no debe hacer. Por
favor, explicame todo eso» (19.38). Después de que el rey lo interrogé de esa manera, la
gran y poderosa personalidad, Sukadeva Gosvami, comenzé a responder (19.40).






CAPITULO 10

La partida del Sefior Krsna para Dvaraka
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Saunaka uvaca
hatva svariktha-sprdha atatayino
yudhisthiro dharma-bhrtam varisthah
sahanujaih pratyavaruddha-bhojanah
katham pravrttah kim akarasit tatah

Saunakah uvdca—Saunaka preguntd; hatvai—después de matar; svariktha—la
herencia legal; sprdhah—deseando usurpar; atatayinah—el agresor; yudhisthirah—el
rey Yudhisthira; dharma-bhrtam—de aquellos que siguen estrictamente principios
religiosos; varisthah—el més grande de todos; saha-anujaih—con sus hermanos
menores; pratyavaruddha—restringida; bhojanah—aceptaciéon de cosas necesarias;
katham—cémo; pravrttah—ocupado; kim—qué; akarasit—ejecuto; tatah—después.

Saunaka Muni pregunté: Después de matar a sus enemigos, quienes deseaban
usurpar su justa herencia, ;como goberno a sus stibditos el mas grande de todos los
hombres religiosos, Maharaja Yudhisthira, asistido por sus hermanos? Seguro que
no pudo disfrutar de su reino libremente con la conciencia tranquila.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira era el mas grande de todos los hombres religio-
sos y, por ende, no se sentia inclinado en absoluto a pelear con sus primos para poder
disfrutar del reino: él pele6 por la causa justa, debido a que el reino de Hastinapura
era su justa herencia y sus primos querfan usurparlo. El peled, entonces, por la causa
justa, bajo la gufa del Sefior Sri Krsna, pero no pudo disfrutar de los resultados de su
victoria, porque sus primos habian muerto en la pelea. En consecuencia, ¢l goberné el
reino como una cuestion de deber, asistido por sus hermanos menores. La pregunta era
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importante para Saunaka Rsi, quien queria saber cudl habia sido el comportamiento de
Maharaja Yudhisthira cuando este pudo disfrutar del reino con entera libertad.

qq 39N
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stta uvaca
vamsam kuror vamsa-davagni-nirhrtam
sarirohayitva bhava-bhavano harih
nivesayitva nija-rdjya isvaro
yudhisthiram prita-mana babhiiva ha

sitah uvaca—Suta Gosvami respondid; vamsam—dinastia; kuroh—del rey Kuru;
vamsa-dava-agni—un incendio forestal causado por los bambues; nirhrtam—acabada;
sarmrohayitva—el retonio de la dinastia; bhava-bhavanah—el sustentador de la crea-
cién; harih—la Personalidad de Dios, Sri Krsna; nivesayitva—habiendo restablecido;
nija-rdjye—en su propio reino; isvarah—el Senor Supremo; yudhisthiram—a Maharaja
Yudhisthira; prita-manah—con la mente complacida; babhiiva ha—quedo.

Siita Gosvami dijo: El Sefor Sri Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, quien es
el sustentador del mundo, qued6 complacido después de restablecer a Maharaja
Yudhisthira en su propio reino y después de restaurar la dinastia Kuru, que habia
sido acabada por el fuego de la ira, el cual es como el que causan los bambiies en el
bosque.

SIGNIFICADO: Se dice que este mundo es como un incendio forestal causado por la
friccién de las matas de bambu. Esa clase de incendio forestal ocurre automadticamente,
pues la fricciéon entre los bambties ocurre sin causa externa. De igual modo, en el
mundo material la ira de aquellos que quieren ensefiorearse de la naturaleza material
interacciona, y ocurre el fuego de la guerra, acabando con la poblacién no deseada. Esos
fuegos o guerras ocurren, y el Seflor no tiene nada que ver con ellos. Pero debido a que
El quiere mantener la creacién, desea que las masas sigan la senda correcta, la senda de
la autorrealizacion, la cual les permite a los seres vivientes entrar en el Reino de Dios. El
Sefior quiere que los seres humanos que sufren vayan de vuelta al hogar, de vuelta a El,
y dejen de sufrir con las tres clases de tormentos materiales. Todo el plan de la creacién
esta hecho de esa manera, y aquel que no entra en razoén sufre en el mundo material,
debido a los tormentos que la energia ilusoria del Sefior le inflige. Por lo tanto, el Sefior
quiere que su representante genuino rija el mundo. El Sefior Sri Krsna descendié para
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establecer esa clase de régimen y matar a las personas indeseables que no tienen nada
que ver con Su plan. La batalla de Kuruksetra se libré conforme al plan del Sefior, de
manera que las personas indeseables pudieran salir del mundo y pudiera establecerse
un reino pacifico bajo el control de Su devoto. Asi pues, el Sefior se sintié plenamente
satisfecho cuando el rey Yudhisthira subi6 al trono y el retofio de la dinastia Kuru, en
la persona de Maharaja Pariksit, se salvo.
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nisamya bhismoktam athdacyutoktam
pravrtta-vijiana-vidhuta-vibhramah

sasasa gam indra ivajitasrayah
paridhyupantam anujanuvartitah

nisamya—después de escuchar; bhisma-uktam—lo que hablé Bhismadeva; atha—asi
como también; acyuta-uktam—Ilo que habld el infalible Sefior Krsna; pravrtta—
estando dedicado a; vijidna—conocimiento perfecto; vidhiita—limpi6 por completo;
vibhramah—todos los recelos; sasasa—gobernd; gam—Ila Tierra; indra—el rey del pla-
neta celestial; iva—como; ajita-asrayah—protegidos por el invencible Sefor; paridhi-
upantam—incluso los mares; anuja—los hermanos menores; anuvartitah—siendo
seguido por ellos.

Después de que Bhismadeva y el infalible Sefior Sri Krsna lo iluminaron con sus pa-
labras, Maharaja Yudhisthira se dedicé a asuntos relacionados con el conocimiento
perfecto, pues todos sus recelos habian sido erradicados. Asi pues, gobernd la tierra
y los mares, y sus hermanos menores le siguieron.

SIGNIFICADO: La moderna ley inglesa de la primogenitura, o la ley de la herencia
del primer hijo, también era corriente en los dias en que Maharaja Yudhisthira
gobernaba la tierra y los mares. En esos dias, el rey de Hastinapura (ahora parte
de Nueva Delhi) era el emperador del mundo, incluyendo los mares, hasta la época
de Maharaja Pariksit, el nieto de Maharaja Yudhisthira. Los hermanos menores de
Maharaja Yudhisthira se desempefiaban como sus ministros y comandantes de Estado,
y habia plena cooperacién entre los hermanos del rey, que eran sumamente religiosos.
Maharaja Yudhisthira era el rey ideal o el representante ideal del Sefior Sri Krsna
para gobernar el reino de la Tierra, y era de la talla del rey Indra, el representante que
gobierna los planetas celestiales. Los semidioses tales como Indra, Candra, Sirya,
Varuna y Vayu son representantes que reinan en los diferentes planetas del universo,



4 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 10.4

y, de igual modo, Maharaja Yudhisthira también era uno de ellos, y gobernaba el
reino de la Tierra. Maharaja Yudhisthira no era uno de esos tipicos lideres politicos
de la democracia moderna que carecen de iluminacién. A Maharaja Yudhisthira lo
instruyé Bhismadeva y también el infalible Sefior, y, por consiguiente, tenia pleno y
perfecto conocimiento de todo.

El moderno primer mandatario de un Estado es como un titere, debido a que no
tiene el poder de un rey. Incluso si es una persona tan iluminada como Maharaja
Yudhisthira no puede hacer nada por su propia y buena voluntad, a causa de su
posicion constitucional. A eso se debe que en la Tierra haya tantos Estados que es-
tan rifiendo por diferencias ideoldgicas y otros motivos egoistas. Pero un rey como
Maharaja Yudhisthira no poseia ninguna ideologia propia. El no tenia més que seguir
las instrucciones del infalible Sefior, y del representante del Sefior y agente autorizado,
Bhismadeva. En los sastras se indica que uno debe seguir a la gran autoridad y al in-
falible Sefior, sin ninguna motivacién personal ni ideologia manufacturada. De modo
que, a Maharaja Yudhisthira le fue posible gobernar el mundo entero, incluyendo los
mares, porque los principios eran infalibles y de aplicacién universal. El concepto de
un Estado mundial iinicamente puede cristalizarse si se sigue a la autoridad infalible.
Un ser humano imperfecto no puede crear una ideologia que le resulte aceptable a todo
el mundo. Solo el perfecto e infalible puede crear un programa que pueda aplicarse
en todo lugar y que pueda seguirlo toda la gente del mundo. La persona es la que rige
y no el gobierno impersonal. Si la persona es perfecta, el gobierno es perfecto. Si se
trata de un tonto, el gobierno es una quimera. Asi es la ley de la naturaleza. Hay mu-
chisimas historias de reyes y gobernantes imperfectos. De manera que el gobernante
debe ser una persona tan preparada como Maharaja Yudhisthira, y debe tener pleno
poder autocratico para gobernar el mundo. El concepto de un Estado mundial puede
hacerse realidad unicamente bajo el régimen de un rey tan perfecto como Maharaja
Yudhisthira. El mundo era feliz en aquellos tiempos, porque para gobernar el mundo
habia reyes tales como él.

TEXTO 4 TR 999 U= GEHmg 7L |
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kamam vavarsa parjanyah  sarva-kama-dugha mahi
sisiculi sma vrajan gavah payasodhasvatir muda

kamam—todo lo necesario; vavarsa—era vertido; parjanyah—Illuvias; sarva—todo;
kama—cosas necesarias; dugha—productor; mahi—Ila tierra; sisicuh sma—humedecer;
vrajan—pastizales; gavah—la vaca; payasa udhasvatih—debido a las cargadas ubres;
muda—debido a una condicién jubilosa.

Durante el reinado de Maharaja Yudhisthira, las nubes vertian toda el agua que la
gente necesitaba, y la tierra producia en abundancia todo lo que el hombre requeria.
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En virtud de su voluminosa ubre y de su condicion jubilosa, la vaca solia humedecer
con leche los pastizales.

SIGNIFICADO: El principio basico del desarrollo econdmico se centra en la tierra 'y
las vacas. Los articulos de primera necesidad de la sociedad humana son los granos
alimenticios, las frutas, la leche, los minerales, la ropa, la madera, etc. Uno requiere de
todas esas cosas para satisfacer las necesidades materiales del cuerpo. Es indudable que
no se requiere de carne ni pescado, ni de herramientas y maquinaria de hierro. Durante
el régimen de Maharaja Yudhisthira, en todas partes del mundo llovia de una manera
regulada. Las lluvias no estdn bajo el control del ser humano. Indradeva, el rey celestial,
es el controlador de las lluvias, y él es el sirviente del Sefior. Cuando el rey y la gente que
se encuentra bajo su administracion obedecen al Sefior, del cielo caen lluvias reguladas,
que son la causa de todas las variedades de productos de la tierra. Las lluvias reguladas
no solo contribuyen con la produccién en si de granos y frutas, sino que, ademas, cuan-
do se combinan con las influencias astronémicas, producen piedras preciosas y perlas
en abundancia. Los granos y los vegetales pueden alimentar suntuosamente al hombre
y a los animales, y una vaca robusta da suficiente leche para proveerle al hombre de
un caudal de vigor y vitalidad. Si hay leche, granos, frutas, algodon, seda y joyas en
cantidades suficientes, entonces, ;qué necesidad tiene la gente de que haya cines, casas
de prostitucién, mataderos, etc.? ;Qué necesidad hay de una lujosa y artificial vida de
cine, automdviles, radio, carne y hoteles? ;Ha producido esta civilizacién algo mas que
rifias individuales y nacionales? ;Ha contribuido esta civilizacién con la causa de la
igualdad y la fraternidad, al enviar a miles de hombres a una fabrica infernal y a los
campos de guerra por los caprichos de un hombre en particular?

Aqui se dice que las vacas solian humedecer con leche los pastizales, porque sus
ubres estaban cargadas y los animales eran felices. De modo que, ;no requieren ellas
de una proteccién adecuada para una vida dichosa, en virtud de lo cual han de ser
alimentadas en el campo con una suficiente cantidad de pasto? ;Por qué los hombres
habrian de matar a las vacas para sus propdsitos egoistas? ;Por qué no habria de estar
satisfecho el hombre con granos, frutas y leche, que, combinados, pueden producir
cientos y miles de sabrosos platos? ;Por qué hay mataderos en todas partes del mundo
para matar inocentes animales? Maharaja Pariksit, nieto de Maharaja Yudhisthira,
mientras viajaba por su vasto reino, vio a un hombre de color tratando de matar a una
vaca. El rey arrest6 de inmediato al carnicero y lo castigé suficientemente. ;No deberia
un rey o gobernante proteger las vidas de los pobres animales que son incapaces de
defenderse por si solos? ;Es eso humanidad? ;Acaso los animales de un pais no son
también ciudadanos del mismo? Entonces, s;por qué se permite la matanza de ellos
en mataderos organizados? ;Son estos los signos de la igualdad, la fraternidad y la no
violencia?

Por consiguiente, en contraste con la avanzada y civilizada forma moderna de
gobierno, una autocracia como la de Maharaja Yudhisthira es muy superior a una mal
llamada democracia, en la que se mata a los animales y se permite que un hombre que
es menos que un animal, le dé su voto a otro hombre igual a éL.
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Todos somos criaturas de la naturaleza material. En el Bhagavad-gita se dice que el
propio Sefor es el padre que aporta la simiente, y que la naturaleza material es la madre
de todos los seres vivientes de todas las formas. Asi pues, la Madre Naturaleza Material
tiene suficiente alimento tanto para los animales como para los hombres, por la gracia
del Padre Todopoderoso, Sri Krsna. El ser humano es el hermano mayor de todos los
demds seres vivientes. El estd dotado de una inteligencia més poderosa que la de los
animales, para poder comprender a plenitud el curso de la naturaleza y las indicaciones
del Padre Todopoderoso. Las civilizaciones humanas deben depender de la produccion
de la naturaleza material, sin intentar artificialmente el desarrollo econdémico, para
convertir el mundo en un caos de codicia y poder artificiales, solo con el fin de obtener
lujos artificiales y placer de los sentidos. Ello no es mas que la vida de perros y cerdos.

TEXTO 5 W W R waaefaded: |
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nadyah samudra girayah savanaspati-virudhah
phalanty osadhayah sarvah kamam anvrtu tasya vai

nadyah—rios; samudrah—océanos; girayah—colinas y montaias; savanaspati—
vegetales; virudhah—enredaderas; ~ phalanti—activas; osadhayah—drogas;
sarvah—todos; kamam—cosas necesarias; anvrtu—de la estacion; tasya—para el rey;
vai—ciertamente.

Los rios, los océanos, las colinas, las montanas, los bosques, las enredaderas y
las drogas activas, en cada estacion le pagaban al rey prodigamente su cuota de
impuestos.

SIGNIFICADO: Puesto que Maharaja Yudhisthira se hallaba bajo la proteccién del
ajita, el infalible Sefior, tal como se menciond anteriormente, todas las pertenencias
del Sefior, es decir, los rios, los océanos, las colinas, los bosques, etc., estaban compla-
cidas y solian entregarle al rey sus respectivas cuotas de impuestos. Refugiarse bajo la
proteccion del Sefior Supremo es el secreto del éxito. Sin Su sancién, nada es posible. E1
desarrollo econémico mediante nuestros propios esfuerzos y a base de herramientas
y maquinaria, no lo es todo. Debe haber la sancién del Sefior Supremo, pues, de lo
contrario y pese a toda la organizacidn instrumental, todo sera un fracaso. La causa
ultima del éxito es daiva, el Supremo. Reyes tales como Maharaja Yudhisthira sabian
perfectamente bien que el rey es el agente del Sefior Supremo que se encarga de velar
por el bienestar de las masas. De hecho, el Estado le pertenece al Seiior Supremo. Los
rios, los océanos, los bosques, las colinas, las drogas, etc., no son creaciones del hombre.
Todo ello es creacion del Sefior Supremo, y al ser viviente se le permite hacer uso de
las pertenencias del Sefior, para el servicio del Sefor. El lema de hoy en dia es que
todo es para el pueblo, y, en consecuencia, el gobierno es del pueblo y para el pueblo.
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Pero para producir en los actuales momentos una humanidad de una nueva especie,
sobre la base de una conciencia de Dios y la perfeccion de la vida humana —que es
la ideologia del comunismo divino—, el mundo tiene que seguir de nuevo los pasos
de reyes tales como Maharaja Yudhisthira o Pariksit. Por la voluntad del Sefior hay
suficiente de todo, y podemos hacer buen uso de las cosas para vivir comodamente,
sin enemistad entre los hombres, ni entre el hombre y el animal, ni entre el hombre y
la naturaleza. El control del Sefior se halla por doquier, y si el Sefior esta complacido,
cada parte de la naturaleza también lo estara. El rio fluird profusamente para fertilizar
la tierra; los océanos suministrardn suficientes cantidades de minerales, perlas y joyas;
el bosque proveera de suficiente madera, drogas y vegetales; y los cambios de estaciones
ayudaran de un modo eficaz a producir frutas y flores en grandes cantidades. El modo
de vida artificial, dependiendo de fébricas y herramientas, puede brindarle supuesta
felicidad unicamente a un nimero limitado de personas, a costa de millones de otras.
Debido a que la energia de las masas se ocupa en la produccién fabril, la produccién
natural esta siendo coartada, y por ello las masas estan infelices. Como no se las educa
debidamente, las masas estan siguiendo los pasos de los intereses creados y explotando
las reservas naturales, y, por lo tanto, existe una intensa competencia entre un indi-
viduo y otro, y entre una nacién y otra. Nada se encuentra bajo el control del agente
preparado del Senior. Haciendo aqui una comparacion, debemos examinar los defectos
de la civilizaciéon moderna, y seguir los pasos de Maharaja Yudhisthira para purificar al
hombre y acabar con los anacronismos.

TEXTO 6 TSI SEE: ForEl SaTeRead: |
SAATTATINAT, Tl W Fere 11 & |

nadhayo vyadhayah klesa  daiva-bhitatma-hetavah
ajata-satrav abhavan jantiunam rajii karhicit

na—nunca; ddhayah—ansiedades; vyadhayah—enfermedades; klesah—molestia debi-
do al calor y frio excesivos; daiva-bhiita-atma—todas debidas al cuerpo, al poder so-
brenatural y a otros seres vivientes; hetavah—a causa de; ajata-satrau—a aquel que no
tiene enemigo alguno; abhavan—ocurrid; jantiinam—de los seres vivientes; rajii—al
rey; karhicit—en ningin momento.

Debido a que el rey no tenia enemigo alguno, a los seres vivientes no los perturba-
ban en ningtin momento las agonias mentales, las enfermedades, ni el calor o frio
excesivos.

SIGNIFICADO: Ser no violento con los seres humanos y al mismo tiempo matar
a los pobres animales o ser enemigo de ellos, es la filosofia de Satanas. En esta era
se es hostil con los pobres animales, y, por ende, las pobres criaturas siempre estan
ansiosas. La reaccion de los pobres animales se le estd imponiendo a la fuerza a la
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sociedad humana, y, en consecuencia, siempre hay la tensiéon de guerra fria o caliente
entre los hombres, a nivel individual, colectivo o nacional. En tiempos de Maharaja
Yudhisthira no existian diferentes naciones, aunque habia diferentes Estados subor-
dinados. El mundo entero estaba unido, y el gobernante supremo, siendo un rey tan
preparado como Yudhisthira, mantenia a todos los habitantes libres de ansiedad,
enfermedades y calor y frio excesivos. No solo eran ellos econdmicamente prosperos,
sino que también eran sanos, y no los perturbaba el poder sobrenatural, la enemistad
de otros seres vivientes ni las agonias mentales y fisicas. Hay un proverbio bengali
que dice que un mal rey arruina el reino, y una mala ama de casa arruina la familia.
Esa verdad también se aplica aqui. Como el rey era piadoso y obedecia al Sefior y
a los sabios, como no era enemigo de nadie y como era un reconocido agente del
Sefior, por lo cual Este lo protegia, todos los ciudadanos que se hallaban bajo la
proteccion del rey se hallaban, por asi decirlo, directamente protegidos por el Sefior
y Sus agentes autorizados. A menos que uno sea piadoso y el Sefior lo reconozca,
no puede hacer felices a aquellos que estan bajo su cuidado. Entre el hombre y Dios
y el hombre y la naturaleza existe plena cooperacion, y esa cooperacidon consciente
entre el hombre y Dios y el hombre y la naturaleza, tal como el rey Yudhisthira
lo ensen6 con el ejemplo, puede hacer que haya felicidad, paz y prosperidad en el
mundo. La actitud de explotarse los unos a los otros, que es la costumbre de hoy en
dia, unicamente sera causa de sufrimiento.

TEXTO 7 I A ATE, Fiqqa, TR: |
geal 7 e w=ga tEsrmar ol

usitva hastinapure masan katipayan harih
suhrdam ca visokdaya svasus ca priya-kamyaya

usitva—permaneciendo; hdstinapure—en la ciudad de Hastinapura; mdsan—meses;
katipayan—unos cuantos; harih—el Sefior Sri Krsna; suhrdam—parientes; ca—tam-
bién; visokdya—para tranquilizarlos; svasuh—Ila hermana; ca—y; priya-kamyaya—para
complacer.

Sri Harij, el Seiior Sri Krsna, residio en Hastinapura por unos cuantos meses, para
tranquilizar a Sus parientes y complacer a su propia hermana [Subhadra].

SIGNIFICADO: Krsna iba a partir para Dvaraka, Su propio reino, después de la
batalla de Kuruksetra y de la subida al trono de Yudhisthira, pero para satisfacer el
pedido de Maharaja Yudhisthira y conferirle una misericordia especial a Bhismadeva,
el Senor Krsna se detuvo en Hastinapura, la capital de los Pandavas. El Sefior decidié
quedarse principalmente para tranquilizar al acongojado rey, asi como para com-
placer a Subhadra, la hermana del Senor Krsna. En especial habia que tranquilizar
a Subhadra, puesto que ella habia perdido a su tinico hijo, Abhimanyu, que acababa
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de casarse. El muchacho dejo una esposa, Uttara, la madre de Maharaja Pariksit. Al
Sefor siempre lo complace el hecho de satisfacer a Sus devotos de alguna manera.
Unicamente Sus devotos pueden desempefiar el papel de parientes de El. El Sefior
es absoluto.

TEXTO 8 AT ARG TR ETd 79 |
awagw FHieaRsammishiaea: ¢l

amantrya cabhyanujiiatah  parisvajyabhivadya tam
aruroha ratham kaiscit ~ parisvakto "bhivaditah

amantrya—pidiendo permiso; ca—y; abhyanujiiatah—permitiéndosele; parisvajya—
abrazando; abhivadya—postrandose a los pies; tam—a Maharaja Yudhisthira;
aruroha—se subid; ratham—Tla cuadriga; kaiscit—por alguien; parisvaktah—abrazado;
abhivaditah—ofreciéndosele reverencias.

Posteriormente, cuando el Sefior pidi6 permiso para partir y el rey se lo dio, el
Seiior le ofrecié Sus respetos a Maharaja Yudhisthira postrandose a sus pies, y el
rey lo abrazé. Después de esto, el Seiior, siendo abrazado por otros y recibiendo las
reverencias de ellos, se subi6 a Su cuadriga.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira era el primo mayor del Sefior Krsna y, en con-
secuencia, mientras se despedia del rey, el Sefior se postré a sus pies. El rey lo abrazé
como a un hermano menor, aunque sabia perfectamente bien que Krsna es la Suprema
Personalidad de Dios. El Sefor se complace cuando, por cuestiones de amor, algunos
de Sus devotos lo consideran poco importante. Nadie es mas grande que el Sefior ni
igual a El, pero El siente placer en ser tratado como si fuera menor que Sus devotos.
Todos estos son pasatiempos trascendentales del Sefior. El impersonalista no puede
comprender los papeles sobrenaturales que el devoto del Sefior desempefia. Después
de eso, Bhima y Arjuna abrazaron al Sefior, pues eran de la misma edad que El, pero
Nakula y Sahadeva se postraron ante el Sefior, porque eran menores que EL

TEXTO$ 9-10  TWET SIqel Freell forRTeaman 7 |
TR JeRTe e TIeataat T4 11 < )
THIERA T Rl Aeemmea: |
T AR fEr e g gl

subhadra draupadi kunti  virata-tanaya tatha
gandhari dhrtarastras ca  yuyutsur gautamo yamau
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vrkodaras ca dhaumyas ca  striyo matsya-sutadayah
na sehire vimuhyanto viraham sarniga-dhanvanah

subhadra—la hermana de Krsna; draupadi—la esposa de los Pandavas; kunti—la madre
de los Pandavas; virata-tanaya—la hija de Virata (Uttara); tatha—también; gandhari—
la madre de Duryodhana; dhrtarastrah—el padre de Duryodhana; ca—y; yuyutsuh—el
hijo de Dhrtarastra y su esposa vaisya; gautamah—Xrpacarya; yamau—Ilos hermanos
gemelos Nakula y Sahadeva; vrkodarah—Bhima; ca—y; dhaumyah—Dhaumya; ca—y;
striyah—también otras damas del palacio; matsya-suta-adayah—la hija de un pescador
(Satyavati, la madrastra de Bhisma); na—no pudieron; sehire—tolerar; vimuhyantah—a
punto de desmayarse; viraham—separacién; sarriga-dhanvanah—de Sri Krsna, quien
lleva una caracola en la mano.

En esaocasion, Subhadra, Draupadi, Kunti, Uttara, Gandhari, Dhrtarastra, Yuyutsu,
Krpacarya, Nakula, Sahadeva, Bhimasena, Dhaumya y Satyavati estuvieron todos
a punto de desmayarse, porque les era imposible soportar el estar separados del
Senor Krsna.

SIGNIFICADO: El Sefior Sri Krsna les resulta tan atractivo a los seres vivientes, especial-
mente a los devotos, que a ellos les es imposible tolerar el estar separado de El. El alma
condicionada olvida al Sefor bajo el hechizo de la energia ilusoria, pues de no ser asi
no podria olvidarlo. El sentimiento que dicha separacion produce no puede describirse
sino simplemente imaginarse, y, ademas, solo pueden imaginarlo los devotos. Después
de que El se alejo de Vrndavana y de los inocentes y rusticos pastorcillos y pastorcillas
de vacas, de las pastoras y de los demas, todos ellos sintieron el impacto por el resto
de sus vidas, y el sentimiento que la separacién produjo en Radharani, la mas querida
de las pastorcillas de vacas, es imposible de expresar. Una vez, ellos se reunieron en
Kuruksetra durante un eclipse de sol, y el sentimiento que expresaron es desgarrador.
Desde luego, existen diferencias entre las cualidades de los devotos trascendentales del
Sefor, pero ninguno de los que alguna vez se hayan puesto en contacto con el Sefior, ya
sea mediante la comunidn directa o de cualquier otra manera, puede dejarlo ni por un
momento. Esa es la actitud del devoto puro.

TEXTOS 11-12 HeAgT-hg- 51 &g Alcaad T4 |
FIIAH TA T TR e 11921
FaEtE: qrat g 5@ wu |
TATETH AT AT 1221

sat-sangan mukta-duhsango hatum notsahate budhah
kirtyamanam yaso yasya sakrd akarnya rocanam
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tasmin nyasta-dhiyah parthah saheran viraham katham
darsana-sparsa-samlapa- sayandsana-bhojanaih

sat-sangat—mediante la compania de devotos puros; mukta-duhsangah—liberados
de la mala asociacién materialista; hatum—abandonar; na utsahate—nunca tratan;
budhah—aquel que ha comprendido al Sefor; kirtyamanam—glorificando; yasah—
fama; yasya—cuyo; sakrt—solo una vez; akarnya—oyendo tinicamente; rocanam—
placentero; tasmin—a El; nyasta-dhiyah—aquel que le ha entregado la mente a El;
parthah—los hijos de Prtha; saheran—pueden tolerar; viraham—separacion; katham—
como; darsana—viendo cara a cara; sparsa—tocando; samlapa—conversando;
sayana—durmiendo; dsana—sentandose; bhojanaih—comiendo juntos.

Las personas inteligentes, que han comprendido al Seiior Supremo en compaiiia
de devotos puros y que han quedado liberadas de la mala asociacion materialista,
nunca pueden dejar de oir las glorias del Seiior, aunque las hayan oido tan solo una
vez. ;Como, entonces, pudieron los Pandavas tolerar el estar separados de El si se
asociaron intimamente con Su persona, lo vieron cara a cara, lo tocaron, conversa-
ron con El, y durmieron, se sentaron y comieron con EI?

SIGNIFICADO: La posicién constitucional del ser viviente es la de servir a un supe-
rior. El estd obligado a servir a la fuerza los dictados de la energia material ilusoria
en diferentes fases de complacencia de los sentidos, y nunca se cansa de prestarles
servicio a los sentidos. Y aunque se canse, la energia ilusoria lo obliga perpetuamente
a hacerlo sin que ¢l se satisfaga. Ese asunto de complacer los sentidos no tiene fin, y
el alma condicionada se enreda en esa servidumbre, sin esperanzas de liberarse. La
liberacién se logra tinicamente mediante el hecho de asociarse con devotos puros.
Dicha asociacién lo promueve a uno gradualmente hasta el nivel de su conciencia
trascendental. De ese modo se puede llegar a saber que la posicion eterna de uno es
la de prestarle servicio al Sefior, y no el prestarles servicio a los sentidos pervertidos,
en la forma de lujuria, ira, deseo de ensefioreamiento, etc. Sociedad, amistad y amor
materiales son todos diferentes fases de la lujuria. Hogar, pais, familia, sociedad, ri-
queza y toda clase de corolarios, son todos causas de cautiverio en el mundo material,
en donde las tres clases de sufrimientos que hay en la vida son factores concomitantes.
Por el hecho de uno asociarse con devotos puros y oirlos sumisamente, el apego al
disfrute material se afloja, y la atraccién por oir hablar de las trascendentales acti-
vidades del Sefior se vuelve resaltante. Una vez que estas cosas aparecen, contintdan
progresivamente, sin detencion, tal como el fuego en el seno de la pdlvora. Se dice
que Hari, la Personalidad de Dios, es tan atractivo en sentido trascendental, que
incluso aquellos que estdn autosatisfechos en virtud de la autorrealizacién y que estan
verdaderamente liberados de todo cautiverio material, también se vuelven devotos
del Senor. Bajo tales circunstancias, se entiende facilmente cual debe de haber sido
la posicion de los Pandavas, quienes eran compaieros constantes del Sefior. Ellos ni
siquiera podian pensar en separarse de Sri Krsna, ya que la atraccién era més intensa
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en ellos debido al continuo contacto personal. Recordarlo a El por medio de Su forma,
calidad, nombre, fama, pasatiempos, etc., también le resulta atractivo al devoto puro,
tanto, que se olvida de todas las formas, calidad, nombre, fama y actividades del
mundo terrenal, y, debido a su madura asociacién con los devotos puros, no deja de
estar en contacto con el Sefior ni por un momento.

TEXTO 13 W9 dASTREREETay gaeaa: |
Ferea: WEETEE e a7 T gzl

sarve te ‘nimisair aksais tam anu druta-cetasah
viksantah sneha-sambaddha vicelus tatra tatra ha

sarve—todos; te—ellos; animisaih—sin el parpadeo de los ojos; aksaih—por el ojo; tam
anu—tras El; druta-cetasah—corazén derretido; viksantah—mirandolo a El; sneha-
sambaddhah—atados por afecto puro; viceluh—comenzaron a moverse; tatra tatra—
de aqui para alld; ha—asi lo hicieron.

Todos sus corazones se estaban derritiendo por El en el receptaculo de la atraccion.
Ellos lo miraban sin parpadear, y se movian de un lado a otro, desconcertados.

SIGNIFICADO: De modo natural, Krsna les resultaba atractivo a todos los seres
vivientes, porque es el principal ser eterno entre todos los seres eternos. El solo es
el sustentador de los muchos seres eternos. Eso se declara en el Katha Upanisad. En
consecuencia, uno puede encontrar la paz y prosperidad permanentes, mediante el res-
tablecimiento de la relacién eterna que se tiene con El, ahora olvidada bajo el hechizo
de maya, la energia ilusoria del Sefior. Una vez que esa relacion se revive ligeramente, el
alma condicionada se libra de inmediato de la ilusién de la energia material, y se vuelve
loca por asociarse con el Sefior. Esta asociacién no solo se logra mediante el contacto
personal con el Sefior, sino también al asociarse con Su nombre, fama, forma y calidad.
El Srimad-Bhagavatam prepara al alma condicionada para que alcance esa etapa de
perfeccion, mediante el proceso de oir sumisamente al devoto puro.

TEXTO 14 “IErIRgoigTS i IehUeTRa g |
fraTeTTRr= s Wit Tamgeaarerd: g2l

nyarundhann udgalad baspam autkanthyad devaki-sute
niryaty agaran no 'bhadram iti syad bandhava-striyah

nyarundhan—conteniendo con gran dificultad; udgalat—desbordandose; baspam—
lagrimas; autkanthyat—debido a una gran ansiedad; devaki-sute—al hijo de Devaki;
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niryati—habiendo salido; agarat—del palacio; nah—no; abhadram—desfavorable;
iti—asi pues; syat—puede que ocurra; bandhava—pariente; striyah—damas.

Las damas de la familia, cuyos ojos estaban inundados de lagrimas debido a la
ansiedad que sentian por Krsna, salieron del palacio. Solo con gran dificultad
pudieron ellas contener sus lagrimas. Ellas temian que las lagrimas causaran mala
fortuna a la hora de la partida.

SIGNIFICADO: En el palacio de Hastinapura habia cientos de damas. Todas sentian afecto
por Krsna, y todas también eran parientas. Cuando ellas vieron que Krsna se estaba yendo
del palacio para Su lugar natal, se sintieron muy angustiadas por El y, como es usual, las
lagrimas comenzaron a deslizarseles por las mejillas. Al mismo tiempo, ellas pensaron
que en ese momento las lagrimas podian ser causa de mala fortuna para Krsna; por lo
tanto quisieron contenerlas. Esto les resulté muy dificil, pues las lagrimas no podian ser
reprimidas. De modo que, se enjugaron las lagrimas, y los corazones les palpitaron. Asi
pues, algunas damas que eran esposas y nueras de aquellos que murieron en el campo de
batalla, nunca se pusieron en contacto directo con Krsna. Pero todas ellas oyeron hablar
de Ely de Sus grandes actividades, y, en consecuencia, pensaban en El, y hablaban de
Ely de Sunombre, fama, etc., y también se volvieron tan afectuosas como aquellas que
estaban en contacto directo. Luego todo aquel que directa o indirectamente piense en
Krsna, hable de Krsna o adore a Krsna, se apega a El. Como Krsna es absoluto, no hay
diferencia entre Su nombre, forma, calidad, etc. Nuestra relacion intima con Krsna puede
ser revivida confidencialmente, si hablamos de El, oimos hablar de El o lo recordamos a
EL Esto ocurre asi debido a la potencia espiritual.

TExTO 15 YEFAgaad SomquEsieEr: |
PRORIEER LR B FEE- D R T

mrdanga-sarnkha-bheryas ca vina-panava-gomukhah
dhundhury-anaka-ghantadya nedur dundubhayas tatha

mrdanga—tambor de dulce sonido; sankha—caracola; bheryah—banda de instru-
mentos; ca—y; vind—banda de instrumentos de cuerdas; panava—una clase de flauta;
gomukhah—otro tipo de flauta; dhundhuri—otro tambor; dnaka—timbal; ghanta—
campana; adyah—otros; neduh—hicieron sonar; dundubhayah—otros tipos diferentes
de tambores; tatha—en esa ocasion.

Mientras el Seiior se iba del palacio de Hastinapura, diferentes tipos de tambores
—tales como el mrdariga, el dhola, el nagra, el dhundhuriy el dundubhi— y flautas
de diferentes tipos, asi como también la vind, la gomukha y la bheri, sonaron todos
al unisono para rendirle honores.
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TEXTO 16 VTHIERIENEST: FoamE! [EgaT |
T FA: FU AWHSTRATAVM: 112511

prasada-sikhararadhah  kuru-naryo didrksaya
vavrsuh kusumaih krsnam  prema-vrida-smiteksanah

prasada—palacio; sikhara—la azotea; aridhah—ascendiendo; kuru-naryah—Ilas damas
de la familia real de los Kurus; didrksaya—viendo; vavrsuh—rociaron; kusumaih—por
flores; krsnam—sobre el Senor Krsna; prema—por el afecto y el amor; vrida-smita-
iksanah—lanzando miradas con sonrisas recatadas.

Debido a un amoroso deseo del ver al Seiior, las damas de la familia real de los
Kurus subieron a la azotea del palacio y, sonriendo con afecto y recato, dejaron caer
sobre el Sefior una lluvia de flores.

SIGNIFICADO: El recato es un encanto particular y extranatural del sexo bello, e
infunde respeto en el sexo opuesto. Esa costumbre se observaba incluso durante los
dias del Mahabharata, es decir, hace mas de cinco mil anos. Solo las personas poco
inteligentes que no estan versadas en la historia del mundo, dicen que la observaciéon
de separacion entre las mujeres y los hombres es una costumbre que se introdujo en
la India durante el periodo mahometano. Este incidente de la época del Mahabharata,
prueba de modo categérico que las damas del palacio observaban estricto parda (res-
tringida relacion con hombres), y en vez de bajar y salir al aire libre a donde estaban
reunidos el Sefior Krsna y los demas, las damas del palacio subieron a la azotea del
mismo, y desde alli le ofrecieron sus respetos al Sefior Krsna con lluvias de flores. Aqui
se afirma claramente que las damas estaban sonriendo alli, en la azotea del palacio,
contenidas por la timidez. Esa timidez es un don que la naturaleza le da al sexo bello,
y realza la belleza y prestigio de este tltimo, incluso si las mujeres provienen de una
familia poco importante o son poco atractivas. Nosotros tenemos experiencia practica
de este hecho. Una barrendera mereci6 el respeto de muchos caballeros respetables,
con simplemente exhibir el recato propio de una dama. Las damas que andan por la
calle semidesnudas no infunden ningtn respeto, mientras que la timida esposa de un
barrendero infunde respeto a todo el mundo.

La civilizacién humana, tal como la conciben los sabios de la India, tiene por
objeto ayudarlo a uno a liberarse de las garras de la ilusién. La belleza material de
una mujer es una ilusién, porque, a decir verdad, el cuerpo esta hecho de tierra, agua,
fuego, aire, etc. Pero, como la chispa vivientes se asocia con la materia, esta parece
ser hermosa. A nadie lo atrae una muifieca de barro, aunque esté hecha de la manera
mas perfecta para atraer la atencion de los demas. El cuerpo muerto no tiene belleza
alguna, ya que nadie aceptaria el cadaver de una supuesta mujer hermosa. Por lo
tanto, se concluye que la chispa espiritual es hermosa, y en virtud de la belleza del
alma a uno lo atrae la belleza del cuerpo externo. La sabiduria védica nos prohibe,
pues, dejarnos atraer por la belleza falsa. Mas, debido a que ahora nos hallamos en
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la oscuridad de la ignorancia, la civilizacion védica permite el acercamiento entre el
hombre y la mujer de una manera muy restringida. En dicha civilizacion se dice que
la mujer es como el fuego y el hombre como la mantequilla. La mantequilla tiene
que derretirse al asociarse con el fuego y, en consecuencia, solo se les debe juntar
cuando sea necesario. Y la timidez es un freno al acercamiento sin restriccion. Es
un regalo de la naturaleza y debe utilizarse.

TExTO 17 THATAUS FUTE Thamiioad |
T@UE TR B BEawe 7 gl

sitatapatram jagraha muktadama-vibhusitam
ratna-dandam gudakesah  priyah priyatamasya ha

sita-atapatram—sombrilla aliviadora; jagraha—tomoé; mukta-dama—decorada con
encajes y perlas; vibhisitam—bordada; ratna-dandam—con un mango hecho de
joyas; gudakesah—Arjuna, el guerrero experto, o aquel que ha conquistado el suefio;
priyah—muy amado; priyatamasya—del muy amado; ha—asi lo hizo.

En esa oportunidad, Arjuna, el gran guerrero y conquistador del suefio, quien es
el amigo intimo del muy amado Sefior Supremo, tomé una sombrilla que tenia un
mango hecho de joyas y que estaba bordada con encaje y perlas.

SIGNIFICADO: El oro, las joyas, las perlas y las piedras preciosas se utilizaban en las
lujosas ceremonias reales. Todos estos son regalos de la naturaleza, y los producen las
colinas, los océanos, etc., por orden del Sefor, cuando el hombre no desperdicia su
valioso tiempo en producir cosas no deseadas en el nombre de articulos de primera
necesidad. Mediante el mal llamado desarrollo de las empresas industriales, ahora se
estan usando recipientes de gutapercha en vez de metales como el oro, la plata, el bronce
y el cobre. Ahora se usa margarina en vez de mantequilla purificada, y una cuarta parte
de la poblacién urbana carece de refugio.

TEXTO 18 G WICARHAT SIS AT |
forfremmor: FgR W& wegata: 9f ngen

uddhavah satyakis caiva  vyajane paramadbhute
vikiryamanah kusumai reje madhu-patih pathi

uddhavah—un primo hermano de Krsna; satyakih—Su conductor; ca—y; eva—cierta-
mente; vyajane—abanicando; parama-adbhute—decorativo; vikiryamanah—sentado
sobre esparcidas; kusumaih—{flores por todas partes; reje—dirigio; madhu-patih—el
amo de Madhu (Krsna); pathi—en el camino.
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Uddhava y Satyaki comenzaron a abanicar al Sefior con abanicos decorados, y el
Seiior, como el amo de Madhu y sentado sobre flores esparcidas, los dirigié a lo
largo del camino.

TEXTO 19 STEAT: Heameds a7 fgoiar: |
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asriyantasisah satyds tatra tatra dvijeritah
nanurapanuripds ca nirgunasya gundatmanah

asriiyanta—siendo oido; asisah—bendicidn; satyah—todas las verdades; tatra—aqui;
tatra—alld; dvija-iritah—proferidas por brahmanas eruditos; na—no; anuripa—
propio; anuripah—apropiado; ca—también; nirgunasya—el Absoluto; guna-
atmanah—haciendo el papel de un ser humano.

Aquiy alla se oia que las bendiciones que se le ofrecian a Krsna no eran ni propias ni
impropias, porque todas ellas eran para el Absoluto, quien ahora estaba haciendo
el papel de un ser humano.

SIGNIFICADO: En algunos lugares habia sonidos de bendiciones védicas dirigidas a
la Personalidad de Dios Sri Krsna. Las bendiciones eran apropiadas en el sentido de
que el Sefior estaba desempenando el papel de un ser humano, como si fuera un primo
de Maharaja Yudhisthira; pero también eran impropias, porque el Sefior es absoluto
y no tiene nada que ver con ninguna clase de relatividades materiales. El es nirguna,
es decir, en El no hay cualidad material alguna, pero El estd colmado de cualidades
trascendentales. En el mundo trascendental no hay nada contradictorio, mientras
que en el mundo relativo todo tiene su opuesto. En el mundo relativo, blanco es el
concepto opuesto a negro, pero en el mundo trascendental no hay ninguna diferencia
entre blanco y negro. Por lo tanto, los sonidos de las bendiciones proferidas aqui y alla
por los eruditos brahmanas, parecian contradictorios en relacion con la Persona Ab-
soluta, pero cuando se le aplicaban a la Persona Absoluta, perdian toda contradiccion
y se volvian trascendentales. Un ejemplo puede aclarar esta idea. Al Sefior SriKrsna a
veces se lo describe como un ladrén. El es muy famoso entre sus devotos puros como
el Makhana-cora. En Vrndavana, en Sus primeros afios, El solia robar mantequilla
de las casas de los vecinos. Desde entonces es famoso como ladrén. Pero a pesar de
ser famoso como ladrdn, se lo adora como tal, mientras que en el mundo terrenal al
ladrén se lo castiga y nunca se lo alaba. Como El es la Absoluta Personalidad de Dios,
todo se le puede aplicar, y aun asi, pese a todas las contradicciones, El es la Suprema
Personalidad de Dios.
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TEXTO 20  SA~AT-IHTHICATCT STHaFIaard |
PRI TR 1120l

anyonyam asit safijalpa  uttama-sloka-cetasam
kauravendra-pura-strinam  sarva-sruti-mano-harah

anyonyam—entre si; dsit—hubo; safijalpah—conversacion; uttama-sloka—el Supre-
mo, a quien se lo alaba mediante poesia selecta; cetasam—de aquellos cuyos corazones
estan absortos de esa manera; kaurava-indra—el rey de los Kurus; pura—capital;
strinam—todas las damas; sarva—todos; sruti—los Vedas; manah-harah—atractiva
para la mente.

Absortas en las trascendentales cualidades del Seiior, de quien se canta con poesia
selecta, las damas que estaban en las azoteas de todas las casas de Hastinapura
comenzaron a hablar de El. Esa conversacion era mas atractiva que los himnos de
los Vedas.

SIGNIFICADO: En el Bhagavad-gita se dice que la meta de todas las Escrituras védicas
es la Personalidad de Dios Sri Krsna. En efecto, las glorias del Sefior se describen en
Escrituras tales como los Vedas, el Ramayana y el Mahabharata. Y en el Bhagavatam se
las menciona especificamente en relacion con el Sefior Supremo. Por lo tanto, mientras
en la capital de los reyes de la dinastia Kuru las damas que se hallaban en las azoteas
de las casas hablaban del Sefior, su conversacion era mas placentera que los himnos
védicos. Todo lo que se cante en alabanza al Sefior es sruti-mantra. Thakura Narottama
dasa, uno de los dcaryas de la Gaudiya-sampradaya, compuso unas canciones en idio-
ma bengali sencillo. Y Thakura Visvanatha Cakravarti, otro muy erudito dcarya de la
misma sampraddya, ha aprobado las canciones de Thakura Narottama dasa, diciendo
que son iguales que los mantras védicos. Y esto se debe al tema de las mismas. El len-
guaje es intrascendente, pero el tema es importante. En las damas, que estaban todas
absortas en el Sefior y Sus acciones, se desarrollé la conciencia de la sabiduria védica,
por la gracia del Sefior. Y, en virtud de ello, aunque dichas damas puede que no fueran
eruditas muy entendidas en sanscrito o algo por el estilo, aun asi todo lo que hablaban
era mas atractivo que los himnos védicos. A veces, los himnos védicos de los Upanisads
estan dirigidos al Sefior Supremo indirectamente. Pero las conversaciones de las damas
hablaban directamente del Seflor, y por eso al corazén le resultaban mas placenteras.
Las conversaciones de las damas parecian ser mas valiosas que las bendiciones de los
eruditos brahmanas.

TExT021 | § fRem 1T e
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I IO TG
fereftferarent=tar Faaey 121

sa vai kilayam purusah puratano
ya eka asid avisesa atmani

agre gunebhyo jagad-atmanisvare
nimilitatman nisi supta-saktisu

sah—El (Krsna); vai—como lo recuerdo; kila—claramente; ayam—esta; purusah—
Personalidad de Dios; puratanah—el original; yah—quien; ekah—solo uno; dsit—
existid; avisesah—no manifestado materialmente; atmani—propio ser; agre—antes de
la creacion; gunebhyah—de las modalidades de la naturaleza; jagat-atmani—a la Supe-
ralma; isvare—al Seilor Supremo; nimilita—fundido en; atman—Ila entidad viviente;
nisi supta—inactiva de noche; saktisu—de las energias.

Ellas dijeron: He aqui a la Personalidad de Dios original tal como nosotras lo
recordamos claramente. Solo El existia antes de la creacién manifestada de las
modalidades de la naturaleza, y debido a que El es el Sefior Supremo, todos los seres
vivientes se funden solo en El, con la energia suspendida como cuando duermen
por la noche.

SIGNIFICADO: Existen dos tipos de disolucion del cosmos manifestado. Una ani-
quilacién ocurre cada 4 320 000 000 de anos solares, cuando Brahma, el sefior de un
universo en particular, se duerme. Y al final de la vida del Sefior Brahma, que ocurre
al cabo de sus cien afos de edad, segiin nuestros célculos al cabo de 8 640 000 000
X 30 X 12 X 100 afios solares, hay una aniquilacién completa de todo el universo; y
en ambos periodos, tanto la energia material, denominada el mahat-tattva, como la
energia marginal, denominada jiva-tattva, se funden en la persona del Sefior Supremo.
Los seres vivientes permanecen dormidos dentro del cuerpo del Seior hasta que hay
otra creacién del mundo material, y esa es la manera en que ocurren la creacién, con-
servacion y aniquilacién de la manifestacion material.

La creacion material la efecttia la interaccion de las tres modalidades de la natu-
raleza material que el Sefior pone en marcha, y, en consecuencia, se dice aqui que el
Sefior existia antes de que se pusiera en movimiento las modalidades de la naturaleza
material. En el sruti-mantra se dice que inicamente Visnu, el Sefior Supremo, existia
antes de la creacién, y que no habia Brahma, Siva ni otros semidioses. Visnu significa
Maha-Visnu, quien yace en el océano causal. Tan solo mediante Su respiracién
todos los universos se generan como semillas, y gradualmente se desarrollan y se
convierten en formas gigantescas, con innumerables planetas dentro de todos y
cada uno de ellos. Las semillas de los universos se convierten en formas gigantescas,
de la misma manera en que las semillas de un arbol baniano se convierten en una
infinidad de arboles banianos.
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Este Maha-Visnu es la porcién plenaria del Sefior Sri Krsna, a quien se menciona en
la Brahma-sambhita de la siguiente manera:

«Permitaseme ofrecerle mis respetuosas reverencias a Govinda, la Personalidad de
Dios original, cuya porcion plenaria es Maha-Visnu. Todos los brahmas, los cabezas
del universo, viven tnicamente durante el periodo de Su exhalacion, después de que
los universos se generan de los poros de Su cuerpo trascendental» (Brahma-samhita
5.58).

Asi pues, Govinda, o el Senor Krsna, también es la causa de Maha-Visnu. Las da-
mas que hablaban de esta verdad védica deben de haberla oido de labios de fuentes
autoritativas. Una fuente autoritativa es el unico medio de llegar a conocer el tema
trascendental con toda certeza. No hay ninguna otra manera.

El proceso por el cual los seres vivientes se funden en el cuerpo de Maha-Visnu,
ocurre automaticamente al cabo de los cien afios de Brahma. Pero eso no significa
que el ser viviente individual pierde su identidad. La identidad permanece, y en
cuanto hay otra creacion por la suprema voluntad del Sefior, todos los seres vivientes
inactivos que duermen son de nuevo puestos en libertad, para que comiencen sus
actividades en la continuacién de las diferentes esferas de vida anteriores. Ello se
denomina suptotthita-nydya, o despertarse y dedicarse de nuevo a su respectivo deber
continuo. De noche, cuando el hombre duerme, se olvida de si mismo, de lo que
es, de su deber y de todo lo referente a su estado despierto. Pero tan pronto como
se despierta, se recuerda de todo lo que tiene que hacer y, por lo tanto, se dedica de
nuevo a sus actividades prescritas. Los seres vivientes también permanecen fundidos
en el cuerpo de Maha-Visnu durante el periodo de la aniquilacién, pero en cuanto
hay otra creacion, se levantan para emprender su inconclusa labor. Esto también se
confirma en el Bhagavad-gita (8.18-20).

El Sefor existia antes de que la energia creativa fuera puesta en marcha. El Sefior no
es un producto de la energia material. Su cuerpo es completamente espiritual, y no hay
diferencia entre Su cuerpo y El Mismo. Antes de la creacién el Sefior se encontraba en
Su morada, la cual es absoluta y tnica.

TEXTO22 € Td Tﬁ EEEREICTI
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sa eva bhiiyo nija-virya-coditam
sva-jiva-mayam prakrtim sisrksatim

anama-rapatmani ripa-namani
vidhitsamano 'nusasara sastra-krt
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sah—El; eva—asi pues; bhityah—de nuevo; nija—propia y personal; virya—potencia;
coditam—ejecucion de; sva—propio; jiva—ser viviente; mdydam—energia externa;
prakrtim—a la naturaleza material; sisrksatim—mientras creaba de nuevo; andama—
sin designacién mundana; ripa-atmani—formas del alma; riapa-namani—formas y
nombres; vidhitsamanah—deseando otorgar; anusasara—le confié a; sastra-krt—el
recopilador de las Escrituras reveladas.

La Personalidad de Dios, deseando de nuevo darles nombres y formas a Sus partes
integrales, las entidades vivientes, las puso bajo la guia de la naturaleza material.
Mediante Su propia potencia, se apodera de la naturaleza material para que vuelva
a crear.

SIGNIFICADO: Las entidades vivientes son partes integrales del Sefor. Ellas son de
dos variedades, a saber, nitya-mukta y nitya-baddha. Las nitya-muktas son almas
eternamente liberadas, y estan dedicadas eternamente a corresponderse con el Sefior
mediante el amoroso servicio trascendental, en la eterna morada de El, mas all4 de las
creaciones mundanas manifestadas. Pero las nitya-baddhas, o las almas eternamente
condicionadas, le son confiadas a Su energia externa, mdyd, a fin de corregir la actitud
rebelde que tienen para con El, el Padre Supremo. Las nitya-baddhas olvidan eterna-
mente su relacién con el Sefior como partes integrales. Ellas estan confundidas por la
energia ilusoria y se creen productos de la materia, y por ello estdn muy ocupadas en el
mundo material haciendo planes para ser felices. Ellas prosiguen alegremente con sus
planes, pero, por la voluntad del Sefor, tanto los planificadores como los planes son
aniquilados al cabo de un cierto periodo, como se mencioné antes. Esto se confirma en
el Bhagavad-gita de la siguiente manera: «jOh, hijo de Kunti!, al final del milenio todas
las entidades vivientes se funden en Mi naturaleza, y de nuevo cuando llega la hora de
la creacién, Yo le doy comienzo a esta por medio de Mi energia externa» (Bg. 9.7).

La palabra bhiiyah significa «una y otra vez», es decir, el proceso de la creacion,
conservacion y aniquilacion esta ocurriendo perpetuamente por accioén de la energia
externa del Sefior. El es la causa de todo. Pero los seres vivientes, que por constituciéon
son partes integrales del Sefior y han olvidado la dulce relacién, reciben de nuevo una
oportunidad de librarse de las garras de la energia externa. Y para que él (el ser viviente)
reviva su conciencia, el Sefior también crea las Escrituras reveladas. Las Escrituras
védicas son las instrucciones por las que se deben guiar las almas condicionadas, de
manera que puedan librarse de la reiterada creacién y aniquilaciéon del mundo material
y del cuerpo material.

El Sefior dice en el Bhagavad-gita: «Este mundo creado y esta energia material
creada estan bajo Mi control. Bajo la influencia de prakrti son creados una y otra vez
automdticamente, y eso lo hago Yo por intermedio de Mi energia externa».

En realidad, las entidades vivientes o chispas espirituales no tienen ni nombre ni
formas materiales. Pero con objeto de complacer su deseo de ensefiorearse de la energia
material de las formas y nombres materiales, se les dala oportunidad de obtener ese falso
disfrute, y al mismo tiempo, a través de las Escrituras reveladas, se les da la oportunidad
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de entender la posicion verdadera. Al necio y olvidadizo ser viviente siempre lo ocupan
las formas falsas y los nombres falsos. El nacionalismo moderno es la cumbre de esos
falsos nombres y de esas falsas formas. Los hombres estian locos por la forma y el
nombre falso. La forma del cuerpo que se obtiene bajo ciertas condiciones se toma por
verdadera, y el nombre que también se adopta confunde al alma condicionada y la lleva
a hacer mal uso de la energia, en el nombre de muchisimos «ismos». Las Escrituras,
sin embargo, proporcionan la clave para entender la verdadera posicion, pero los
hombres estan poco dispuestos a recibir lecciones de las Escrituras que el Sefor cre6
para diferentes lugares y tiempos. Por ejemplo, el Bhagavad-gita es el principio de guia
para todo ser humano, pero por el hechizo de la energia material, los seres humanos no
se preocupan de llevar a cabo los programas de la vida conforme al Bhagavad-gita. El
Srimad-Bhagavatam es el estudio de posgrado para aquel que ha entendido a cabalidad
los principios del Bhagavad-gita. Por mala fortuna, a la gente no le gustan estas obras
y, en consecuencia, se halla bajo las garras de maya para la repeticion del nacimiento
y la muerte.

TEXT023 | A1 1 AcHgHA Al
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sa va ayam yat padam atra stirayo
jitendriya nirjita-matarisvanah

pasyanti bhakty-utkalitamalatmana
nanv esa sattvam parimarstum arhati

sah—El; vai—por la providencia; ayam—esto; yat—aquello que; padam atra—he aqui
ala misma Personalidad de Dios, Sri Krsna; sirayah—grandes devotos; jita-indriyah—
que han superado la influencia de los sentidos; nirjita—completamente controlada;
matarisvanah—vida; pasyanti—puede ver; bhakti—a fuerza de servicio devocional;
utkalita—desarrollado; amala-atmand—aquellos que tienen la mente completamente
limpia; nanu esah—ciertamente solo con esto; sattvam—existencia; parimarstum—para
purificar la mente por completo; arhati—merecen.

He aqui a la misma Suprema Personalidad de Dios cuya forma trascendental perci-
ben los grandes devotos que, a fuerza de rigido servicio devocional y pleno control
de la viday de los sentidos, se han limpiado por completo de la conciencia material.
Y esa es la inica manera de purificar la existencia.

SIGNIFICADO: Como se afirma en el Bhagavad-gita, al Sefior se le puede conocer
en Su verdadera naturaleza, inicamente a fuerza de servicio devocional puro. Por eso
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se afirma aqui que solo los grandes devotos del Sefior, capaces de limpiar la mente de
todo el polvo material mediante rigido servicio devocional, pueden percibir al Sefior
tal como El es. Jitendriya significa «aquel que tiene pleno control de los sentidos». Los
sentidos son partes activas del cuerpo, y sus actividades no pueden ser detenidas. Los
medios artificiales que los procesos yoguicos emplean para hacer que los sentidos se
vuelvan inactivos, han demostrado ser un fracaso total, incluso en el caso de grandes
yogis tales como Visvamitra Muni. Visvamitra Muni controld los sentidos mediante
el trance ydguico, pero cuando por casualidad conocié a Menaka (una mujer frivola
de la sociedad celestial), fue victima de la vida sexual, y la manera artificial de con-
trolar los sentidos fracasd. Mas, en el caso de un devoto puro, a los sentidos no se
les impide artificialmente nada en absoluto, sino que se les proporcionan diferentes
ocupaciones buenas. Cuando los sentidos se dedican a actividades mds atractivas, no
hay posibilidad de que los atraiga alguna ocupacién inferior. En el Bhagavad-gita se
dice que los sentidos uinicamente pueden ser controlados mediante mejores ocupaciones.
El servicio devocional requiere de la purificacion de los sentidos o el ocuparlos en las
actividades del servicio devocional. El servicio devocional no es inacciéon. Cualquier
cosa que se haga en el servicio del Sefor, se purifica de inmediato de su naturaleza
material. El concepto material se debe Gnicamente a la ignorancia. No hay nada mas
alla de Vasudeva. El concepto Vasudeva se desarrolla paulatinamente en el corazon
del erudito, después de una prolongada purificacion de los drganos receptivos. Pero el
proceso termina en el conocimiento de que Vasudeva es lo méximo que existe. En el
caso del servicio devocional, este mismo método se acepta desde el mismo comienzo,
y por la gracia del Sefior todo verdadero conocimiento se revela en el corazén del
devoto, debido al dictado que el Sefior da desde dentro. Asi pues, controlar los sentidos
mediante el servicio devocional es el inico medio y el mas facil de todos.

TEXTO 24 W A1 39 SAgiaachdl
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sa va ayam sakhy anugita-sat-katho
vedesu guhyesu ca guhya-vadibhih
ya eka iso jagad-atma-lilaya
srjaty avaty atti na tatra sajjate

sah—El; vai—también; ayam—este; sakhi—ioh, amiga mial; anugita—descrito; sat-
kathah—los excelentes pasatiempos; vedesu—en las Escrituras védicas; guhyesu—
confidencialmente; ca—asi como también; guhya-vadibhih—por los devotos intimos;
yah—aquel que; ekah—solo uno; isah—controlador supremo; jagat—de toda la
creacion; atma—Superalma; lilayd—mediante la manifestacién de pasatiempos;
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srjati—crea; avati atti—también mantiene y aniquila; na—nunca; tatra—alli; sajjate—
se apega a eso.

iOh, queridas amigas!, he aqui a esa misma Personalidad de Dios cuyos atractivos e
intimos pasatiempos los describen Sus grandes devotos en las partes confidenciales
de la literatura védica. Es El inicamente quien crea, mantiene y aniquila el mundo
material, y atin asi permanece inalterado.

SIGNIFICADO: Como se declara en el Bhagavad-gita, todas las Escrituras védicas glori-
fican la grandeza del Sefior Sri Krsna. Eso también se confirma aqui, en el Bhagavatam.
Grandes devotos y encarnaciones apoderadas del Sefior, tales como Vyasa, Narada,
Sukadeva Gosvami, los Kumaras, Kapila, Prahlada, Janaka, Bali y Yamaraja, han expan-
dido los Vedas en muchas divisiones y subdivisiones, pero especialmente en el Srimad-
Bhagavatam, el devoto intimo Sukadeva Gosvami describe las partes confidenciales
de las actividades del Sefior. En los Vedanta-siitras o Upanisads solo hay un indicio
de las partes confidenciales de Sus pasatiempos. En Escrituras védicas tales como los
Upanisads, al Sefor se le ha distinguido expresamente del concepto mundano de Su
existencia. Como Su identidad es espiritual por completo, a Su forma, nombre, calidad
y enseres, etc., se los ha distinguido de la materia con esmero, y, en consecuencia,
personas poco inteligentes cometen a veces el error de considerarlo impersonal. Pero
de hecho El es la Persona Suprema, Bhagavan, y de modo parcial se le representa como
Paramatma o como el Brahman impersonal.
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yada hy adharmena tamo-dhiyo nrpa
jivanti tatraisa hi sattvatah kila

dhatte bhagam satyam rtam dayam yaso
bhavaya ripani dadhad yuge yuge

yada—cuando quiera; hi—con certeza; adharmena—en contra de los principios de
la voluntad de Dios; tamah-dhiyah—personas que estan bajo la influencia de las mas
bajas modalidades materiales; nrpah—reyes y administradores; jivanti—vivan como
animales; tatra—en consecuencia; esah—El; hi—solamente; sattvatah—trascendental;
kila—indudablemente; dhatte—se manifiesta; bhagam—poder supremo; satyarm—
verdad; rtam—positiva; dayam—misericordia; yasah—actividades maravillosas;
bhavaya—para el mantenimiento; ripani—de diversas formas; dadhat—manifestadas;
yuge—diferentes periodos; yuge—y eras.
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Cuando quiera que haya reyes y administradores que vivan como animales de las
mas bajas modalidades de la existencia, el Sefior, en Su forma trascendental, mani-
fiesta Su supremo poder, la Verdad Positiva, les confiere misericordia especial a los
fieles, realiza actividades maravillosas y manifiesta diversas formas trascendentales
segiin sea necesario en diferentes periodos y eras.

SIGNIFICADO: Como se menciond anteriormente, la creacion cosmica es propiedad del
Sefior Supremo. Esa es la filosofia basica del ISopanisad: todo es propiedad del Ser Supremo.
Nadie debe usurpar la propiedad del Sefior Supremo. Uno debe aceptar solamente lo
que El tenga a bien conferir. De modo que, la Tierra o cualquier otro planeta o universo
es propiedad absoluta del Seior. Los seres vivientes son sin duda Sus partes integrales,
o hijos, en virtud de lo cual cada uno de ellos tiene el derecho de vivir a expensas de la
misericordia del Sefior para ejecutar su labor prescrita. Por consiguiente, nadie puede violar
el derecho de otro individuo, sea este hombre o animal, sin que el Sefior asi lo sancione.
El rey o el administrador es el representante del Sefior que se ocupa del cumplimiento
de la voluntad del Sefior. El debe ser, pues, una persona reconocida, tal como Maharija
Yudhisthira o Pariksit. Reyes de esa categoria tienen plena responsabilidad y conocimiento
proveniente de las autoridades, acerca de la administracién del mundo. Pero algunas veces,
por influencia de la modalidad de la ignorancia de la naturaleza material (tamo-guna),
la mas baja de las modalidades materiales, los reyes y administradores llegan al poder sin
poseer conocimiento ni responsabilidad, y semejantes necios viven como animales, en aras
de su propio interés personal. El resultado de ello es que toda la atmésfera se sobrecarga de
anarquia y elementos viciosos. El nepotismo, el soborno, el engafio, la agresion y, por ende,
hambre, epidemias, guerra y otros perturbadores aspectos similares, se vuelven resaltantes
en lasociedad humana. Y alos devotos del Sefior o a los fieles se les persigue por todos los
medios. Todos estos sintomas sefialan el momento indicado para una encarnacion del
Sefor que restablezca los principios religiosos y venza a los malos administradores. Esto
también se confirma en el Bhagavad-gita.

El Seflor aparece entonces en Su forma trascendental, sin ningtin matiz de cualida-
des materiales. El desciende tan solo para mantener en una condicién normal el estado
de Su creacién. La condicién normal consiste en que a todos y cada uno de los planetas
el Senor los ha dotado de todas las cosas necesarias para los seres vivientes que han
nacido en ellos. Siguiendo las reglas y regulaciones que se mencionan en las Escrituras
reveladas, dichos seres vivientes pueden vivir felices y ejecutar sus ocupaciones predes-
tinadas, para al final lograr la salvacién. El mundo material se crea para satisfacer los
caprichos de los nitya-baddhas, o las almas eternamente condicionadas, de la misma
manera en que a los nifios traviesos se les provee de corrales de juego. De no ser por eso,
no habria necesidad del mundo material. Pero cuando se embriagan con el poder de la
ciencia material para explotar los recursos ilegalmente, sin la sancion del Sefior, y eso,
ademads, inicamente para complacer los sentidos, se hace necesaria la encarnacion del
Seflor para castigar a los rebeldes y proteger a los fieles.

Cuando El desciende, exhibe actos sobrehumanos solo para probar su derecho
supremo, y a materialistas tales como Ravana, Hiranyakasipu y Karhsa se los castiga lo
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suficiente. El actia de una manera que nadie puede imitar. Por ejemplo, cuando el Sefior
aparecié como Rama, tendié un puente sobre el océano Indico. Cuando aparecié como
Krsna, desde Su misma infancia exhibié actividades sobrehumanas al matar a Patana,
Aghasura, Sakatasura, Kaliya, etc., y después a Karhsa, Su tio materno. Cuando se hallaba
en Dvaraka, se casé con 16 108 reinas, y a todas ellas se las bendijo con un buen nimero de
hijos. La suma total de Sus familiares ascendfa a cerca de cien mil, conocidos comtinmente
como la Yadu-vamsa. Y luego, durante Su vida, hizo de manera de vencerlos a todos. El
es famoso como el Govardhana-dhari Hari porque a la edad de apenas siete afios levanto
la colina conocida como Govardhana. El Sefior maté a muchos e indeseables reyes de
Su tiempo, y como ksatriya que era peleé de un modo heroico. El es famoso como el
asamordhva, el sin igual. Nadie es igual ni mas grande que EL

TEXT0 26 RN A HTAGH TG FA-
TR T qUAAH WA |
W g B ut
TISTHAT THHA T 11251

aho alam slaghyatamam yadoh kulam
aho alam punyatamam madhor vanam

yad esa pumsam rsabhah sriyah patih
sva-janmand cankramanena caficati

aho—ioh!; alam—en verdad; slaghya-tamam—supremamente gloriosa; yadoh—del rey
Yadu; kulam—dinastia; aho—joh!; alam—en verdad; punya-tamam—supremamente
virtuosa; madhoh vanam—Ia tierra de Mathura; yat—porque; esah—este; pumsam—de
todos los seres vivientes; rsabhah—lider supremo; sriyah—de la diosa de la fortuna;
patih—esposo; sva-janmand—mediante Su aparicion; cantkramanena—por el hecho
de gatear; ca aficati—glorias.

iOh, cuan supremamente gloriosa es la dinastia del rey Yadu y cuan virtuosa es la
tierra de Mathura, en las que el Supremo lider de todos los seres vivientes, el esposo
de la diosa de la fortuna, ha nacido y ambulado en Su infancia!

SIGNIFICADO: En el Bhagavad-gita, la Personalidad de Dios Sri Krsna ha dado
expresamente una descripcion de Su aparicidn, desaparicién y actividades trascen-
dentales. El Sefior aparece en una familia o lugar en particular, mediante Su potencia
inconcebible. El no nace como un alma condicionada, la cual deja su cuerpo y ad-
quiere otro. Su nacimiento es como la apariciéon y desaparicién del sol. El sol sale por
el horizonte oriental, pero eso no significa que el horizonte oriental es el padre del
sol. El sol existe en cada parte del sistema solar, pero se vuelve visible en un momento
programado, y asi mismo también se vuelve invisible en otro momento programado.
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De igual manera, el Sefior aparece en este universo tal como el sol, y de nuevo se va
de nuestra vida en otro momento. El existe en todo momento y en todo lugar, pero,
por Su misericordia sin causa, cuando aparece ante nosotros damos por sentado que
ha nacido. Cualquiera que pueda entender esta verdad conforme a las declaraciones
de las Escrituras reveladas, es seguro que se libera en cuanto deje el presente cuerpo.
La liberacion se puede obtener después de muchos nacimientos, y después de un gran
esfuerzo en el campo de la paciencia y la perseverancia, el conocimiento y la renuncia-
cion. Pero por el simple hecho de conocer en verdad los trascendentales nacimientos y
actividades del Senor, se puede obtener la liberacién de inmediato. Ese es el veredicto
del Bhagavad-gita. Mas, aquellos que estan sumidos en la oscuridad de la ignorancia,
concluyen que el nacimiento y las actividades del Sefior en el mundo material son
similares a los de un ser viviente ordinario. Esas imperfectas conclusiones no pueden
darle a nadie liberacién. Luego Su nacimiento en la familia del rey Yadu como el
hijo del rey Vasudeva, y Su traslado a la familia de Nanda Maharaja en la tierra de
Mathura, son todas medidas trascendentales que toma la potencia interna del Sefior.
La fortuna de la dinastia Yadu y de los habitantes de la tierra de Mathura no puede
estimarse en términos materiales. Si con solo conocer la naturaleza trascendental
del nacimiento y las actividades del Sefior se puede obtener la liberacion facilmente
podemos entonces imaginarnos qué les aguarda a aquellos que de hecho disfrutaron
de la compania del Sefior en persona como familiar o vecino. Todos aquellos que
fueron lo suficientemente afortunados como para asociarse con el Sefior, el esposo
de la diosa de la fortuna, obtuvieron ciertamente algo mds que lo que se conoce como
liberacion. De modo que, con justicia, tanto la dinastia como la tierra son gloriosas
siempre, por la gracia del Sefior.

TEXTO 27 T8l I SHmaRavEhil
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aho bata svar-yasasas tiraskari
kusasthali punya-yasaskari bhuvah
pasyanti nityam yad anugrahesitam
smitavalokari sva-patim sma yat-prajah

aho bata—ijcuan maravilloso es esto!; svah-yasasah—Ilas glorias de los planetas
celestiales; tiraskari—aquellos que derrota; kusasthali—Dvaraka; punya—virtud;
yasaskari—famoso; bhuvah—el planeta Tierra; pasyanti—ve; nityam—constantemen-
te; yat—aquello que; anugraha-isitam—para bendecir; smita-avalokam—mirada con
el favor de una dulce sonrisa; sva-patim—al alma del ser viviente (Krsna); sma—solian;
yat-prajah—Ilos habitantes del lugar.
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Es indudablemente maravilloso que Dvaraka haya superado las glorias de los
planetas celestiales y haya aumentado la celebridad de la Tierra. Los habitantes
de Dvaraka siempre ven al alma de todos los seres vivientes [Krsna] en Su aspecto
amoroso. El les lanza miradas y los favorece con dulces sonrisas.

SIGNIFICADO: Los planetas celestiales estan habitados por semidioses tales como
Indra, Candra, Varuna y Vayu, y las almas piadosas llegan alli después de realizar
muchos actos virtuosos en la Tierra. Los cientificos modernos estdn de acuerdo en que
la medicion del tiempo en los sistemas planetarios superiores es diferente a la de la
Tierra. Asi pues, las Escrituras reveladas nos hacen saber que alli la duracion de la vida
es de diez mil anos (de los nuestros). Seis meses en la Tierra equivalen a un dia en los
planetas celestiales. Las facilidades de disfrute también aumentan de un modo similar,
y la belleza de los habitantes es legendaria. Los hombres de la Tierra, que son seres
comunes, tienen grandes deseos de alcanzar los planetas celestiales, porque han oido
que alli las comodidades de la vida son mucho mayores que las de la Tierra. Ahora, ellos
estan tratando de ir a la Luna en astronave. Considerando todo eso, los planetas celes-
tiales son mas célebres que la Tierra. Pero la celebridad de la Tierra ha superado ala de
los planetas celestiales, gracias a Dvaraka, de la cual el Sefior Krsna era rey. Tres lugares
—es decir, Vrndavana, Mathura y Dvaraka— son mds importantes que los planetas
famosos del universo. Esos lugares estin perpetuamente santificados, porque siempre
que el Senor desciende a la Tierra, exhibe Sus actividades trascendentales particular-
mente en esos tres lugares. Estos son perpetuamente las tierras sagradas del Sefior, y los
habitantes atin sacan provecho de los lugares sagrados, pese a que ahora el Seior esta
fuera de su vista. El Sefior es el alma de todos los seres vivientes, y El siempre desea que
todos los seres vivientes, en su svariipa, en su posicion constitucional, participen de la
vida trascendental en compaiifa de EL Sus atractivas caracteristicas y dulces sonrisas se
introducen profundamente en el corazén de todo el mundo, y una vez que esto ocurre,
el ser viviente es admitido en el reino de Dios, del cual nadie regresa. Esto se confirma
en el Bhagavad-gita.

Los planetas celestiales puede que sean muy famosos por ofrecer mejores facilidades
de disfrute material, pero, como nos ensefia el Bhagavad-gita (9.20-21), uno tiene que
regresar otra vez al planeta Tierra tan pronto como se termina la virtud adquirida.
Dvaraka es indudablemente mds importante que los planetas celestiales, porque quien-
quiera que haya sido favorecido con la sonriente mirada del Sefior, nunca regresara de
nuevo a esta podrida Tierra, que el propio Sefor certifica que es un lugar de sufrimien-
to. No solo es esta Tierra un lugar de sufrimiento, sino también todos los planetas de
los universos, porque en ninguno de ellos hay vida eterna, bienaventuranza eterna y
conocimiento eterno. A cualquier persona que esté dedicada al servicio devocional del
Sefor se le recomienda vivir en uno de los tres lugares anteriormente mencionados, es
decir, Dvaraka, Mathura o Vrndavana. Debido a que en esos tres lugares el valor del
servicio devocional aumenta sobremanera, aquellos que van alli a seguir los principios
conforme a las instrucciones que se imparten en las Escrituras reveladas, logran con
toda seguridad el mismo resultado que se obtiene durante la presencia del Sefior Sri
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Krsna. Sumorada y El Mismo son idénticos, y un devoto puro que esté bajo la gufa de
otro devoto experimentado puede obtener todos los resultados, aun hoy en dia.
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nunam vrata-snana-hutadinesvarah
samarcito hy asya grhita-panibhih

pibanti yah sakhy adharamrtam muhur
vraja-striyah sammumuhur yad-asayah

ntinam—ciertamente en el nacimiento anterior; vrata—voto; snana—bano; huta—
sacrificio en el fuego; adinda—mediante todos esos; isvarah—la Personalidad de Dios;
samarcitah—adorado perfectamente; hi—ciertamente; asya—Su; grhita-panibhih—
por las esposas; pibanti—disfruta; yah—aquellas que; sakhi—joh, amigal; adhara-
amrtam—el néctar de Suslabios; muhuh—unay otra vez; vraja-striyah—Ilas doncellas de
Vrajabhtmi; sammumuhuh—se desmayaban frecuentemente; yat-asayah—esperando
ser favorecidas de esa manera.

iOh, amigas!, piensen solo en las mujeres que ha aceptado por esposas. Cémo han
debido ellas de someterse a votos, baios, sacrificios de fuego y a la adoracién per-
fecta del Sefor del universo, para ahora disfrutar constantemente del néctar de Sus
labios [en los besos]. Las doncellas de Vrajabhiimi a menudo se desmayaban con
solo esperar tales favores.

SIGNIFICADO: Los ritos religiosos que se prescriben en las Escrituras tienen por ob-
jeto purificar las cualidades mundanas de las almas condicionadas, para permitirles ser
promovidas gradualmente a la etapa en que le presten servicio trascendental al Sefior
Supremo. Lograr esa etapa de vida espiritual pura es la perfeccién maxima, y esa etapa
se denomina svariipa, o la identidad verdadera del ser viviente. Liberacién significa
renovacion de esa etapa de svariipa. En esa etapa perfecta de svariipa, el ser viviente se
establece en cinco fases de servicio amoroso, una de las cuales es la etapa de madhurya-
rasa, o el humor de amor conyugal. El Sefior siempre es perfecto en Si Mismo y, en
consecuencia, El no anhela nada para Si. Sin embargo, El se vuelve un amo, un amigo,
un hijo o un esposo, para satisfacer el intenso amor del devoto en cuestiéon. Aqui se
mencionan dos clases de devotos del Sefior que se hallan en la etapa de amor conyugal.
Uno es el svakiya, y el otro el parakiya. Ambos poseen una relacién de amor conyugal
con la Personalidad de Dios Krsna. Las reinas de Dvaraka eran svakiya, o esposas de-
bidamente casadas, pero las doncellas de Vraja eran jovenes amigas del Sefior mientras
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El estaba soltero. El Sefior permanecié en Vrndavana hasta la edad de dieciséis afios, y
Sus relaciones amistosas con las muchachas vecinas eran a la manera de parakiya. Esas
muchachas, asi como las reinas, se sometieron a severas penitencias, haciendo votos,
bandndose y ofreciendo sacrificios en el fuego, tal como se prescribe en las Escrituras.
Los ritos, tal como son, no son un fin en si mismos, ni tampoco lo son la accion fruitiva,
el cultivo de conocimiento ni el logro de la perfecciéon de los poderes misticos. Todos
ellos son medios para alcanzar la maxima etapa del svariipa, prestarle al Sefior servicio
trascendental y constitucional. Todos y cada uno de los seres vivientes tienen su po-
sicion individual en una de las cinco clases diferentes de medios de correspondencia
con el Sefor que se mencionaron anteriormente, y en la forma espiritual y pura del
svariipa, la relacion de uno se manifiesta sin atraccion mundana. Los besos del Seor,
bien sea con Sus esposas o con las jovenes amigas que aspiraban a tenerlo como novio,
no son de ninguna pervertida cualidad mundana. De esas cosas haber sido mundanas,
un alma liberada como Sukadeva no se hubiera tomado la molestia de saborearlas, ni
el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu se hubiera sentido inclinado a participar en esos
asuntos después de renunciar a la vida mundana. Esa etapa se llega a merecer después
de muchas vidas de penitencia
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ya virya-sulkena hrtah svayarmvare
pramathya caidya-pramukhan hi susminah
pradyumna-sambamba-sutadayo "para
yas cahrta bhauma-vadhe sahasrasah

ya—la dama; virya—valentia; sulkena—mediante el pago del precio; hrtah—Illevadas
a la fuerza; svayamvare—en la seleccion abierta del prometido; pramathya—hosti-
gando; caidya—el rey Sisupala; pramukhan—encabezados por; hi—verdaderamente;
susminah—todos muy poderosos; pradyumna—Pradyumna (el hijo de Krsna);
samba—Samba; amba—Amba; suta-adayah—hijos; aparah—otras damas; yah—esas;
ca—también; ahrtah—traidas de igual modo; bhauma-vadhe—después de matar a
reyes; sahasrasah—por millares.

Los hijos de esas damas son Pradyumna, Samba, Amba, etc. A damas tales como
Rukmini, Satyabhama y Jambavati, El se las llevo a la fuerza de sus ceremonias
svayaritvara, después de vencer a muchos reyes poderosos, encabezados por Sisupala.
Y también se llevo a la fuerza a otras damas, después de matar a Bhaumasura y a
miles de sus asistentes. Todas ellas son gloriosas.
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SIGNIFICADO: A las hijas excepcionalmente capacitadas de reyes poderosos se les
permitia elegir a sus propios prometidos en una competencia abierta, y esas ceremonias
recibian el nombre de svayanivara, o seleccion del prometido. Puesto que el svayamivara
era una competencia abierta entre principes valientes que eran rivales, el padre de
la princesa invitaba a participar a los que lo fueran, y por lo general ocurrian peleas
corrientes entre los invitados de la orden principesca, con un espiritu deportivo. Pero
también ocurria que a veces los principes beligerantes eran matados en esos combates
de casamiento, y al principe que triunfaba se le daba de trofeo la princesa por quien
tantos otros principes habian muerto. Rukmini, la reina principal del Sefior Krsna, era
la hija del rey de Vidarbha, quien deseaba que su apta y hermosa hija le fuera entregada
al Sefior Krsna. Pero el hermano mayor de ella queria entregarsela al rey Sisupala, quien
resultaba ser primo de Krsna. De manera que hubo una competencia abierta y, como
siempre, el Sefior Krsna logré la victoria, después de hostigar a Sisupala y otros princi-
pes mediante Su valentia inigualable. Rukmini tuvo diez hijos, tales como Pradyumna.
También hubo otras reinas que el Sefior Krsna se llevd de una manera similar. En el
Décimo Canto se dara una descripcién completa de este hermoso botin del Sefior
Krsna. Habia dieciséis mil cien hermosas muchachas que eran hijas de muchos reyes y
que habian sido robadas a la fuerza por Bhaumasura, quien las mantuvo cautivas para
satisfacer su deseo carnal. Estas muchachas le oraron lastimosamente al Sefior Krsna
pidiéndole ser liberadas, y el misericordioso Sefior, movido por su ferviente oracion,
pele6 con Bhaumasura, lo mat6 y liber6 a todas ellas. Luego, el Sefior tomé por esposas
a todas esas princesas cautivas, pese a que, a juicio de la sociedad, todas eran mucha-
chas caidas. El todopoderoso Sefior Krsna acepté las humildes oraciones de ellas, y se
cas6 con ellas con todos los honores de reinas. De modo que, el Seiior Krsna tuvo en
Dvaraka un total de dieciséis mil ciento ocho reinas, y en cada una de ellas engendré
diez hijos. Todos estos hijos crecieron, y cada uno de ellos tuvo tantos hijos como su
padre. La familia constaba de un total de diez millones de miembros.

TEXTO 30  UdAT: W Heawureauaa

etah param stritvam apastapesalam
nirasta-saucam bata sadhu kurvate
yasam grhat puskara-locanah patir
na jatv apaity ahrtibhir hrdi sprsan

etah—todas esas mujeres; param—las mas elevadas; stritvam—condiciéon de
mujer; apdstapesalam—sin individualidad; nirasta—sin; saucam—pureza; bata
sadhu—glorificaron de un modo auspicioso; kurvate—hacen ellas; yasam—de cuyos;
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grhat—hogares; puskara-locanah—de los ojos de loto; patih—esposo; na jatu—en
ningin momento; apaiti—se va; ahrtibhih—mediante obsequios; hrdi—en el corazén;
sprsan—se hizo querer.

De un modo auspicioso, todas estas mujeres hicieron que sus vidas se volvieran
gloriosas, pese a encontrarse sin individualidad y sin pureza. Su esposo, la Perso-
nalidad de Dios con los ojos de loto, nunca las dejé solas en casa. El siempre les
complacia el corazén haciéndoles valiosos obsequios.

SIGNIFICADO: Los devotos del Sefior son almas purificadas. En cuanto los devotos se
entregan a los pies de loto del Sefior con sinceridad, el Sefior los acepta, y asi los devotos
quedan libres al instante de todas las contaminaciones materiales. Dichos devotos estan
por encima de las tres modalidades de la naturaleza material. No hay nada corporal que
incapacite a un devoto, tal como no hay ninguna diferencia cualitativa entre el agua
del Ganges y una sucia agua drenada, cuando ambas se amalgaman. Las mujeres, los
comerciantes y los obreros no son muy inteligentes y, en consecuencia, se les hace muy
dificil entender la ciencia de Dios o dedicarse al servicio devocional del Sefior. Ellos
son mds materialistas que los demads, y aun mas bajos son los kiratas, hiinas, andhras,
pulindas, pulkasas, abhiras, kankas, yavanas, khasas, etc., pero todos ellos pueden ser
liberados si se les ocupa debidamente en el servicio devocional del Sefior. Por dedicarse
al servicio del Sefior, las incapacidades designativas desaparecen y, como almas puras,
se vuelven merecedores de entrar en el Reino de Dios.

Las muchachas caidas que estaban en las garras de Bhaumasura le oraron con since-
ridad al Sefior Sri Krsna pidiendo ser liberadas, y su sinceridad de propésito las volvid
puras de inmediato en virtud de la devocién. En consecuencia, el Sefior las acept6
por esposas, y con ello sus vidas alcanzaron la gloria. Esa auspiciosa glorificacién se
hizo aun mas gloriosa, cuando el Sefior actué con ellas como el mas consagrado de los
€sposos.

El Sefior solia vivir constantemente con Sus dieciséis mil ciento ocho esposas. El
se expandid en dieciséis mil ciento ocho porciones plenarias, y todas y cada una de
ellas era el Sefior Mismo, sin apartarse de la Personalidad Original. El Sruti-mantra
afirma que el Sefior puede expandirse en muchos. Como esposo de tantas mujeres, las
complacia a todas con obsequios, aun a costa de grandes esfuerzos. El trajo del cielo la
planta parijata y la planté en el palacio de Satyabhama, una de las principales reinas. De
manera que si alguien desea que el Sefior se convierta en su esposo, el Sefor le satisface
esos deseos a plenitud.
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evamvidha gadantinam  sa girah pura-yositam
niriksanenabhinandan sasmitena yayau harih
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evamvidhah—de ese modo; gadantinam—asi pues, orando y hablando de El; sah—El (el
Sefor); girah—de palabras; pura-yositam—de las damas de la capital; niriksanena—por
la gracia queles concedid de lanzarles miradas; abhinandan—y saludarlas; sa-smitena—
con una cara sonriente; yayau—partio; harih—la Personalidad de Dios.

Mientras las damas de la capital de Hastinapura lo saludaban y hablaban de ese
modo, el Seior, sonriendo, aceptd sus gratos saludos, y arrojando la gracia de Su
mirada sobre ellas, se fue de la ciudad.

TEXTO 32 AR YA IHreme TIET: |
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ajata-satrul prtanam  gopithaya madhu-dvisah
parebhyah sankitah snehat prayurnkta catur-anginim

ajata-satruh—Maharaja Yudhisthira, quien no era enemigo de nadie; prtanam—tuerzas
defensivas; gopithdya—para dar proteccion; madhu-dvisah—del enemigo de Madhu
(Sri Krsna); parebhyah—de otros (enemigos); sarikitah—teniendo miedo de; snehat—
por afecto; prayunkta—empled; catuh-anginim—cuatro divisiones defensivas.

Maharaja Yudhisthira, aunque no era enemigo de nadie, hizo que cuatro divisiones
de defensa [caballos, elefantes, cuadrigas y ejército] acompaiaran al Sefior Krsna, el
enemigo de los asuras [demonios]. Maharaja hizo eso debido al enemigo, y también
por el afecto que le tenia al Sefor.

SIGNIFICADO: Caballos y elefantes combinados con cuadrigas y hombres son medios
naturales de defensa. A los caballos y elefantes se les entrena para que puedan despla-
zarse por cualquier parte de las colinas o bosques y planicies. Los aurigas podian pelear
con muchos caballos y elefantes mediante la fuerza de flechas poderosas, incluso hasta
el nivel del brahmastra (similar a las armas atémicas modernas). Maharaja Yudhisthira
sabia bien que Krsna era el amigo y bienqueriente de todos, pero, sin embargo, habia
asuras que por naturaleza estaban envidiosos del Sefior. Asi que, movido por el temor
al ataque de otros y también por afecto, ocupd a manera de guardaespaldas del Sefior
Krsna a todas las variedades de fuerzas de defensa. De haber sido necesario, el propio
Sefior Krsna se bastaba para defenderse del ataque de otros que lo consideraran su
enemigo, pero aun asi acepto todas las medidas que tomo6 Maharaja Yudhisthira, pues
no podia desobedecer al rey, que era Su primo mayor. Como parte de Su esparcimiento
trascendental, el Sefior hace su papel de un subordinado, y por eso a veces se pone
bajo el cuidado de Yasodamata, para que lo proteja en Su supuesto desamparo como
nifo. En eso consiste el [ila trascendental, o pasatiempo del Sefior. El principio basico
de todos los intercambios trascendentales que ocurren entre el Sefior y Sus devotos, se



10.35 CAP.10 | Lapartida del Seiior Krsna para Dvaraka 33

exhibe para disfrutar de una bienaventuranza trascendental que no tiene comparacion,
ni siquiera ascendiendo hasta el nivel de brahmananda’.

TEXTO 33 Y XETE F: PR e |
FivTcd g2 R TEree R o 13311

atha duragatan saurih
kauravan virahaturan

sannivartya drdham snigdhan
prayat sva-nagarim priyaih

atha—asi pues; diragatan—habiéndolo acompanado por un largo trecho; saurih—el
Senor Krsna; kauravan—los Pandavas; virahaturan—agobiados por un sentimiento de
separacion; sannivartya—persuadié cortésmente; drdham—determinado; snigdhan—
llenos de afecto; prayat—prosiguio; sva-nagarim—hacia Su propia ciudad (Dvaraka);
priyaih—con compaieros queridos.

Debido al profundo afecto que sentian por el Seiior Krsna, los Pandavas, quienes
pertenecian a la dinastia Kuru, lo acompaiiaron una distancia considerable para
despedirse de El. Ellos estaban agobiados con la idea de la futura separacién. Sin
embargo, el Sefior los persuadié de que regresaran a su casa, y El prosiguié hacia
Dvaraka con Sus queridos compaiieros.

TEXTOS 34-35 FoMgaTdTaTeld JRaAT, Gar |
TRITEA Foa Ao AREdEd 1132l

A=A QERTAET: W |
A, TATAIRT=gTeaTal AT 113411

kuru-jangala-paficalan sturasenan sayamunan
brahmavartam kuruksetram matsyan sarasvatan atha

maru-dhanvam atikramya  sauvirabhirayoh paran
anartan bhargavopagac chrantavaho manag vibhuh

kuru-jangala—la provincia de Delhi; paficalan—parte de la provincia Panjab;
Sirasenan—parte de la provincia de Uttar Pradesh; sa—con; yamunan—los distritos

* N. del T.: La felicidad que se siente al fundirse en el Brahman o refulgencia impersonal que

emana del Supremo.
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que se encuentran a orillas del Yamuna; brahmavartam—parte de Uttar Pradesh
del Norte; kuruksetram—el lugar en el que se libro la batalla; matsyan—la provincia
Matsya; sarasvatan—parte del Punjab; atha—y asi sucesivamente; maru—Rajasthan,
la tierra de los desiertos; dhanvam—Madhya Pradesh, donde el agua es muy escasa;
ati-kramya—después de pasar; sauvira—Saurastra; abhirayoh—parte de Gujarat;
paran—Ilado occidental; anartan—Ila provincia de Dvaraka; bhargava—ioh, Saunakal;
upagat—dominados por; sranta—fatiga; vahah—los caballos; manak vibhuh—
ligeramente, debido a la larga jornada.

iOh, Saunaka!, el Sefior se dirigio entonces hacia Kurujangala, Pancala, Siirasena, la
tierra que se encuentra a orillas del rio Yamuna, Brahmavarta, Kuruksetra, Matsya,
Sarasvata, la provincia del desierto y la tierra de agua escasa. Después de atravesar
estas provincias, llegé gradualmente a las provincias Sauvira y Abhira, y luego, por
el oeste de estas, lleg6 finalmente a Dvaraka.

SIGNIFICADO: Las provincias por las que pasé el Sefor recibian en esos dias nom-
bres diferentes a los que tienen en la actualidad, pero las indicaciones que se dan son
suficientes para sefialar que El viajo a través de Delhi, Punjab, Rajasthan, Madhya
Pradesh, Saurastra y Gujarat, y finalmente lleg6 a la provincia donde se hallaba Su
hogar, Dvaraka. Nada ganamos con solo investigar las provincias analogas de aquellos
dias hasta los actuales momentos, pero parece ser que el desierto de Rajasthan y las
provincias de agua escasa, tales como Madhya Pradesh, existian incluso hace cinco mil
afios. La teoria de los expertos en suelos que dice que el desierto se desarroll en afnos
recientes, no la respaldan las declaraciones del Bhagavatam. El asunto se lo podemos
dejar a los expertos en geologia para que lo investiguen, ya que el universo cambiante
tiene diferentes fases de desarrollo geoldgico. A nosotros nos satisface el hecho de que
el Sefior haya llegado ahora a Su propia provincia, Dvaraka-dhama, proveniente de las
provincias Kuru. Kuruksetra sigue existiendo desde la época védica, y es pura necedad
el hecho de que los intérpretes hagan caso omiso de la existencia de Kuruksetra o la
nieguen.

TEXTO 36 T T § TACHEN: TeIAATE: |
qr W fea qagisT W a1z

tatra tatra ha tatratyair harih pratyudyatarhanah
sayam bheje disam pascad gavistho gam gatas tada

tatra tatra—en diferentes lugares; ha—asi ocurrid; tatratyaih—los habitantes lo-
cales; harih—la Personalidad de Dios; pratyudyata-arhanah—ofreciéndosele ob-
sequios y adoracion; sayam—Ia tarde; bheje—habiendo llegado; disam—direccion;
pascat—oriental; gavisthah—el sol en el cielo; gam—al océano; gatah—habiéndose ido;
tada—en ese entonces.
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En Su viaje a través de esas provincias, se Le daba la bienvenida, se Lo adoraba y se
Le hacian diversos obsequios. Al atardecer, en todos los lugares, el Sefior suspendia
Su viaje, para realizar ritos vespertinos. Esto lo observaba regularmente después de
la puesta del sol.

SIGNIFICADO: Aqui se dice que el Sefior observaba regularmente los principios reli-
giosos mientras se hallaba de viaje. Hay ciertas especulaciones filosdficas que dicen que
incluso el Sefior esta sometido a las obligaciones de la accion fruitiva. Pero en realidad
no es asi. El no depende de la accién de ningtin trabajo bueno o malo. Como el Sefior es
absoluto, todo lo que hace es bueno para todos. Pero cuando El desciende a la Tierra, ac-
ta para proteger a los devotos y aniquilar a los impios no devotos. Aunque El no tiene
ningun deber obligatorio, no obstante hace todo de modo que los demés lo sigan. Asi
es la verdadera ensefianza; uno debe actuar correctamente y ensefarles lo mismo a los
demds, pues, de lo contrario, nadie aceptara las huecas ensefianzas de uno. El Mismo
es quien otorga los resultados fruitivos. El es autosuficiente, y aun asi actia conforme a
las reglas de las Escrituras reveladas, con el fin de ensefiarnos a nosotros el proceso. Si
El no hiciera eso, el hombre comun se extraviaria. Pero en la etapa adelantada, cuando
se puede entender la naturaleza trascendental del Sefior, uno no trata de imitarlo. Eso
no es posible.

El Sefior hace en la sociedad humana lo que constituye el deber de todos, pero a veces
hace algo extraordinario y que no debe ser imitado por el ser viviente. El ser viviente
debe seguir Sus actos de oracién vespertina tal como se indica aqui, pero no es posible
seguir Su acto de levantar una montafia o de bailar con las gop7s. Uno no puede imitar
al sol, el cual puede extraer agua incluso de un lugar sucio; el muy poderoso puede
hacer algo que es absolutamente bueno, pero tratar de imitar tales actos nos pondra en
interminables dificultades. Por lo tanto, en todas las acciones debe consultarse siempre
a la guia experta, el maestro espiritual, quien es la misericordia manifestada del Seiior,
y la senda del progreso estard garantizada.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo décimo
del Canto Primero del Srimad—Bhdgavamm, titulado: «La partida del Sefior Krsna para
Dvarakan.






CAPITULO 11

La entrada del Sefior Krsna en Dvaraka

@'m
TEXTO 1 (adiq | YT FgIaag &FH |
TAT EXEY AT F9TE TEaE 12 0]

suta uvdaca
anartan sa upavrajya svrddhan jana-padan svakan
dadhmau daravaram tesam  visadam samayann iva

siitah uvaca—Suta Gosvami dijo; anartan—el pais conocido como Anartan (Dvaraka);
sah—El; upavrajya—Ilegando ala frontera de; svrddhan—muy préspera; jana-padan—
ciudad; svakan—Su propia; dadhmau—hizo sonar; daravaram—Ia auspiciosa cara-
cola (Paficajanya); tesaim—de ellos; visadam—abatimiento; samayan—apaciguando;
iva—aparentemente.

Sita Gosvami dijo: Al llegar a la frontera de Su muy prospera metroépoli, conocida
como el pais de los Anartas [Dvaraka], el Sefior hizo sonar Su auspiciosa caracola,
anunciando Su arribo y aparentemente calmando el abatimiento de los habitantes.

SIGNIFICADO: A causa de la batalla de Kuruksetra, el querido Sefior estuvo fuera de
Dvaraka, Su propia y prospera metrépoli, por un periodo considerablemente largo,
y a raiz de ello todos los habitantes estaban agobiados por la melancolia, debido a la
separacion. Cuando el Senor desciende a la Tierra, Sus asociados eternos también vie-
nen con El, de la misma manera en que el séquito acompafia al rey. Esos asociados del
Sefor son almas eternamente liberadas, y no pueden tolerar la separacion del Sefior ni
siquiera por un momento, a causa del intenso afecto que sienten por El. Los habitantes
de la ciudad de Dvaraka estaban, pues, de un humor deprimido, y esperaban el arribo
del Sefior en cualquier momento. De modo que, el anunciador sonido de la auspiciosa
caracola fue muy alentador, y aparentemente calmoé su abatimiento. Ellos estaban aun
mas deseosos de ver al Seior entre ellos, y todos se pusieron alertas para recibirlo de la
manera apropiada. Esos son los signos del amor espontaneo por Dios.

37
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TEXTO 2 q ITFE aa?ﬁaﬁa%r
STTEAH TSRO |
TTATIA: FRHATLE
FAEAATE FAeH Ieea: |12 ||

sa uccakase dhavalodaro daro
‘py urukramasyadharasona-sonima
dadhmayamanah kara-kafija-sampute
yathabja-khande kala-harsa utsvanah

sah—esa; uccakase—se puso brillante; dhavala-udarah—blanca y abulta-
da; darah—caracola; api—aunque es asi; urukramasya—del gran aventurero;
adharasona—mediante la cualidad trascendental de Sus labios; sonima—enrojecida;
dadhmayamanah—siendo sonada; kara-kafija-sampute—siendo empuiada por la
mano de loto; yatha—tal como es; abja-khande—por los tallos de las flores de loto;
kala-hamsah—cisne que se zambulle; utsvanah—sonando estrepitosamente.

La blanca y abultada caracola, empuiiada por la mano del Sefior Krsna y sonada por
Fl, parecié enrojecer con el contacto de Sus labios trascendentales. Daba la impresién
de que un cisne blanco estuviera jugando entre los tallos de unas flores de loto rojas.

SIGNIFICADO: El color rojo que el contacto con los labios del Sefor le dio a la blanca
caracola, es un simbolo de significado espiritual. El Sefior es todo espiritu, y la materia
es ignorancia de esa existencia espiritual. En efecto, no hay tal cosa como materia en el
ambito de la iluminacién espiritual, y esa iluminacion espiritual aparece de inmediato,
mediante el contacto con el Supremo Sefior Sri Krsna. El Sefior se halla presente en
cada particula de todo lo que existe, y puede manifestar Su presencia en cualquiera. Por
medio del amor ferviente y el prestarle servicio devocional al Sefior, o, en otras pala-
bras, por medio del contacto espiritual con el Seiior, todo se enrojece espiritualmente,
como la caracola en el puiio del Sefor, y el paramaharisa, o la persona supremamente
inteligente, hace el papel del cisne que se zambulle en el agua de la bienaventuranza
espiritual, eternamente adornado con la flor de loto de los pies del Sefior.

TEXTO 3 THAYA g Trgawaraed |
TEER: W WAl AEaeee 112l

tam upasrutya ninadam  jagad-bhaya-bhayavaham
pratyudyayuh prajah sarva bhartr-darsana-lalasah

tam—ese; upasrutya—habiendo llegado a oir; ninadam—sonido; jagat-bhaya—el
temor de la existencia material; bhaya-avaham—el principio amenazador; prati—
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hacia; udyayuh—se dirigieron rapidamente; prajah—los ciudadanos; sarvah—todos;
bhartr—el protector; darsana—audiencia; lalasah—habiendo deseado asi.

Los ciudadanos de Dvaraka, al oir ese sonido que en el mundo material amenaza al
temor personificado, comenzaron a correr hacia el Sefior rapidamente, tan solo para
tener una muy anhelada audiencia con El, quien es el protector de todos los devotos.

SIGNIFICADO: Como ya se explicd, los ciudadanos de Dvaraka que vivian en la
época en que el Sefor Krsna se encontraba presente, eran todos almas liberadas que
descendieron alli junto a El como parte de Su séquito. Todos estaban muy ansiosos de
tener una audiencia con el Sefior, si bien debido al contacto espiritual nunca se habian
separado de El. Asi como las gopis de Vrndavana solian pensar en Krsna mientras El
se hallaba fuera de la aldea cuidando las vacas, asi mismo todos los ciudadanos de
Dvaraka se sumergian en pensamientos acerca del Sefior, mientras El se hallaba fuera
de Dvaraka asistiendo a la batalla de Kuruksetra. Un distinguido escritor de ficciéon
de Bengala concluy6 que el Krsna de Vrndavana, el de Mathura y el de Dvaraka eran
personalidades diferentes. Desde el punto de vista historico no hay nada de cierto
en esa conclusion. El Krsna de Kuruksetra y el Krsna de Dvaraka son una misma y
unica personalidad.

Los ciudadanos de Dvaraka se hallaban, pues, en un estado de melancolia, a causa
de que el Sefior se encontraba ausente de la trascendental ciudad, de la misma manera
en que nosotros nos ponemos melancdlicos de noche ante la ausencia del sol. El sonido
con que el Senor Krsna se anuncio, fue algo asi como el anuncio de la salida del sol por
la manana. De manera que con la salida del sol Krsna todos los ciudadanos de Dvaraka
se despertaron de un estado de sopor, y todos se apresuraron hacia El, solo para tener
una audiencia. Los devotos del Sefior no reconocen a nadie mas como protector.

Ese sonido del Sefior es idéntico a El, como hemos tratado de explicar por medio de
la posicion no dual del Sefior. La existencia material de nuestra condicién actual esta
llena de temor. De los cuatro problemas de la existencia material —es decir, la comida,
el techo, el temor y la pareja—, el problema del temor nos ocasiona mas dificultades
que los otros. Siempre estamos temerosos, porque ignoramos cual sera el siguiente
problema. Toda la existencia material esta llena de problemas, y, en consecuencia,
el problema del temor siempre se destaca. Ello se debe a nuestra asociacién con la
energia ilusoria del Sefor, conocida como mdyad o energia externa. Sin embargo,
todo el temor se disipa en cuanto aparece el sonido del Sefor, representado por
Su santo nombre, tal como lo entonaba el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu en las
siguientes dieciséis palabras:

Hare Krsna Hare Krsna Krsna Krsna Hare Hare
Hare Rama Hare Rama Rama Rama Hare Hare

Podemos aprovechar estos sonidos y quedar libres de todos los amenazadores proble-
mas de la existencia material.
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TEXTOS 4-5  TATIHTa=roral Teatiamed: |
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tatropanita-balayo raver dipam ivadrtah
atmaramam purna-kamam nija-labhena nityada

prity-utphulla-mukhah procur harsa-gadgadaya gira
pitaram sarva-suhrdam avitaram ivarbhakah

tatra—después; upanita—habiendo ofrecido; balayah—obsequios; raveh—hacia
el sol; dipam—lampara; iva—como; ddrtah—siendo evaluado; atma-aramam—al
autosuficiente; pirna-kamam—plenamente satisfecho; nija-labhena—por Sus pro-
pias potencias; nitya-da—aquel que provee incesantemente; priti—afecto; utphulla-
mukhah—caras alegres; procuh—dijeron; harsa—contentos; gadgadayd—extaticos;
gira—conversaciones; pitaram—al padre; sarva—todos; suhrdam—amigos; avitaram—
el tutor; iva—como; arbhakah—pupilos.

Los ciudadanos llegaron ante el Sefior con sus respectivos obsequios, y se los ofrecieron
al plenamente satisfecho y autosuficiente, quien, incesantemente y mediante Su propia
potencia, les provee de todo a los demas. Esos obsequios eran como ofrecerle una
lampara al sol. Aun asi, para recibir al Sefor los ciudadanos comenzaron a hablar con
un lenguaje extatico, tal como los pupilos le dan la bienvenida a su tutor y padre.

SIGNIFICADO: Al supremo Sefior Krsna se le describe aqui como atmarama. El es auto-
suficiente, y no tiene ninguna necesidad de buscar felicidad en nada que esté mas alla de Si
Mismo. El es autosuficiente, porque Su propia existencia trascendental es bienaventuranza
total. El existe eternamente; El es omnisciente y plenamente bienaventurado. Por lo tanto,
no necesita de ningtin obsequio, por valioso que este sea. Pero, no obstante, como es el
bienqueriente de absolutamente todos, acepta todo lo que se le ofrezca como servicio
devocional puro. A El no le hacen falta esas cosas, pues las cosas en si se generan de Su
energia. Aqui se hace la comparacién de que hacerle obsequios al Sefior es algo asi como
ofrecerle una lampara al dios del sol cuando se lo adora. Cualquier cosa ignea e iluminadora
no es mas que una emanacion de la energia del sol, y, sin embargo, para adorar al dios del
sol es necesario ofrecerle una lampara. En la adoracién del sol hay una clase de exigencia
que el adorador hace, pero en el caso del servicio devocional que se le presta al Sefior no
tienen cabida exigencias de ninguna de las partes. Todo es sefial del amor y afecto puros
que hay entre el Sefior y el devoto.

El Sefior es el Padre Supremo de todos los seres vivientes, y, por lo tanto, aquellos
que estan conscientes de esta relacion vital que se tiene con Dios, pueden hacerle al
padre exigencias filiales, y al Padre le agrada satisfacer las exigencias de esos hijos
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obedientes, sin regatear. El Sefior es como el drbol de los deseos, y todo el mundo
puede obtener todo de El, por Su misericordia sin causa. No obstante, como Padre
Supremo que es, el Sefior no le provee a un devoto puro de algo que se considere un
obstaculo en el desempeno del servicio devocional. Aquellos que estan dedicados al
servicio devocional del Sefor pueden elevarse a la posiciéon de servicio devocional
puro, por el atractivo trascendental del Sefior.

TEXTO 6 WA T A Y QeI g
faftrafe=amgateam |
WA gAHTES Tl W
T TT FEA: TAAC W 116 )

natah sma te natha sadanghri-pankajam
virifica-vairificya-surendra-vanditam
parayanam ksemam ihecchatam param
na yatra kalah prabhavet parah prabhuh

natah—postrados; sma—lo habiamos hecho; te—a Ti; natha—ioh, Senor!; sada—
siempre; anghri-pankajam—Ilos pies de loto; virifica—Brahma, el primer ser viviente;
vairificya—hijos de Brahma tales como Sanaka y Sanatana; sura-indra—el rey del
cielo; vanditam—adorado por; pardyanam—el supremo; ksemam—bien; iha—en
esta vida; icchatam—aquel que asi lo desee; param—el maximo; na—nunca; yatra—
donde; kalah—el ineludible factor tiempo; prabhavet—puede ejercer su influencia;
parah—trascendental; prabhuh—el Sefior Supremo.

Los ciudadanos dijeron: jOh, Seior!, Tu eres adorado por todos los semidioses,
tales como Brahma, los cuatro Sanas e incluso el rey del cielo. T eres el reposo final
de aquellos que verdaderamente estan aspirando a alcanzar el maximo beneficio de
la vida. T eres el trascendental Seiior Supremo, y el ineludible factor tiempo no
puede ejercer su influencia sobre Ti.

SIGNIFICADO: Sri Krsna es el Sefior Supremo, tal como se confirma en el Bhagavad-
gita, la Brahma-samhita y otras Escrituras védicas autorizadas. Nadie es igual ni mas
grande que El, y ese es el veredicto de todas las Escrituras. La influencia del tiempo y
el espacio se ejerce sobre todas las entidades vivientes dependientes, todas las cuales
son partes integrales del Seiior Supremo. Las entidades vivientes son Brahman pre-
dominado, mientras que el Sefior Supremo es el Absoluto predominador. En cuanto
olvidamos este hecho claro, de inmediato somos presas de la ilusién, y por eso se
nos pone en el seno de las tres clases de sufrimientos, tal como a alguien se le pone
en medio de la densa oscuridad. La conciencia clara del ser viviente consciente es
conciencia de Dios, en cuyo estado uno se postra ante El en todas las circunstancias.
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TEXTO7 W9 &cd A9 Traaras
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bhavaya nas tvam bhava visva-bhavana
tvam eva matatha suhrt-patih pita

tvam sad-gurur nah paramam ca daivatam
yasyanuvrttya krtino babhiivima

bhavaya—por el bien; nah—por nosotros; tvam—Su Sefioria; bhava—sdélo conviértete;
visva-bhavana—el creador del universo; tvam—Su Sefioria; eva—ciertamente; mata—
madre; atha—asi como también; suhrt—bienqueriente; patih—esposo; pita—padre;
tvam—Su Seforia; sat-guruh—maestro espiritual; nah—nuestro; paramam—el su-
premo; ca—y; daivatam—Deidad venerable; yasya—cuyos; anuvrttya—siguiendo los
pasos; krtinah—que tiene éxito; babhiivima—hemos logrado.

iOh, creador del universo!, Tu eres nuestra madre, bienqueriente, Seiior, padre,
maestro espiritual y Deidad venerable. Por seguir Tus pasos hemos logrado el
éxito en todos los aspectos. Asi pues, rogamos que continties bendiciéndonos con
Tu misericordia.

SIGNIFICADO: La absolutamente buena Personalidad de Dios, siendo el creador del
universo, también hace planes en aras del bien de todos los seres vivientes buenos.
El Sefior les recomienda a los seres vivientes buenos que sigan Su buen consejo, y
al ellos hacerlo logran el éxito en todas las esferas de la vida. No hay necesidad de
adorar a ninguna deidad aparte de Senor. El Sefior es todopoderoso, y si se satisface
con nuestra obediencia a Sus pies de loto, estd en capacidad de conferirnos toda clase
de bendiciones, para la ejecucion con éxito tanto de nuestra vida material como de la
espiritual. La forma humana es una oportunidad de que todos entendamos nuestra
relacidn eterna con Dios, para alcanzar la existencia espiritual. Nuestra relacién con
El es eterna: no puede ser rota ni vencida. Puede olvidarse de momento, pero también
puede revivirse por la gracia del Sefor, si seguimos Sus mandatos, los cuales se revelan
en las Escrituras de todos los tiempos y de todos los lugares.
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aho sandtha bhavata sma yad vayam
traivistapanam api dira-darsanam

prema-smita-snigdha-niriksanananam
pasyema ripam tava sarva-saubhagam

aho—ioh, es nuestra buena suerte!; sa-nathah—estar bajo la protecciéon del amo;
bhavata—por Tu buena persona; sma—como nos hemos vuelto; yat vayam—como
somos; traivista-panam—de los semidioses; api—también; dura-darsanam—visto
muy rara vez; prema-smita—sonriendo con amor; snigdha—afectuoso; niriksana-
ananam—cara que luce de esa manera; pasyema—miremos; ripam—belleza; tava—
Tuya; sarva—todo; saubhagam—Ilo auspicioso.

iOh!, es nuestra buena suerte que hoy estemos de nuevo bajo Tu protecciéon con
Tu presencia, pues Tu Seforia rara vez visita ni siquiera a los ciudadanos del cielo.
Ahora nos es posible mirar Tu cara sonriente, que esta llena de miradas afectuosas.
Ahora podemos ver Tu forma trascendental, llena de todo lo auspicioso.

SIGNIFICADO: Solo los devotos puros pueden ver al Sefior en Su eterna forma per-
sonal. El Seflor nunca es impersonal, sino que es la Suprema y Absoluta Personalidad
de Dios, a quien es posible visitar cara a cara mediante el desempefo de servicio
devocional, lo cual les resulta imposible de hacer incluso a los ciudadanos de planetas
superiores. Cuando Brahmaji y otros semidioses quieren consultar con el Seiior Visnu
—la porcién plenaria del Seior Krsna— tienen que aguardar en la orilla del océano
de leche en el que el Sefior Visnu yace en la Tierra Blanca (Svetadvipa). Ese océano de
leche y el planeta Svetadvipa son la réplica de Vaikunthaloka dentro del universo. Ni
Brahmiji ni los semidioses como Indra pueden entrar en esa isla de Svetadvipa, pero
ellos pueden pararse en la orilla del océano de leche y trasmitirle su mensaje al Sefior
Visnu, conocido como Ksirodakasayi Visnu. De modo que, ellos ven al Sefior muy
rara vez, pero los habitantes de Dvaraka, por ser devotos puros sin ningtin vestigio de
contaminacién material de las actividades fruitivas y la especulacién filoséfica empi-
rica, pueden ver al Sefior cara a cara por la gracia de El. Ese es el estado original de las
entidades vivientes, y se puede alcanzar si revivimos nuestro estado de vida natural y
constitucional, que se descubre mediante el servicio devocional unicamente.
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yarhy ambujaksapasasara bho bhavan
kuran madhtn vatha suhrd-didrksaya
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tatrabda-koti-pratimah ksano bhaved
ravim vinaksnor iva nas tavacyuta

yarhi—cuando quiera que; ambuja-aksa—joh, T4, el de los ojos de loto!; apasasara—Te
vas; bho—joh!; bhavan—Tu mismo; kuriin—los descendientes del rey Kuru; madhunin—
los habitantes de Mathura (Vrajabhami); va—cualquiera de ellos; atha—por lo tanto;
suhrt-didrksaya—para reunirse con ellos; tatra—en ese momento; abda-koti—millones
de afios; pratimah—como; ksanah—momentos; bhavet—se vuelve; ravim—el sol;
vina—sin; aksnoh—de los ojos; iva—como eso; nah—nuestros; tava—Tus; acyuta—
joh, T, el infalible!

iOh, Seiior de los ojos de loto!, cuando quiera que te vas a Mathura, Vrndavana o
Hastinapura a reunirte con Tus amigos y parientes, cada instante de Tu ausencia
parece ser un millon de aiios. jOh, T4, el infalible!, en esos momentos nuestros ojos
se vuelven inutiles, como si estuvieran privados del sol.

SIGNIFICADO: Todos estamos orgullosos de nuestros sentidos materiales, y confia-
mos en ellos para hacer experimentos con el fin de determinar la existencia de Dios.
Pero nos olvidamos de que nuestros sentidos no son absolutos por si mismos. Ellos solo
pueden actuar bajo ciertas condiciones. Tomemos por ejemplo los ojos: mientras haya
luz del sol, los ojos son utiles hasta cierto punto. Mas, en ausencia de la luz del sol, los
ojos son indtiles. El Sefior Sri Krsna, siendo el Sefior primordial, la Verdad Absoluta, se
dice que se asemeja al sol. Sin El, todo nuestro conocimiento es, o bien falso, o parcial.
Lo opuesto al sol es la oscuridad, e, igualmente, lo opuesto a Krsna es mdyd, o la ilusion.
Los devotos del Sefior pueden ver todo en la verdadera perspectiva, debido a la luz que
el Senor Krsna disemina. Por la gracia del Sefor, el devoto puro no puede estar en la
oscuridad de la ignorancia. Asi pues, es necesario que siempre estemos a la vista del
Senor Krsna, de manera que podamos vernos nosotros mismos y podamos ver al Sefior
con Sus diferentes energias. Asi como en ausencia del sol no podemos ver nada, de la
misma manera tampoco podemos ver nada —ni siquiera nuestro propio ser— sin la
verdadera presencia del Sefior. Sin El, la ilusién cubre todo nuestro conocimiento.
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kathaw vayam natha cirosite tvayi
prasanna-drstyakhila-tapa-sosanam
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jivema te sundara-hasa-sobhitam
apasyamana vadanam manoharam
iti codirita vacah prajanam bhakta-vatsalah
Srnvano ‘nugraham drstya vitanvan pravisat puram

katham—cémo; vayam—nosotros; natha—joh, Sefor!; cirosite—estando casi siempre
en el extranjero; tvayi—por Ti; prasanna—satisfaccion; drstyda—mediante la mirada;
akhila—universal; tapa—sufrimientos; sosanam—venciendo; jivema—podremos vivir;
te—T; sundara—hermosa; hdasa—sonrisa; sobhitam—adornada; apasyamanah—sin
ver; vadanam—cara; manoharam—atractiva; iti—asi pues; ca—y; udiritah—hablando;
vacah—palabras; prajanam—de los ciudadanos; bhakta-vatsalah—bondadoso con
los devotos; srnvanah—aprendiendo asi; anugraham—bondad; drstyd—mediante
miradas; vitanvan—distribuyendo; pravisat—entré; puram—Dvarakapuri.

iOh, amo!, si vives todo el tiempo en el exterior, no podremos entonces mirar
Tu atractiva cara, cuyas sonrisas vencen todos nuestros sufrimientos. ;Cémo
podremos existir sin Tu presencia? Al oir sus palabras, el Seiior, quien es muy
bondadoso con los ciudadanos y los devotos, entré en la ciudad de Dvaraka, y
agradeci6 todos sus saludos lanzandoles Su trascendental mirada.

SIGNIFICADO: El atractivo del Sefior Krsna es tan poderoso, que una vez que se es
atraido por El no se puede tolerar el separarse de El. ;Por qué? Porque todos nosotros
estamos relacionados con El eternamente, tal como los rayos del sol estén relacionados
eternamente con el disco solar. Los rayos del sol son partes moleculares de la radiaciéon
solar. Asi pues, los rayos del sol y el sol no pueden separarse. La separacion por causa
de la nube es temporal y artificial, y en cuanto la nube se quita, los rayos solares
exhiben de nuevo la natural refulgencia que tienen en presencia del sol. De igual
manera, las entidades vivientes, que son partes moleculares del espiritu total, estan
separadas del Sefior por la cobertura artificial que ofrece maya, la energia ilusoria.
Esa energia ilusoria, o la cortina de maya, tiene que ser removida, y una vez que se ha
hecho eso la entidad viviente puede ver al Seflor cara a cara, y todos sus sufrimientos
se disipan de inmediato. Cada uno de nosotros quiere eliminar los sufrimientos que
hay en la vida, pero no sabemos cémo hacerlo. La solucién se da aqui, y queda en
nuestras manos el asimilarla o no.

TEXTO 11 WYATEAREF FO=aF oo |
STCACITCAT ARSI 112211

madhu-bhoja-dasarharha-  kukurandhaka-vrsnibhih
atma-tulya-balair guptam nagair bhogavatim iva
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madhu—Madhu; bhoja—Bhoja; dasarha—Dasarha; arha—Arha; kukura—Kukura;
andhaka—Andhaka; vrsnibhih—por los descendientes de Vrsni; atma-tulya—como
El mismo; balaih—por la fuerza; guptam—protegido; ndgaih—por los nagas;
bhogavatim—Ia capital de Nagaloka; iva—como.

Asi como a Bhogavati, la capital de Nagaloka, la protegen los ndgas, asi mismo a
Dvaraka la protegian los descendientes de Vrsni —Bhoja, Madhu, Dasarha, Arha,
Kukura, Andhaka, etc.—, que eran todos tan fuertes como el Seiior Krsna.

SIGNIFICADO: El planeta Nagaloka se encuentra debajo del planeta Tierra, y se sabe que
alli nollegan los rayos del sol. La oscuridad del planeta la disipan, sin embargo, los destellos
de las joyas que hay en las cabezas de los nagas (serpientes celestiales), y se dice que alli
hay hermosos jardines, arroyos, etc., para disfrute de los nagas. De aqui se sobrentiende,
ademds, que el lugar esta bien protegido por sus habitantes. Igualmente, la ciudad de
Dvaraka también estaba bien protegida por los descendientes de Vrsni, que eran tan
poderosos como el Sefior, en términos de la fuerza que manifest6 en esta Tierra.

TEXTO 12 HEqEar T Uageraarss: |
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sarvartu-sarva-vibhava-  punya-vrksa-latasramaih
udyanopavanaramair vrta-padmakara-sriyam

sarva—todas; rtu—estaciones; sarva—todas; vibhava—opulencias; punya—piadosos;
vrksa—arboles; lata—enredaderas; dsramaih—con ermitas; udyana—huertos;
upavana—jardines de flores; aramaih—jardines de recreo y hermosos parques; vrta—
rodeados de; padma-akara—los lugares donde nacen los lotos, o bellos estanques de
agua; sriyam—aumentando la belleza.

La ciudad de Dvaraka Puri estaba repleta de las opulencias de todas las estaciones.
Habia ermitas, huertos, jardines de flores, parques, y estanques de agua en los que
las flores de loto brotaban por todas partes.

SIGNIFICADO: La perfeccién de la civilizaciéon humana se logra mediante el uso
debido de los regalos de la naturaleza. Como observamos aqui, en la descripcién de la
opulencia de Dvaraka, la ciudad estaba rodeada de jardines de flores y huertos frutales,
junto con estanques de agua en los que crecian lotos. No se hace mencién de molinos y
fabricas mantenidos por mataderos, que son los elementos indispensables de la metro-
poli moderna. La propensién a utilizar los regalos de la naturaleza atin existe, incluso
en el corazon del hombre civilizado moderno. Los lideres de la civilizacién moderna
seleccionan su propia residencia en un lugar en el que haya esos jardines y estanques
de belleza natural, pero dejan al hombre comtn residiendo en areas congestionadas,
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sin parques ni jardines. Aqui, por supuesto, encontramos una descripcion diferente de
la ciudad de Dvaraka. Se sabe que todo el dhama, o zona residencial, estaba rodeado
de esa clase de jardines y parques, con estanques de agua en los que crecian lotos. Se
sabe, también, que toda la gente dependia de los regalos de la naturaleza en la forma de
frutas y flores, sin empresas industriales que promovieran como lugares residenciales
sucias casuchas y tugurios. El avance de la civilizacion se juzga no por el crecimiento
de molinos y fabricas que deterioran los mas hermosos instintos del ser humano, sino
por el desarrollo de los poderosos instintos espirituales de los seres humanos, y por
la oportunidad que se les da a estos de ir de vuelta a Dios. El desarrollo de fabricas y
molinos se denomina ugra-karma, o conjunto de actividades acres, y dichas actividades
deterioran los sentimientos mas sublimes del ser humano y de la sociedad, para crear
un antro de demonios.

Aqui encontramos mencion de arboles piadosos que producen flores y frutas de la
estacion. Los arboles impios forman solo junglas indtiles, y inicamente se les puede
utilizar para proveer de lena. En la civilizacién moderna, esos arboles impios se plantan
a los lados de las carreteras. La energia humana debe ser bien utilizada, empleandola
en el desarrollo de los sentidos superiores para la comprension espiritual, que es donde
radica la solucion de la vida. Frutas, flores, hermosos jardines, parques y estanques de
agua con patos y cisnes que juegan en medio de flores de loto, y vacas que dan suficiente
leche y mantequilla, son elementos esenciales para desarrollar los tejidos mas finos del
cuerpo humano. En oposicion a esto, los calabozos constituidos por las minas, fabricas
y talleres, hacen que se desarrollen propensiones demoniacas en la clase trabajadora.
Los intereses creados prosperan a costa de la clase trabajadora, y, en consecuencia,
se producen entre ellos fuertes choques de muchisimas maneras. La descripcion de
Dvaraka-dhama presenta el ideal de la civilizacion humana.

TEXTO 13 TIYRGITARTY FehIqHaiond |
A EaRIarFTI: Tiagaradr 112311

gopura-dvara-margesu  krta-kautuka-toranam
citra-dhvaja-patakagrair antah pratihatatapam

gopura—el portal de la ciudad; dvara—puerta; margesu—en diferentes caminos;
krta—emprendidos; kautuka—debido al festival; toranam—arco decorado; citra—pin-
tados; dhvaja—banderas; pataka-agraih—por los principales letreros; antah—dentro;
pratihata—detuvieron; atapam—Ia luz del sol.

La entrada de la ciudad, las puertas de las casas y los arcos festoneados que habia a
lo largo de los caminos, estaban todos bellamente decorados con simbolos festivos,
tales como matas de platano y hojas de mango, todo para darle la bienvenida al
Senor. Banderas, guirnaldas y letreros y lemas pintados, se combinaban todos para
proteger de la luz del sol.
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SIGNIFICADO: Los simbolos decorativos de los festivales especiales, tales como las matas
de platano, los arboles de mango, las frutas y las flores, se tomaban también de los regalos
de la naturaleza. Los arboles de mango, las palmas de coco y las matas de platanos aun
se consideran signos auspiciosos. Todas las banderas que se mencionaron antes tenian
pintadas la imagen de, o bien Garuda, o bien Hanuman, los dos grandes servidores del
Sefior. Los devotos todavia adoran esa clase de pinturas y decoraciones, y, para satisfaccion
del Sefior, al servidor del amo se le ofrecen mas respetos a que este tltimo.

TEXTO 14  GEATTHAUETHNR SO Tcaq |
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sammarjita-mahd-marga- rathyapanaka-catvaram
siktam gandha-jalair uptam  phala-puspaksatankuraih

sammarjita—limpiados a fondo; maha-marga—carreteras; rathya—callejuelas y vias
subterraneas; dpanaka—plazas de mercado; catvaram—lugares ptblicos de reunion;
siktam—humedecidos con; gandha-jalaih—agua perfumada; uptam—cubierto de;
phala—frutas; puspa—flores; aksata—enteras; ankuraih—semillas.

Las carreteras, vias subterraneas, callejuelas, mercados y lugares publicos de reunion se
limpiaron todos a fondo, y luego se humedecieron con agua perfumada. Y para darlela
bienvenida al Seiior, por todas partes se esparcieron frutas, flores y semillas enteras.

SIGNIFICADO: Las aguas perfumadas, que se preparaban mediante la destilacion
de flores como la rosa y la keora, se requerian para humedecer las calles, avenidas y
callejuelas de Dvaraka-dhama. Esos sitios, junto con el mercado y los lugares publicos
de reunidn, se limpiaban a fondo. A juzgar por la descripcidn anterior, parece ser que la
ciudad de Dvaraka-dhama era considerablemente grande, habiendo en ella muchas ca-
rreteras, calles y lugares publicos de reunién con parques, jardines y estanques de agua,
todos muy hermosamente adornados con flores y frutas. Y para darle la bienvenida al
Seior, esas flores y frutas, junto con semillas de granos enteras, se esparcieron también
por todos los lugares publicos. Las semillas de granos enteras y las frutas en la etapa de
formacién de semillas se consideraban auspiciosas, y la generalidad de los hindtes atun
las usan asi en los dias festivos.
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dvari dvari grhanam ca  dadhy-aksata-phaleksubhih
alankrtam piarna-kumbhair  balibhir dhipa-dipakaih
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dvari dvari—las puertas de todas las casas; grhanam—de todas las residencias; ca—y;
dadhi—cuajada; aksata—entera; phala—fruta; iksubhih—cana de aztcar; alankrtam—
adornados; pirna-kumbhaih—vasijas llenas de agua; balibhih—junto con articulos
para adoracioén; dhiipa—incienso; dipakaih—con lamparas y velas.

En todas y cada una de las puertas de las residencias se exhibian cosas auspiciosas,
tales como cuajada, frutas enteras, caiia de aziicar y vasijas llenas de agua, junto con
articulos para la adoracion, incienso y velas.

SIGNIFICADO: El proceso de recibimiento conforme a los ritos védicos no es seco
en absoluto. El recibimiento no solo se hacia decorando los caminos y calles como se
dijo antes, sino, ademas, adorando al Sefior con los elementos necesarios, tales como
incienso, lamparas, flores, dulces, frutas y otros sabrosos comestibles, conforme a las
posibilidades de cada cual. Todo se le ofrecia al Sefior, y los remanentes de la comida
se distribuian entre los ciudadanos reunidos. De manera que no era como una de
esas secas recepciones de estos dias modernos. Todas y cada una de las casas estaban
preparadas pare recibir al Sefior de un modo similar; en consecuencia, todas y cada
una de las casas que estaban en los caminos y calles les distribuyeron a los ciudadanos
esos remanentes de la comida y, por lo tanto, el festival fue un éxito. Ninguna funcién
estd completa sin la distribucién de comida, y eso es lo que se acostumbra en la
cultura védica.
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nisamya prestham ayantam  vasudevo maha-manah
akriiras cograsenas ca  ramas cadbhuta-vikramah

pradyumnas carudesnas ca sambo jambavati-sutah
praharsa-vegocchasita-  sayandsana-bhojanah

nisamya—solo oyendo; prestham—el muy querido; dyantam—yendo a casa;
vasudevah—Vasudeva (el padre de Krsna); maha-manah—el magnanimo; akriarah—
Akrara; ca—y; ugrasenah—Ugrasena; ca—y; ramah—Balarama (el hermano mayor
de Krsna); ca—y; adbhuta—sobrehumano; vikramah—proeza; pradyumnah—
Pradyumna; carudesnah—Carudesna; ca—y; sambah—Samba; jambavati-sutah—el
hijo de Jambavati; praharsa—extrema felicidad; vega—fuerza; ucchasita—estando
influido por; sayana—acostandose; dsana—sentandose; bhojanah—comiendo.



50 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 11.17

Al oir que el muy querido Krsna se estaba acercando a Dvaraka-dhama, el mag-
nanimo Vasudeva, Akriira, Ugrasena, Balarama (el sobrehumanamente poderoso),
Pradyumna, Carudesna y Samba, el hijo de Jambavati, todos extremadamente
felices, dejaron de descansar y de comer, y abandonaron sus asientos.

SIGNIFICADO: Vasudeva: Hijo del rey Strasena, esposo de Devaki y padre del Sefior
Sri Krsna. Es hermano de Kunti y padre de Subhadra. Subhadra se casé con Arjuna, su
propio primo, y este sistema atn estd vigente en algunas partes de la India. Vasudeva fue
nombrado ministro de Ugrasena, y mas adelante se cas6 con ocho hijas de Devaka, el
hermano de Ugrasena. Devaki es solo una de ellas. Karhsa, era cuiiado de él, y Vasudeva
aceptd voluntariamente ser prisionero de Karhsa, por acuerdo mutuo, para entregar al
octavo hijo de Devaki. Esto fracasé por la voluntad de Krsna. Como tio materno de los
Pandavas, participé activamente en el proceso purificatorio de los Pandavas. El mandé
llamar al sacerdote Kasyapa que se encontraba en Satasriiga Parvata, y este ejecutd las
funciones. Cuando Krsna aparecio tras los barrotes de la prision de Karmsa, Vasudeva lo
traslado a la casa del padre adoptivo de Krsna, Nanda Maharaja, en Gokula. Krsna des-
aparecid junto con Baladeva antes de la desaparicion de Vasudeva, y al este desaparecer,
Arjuna (que era sobrino de Vasudeva) se hizo cargo de la ceremonia funebre.

Akrara: El comandante en jefe de la dinastia Vrsniy un gran devoto del Sefior Krsna.
Akrura alcanzé el éxito en el servicio devocional del Sefior, mediante el solo proceso
de ofrecer oraciones. Era el esposo de Siitani, la hija de Ahiika. El respald6 a Arjuna
cuando este se llevd a Subhadra a la fuerza por la voluntad de Krsna. Tanto Krsna como
Akrara fueron a ver a Arjuna después de que este tltimo realiz6 con éxito el rapto de
Subhadra. Ambos le hicieron a Arjuna regalos de matrimonio después del incidente.
Akrira también se hallaba presente cuando Abhimanyu, el hijo de Subhadra, se casé6
con Uttara, la madre de Maharaja Pariksit. Ahiika, el suegro de Akriira, no se llevaba
bien con Akriira. Pero ambos eran devotos del Sefior.

Ugrasena: Uno de los poderosos reyes de la dinastia Vrsni y primo de Maharaja
Kuntibhoja. Su otro nombre es Ahiika. Vasudeva era ministro de €, y su hijo era el
poderoso Karhsa. Este Karhsa encarcel6 a su padre y se convirtié en el rey de Mathura.
Por la gracia del Seiior Krsna y de Su hermano, el Sefior Baladeva, Karhsa fue matado,
y a Ugrasena se le reinstal6 en el trono. Cuando Salva atacé la ciudad de Dvaraka,
Ugrasena peled muy valientemente y rechazé al enemigo. Ugrasena le hizo preguntas
a Naradajt acerca de la divinidad del Sefior Krsna. Cuando la dinastia Yadu iba a ser
aniquilada, a Ugrasena se le confi el trozo de hierro que se produjo en el vientre de
Samba. El corté en pedazos el trozo de hierro, lo convirtié en una pasta y, en la costa
de Dvaraka, lo mezcl6 con el agua del mar. Después de esto decreto ley seca en toda la
ciudad de Dvaraka y el reino. Obtuvo la salvaciéon después de la muerte.

Baladeva: Es el divino hijo de Vasudeva y su esposa Rohini. También se le conoce
como Rohini-nandana, el amado hijo de Rohini. El también le fue confiado a Nanda
Maharaja junto con su madre, Rohini, cuando Vasudeva accedi6 a ser encarcelado a raiz
de un acuerdo mutuo al que habia llegado con Karhsa. De modo que, Nanda Maharaja
también era el padre adoptivo de Baladeva, asi como del Sefior Krsna. El Sefior Krsna y el



11.17 CAP.11 | Laentrada del Seior Krsna en Dvaraka s1

Sefor Baladeva eran compaiieros constantes desde Su misma infancia, aunque eran her-
manastros. Baladeva es la manifestacion plenaria de la Suprema Personalidad de Dios y,
en consecuencia, es practicamente igual y tan poderoso como el Sefior Krsna. El pertenece
al visnu-tattva (el principio de la Divinidad). El asistié junto con Sti Krsna a la ceremonia
svayarmvara de Draupadi. Cuando Arjuna rapté a Subhadra siguiendo el bien organizado
plan de Sri Krsna, Baladeva se puso muy furioso con Arjuna y quiso matarlo en el acto.
SriKrsna, por el bien de Su querido amigo, cay6 a los pies del Sefior Baladeva y le imploré
que no estuviera tan enojado. Sri Baladeva se satisfizo con ello. De la misma manera,
una vez se puso muy furioso con los Kauravas, y quiso lanzar toda la ciudad de ellos a las
profundidades del Yamuna. Pero los Kauravas consiguieron satisfacerlo entregandose a
Sus divinos pies de loto. Fue de hecho el séptimo hijo de Devaki anterior al Sefior Krsna,
pero por la voluntad del Sefior fue trasladado al vientre de Rohini para que se escapara de
la furia de Kamhsa. Su otro nombre es, por ello, Sankarsana, quien ademas es la porcién
plenaria de Sri Baladeva. Por El ser tan poderoso como el Sefior Krsna y por conferirle a
los devotos poder espiritual, es conocido como Baladeva. En los Vedas se estipula, ademis,
que nadie puede conocer al Sefior Supremo sin ser favorecido por Baladeva. Bala significa
fuerza espiritual, no fisica. Algunas personas poco inteligentes interpretan la palabra bala
como la fuerza del cuerpo. Pero nadie puede obtener comprension espiritual mediante la
fuerza fisica. La fuerza fisica termina con el cuerpo fisico, pero la fuerza espiritual sigue
al alma espiritual a la siguiente transmigracion, y, por lo tanto, la fuerza que se obtiene a
través de Baladeva no se pierde nunca. La fuerza es eterna, y por eso Baladeva es el maestro
espiritual original de todos los devotos.

Sri Baladeva también fue un compaiiero de clase del Sefior Sri Krsna como alumno
de Sandipani Muni. En Su infancia y junto con Sri Krsna, maté a muchos asuras, y
especificamente mat6 a Dhenukasura en Talavana. Durante la batalla de Kuruksetra
permaneci6 en una posicion neutral, e hizo lo mejor que pudo para que no ocurriera la
pelea. El estaba a favor de Duryodhana, pero aun asi permaneci6 neutral. Cuando hubo
una pelea de mazas entre Duryodhana y Bhimasena, El se hallaba presente en el lugar.
El se enfurecié con Bhimasena cuando este golpeé a Duryodhana en el muslo, o por
debajo del cinto, y quiso vengar la injusta accién. El Sefior Sri Krsna salvé a Bhima de
Suira. Pero él se fue del lugar de inmediato, indignado con Bhimasena, y después de Su
partida Duryodhana cay¢ al suelo, para asi encontrar la muerte. El realizé la ceremonia
funebre de Abhimanyu, el hijo de Arjuna, pues era tio materno de él. Era imposible que
alguno de los Pandavas la realizara, ya que todos estaban abrumados por el pesar. En la
ultima etapa, parti6 de este mundo al producir por la boca una gran serpiente blanca, y
fue asi que Sesaniga, en forma de una serpiente, lo llevé.

Pradyumna: Encarnacién de Kamadeva o, seguin otros, encarnacién de Sanat-Kumara,
que nacié como hijo de la Personalidad de Dios, el Sefior Sri Krsna, y Laksmidevi Srimati
Rukmini, la principal reina de Dvaraka. Fue uno de los que congratularon a Arjuna cuan-
do este se cas6 con Subhadra. También fue uno de los grandes generales que pelearon
con Salva, y mientras peleaba con él, perdié el conocimiento en el campo de batalla. Su
auriga lo sacé del campo de batalla ylo llevé de vuelta al campamento, y por esa accidn se
lamenté mucho y lo regafié. Sin embargo, peleé de nuevo con Salva y logré la victoria. El
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oy6 a Naradaji exponer todo lo relacionado con los diferentes semidioses. Es una de las
cuatro expansiones plenarias del Sefior Sri Krsna. Es la tercera. El le hizo preguntas a su
padre, Sri Krsna, acerca de las glorias de los brahmanas. Durante la guerra fratricida que
hubo entre los descendientes de Yadu, murié a manos de Bhoja, otro rey de los Vrsnis. Al
morir, se le instal6 en su posicion original.

Carudesna: Otro hijo del Sefior Sri Krsna y Rukminidevi. También estuvo presente
durante la ceremonia svayarmivara de Draupadi. Fue un gran guerrero, tal como sus
hermanos y su padre. Peled con Vivinidhaka, y lo maté en la lucha.

Samba: Uno de los grandes héroes de la dinastia Yadu, hijo del Sefior Sri Krsna
con Su esposa Jambavatl. Aprendié de Arjuna el arte militar de lanzar flechas, y se
convirtié en miembro del parlamento durante la época de Maharija Yudhisthira. El
estuvo presente durante el rajasiya-yajiia de Maharaja Yudhisthira. Cuando todos los
Vrsnis se reunieron durante la época del prabhdsa-yajiia, Satyaki narré ante el Sefior
Baladeva sus gloriosas actividades. También estuvo presente junto con su padre, el
Sefior Sri Krsna, durante el asvamedha-yajiia realizado por Yudhisthira. Sus hermanos
lo presentaron ante algunos rsis disfrazado de una mujer embarazada, y para divertirse
les pregunté a los rsis qué iba a dar a luz. Los rsis le respondieron que daria luz a un
pedazo de hierro, el cual seria la causa de la guerra fratricida de la familia Yadu. Al dia
siguiente, por la mafana, Samba dio a luz un largo pedazo de hierro, que se le confi6 a
Ugrasena para que tomara las medidas necesarias. De hecho, mas adelante ocurrié la
guerra fratricida que se habia predicho, y Samba murié en ella.

Asi que todos estos hijos del Sefior Krsna abandonaron sus respectivos palacios
y, dejando a un lado todas las ocupaciones, entre ellas el estar acostados, sentados o
comiendo, se apresuraron hacia su excelso padre.

TEXTO 18 EFA W
5%& WW neell
vdmnendram puraskrtya brahmanaih sasumarngalaih
Sankha-tirya-ninadena brahma-ghosena cadrtah
pratyujjagmii rathair hrstah  pranayagata-sadhvasah

varana-indram—elefantes en la auspiciosa misién; puraskrtya—poniendo delante;
brahmanaih—por los brahmanas; sa-sumangalaih—con signos plenamente auspicio-
sos; Sankha—caracola; tiirya—corneta; ninadena—por el sonido de; brahma-ghosena—
mediante el canto de los himnos de los Vedas; ca—y; adrtah—glorificado; prati—hacia;
ujjagmuh—se dirigieron apresuradamente; rathaih—en las cuadrigas; hrstah—con
alegria; pranayagata—saturados de afecto; sadhvasah—plenamente respetuosos.

Ellos se apresuraron hacia el Sefior en cuadrigas en las que iban brahmanas que
llevaban flores. Precediéndolos habia elefantes, simbolos de buena fortuna. Se
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hicieron sonar caracolas y cornetas, y se cantaron himnos védicos. De ese modo
ofrecieron sus respetos, que estaban saturados de afecto.

SIGNIFICADO: La manera védica de recibir a una gran personalidad crea una atmosfera
de respeto, la cual esta saturada de afecto y veneracién por la persona a quien se recibe.
La auspiciosa atmosfera de una recepcion de esa indole depende de los enseres descritos
anteriormente, entre ellos caracolas, flores, incienso, elefantes adornados, y brahmanas
capacitados que recitan versos de las Escrituras védicas. Un programa de recepcion tal esta
colmado de sinceridad, tanto por parte del que recibe como del que es recibido.

TEXTO 19 TREEATH TR ATEAEaTeaH: |
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varamukhyas ca sataso  yanais tad-darsanotsukah
lasat-kundala-nirbhata-  kapola-vadana-sriyah

varamukhyah—prostitutas bien conocidas; ca—y; satasah—cientos de; yanaih—por
vehiculos; tat-darsana—para reunirse con El (el Sefior Sri Krsna); utsukah—muy
ansiosas; lasat—colgados; kundala—pendientes; nirbhata—deslumbrantes; kapola—
frente; vadana—cara; sriyah—belleza.

Al mismo tiempo, muchos cientos de prostitutas bien conocidas comenzaron a
desplazarse en diversos vehiculos. Todas estaban muy ansiosas de encontrarse con
el Sefor, y sus hermosas caras estaban adornadas con pendientes deslumbrantes,
que realzaban la belleza de sus frentes.

SIGNIFICADO: No debemos odiar ni siquiera a las prostitutas, si estas son devotas del
Senor. Incluso hasta la fecha, en grandes ciudades de la India hay muchas prostitutas
que son sinceras devotas del Seiior. Por trucos del destino puede que alguien se vea
obligado a adoptar una profesiéon que no es muy bien vista en la sociedad, pero eso
no impide a uno ejecutar servicio devocional para el Sefior. El servicio devocional que
se le presta al Sefor es incontenible en todas las circunstancias. De aqui se infiere que
incluso en aquellos dias —hace unos cinco mil afios— habia prostitutas en una ciudad
como Dvaraka, en la que residia el Sefior Krsna. Esto significa que las prostitutas son
ciudadanas necesarias para el buen mantenimiento de la sociedad. El gobierno abre
expendios de vino, pero eso no significa que el gobierno fomente el beber vino. Lo
que ocurre es que hay una clase de hombres que beberan a toda costa, y se sabe por
experiencia que en las grandes ciudades la ley seca incité al tréfico ilicito de vino. De
igual modo, los hombres que no estan satisfechos en el hogar requieren de esas conce-
siones, y si no hay prostitutas, esos hombres bajos inducirdn a otras mujeres a que se
prostituyan. Es mejor que haya prostitutas disponibles en el mercado, de manera que
pueda mantenerse la santidad de la sociedad. Es mejor mantener una clase de mujeres
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como prostitutas, antes que fomentar la aparicién de prostitutas dentro de la sociedad.
La verdadera reforma consiste en iluminar a toda la gente para que se convierta en
devota del Sefior, y eso pondra freno a toda clase de factores deterioradores que haya
en la vida.

Sri Bilvamangala Thakura, un gran dcarya de la secta vaispava Visnusvami, en
su época de casado estaba excesivamente apegado a una prostituta que resultaba ser
devota del Sefior. Una noche, cuando el Thakura fue a la casa de Cintamani bajo
torrentes de lluvia y truenos, Cintamani se asombro de ver como el Thakura habia
logrado llegar en una noche tan espantosa, después de atravesar un agitado rio lleno
de olas. Ella le dijo a Thakura Bilvamangala que la atraccion que él sentia por la carne
y los huesos de una insignificante mujer como ella, seria debidamente utilizada si
pudiera dirigirse hacia el servicio devocional del Sefior, para lograr ser atraido por
la belleza trascendental del Sefior. Fue un momento critico para el Thakura, y él dio
un vuelco hacia la comprension espiritual gracias a las palabras de una prostituta.
Mas adelante, el Thakura aceptd a la prostituta en calidad de maestro espiritual, y
en diversos lugares de sus obras literarias ha glorificado el nombre de Cintamani,
quien lo trajo al buen camino.

En el Bhagavad-gita (9.32), el Sefor dice: «;Oh, hijo de Prthal, hasta los candalas de
bajo nacimiento y aquellos que han nacido en una familia de no creyentes, e incluso las
prostitutas, alcanzaran la perfeccion de la vida si se refugian en el servicio devocional
puro que se Me presta a Mi, porque en el sendero del servicio devocional un nacimiento
u ocupacion degradados no constituyen impedimento alguno. El sendero esta abierto
para todo aquel que acceda a seguirlo».

Parece ser que las prostitutas de Dvaraka, que estaban tan ansiosas de encontrarse con
el Sefor, eran todas Sus devotas puras y, asi pues, todas ellas se hallaban en el sendero de
la salvacién, segun el veredicto anterior del Bhagavad-gita. Por consiguiente, la tinica
reforma necesaria en la sociedad es la de hacer un esfuerzo organizado para convertir a
los ciudadanos en devotos del Sefior, y, de ese modo, todas las buenas cualidades de los
ciudadanos del cielo se apoderaran de ellos por su propia cuenta. En cambio, aquellos
que no son devotos no tienen ninguna cualidad en absoluto, por muy adelantados que
estén en el sentido material. La diferencia entre ellos es que los devotos del Sefior se
encuentran en la senda de la liberacién, mientras que los no devotos se encuentran
en la senda de un enredo adicional en el cautiverio material. El criterio para juzgar el
adelanto de la civilizacion es si la gente esta o no educada y adelantada en lo referente
ala senda de la salvacion.

TEXTO 20  WEAAHI=al: qAanTIaiegH: |
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nata-nartaka-gandharvah sita-magadha-vandinah
gayanti cottamasloka-  caritany adbhutani ca
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nata—dramaturgos;  nartaka—bailarines;  gandharvah—cantantes  celestia-
les; suta—historiadores profesionales; mdgadha—genealogistas profesionales;
vandinah—oradores profesionales y eruditos; gayanti—cantan; ca—respectivamente;
uttamasloka—el Sefior Supremo; caritani—actividades; adbhutani—todas sobrehu-
manas; ca—y.

Expertos dramaturgos, artistas, bailarines, cantantes, historiadores, genealogistas
> ol > ol ol

y eruditos oradores dieron todos sus respectivas contribuciones, inspirados por los

pasatiempos sobrehumanos del Seiior. De ese modo prosiguieron sin cesar.

SIGNIFICADO: Parece ser que hace cinco mil afios la sociedad también necesitaba de
los servicios de dramaturgos, artistas, bailarines, cantantes, historiadores, genealogis-
tas, oradores publicos, etc. Los bailarines, cantantes y artistas dramaticos procedian
en su mayor parte de la comunidad s@dra, mientras que los eruditos historiadores,
genealogistas y oradores publicos procedian de la comunidad brahmana. Todos ellos
pertenecian a una determinada casta, y se les educaba asi en sus respectivas familias.
Esos dramaturgos, bailarines, cantantes, historiadores, genealogistas y oradores
publicos hablaban extensamente acerca de las actividades sobrehumanas del Sefior en
diferentes eras y milenios, y no acerca de eventos ordinarios. Mas esos relatos no esta-
ban en orden cronolégico. Todos los Puranas constan de hechos histéricos descritos
solo en relacion con el Seflor Supremo en diferentes eras y épocas, asi como también
en diferentes planetas. Por eso no encontramos en ellos ningtin orden cronolégico. Los
historiadores modernos, en consecuencia, no pueden entender la relacién, y por ello
sefalan sin autoridad que todos los Purdnas son tinicamente cuentos imaginarios.

En la India, incluso hasta hace cien afios, todas las representaciones dramaticas
estaban centradas alrededor de las actividades sobrehumanas del Sefior Supremo. La
gente comun se entretenia muchisimo mediante las representaciones de dramas, y
grupos de yatras interpretaban de un modo maravilloso las actividades sobrehumanas
del Sefor. Asi, hasta el agricultor iletrado participaba del conocimiento de la literatura
védica, pese a una considerable carencia de aptitudes académicas. Por lo tanto, para la
iluminacidn espiritual del hombre comun se necesita de expertos actores dramaticos,
bailarines, cantantes, oradores, etc. Los genealogistas daban un informe completo
acerca de los descendientes de una familia determinada. Aun en la actualidad, los guias
de los sitios de peregrinaje de la India le dan al recién llegado un informe completo
acerca de los arboles genealdgicos. Ese acto maravilloso hace que a veces mas gente se
sienta atraida a recibir tan importante informacion.

TEXTO 21 SVTETET T[T TRV AT, |
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bhagavars tatra bandhtunam pauranam anuvartinam
yatha-vidhy upasangamya sarvesam manam adadhe
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bhagavan—Sri Krsna, la Personalidad de Dios; tatra—en ese lugar; bandhinam—de
los amigos; pauranam—de los ciudadanos; anuvartinam—aquellos que se acercaron a
El para recibirlo y darle la bienvenida; yatha-vidhi—como es debido; upasarigamya—
acercandose mas; sarvesam—para todos y cada uno; manam—honor y respetos;
adadhe—ofrecio.

El Seiior Krsna, la Personalidad de Dios, se acerco a ellos, y les ofrecié el debido
honor y respeto a todos y cada uno de los amigos, parientes y ciudadanos, y a todos
los demas que fueron a recibirlo y darle la bienvenida.

SIGNIFICADO: El Sefior Supremo y Personalidad de Dios no es ni impersonal ni
un objeto inerte incapaz de corresponder con los sentimientos de Sus devotos. Aqui
es significativa la palabra yatha-vidhi, o «como es debido». El corresponde «como es
debido» con Sus diferentes tipos de admiradores y devotos. Claro que los devotos puros
son de un solo tipo, porque no tienen a nadie mds a quién servir aparte del Sefor, y, por
consiguiente, el Sefior también corresponde con esos devotos puros como es debido,
es decir, siempre esta atento a todos los asuntos de Sus devotos puros. Hay otros que lo
designan como impersonal, y;, en consecuencia, el Sefior no manifiesta a Su vez ningun
interés personal. El satisface a todo el mundo en términos del desarrollo de conciencia
espiritual de cada cual, y una muestra de esa correspondencia se exhibe aqui con las
diferentes personas que lo estaban recibiendo.

TEXTO 22 WETFTATEATANFCETaiaa et |
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prahvabhivadanaslesa-  kara-sparsa-smiteksanaih
asvasya casvapakebhyo varais cabhimatair vibhuh

prahva—inclinando la cabeza; abhivadana—saludando con palabras; dslesa—
abrazando; kara-sparsa—estrechando manos; smita-iksanaih—mediante una mirada
sonriente; dsvasya—entusiasmando; ca—y; dsvapakebhyah—hasta el mas bajo rango
(los comeperros); varaih—mediante bendiciones; ca—también; abhimataih—como lo
desed; vibhuh—el Todopoderoso.

El Todopoderoso Seiior salud6 a todos los presentes inclinando la cabeza, inter-
cambiando saludos, abrazando, estrechando manos, mirando y sonriendo, dando
garantias y otorgando bendiciones, incluso a los de mas bajo rango.

SIGNIFICADO: Para recibir al Sefior Sti Krsna estaban presentes personas de todas
las categorias, desde Vasudeva, Ugrasena y Gargamuni —el padre, el abuelo y el
maestro—, hasta las prostitutas y candalas, siendo estos ultimos los que acostumbran
a comer perros. Y a cada uno de ellos el Sefior lo saludé debidamente, en funcién del
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rango v la posiciéon. En su condicién pura, todas las entidades vivientes son partes
integrales del Sefior separadas de El, y por ende nadie es ajeno al Sefior, debido a la
relacién eterna que todos tienen con El. Esas entidades vivientes puras se clasifican de
un modo diferente en funcién de la contaminacion de las modalidades de la naturaleza
material, pero el Sefior es igualmente afectuoso con todas Sus partes integrales, pese a
la clasificacion material. El desciende tinicamente para hacer que esos seres vivientes
materialistas regresen a Su Reino, y las personas inteligentes aprovechan esa facilidad
que la Personalidad de Dios les ofrece a todos los seres vivientes. El Sefior no rechaza a
nadie del Reino de Dios, y queda en manos del ser viviente el aceptarlo o no.

TEXTO !!Eiﬁﬁa TER: TR
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svayami ca gurubhir vipraih  sadaraih sthavirair api
asirbhir yujyamano ‘nyair - vandibhis cavisat puram

svayam—El mismo; ca—también; gurubhih—por parientes mayores; vipraii—por
los brahmanas; sadaraih—con sus esposas; sthaviraih—invalidos; api—también;
asirbhih—mediante la bendicion de; yujyamanah—siendo alabado por; anyaih—por
otros; vandibhih—admiradores; ca—y; avisat—entro; puram—Ila ciudad.

Luego, el Sefor entr6é personalmente en la ciudad, acompaiiado por parientes
mayores, brahmanas invalidos y las esposas de estos, todos ellos ofreciendo bendi-
ciones y cantando las glorias de El. Otros también alababan las glorias del Sefior.

SIGNIFICADO: Los brahmanas de la sociedad nunca estaban interesados en acumular
dinero para una futura vida de retiro. Cuando se volvian viejos e invalidos, solian
acudir a las asambleas de los reyes y, acompafniados por sus esposas, se dedicaban a
alabar los gloriosos actos realizados por los monarcas, lo cual bastaba para que se les
proveyera de todo lo necesario en la vida. Esos brahmanas no eran, por asi decirlo,
aduladores de los reyes, sino que de hecho a los reyes se les glorificaba por sus acciones,
y dichos brahmanas, de un modo sincero y digno, los animaban atin mas en la ejecu-
cién de actos piadosos. El Sefior Sri Krsna es merecedor de todas las glorias, y tanto
los brahmanas que oraban, como los demas, se glorificaban ellos mismos al cantar las
glorias del Sefior.
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raja-margam gate krsne dvarakayah kula-striyah
harmyany aruruhur vipra  tad-iksana-mahotsavah
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raja-margam—los caminos publicos; gate—mientras pasaba por; krsne—por el Sefior
Krsna; dvarakayah—de la ciudad de Dvaraka; kula-striyah—damas de las familias
respetables; harmyani—en los palacios; aruruhuh—subieron; vipra—ioh, brahmanas!;
tat-tksapa—tan solo para mirarlo a El (Krsna); mahad-utsavah—considerado como el
mas grande de los festivales.

Cuando el Seior Krsna paso por los caminos publicos, todas las damas de las
familias respetables de Dvaraka subieron a las azoteas de sus palacios, tan solo
para poder mirar al Sefor. Ellas consideraban que ese era el mas grande de los
festivales.

SIGNIFICADO: Poder mirar al Sefior es motivo sin duda de una gran ocasion festiva,
tal como lo consideraban las damas metropolitanas de Dvaraka. Eso todavia lo siguen
las damas devotas de la India. Especialmente durante los dias de las ceremonias
Jhulana y Janmastami, las damas de la India atn se aglomeran en grandes nimeros
en el templo del Sefior, en donde se adora Su eterna forma trascendental. La forma
trascendental del Sefior que se instala en un templo no es diferente del propio Sefor.
Dicha forma del Sefor recibe el nombre de arca-vigraha, o encarnacion arca, y el
Sefior la manifiesta por medio de Su potencia interna, tan solo para facilitar el
servicio devocional de Sus innumerables devotos que estan en el mundo material.
Los sentidos materiales no pueden percibir la naturaleza espiritual del Sefor, y, por
consiguiente, El adopta el arca-vigraha, que aparentemente estd hecho de elementos
materiales tales como tierra, madera y piedra; pero, en realidad, no hay contami-
nacién material alguna. Como el Sefior es kaivalya (uno solo), no hay materia en
EL El Todopoderoso Sefior es incomparable y, en consecuencia, puede aparecer en
cualquier forma, sin que lo contamine el concepto material. Luego las festividades
que se realizan en el templo del Sefior, tal como se observan generalmente, son como
los festivales que se celebraban hace unos cinco mil afios, durante los dias en que se
manifesto el Seitor de Dvaraka. Los dcaryas autorizados, que conocen la ciencia a la
perfeccion, erigen esos templos del Sefior bajo principios regulativos, tan solo para
brindarle facilidades al hombre comun; pero personas poco inteligentes, sin estar
versadas en la ciencia, cometen el error de tomar este gran esfuerzo por idolatria,
y meten las narices en aquello a lo que no tienen acceso. Por lo tanto, las damas u
hombres que, solo para mirar la forma trascendental, observan los festivales que se
realizan en los templos del Sefor, son mil veces mas gloriosos que los que no creen
en la forma trascendental del Sefor.

Parece ser, segn este verso, que todos los habitantes de Dvaraka eran propietarios
de grandes palacios. Ese es un indice de la prosperidad de la ciudad. Las damas subieron
a las azoteas solo para poder ver la procesion y mirar al Sefior. Las damas no se mezcla-
ban con la muchedumbre de la calle, y asi su respetabilidad se mantenia perfectamente.
No existia ninguna igualdad artificial con el hombre. La respetabilidad femenina se
preserva de un modo mas elegante manteniendo a la mujer separada del hombre. Los
sexos no se deben mezclar sin restricciones.
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nityam niriksamananam yad api dvarakaukasam
na vitrpyanti hi drsah  sriyo dhamangam acyutam

nityam—regularmente, siempre; nirtksamananam—de aquellos que lo miran a El;
yat—aunque; api—a pesar de; dvaraka-okasam—los habitantes de Dvaraka; na—nun-
ca; vitrpyanti—satisfechos; hi—exactamente; drsah—vista; sriyah—bellezas; dhama-
angam—el cuerpo que es fuente; acyutam—el infalible.

Los habitantes de Dvaraka acostumbraban mirar regularmente a la fuente de toda
belleza, el infalible Sefior, mas, aun asi, nunca se saciaban.

SIGNIFICADO: Cuando las damas de la ciudad de Dvaraka subieron a las azoteas de
sus palacios, en ningun momento pensaron que anteriormente ya habian visto muchas
veces el hermoso cuerpo del infalible Sefior. Esto indica que su deseo de ver al Sefior
no se saciaba. Cualquier cosa material que se ve por un cierto numero de veces, al final,
por la ley de la saciedad, deja de ser atractiva. La ley de la saciedad actta en lo material,
pero en el reino espiritual no hay lugar para ella. La palabra infalible es significativa
aqui, porque aunque el Sefor ha tenido la misericordia de descender a la Tierra, aun asi
es infalible. Las entidades vivientes son falibles, porque cuando se ponen en contacto
con el mundo material les falta su identidad espiritual, y por ello el cuerpo obtenido
de un modo material queda supeditado al nacimiento, crecimiento, transformacion,
situacion, deterioro y aniquilacion, bajo las leyes de la naturaleza. El cuerpo del Sefior
no es ast. El desciende tal como El es, y nunca se halla bajo el control de las leyes de las
modalidades materiales. Su cuerpo es la fuente de todo lo que existe, el manantial de
toda clase de bellezas que estdn mas alla de nuestra experiencia. Nadie, por lo tanto, se
sacia de ver el trascendental cuerpo del Sefior, porque en El siempre hay manifestaciones
de bellezas cada vez mas novedosas. El nombre, la forma, las cualidades, el séquito, etc.,
trascendentales, son todos manifestaciones espirituales, y nadie se sacia de cantar el
santo nombre del Sefior, nadie se sacia de discutir las cualidades del Sefior, y el séquito
del Sefior no tiene limitacién alguna. El es la fuente de todo y es ilimitado.

TEXT0 26 B (T TR weuT §E ga |
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sriyo nivaso yasyorah pana-patram mukham drsam
bahavo loka-palanam  saranganam padambujam

sriyah—dela diosa dela fortuna; nivasah—residencia; yasya—aquel cuyo; urah—pecho;
pana-patram—Ila vasija de beber; mukham—cara; drsam—de ojos; bahavah—los
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brazos; loka-palanam—Ilos semidioses administradores; saranganam—de los devotos
que hablan y cantan acerca de la esencia o sustancia; pada-ambujam—Tlos pies de loto.

El pecho del Seiior es la morada de la diosa de la fortuna. Su cara cual luna es el
recipiente del que beben los ojos que anhelan todo lo hermoso. Sus brazos son
los lugares de reposo de los semidioses administradores. Y Sus pies de loto son el
refugio de los devotos puros, que nunca hablan ni cantan acerca de nada mas que
no sea de Su Seiioria.

SIGNIFICADO: Existen diferentes clases de seres humanos, y todos buscan disfrutes
en diferentes objetos. Hay personas que buscan el favor de la diosa de la fortuna, y, para
ellas, las Escrituras védicas proporcionan la informacién de que al Sefior siempre lo sirven
con toda reverencia miles y miles de diosas de la fortuna, en el cintamani-dhama’, la
morada trascendental del Sefior, en donde los arboles son todos arboles de los deseos, y las
construcciones estan hechas de piedra de toque. El Sefior Govinda se dedica alli a cuidar
de las vacas surabhi, lo cual tiene como Su ocupacion natural. A esas diosas de la fortuna
se las puede ver automaticamente, si se es atraido por los rasgos fisicos del Sefior. Los
impersonalistas no pueden observar a esas diosas de la fortuna, debido a su arido habito
de especular. Y aquellos que son artistas y que estan fascinados por la bella creacion, es
mejor que vean la hermosa cara del Senor para poder lograr la satisfaccion plena. La cara
del Sefior es la personificacion de la belleza. Lo que ellos llaman «hermosa naturaleza»
no es mas que Su sonrisa, y lo que llaman «las dulces canciones de los pajaros» no son
mas que muestras de la voz susurrante del Sefior. Hay semidioses administradores que
estan a cargo del servicio departamental de la administracion césmica, y hay diminutos
dioses administradores en el servicio estatal. Ellos siempre les temen a los competidores,
pero si se refugian en los brazos del Sefior, El puede protegerlos siempre de los ataques
de los enemigos. Un fiel sirviente del Sefior, dedicado al servicio de administrar, es un
director ejecutivo ideal, y puede proteger bien los intereses de la gente. Otros supuestos
administradores son simbolos de anacronismos que conducen hacia la aguda afliccién
de la gente a la que gobiernan. Los administradores pueden permanecer a salvo bajo la
proteccién de los brazos del Sefior. El Sefior Supremo es la esencia de todo: a El se le da
el nombre de saram. Y aquellos que cantan y hablan acerca de El reciben el nombre de
sarangas, o devotos puros. Los devotos puros siempre buscan con anhelo los pies de loto del
Senor. Elloto tiene una clase de miel de la que los devotos disfrutan de modo trascendental.
Ellos son como las abejas, que siempre estan tras la miel. Srila Riipa Gosvami, el gran
devoto dcarya de la Gaudiya-Vaisnava-sampradaya, ha compuesto una cancién acerca
de esa miel del loto, diciendo de si mismo que es como la abeja: «;Oh, mi Sefior Krsnal,

cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa-

laksavrtesu surabhir abhipalayantam
laksmi-sahasra-sata-sambrama-sevyamanam

govindam adi-purusam tam aham bhajami (Bs. 5.29)



11.27 CAP.11 | Laentrada del Seior Krsna en Dvaraka 61

permiteme ofrecerte mis oraciones. Mi mente es como la abeja, y esta buscando algo de
miel. Luego ten la bondad de darle a la abeja de mi mente un lugar en Tus pies de loto,
que son la fuente de toda la miel trascendental. S¢ que ni siquiera grandes semidioses tales
como Brahma ven lo rayos de las ufias de Tus pies de loto, aun a pesar de estar dedicados a
una profunda meditaciéon durante muchisimos afios. No obstante, joh, infalible!, esa es mi
ambicion, pues Tt eres muy misericordioso con Tus entregados devotos. {Oh, Madhava!,
también sé que no tengo ninguna devocidn genuina por el servicio de Tus pies de loto,
pero como Su Sefioria es inconcebiblemente poderoso, puede hacer lo imposible. Tus pies
de loto pueden mofarse incluso del néctar del reino celestial, y, en consecuencia, estoy
muy atraido a ellos. {Oh, T, el eterno supremol!, por favor, deja entonces que mi mente se
aferre a Tus pies de loto, de manera que yo pueda disfrutar eternamente del sabor de Tu
servicio trascendental». A los devotos los satisface el estar colocados a los pies de loto del
Sefor, y no tienen ninguna ambicion de ver Su cara supremamente bella, ni ambicionan
ser protegidos por los fuertes brazos del Sefor. Ellos son humildes por naturaleza, y el
Sefior siempre se inclina hacia esos humildes devotos.

Q
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sitatapatra-vyajanair upaskrtah
prasina-varsair abhivarsitah pathi

pisanga-vasa vana-malaya babhau
ghano yatharkodupa-capa-vaidyutaih

sita-atapatra—sombrilla blanca; vyajanaih—con un abanico camara; upaskrtah—
siendo servido por; prasina—flores; varsaih—por las lluvias; abhivarsitah—siendo
asi cubierto; pathi—en el camino; pisariga-vasah—mediante ropa amarilla; vana-
malaya—mediante las guirnaldas de flores; babhau—asi se volvié; ghanah—nube;
yathd—como si; arka—el sol; udupa—Ila luna; capa—el arco iris; vaidyutaih—por
el relampago.

Mientras el Seiior desfilaba por el camino publico de Dvaraka, una sombrilla blan-
ca le protegia la cabeza de los rayos del sol. Blancos abanicos camara se movian
en semicirculos, y lluvias de flores caian sobre el camino. Su ropa amarilla y Sus
guirnaldas de flores hacian ver como si una nube oscura estuviera rodeada simulta-
neamente por el sol, la luna, el relampago y el arco iris.

SIGNIFICADO: El sol, la luna, el arco iris y el relimpago no aparecen en el cielo
simultaneamente. Cuando hay sol, la luz de la Luna se vuelve insignificante, y si hay
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nubes y un arco iris, el relampago no se manifiesta. El color del cuerpo del Sefior es
tal como el de una nube nueva del monzén. Aqui se dice que El es como una nube. La
sombrilla blanca que tiene sobre la cabeza es como el sol. El movimiento del abanico
de pelos es como la luna. Las lluvias de flores son como las estrellas. Su ropa amarilla
es como el arco iris. Asi que todas estas actividades del firmamento, siendo factores
cuya simultaneidad es imposible, no pueden conciliarse mediante la comparacion.
El ajuste solo es factible cuando pensamos en la potencia inconcebible del Sefior. El
Sefor es todopoderoso, y en Su presencia cualquier cosa imposible puede hacerse
realidad, por medio de Su energia inconcebible. Pero la situacién que se cred en la
ocasién en que El pasaba por los caminos de Dvaraka era hermosa, y no se la podia
comparar con nada mas, fuera de la descripcion de los fendmenos naturales.

TExT0 28 WiAEE] I T qRsah: EEgT: |
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pravistas tu grham pitroh  parisvaktah sva-matrbhih
vavande Sirasa sapta  devaki-pramukha muda

pravistah—después de entrar; tu—pero; grham—casas; pitroh—del padre;
parisvaktah—abrazado; sva-matrbhih—por Sus propias madres; vavande—ofreci6
reverencias; Sirasa—Su cabeza; sapta—siete; devaki—Devaki; pramukhd—encabezadas
por; muda—con mucho gusto.

Después de que el Seiior entro en la casa de Su padre, las madres presentes lo abra-
zaron, y El les ofrecié Sus reverencias poniendo la cabeza a los pies de ellas. Las
madres estaban encabezadas por Devaki [Su verdadera madre].

SIGNIFICADO: Parece ser que Vasudeva, el padre del Sefior Krsna, tenia dieciocho
residencias completamente separadas, en las que vivia con sus dieciocho esposas,
de las cuales Srimati Devaki es la madre verdadera del Sefior Krsna. Pero a pesar
de esto, todas las demas madrastras eran igual de afectuosas con El, como se hard
patente en el verso que sigue. El Seitor Krsna a su vez no hacia diferencias entre Su
madre verdadera y Sus madrastras, y les ofrecié Sus reverencias igualmente a todas
las esposas de Vasudeva que estaban presentes en la ocasién. Ademads, de acuerdo
con las Escrituras, hay siete madres: 1) la madre verdadera, 2) la esposa del maestro
espiritual, 3) la esposa de un brahmana, 4) la esposa del rey, 5) la vaca, 6) la nodriza,
y 7) la Tierra. Todas ellas son madres. Incluso segun esta disposicion de los sastras,
la madrastra, que es la esposa del padre, también es igual que la madre, porque
el padre es ademas uno de los maestros espirituales. El Sefior Krsna, el Seiior del
universo, hace el papel de un hijo ideal, solo para ensefiarles a los demas a tratar a
sus madrastras.
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tah putram ankam aropya sneha-snuta-payodharah
harsa-vihvalitatmanah  sisicur netrajair jalaih

tah—todas ellas; putram—el hijo; ankam—el regazo; aropya—habiendo puesto en;
sneha-snuta—humedecidos por el afecto; payodharah—pechos llenos; harsa—deleite;
vihvalita-atmanah—rebosantes de; sisicuh—mojaron; netrajaih—de los ojos;
jalaih—agua.

Las madres, después de abrazar a su hijo, lo sentaron en sus regazos. Debido al
afecto puro, comenzé a manar leche de sus pechos. Ellas estaban rebosantes de
alegria, y las lagrimas de sus ojos mojaron al Seior.

SIGNIFICADO: Cuando el Sefior Krsna estaba en Vrndavana, hasta las vacas se hume-
decian debido al afecto que sentfan por El, y El hacia salir leche de los pezones de cada
ser viviente afectuoso, asi que ni qué hablar de las madrastras, quienes ya eran como
Su propia madre.

TEXTO 30 SR ade FaHATaad |
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athavisat sva-bhavanam sarva-kamam anuttamam
prasada yatra patninam  sahasrani ca sodasa

atha—después; avisat—entrd; sva-bhavanam—palacios personales; sarva—todos;
kamam—deseos; anuttamam—perfecto en grado sumo; prasadah—palacios; yatra—
donde; patninam—de las esposas cuyo ntiimero ascendia a; sahasrani—miles; ca—mas
de; sodasa—dieciséis.

Después, el Seior entré en Sus palacios, que eran perfectos en grado sumo. Sus
esposas vivian en ellos, y el nimero de ellas ascendia a mas de dieciséis mil.

SIGNIFICADO: El Seior Krsna tenia 16 108 esposas, y para todas y cada una de ellas
habia un palacio totalmente equipado, con los recintos y jardines necesarios. En el
Décimo Canto se da una descripcion completa de esos palacios. Todos estaban hechos
del mejor marmol e iluminados por joyas, y decorados con cortinas y alfombras de
terciopelo y seda, hermosamente adornadas y bordadas con encaje de oro. La Perso-
nalidad de Dios significa «Aquel que tiene a plenitud todo el poder, toda la energia,
todas las opulencias, todas las bellezas, todo el conocimiento y toda la renunciacién.
Por consiguiente, en los palacios del Sefior no faltaba nada para satisfacer todos Sus
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deseos. El Sefior es ilimitado y, en consecuencia, Sus deseos también son ilimitados, y la
provision también es ilimitada. Como todo es ilimitado, aqui se describe todo de modo
conciso como sarva-kamam, o lleno de todos los accesorios deseables.
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patnyah patim prosya grhanupagatam
vilokya safijata-mano-mahotsavah
uttasthur arat sahasasandsayat
sakam vratair vridita-locanananah

patnyah—las damas (esposas del Sefior Sri Krsna); patim—esposo; prosya—que
estaba lejos del hogar; grha-anupagatam—ahora regresé al hogar; vilokya—viendo
asi; safijata—habiendo desarrollado; manah-maha-utsavah—un sentido de cere-
monia jubilosa dentro de la mente; uttasthuh—se levantaron; drat—a distancia;
sahasa—repentinamente; dsand—de los asientos; asayat—del estado de meditacion;
sakam—junto con; vrataih—el voto; vridita—mirando timidamente; locana—ojos;
anandah—ocon esas caras.

Las reinas del Sefior Sri Krsna se regocijaron internamente, al ver a su esposo en casa
después de un largo periodo en el exterior. Las reinas se levantaron de inmediato,
dejando sus asientos y meditaciones. Siguiendo la costumbre social, se cubrieron la
cara con recato, y miraron timidamente.

SIGNIFICADO: Como se dijo anteriormente, el Seflor entrd en los palacios que
le servian de hogar y que estaban ocupados por 16 108 reinas. Esto significa que
el Sefor se reprodujo de inmediato en tantas expansiones plenarias como reinas y
palacios habia, y entr6 en todos y cada uno de ellos simultanea y separadamente. He
aqui otra manifestacién del aspecto constituido por Su potencia interna. El puede
reproducirse en tantas formas de identidad espiritual como lo desee, aun a pesar de
que es Aquel que no tiene igual. El Sruti-mantra confirma que el Absoluto es uno solo
y, sin embargo, El se vuelve muchos en cuanto lo desea. Esas multiples expansiones del
Sefior Supremo se manifiestan como porciones plenarias y porciones separadas. Las
porciones separadas son representaciones de Su energia, y las porciones plenarias son
manifestaciones de Su personalidad. Asi pues, la Personalidad de Dios se manifestd
en 16 108 expansiones plenarias, y entré simultaineamente en todos y cada uno de los
palacios de las reinas. Esto se denomina vaibhava, o la potencia trascendental del Se-
fior. Y como El puede hacer eso, también se le conoce como Yoge$vara. Por lo general,
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un yogi o ser viviente mistico es capaz de reproducirse a lo sumo en diez expansiones
de su cuerpo, pero el Sefior puede hacerlo hasta la cantidad de tantos miles como
guste, o infinitamente. Los incrédulos se asombran al enterarse de que el Seiior Krsna
se casd con mas de 16 000 reinas, porque piensan en el Sefior Krsna como si fuera
uno de ellos, y miden la potencia del Sefior mediante su propia y limitada potencia.
Uno debe saber, por lo tanto, que el Seflor nunca se encuentra en el nivel de los seres
vivientes, que no son mas que expansiones de Su potencia marginal, y uno nunca debe
igualar al potente y la potencia, aunque existe muy poca diferencia entre la calidad
de ambos. Las reinas también eran expansiones de Su potencia —de Su potencia
interna—, y, asi pues, el potente y las potencias estan perpetuamente intercambiando
placeres trascendentales, conocidos como pasatiempos del Sefior. Luego uno no debe
asombrarse al saber que el Sefior tuvo tantas esposas. Por el contrario, uno debe
afirmar que, incluso si el Sefior tuviera dieciséis mil millones de esposas, no estaria
manifestando por completo Su ilimitada e inagotable potencia. El tuvo inicamente
16 000 esposas, y entré en todos y cada uno de los diferentes palacios solo para grabar
en la historia de los seres humanos que se hallan en la superficie de la Tierra, que el
Sefior nunca es igual ni inferior a ningin ser humano, por poderoso que este sea. De
manera que nadie es igual ni mas grande que el Sefior. El Sefior siempre es grande en
todos los aspectos. «Dios es grande» es una verdad eterna.

Asi pues, en cuanto las reinas vieron a lo lejos a su esposo, quien habia estado
fuera del hogar por largos periodos debido a la batalla de Kuruksetra, todas salieron
del sopor de la meditacion y se dispusieron a recibir a su ser mas querido. Segun
los mandatos religiosos de Yajiiavalkya, la mujer cuyo esposo esta lejos del hogar
no debe participar en ninguna funcién social, no debe adornarse el cuerpo, no debe
reirse y no debe ir a la casa de ningtn familiar, bajo ninguna circunstancia. Ese es
el voto de las damas cuyos esposos estan lejos del hogar. Al mismo tiempo, también
se estipula que la esposa nunca debe presentarse ante el esposo en una condicién
sucia. Ella debe ponerse adornos y un buen vestido, y debe siempre presentarse ante
el esposo con una actitud feliz y jubilosa. Las reinas del Senior Krsna estaban todas
sumidas en la meditacién, pensando en la ausencia del Sefor, y siempre se hallaban
meditando en El. Los devotos del Sefior no pueden vivir ni por un momento sin
meditar en El, y ni qué hablar de las reinas, que eran todas diosas de la fortuna
encarnadas como reinas en los pasatiempos del Sefior en Dvaraka. Ellas nunca pueden
estar separadas del Sefior, pues siempre estdn con El, o bien en persona, o mediante
el trance. Las gopis de Vrndivana no podian olvidar al Sefior cuando El estaba en
el bosque cuidando las vacas. Cuando el nifio Sefior Krsna se ausentaba de la aldea,
las gopis solian preocuparse en sus casas de que El estuviera recorriendo el 4spero
suelo con Sus suaves pies de loto. Debido a esos pensamientos, a veces se quedaban
abrumadas en el trance y con el corazén mortificado. Tal es la condicién de los
asociados puros del Senor. Ellos siempre estan en trance. De modo que, las reinas
también estaban en trance durante la ausencia del Sefior. Ahora, habiendo visto
al Sefior a lo lejos, abandonaron de inmediato todas sus ocupaciones, y con ellos
los votos femeninos anteriormente mencionados. Segan Sri Vi$vanatha Cakravarti
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Thakura, en esa ocasion hubo una reaccién psicoldgica normal. Primero que todo, se
levantaron de sus asientos, y aunque querian ver a su esposo, se contuvieron, debido
al recato femenino. Pero a causa del fuerte éxtasis, superaron esa etapa de debilidad
y se absorbieron en la idea de abrazar al Sefior, y ese pensamiento hizo de hecho que
perdieran la nocién del medio ambiente que las circundaba. Ese excelente estado
de éxtasis aniquild todas las demas formalidades y convenciones sociales, y asi ellas
sortearon todos los obstaculos que habia en el camino de encontrarse con el Sefior.
Y esa es la etapa perfecta del encuentro con el Sefior del alma, Sri Krsna.

TEXTO 32 AHTCHAG M AReaRTeraT
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tam atmajair drstibhir antaratmana
duranta-bhavah parirebhire patim

niruddham apy dasravad ambu netrayor
vilajjatinam bhrgu-varya vaiklavat

tam—a€El (el Sefior); atma-jaih—por los hijos; drstibhih—por la vista; antara-atmand—
en lo mas recéndito del corazdn; duranta-bhavah—éxtasis insuperable; parirebhire—
abrazaron; patim—esposo; niruddham—ahogaron; api—a pesar de; dsravat—lagrimas;
ambu—como gotas de agua; netrayoh—de los ojos; vilajjatinam—de aquellas que son
timidas; bhrgu-varya—ioh, tu, el principal de los Bhrgus!; vaiklavat—sin advertirlo.

El éxtasis era tan fuerte e insuperable, que, primero, las timidas reinas abrazaron
al Sefor en lo mas recondito de sus corazones. Luego, lo abrazaron con la vista,
y después enviaron a sus hijos a que lo abrazaran [lo cual es igual que un abrazo
personal]. Pero, joh, tu, el principal entre los Bhrgus!, aunque trataron de reprimir
sus sentimientos, derramaron lagrimas sin advertirlo.

SIGNIFICADO: Aunque debido a la timidez femenina habia muchos impedimentos para
abrazar al querido esposo, el Sefior Sri Krsna, las reinas realizaron ese acto con la vista,
poniendo al Sefior en el fondo de sus corazones, y enviando a sus hijos a que lo abrazaran.
Aun asi, el acto permanecié inconcluso, y las lagrimas se les deslizaban por las mejillas, pese
atodos sus esfuerzos por detenerlas. Una mujer abraza indirectamente al esposo al enviar
al hijo a que lo abrace, porque el hijo se desarrolla como parte del cuerpo de la madre. El
abrazo del hijo no es precisamente el abrazo del esposo y la esposa desde el punto de vista
sexual, pero constituye una satisfaccién desde el punto de vista afectuoso. El abrazo de
los ojos es mas eficaz en la relacion conyugal y, asi pues, segtin Srila Jiva Gosvami, no hay
nada de malo en un intercambio tal de sentimientos entre el esposo y la esposa.
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TEXTO 33 FECHE! qTERTAT T~
T TESA 74 749 |
TS I T FRAT aeuer-
T TP A Hierad U2zl

yadyapy asau parsva-gato raho-gatas
tathapi tasyanghri-yugam navam navam
pade pade ka virameta tat-padac
calapi yac chrir na jahati karhicit

yadi—aunque; api—ciertamente; asau—El (el Sefior Sr1 Krsna); parsva-gatah—justo al
lado; rahah-gatah—exclusivamente solo; tathapi—aun asi; tasya—Su; anghri-yugam—
los pies del Sefior; navam navam—cada vez mas nuevos; pade—paso; pade—en cada
paso; ka—quien; virameta—puede estar desapegada; tat-padat—de Sus pies; calapi—
moviéndose; yat—a quien; srih—la diosa de la fortuna; na—nunca; jahdati—abandona;
karhicit—en ningtin momento.

Si bien el Sefior Sri Krsna estaba constantemente a su lado, asi como también
exclusivamente a solas con ellas, los pies de El les parecian cada vez mas nuevos. La
diosa de la fortuna, aunque siempre inquieta y en movimiento por naturaleza, no
pudo abandonar los pies del Seior. ;Qué mujer puede, entonces, desapegarse de
esos pies, una vez que se ha refugiado en ellos?

SIGNIFICADO: Los seres vivientes condicionados siempre estan buscando el favor de
la diosa de la fortuna, aunque, por naturaleza, ella se esta moviendo de un lugar a otro.
En el mundo material nadie es afortunado permanentemente, por muy astuto que sea.
Ha habido muchisimos imperios grandes en diferentes lugares del mundo, ha habido
muchisimos reyes poderosos por todas partes del mundo, y ha habido muchisimos
hombres afortunados, pero todos ellos han sido liquidados gradualmente. Esa es la
ley de la naturaleza material. Sin embargo, en el ambito espiritual es diferente. De
acuerdo con la Brahma-samhita, al Seior lo sirven muy respetuosamente cientos y
miles de diosas de la fortuna. Ademas, ellas siempre estdn con El en un lugar solitario.
Pero, aun asi, la compaiiia del Seior es cada vez tan novedosa e inspiradora, que
ellas no pueden abandonarlo ni por un momento, pese a que son muy inquietas por
naturaleza y se andan moviendo de un lado a otro. La relacién espiritual con el Seior
es tan vivificante e ingeniosa, que nadie puede dejar la compaiia del Sefior una vez
que se ha refugiado en EL

Los seres vivientes son, por constitucion, de naturaleza femenina. El varén o disfru-
tador es el Sefior, y todas las manifestaciones de Sus diferentes potencias son femeninas
por naturaleza. En el Bhagavad-gita, a los seres vivientes se les designa como para
prakrti, o la potencia superior. Los elementos materiales son apara prakrti, o potencia
inferior. Dichas potencias siempre se emplean para la satisfaccion del empleador, o el
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disfrutador. El propio Sefior es el disfrutador supremo, como se declara en el Bhagavad-
gita (5.29). Por lo tanto, cuando las potencias se ocupan directamente en el servicio del
Sefor, reviven sus cualidades naturales, y de ese modo no hay disparidad en la relacion
del potente y la potencia.

Por lo general, la gente que se dedica a servir esta buscando siempre algiin puesto en
el gobierno o con el supremo disfrutador del Estado. Puesto que el Sefior es el disfruta-
dor supremo de todo, dentro o fuera del universo, estar empleado por El constituye la
felicidad. Una vez que se estd dedicado al servicio gubernamental supremo —el servicio
del Sefior—, ningun ser viviente desea ser revelado de la ocupacién. La perfeccion
maxima de la vida humana consiste en buscar algun empleo en el servicio supremo, en
el servicio del Sefior. Eso lo volverd a uno sumamente feliz. No es necesario buscar a la
inquieta diosa de la fortuna sin la relacion con el Sefior.

TEXTO 34 W& AN TafereTeo=T-

e FEARar fRrEe: 1320

evam nrpanam ksiti-bhara-janmanam
aksauhinibhih parivrtta-tejasam

vidhaya vairam svasano yathanalam
mitho vadhenoparato nirayudhah

evam—asi pues; nrpanam—de los reyes o administradores; ksiti-bhara—la carga de la
Tierra; janmanam—nacidos de ese modo; aksauhinibhih—apoderados por una fuerza
militar constituida por caballos, elefantes, cuadrigas e infanteria; parivrtta—engreidos
por ese ambiente; tejasam—valentia; vidhdya—habiendo creado; vairam—hostilidad;
svasanah—interaccion del viento y las plantas tubulares; yatha—tal como es; analam—
fuego; mithah—entre si; vadhena—matdndolos; uparatah—alivié; nirayudhah—El
mismo, sin ser uno de los participantes de esa lucha.

El Seiior se tranquilizé después de matar a esos reyes que eran una carga para la
Tierra. Ellos estaban engreidos de su fuerza militar, sus caballos, elefantes, cua-
drigas, infanteria, etc. E1 Mismo no particip6 en la lucha, sino que simplemente
cred la hostilidad entre los poderosos administradores, y estos lucharon entre si.
El fue como el viento, el cual causa la friccion entre los bambuies, y origina asi un
incendio.

SIGNIFICADO: Tal como se afirmé con anterioridad, los seres vivientes no son
verdaderos disfrutadores de las cosas, las cuales se manifiestan como creacion de Dios.
El Sefior es el propietario y disfrutador genuino de todo lo que se ha manifestado en
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Su creacion. Por desgracia, el ser viviente, influido por la energia ilusoria, se convierte
en un falso disfrutador, bajo las 6rdenes de las modalidades de la naturaleza. Engreido
por ese falso sentido de volverse Dios, el engafiado ser viviente aumenta su fuerza
material mediante muchisimas actividades, y se vuelve asi una carga para la Tierra;
tanto, que para los sensatos la Tierra se convierte en un lugar completamente inhabi-
table. Este estado de cosas se denomina dharmasya glanih, o el mal uso de la energia
del ser humano. Cuando ese mal uso de la energia humana es lo preponderante,
los seres vivientes mas sensatos se perturban con la dificil situacién creada por los
administradores viciosos, los cuales simplemente son unas cargas para la Tierra, y el
Sefior aparece por medio de Su potencia interna, tan solo para salvar al sector mas
sensato de la humanidad y aliviar la carga que crean los administradores terrenales
de diferentes partes del mundo. El no favorece a ninguno de los administradores no
deseados, sino que, mediante Su poder potencial, crea hostilidad entre dichos admi-
nistradores no queridos, tal como el aire ocasiona un incendio en el bosque mediante
la friccidon de los bambues. El incendio del bosque ocurre automaticamente por la
fuerza del aire, y de la misma manera aparece la hostilidad entre diferentes grupos
de politicos, por el invisible designio del Sefior. Los administradores no deseados,
engreidos por el falso poder y la fuerza militar, se dedican de ese modo a pelear entre
ellos por conflictos ideoldgicos, y asi agotan todos sus poderes. Esa es la verdadera
voluntad del Senor, que se refleja en la historia del mundo, y continuara ocurriendo
asi hasta que los seres vivientes se apeguen al servicio del Sefior. En el Bhagavad-gita,
este hecho se describe muy vividamente (Bg. 7.14). Alli se dice: «La energia ilusoria
es Mi potencia, y por ello no es posible que los subordinados seres vivientes superen
la fuerza de las modalidades materiales. Pero aquellos que se refugian en Mi [la
Personalidad de Dios Sri Krsna], pueden atravesar el gigantesco océano de la energia
material». Esto significa que nadie puede establecer paz y prosperidad en el mundo
mediante actividades fruitivas, ni mediante una ideologia o filosofia especulativa. La
unica manera es la de entregarse al Sefior Supremo, y quedar asi libre del engafio de
la energia ilusoria.

Desgraciadamente, las personas que estan dedicadas a un trabajo destructivo son in-
capaces de entregarse a la Personalidad de Dios. Todos ellos son necios de lo peor; son
lo mas bajo de las especies humanas de vida; han sido despojados de su conocimiento,
aunque aparentemente parezcan ser educados desde el punto de vista académico. To-
dos son de una mentalidad demoniaca: siempre desafian el supremo poder del Sefior.
Aquellos que son muy materialistas, que estan anhelando siempre la fuerza y el poder
material, son indudablemente tontos de lo peor, porque no tienen informacién alguna
acerca de la energia viviente; y como ignoran esa suprema ciencia espiritual, estin
absortos en la ciencia material, que se termina al acabarse el cuerpo material. Ellos son
los mas bajos de los seres humanos, porque la vida humana tiene especialmente por
objeto restablecer la perdida relacién que se tiene con el Sefor, y ellos desperdician esa
oportunidad por estar dedicados a actividades materiales. Ellos estan despojados de
su conocimiento, porque incluso después de una prolongada especulacién, no pueden
alcanzar la etapa de conocer a la Personalidad de Dios, el summum bonum de todo.
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Todos ellos son hombres de principios demoniacos, y sufren las consecuencias, como
ocurrié con materialistas tales como Ravana, Hiranyakasipu, Karhsa y otros.

TEXTO 35 & UW AVl SA=a0r: SHmT |
W HREEHEN WA, WFA T4 11241

sa esa nara-loke sminn  avatirnah sva-mayaya
reme stri-ratna-kitastho bhagavan prakrto yatha

sah—EI (la Suprema Personalidad de Dios); esah—todos estos; nara-loke—en este pla-
neta de seres humanos; asmin—en este; avatirnah—habiendo aparecido; sva—personal
interno; mdyayd—misericordia sin causa; reme—disfrutd; stri-ratna—mujer que es
apta para convertirse en esposa del Sefior; kiitasthah—entre; bhagavan—la Personali-
dad de Dios; prakrtah—mundano; yatha—como si fuera.

Esa Suprema Personalidad de Dios, Sri Krsna, por Su misericordia sin causa, apa-
recio en este planeta mediante Su potencia interna, y disfruté entre mujeres aptas,
como si estuviera participando en asuntos mundanos.

SIGNIFICADO: El Sefior se casé y vivié como un cabeza de familia. Eso es ciertamente
como un asunto mundano, pero cuando nos enteramos que tuvo 16 108 esposas y que
vivio con cada una de ellas separadamente en todos y cada uno de los palacios, sin duda
que ello no es mundano. Por lo tanto, mientras el Sefior vive entre sus aptas esposas
como un cabeza de familia, no es nunca mundano, y su comportamiento con ellas
nunca debe tomarse por una relaciéon sexual mundana. Indudablemente, las mujeres
que se convirtieron en esposas del Sefior no son mujeres ordinarias, porque tener al
Sefor por esposo es el resultado de la tapasya (austeridad) de muchisimos millones de
nacimientos. Cuando el Sefor aparece en diferentes lokas, o planetas, o en este planeta
de seres humanos, exhibe sus pasatiempos trascendentales tan solo para atraer a las
almas condicionadas y que estas se vuelvan, respectivamente, Sus eternos sirvientes,
amigos, parientes y amantes, en el mundo trascendental, en donde el Sefior corresponde
eternamente con dichos intercambios de servicio. El servicio se representa de un modo
desvirtuado en el mundo material y se interrumpe prematuramente, convirtiéndose
en una experiencia triste. El engafiado ser viviente, condicionado por la naturaleza
material, debido a la ignorancia no puede entender que todas las relaciones que tene-
mos aqui, en el mundo terrenal, son temporales y estan llenas de embriagueces. Esas
relaciones no pueden ayudarnos a ser felices perpetuamente; pero si la misma relacion
se establece con el Sefior, al dejar este cuerpo material nos trasladamos entonces al
mundo trascendental, y quedamos relacionados con El eternamente en la relacion que
deseamos. Luego las mujeres entre las que El vivié como esposo no son mujeres de este
mundo terrenal, sino que estdn eternamente relacionadas con El como esposas tras-
cendentales, posicion que alcanzaron mediante la perfeccion del servicio devocional.
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En eso consiste su aptitud. El Sefior es parar brahma, o la Suprema Personalidad de
Dios. Las almas condicionadas buscan la felicidad eterna en todos los lugares —no solo
en esta Tierra, sino también en otros planetas a todo lo largo del universo—, debido a
que, por constitucion la chispa espiritual, tal como es, puede viajar a cualquier parte de
la creacion de Dios. Pero como ella estd condicionada por las modalidades materiales,
trata de viajar por el espacio mediante la astronautica y no logra alcanzar su destino.
La ley de la gravedad la ata como los grilletes de un prisionero. Ella puede llegar a
cualquier parte mediante otros procesos, pero incluso si alcanza el planeta mas elevado
de todos, no puede conseguir esa felicidad perpetua que estd buscando vida tras vida.
Sin embargo, cuando recobra su buen juicio busca la felicidad Brahman, sabiendo
con toda seguridad que la felicidad ilimitada que estd buscando nunca se obtiene en
el mundo material. Siendo esto asi, es indudable que el Ser Supremo, Prabrahman, no
busca Su felicidad en ninguna parte del mundo material. Ni puede uno encontrar en
el mundo material los enseres de su felicidad. El no es impersonal. Como El es el lider
y el Ser Supremo entre innumerables seres vivientes, no puede ser impersonal. El es
exactamente igual que nosotros, y tiene a plenitud todas las propensiones de un ser
viviente individual. El se casa tal como nosotros, pero Su matrimonio, ni es mundano,
ni estd limitado por nuestra experiencia en el estado condicionado. Sus esposas, por
consiguiente, parecen mujeres mundanas, pero de hecho todas ellas son almas liberadas
trascendentales, manifestaciones perfectas de la energia interna.

TEXTO 36 TEMWEEAHATAETE-
EISERIEICEG IR RN Rl il
TR AR TCTHaE AT
Ttz fmfad T T 12a

uddama-bhava-pisunamala-valgu-hasa-
vridavaloka-nihato madano 'pi yasam

sammuhya capam ajahat pramadottamas ta
yasyendriyam vimathitum kuhakair na sekuh

uddama—muy grave; bhava—expresion; pisuna—apasionantes; amala—inmaculadas;
valgu-hasa—hermosa sonrisa; vrida—el rabillo del ojo; avaloka—mirando; nihatah—
conquistaron; madanah—Cupido (o amadana: el muy tolerante Siva); api—también;
yasam—cuyos; sammuhya—siendo dominado por; capam—arcos; ajahdat—abandonar;
pramada—mujer que enloquece; uttamah—de alto grado; ta—todos; yasya—cuyos;
indriyam—sentidos; vimathitum—perturbar; kuhakaih—mediante actos de magia;
na—nunca; sekuh—pudo.

Aunque las hermosas sonrisas y miradas furtivas de las reinas eran todas inmacu-
ladas y apasionantes, aunque ellas podian conquistar al propio Cupido y hacerlo
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abandonar su arco por la frustracion, y aunque hasta el tolerante Siva podia ser
victima de ellas, aun asi, pese a todos sus atractivos y actos magicos, no pudieron
agitarle los sentidos al Seiior.

SIGNIFICADO: El sendero de la salvacién o el sendero que va de vuelta a Dios pro-
hibe siempre la relacién con mujeres, y el esquema completo del sanatana-dharma o
varnasrama-dharma prohibe o restringe esa relacion. ;Cémo, entonces, puede aceptarse
como Suprema Personalidad de Dios a alguien que esta entregado a mas de dieciséis
mil esposas? Esta pregunta la pueden hacer con propiedad las personas inquisitivas
que estan verdaderamente ansiosas de conocer la naturaleza trascendental del Sefior
Supremo, y para responder dichas preguntas los sabios de Naimisaranya han discutido
en este verso y en los siguientes el caracter trascendental del Sefior. Aqui queda claro
que los atractivos rasgos femeninos que pueden conquistar a Cupido o incluso al supre-
mamente tolerante Sefior Siva, no pudieron conquistar los sentidos del Sefior. Cupido
tiene la tarea de invocar la lujuria mundana. Al universo entero lo mueve la agitacién
que le produce la flecha de Cupido. Las actividades del mundo se estan llevando a cabo
en virtud de la atraccién central que hay entre el varén y la hembra. El varén busca
una compaifiera de su agrado, y la hembra busca un varén idéneo. Ese es el camino del
estimulo material. Y tan pronto como el varén se une a la hembra, el cautiverio material
del ser viviente queda de inmediato firmemente trabado mediante la relacion sexual y,
como resultado de ello, la atraccion que tanto el varén como la hembra sienten por el
dulce hogar, la patria, los hijos, la sociedad, la amistad y la acumulacion de riquezas,
se convierte en el campo ilusorio de las actividades, y de ese modo se manifiesta una
falsa pero infatigable atraccion por la existencia material temporal. En consecuencia,
a aquellos que se encuentran en la senda de la salvacion para ir de vuelta a Dios, todas
las instrucciones de las Escrituras les aconsejan especialmente que se libren de esa clase
de enseres de la atraccién material. Y eso es posible solo por medio de la relacién con
los devotos del Sefior, los cuales reciben el nombre de mahatmas. Cupido les lanza sus
flechas a los seres vivientes para volverlos locos por el sexo opuesto, sin que importe si
el candidato es en realidad bello o no. Las provocaciones de Cupido ocurren incluso
entre las sociedades de las bestias, que en opinion de las naciones civilizadas son todas
de un aspecto horrible. De modo que, si la influencia de Cupido se ejerce incluso entre
las formas mds feas de todas, ni qué hablar de las bellezas mas perfectas que existen.
Al Sefior Siva, a quien se le considera de lo mas tolerante, también lo hiri6 la flecha de
Cupido, porque él también se volvié loco por la encarnacién Mohini del Sefior y admiti6
su derrota. Al propio Cupido, sin embargo, lo cautivaron los graves y apasionantes tratos
de la diosa de la fortuna, y él abandoné voluntariamente su arco y sus flechas, con un
espiritu de frustracion. Tal era la belleza y la atraccién de las reinas del Sefior Krsna.
Empero, ellas no pudieron perturbar los trascendentales sentidos del Sefior. Esto se debe
a que el Sefior es atmarama totalmente perfecto, o sea autosuficiente. El no requiere
de la ayuda externa de nadie para Su satisfaccién personal. Por lo tanto, las reinas no
pudieron satisfacer al Sefior con su atractivo femenino, pero lo satisficieron con su sincero
afecto y servicio. Unicamente mediante el trascendental servicio amoroso pudieron ellas
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satisfacer al Sefior, y El sinti6 el agrado de tratarlas como esposas, correspondiendo con
ellas de esa manera. Asi pues, satisfecho solo por el servicio puro que ellas le prestaban, el
Seior correspondid con dicho servicio tal como un esposo dedicado. De no ser por eso,
El no tenfa por qué convertirse en el esposo de tantas mujeres. El es el esposo de todo
el mundo, pero El corresponde con aquel que lo acepta como tal. Este afecto puro por
el Sefior nunca debe compararse con la lujuria mundana. Es puramente trascendental.
Y los tratos serios que las reinas exhibieron mediante habitos femeninos naturales,
también eran trascendentales, porque ellas expresaban los sentimientos movidas por el
éxtasis trascendental. Ya se explico en el verso anterior que el Sefior parecia un esposo
mundano, pero en realidad Su relacién con Sus esposas era trascendental, pura y no
estaba condicionada por las modalidades de la naturaleza material.

TEXTO 37 W9 H=Id Al TEEAMN Qi |
STTEHIIEIA WSt SATgUaTe FAIST: 1139l

tam ayar manyate loko hy asangam api sanginam
atmaupamyena manujam vyapruvanam yato 'budhah

tam—al Sefior Krsna; ayam—todos estos (hombres comunes); manyate—especulan con
la mente; lokah—las almas condicionadas; hi—ciertamente; asarigam—desapegados;
api—a pesar de; sanginam—afectados; dtma—ser; aupamyena—mediante la
comparacién con el ser; manujam—hombre ordinario; vydprnvanam—estando
dedicado a; yatah—debido a; abudhah—tonto por ignorancia.

Las almas condicionadas comunes y los materialistas especulan que el Sefior es una
de ellas. Debido a la ignorancia, creen que al Sefior lo afecta la materia, aunque El
esta desapegado.

SIGNIFICADO: La palabra abudhah es significativa aqui. Tan solo debido a la ignoran-
cia, los necios pendencieros mundanos conciben equivocadamente al Sefior Supremo,
y mediante la propaganda difunden entre personas inocentes sus necias imaginaciones.
El Sefior Supremo Sri Krsna es la Personalidad de Dios original y primordial, y cuando
El se hallaba presente personalmente ante los ojos de todo el mundo, exhibié potencia
divina completa en cada uno de los campos de las actividades. Como ya explicamos
en el primer verso del Srimad-Bhagavatam, El es completamente independiente para
actuar como le plazca, mas todas Sus actividades estan colmadas de bienaventuranza,
conocimiento y eternidad. Solo los necios mundanos lo conciben erréneamente, in-
conscientes de Su eterna forma de conocimiento y bienaventuranza, que se confirma
en el Bhagavad-gita y en los Upanisads. Sus diferentes potencias actian siguiendo un
plan perfecto de una secuencia natural, y como todo lo hace por intermedio de Sus di-
ferentes potencias, permanece eternamente como el independiente supremo. Cuando
El desciende al mundo material por Su misericordia sin causa para con diferentes seres



74 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO1 11.38

vivientes, lo hace mediante Su propia potencia. El no estd sujeto a ninguna condicion
de las modalidades materiales de la naturaleza, y desciende tal como es El original-
mente. Los especuladores mentales no entienden que El es la Persona Suprema, y
consideran que Sus aspectos impersonales, tales como el inexplicable Brahman, lo son
todo. Semejante concepcion también es el producto de una vida condicionada, porque
ellos no pueden ir mas alla de su propia capacidad personal. Por consiguiente, aquel
que considera que el Sefor se encuentra en el nivel de la limitada potencia de uno, es
solo un hombre comtn. Un hombre de esa clase no puede ser convencido de que a la
Personalidad de Dios nunca lo afectan las modalidades de la naturaleza material. El
no puede entender que al sol nunca lo afecta la materia infecciosa. Los especuladores
mentales analizan todo desde el punto de vista del conocimiento experimental que
tienen de si mismos. Asi pues, cuando se observa que el Sefior actia como una persona
ordinaria, cautiva del matrimonio, consideran que El es como uno de ellos, sin tomar
en cuenta que el Seior puede casarse de inmediato con dieciséis mil o mas mujeres. De-
bido a un escaso acopio de conocimiento, aceptan solo un aspecto del asunto, mientras
que no creen en el otro. Eso significa que, inicamente por ignorancia, piensan que el
Senor Krsna es como ellos, y sacan sus propias conclusiones, que, segtin el veredicto del
Srimad-Bhagavatam, son absurdas y falsas.

TExT0 38 UAdEmHEET WHfAshy ago: |
7 IS FETeHEAAT EEErA 1zl

etad isanam isasya  prakrti-stho 'pi tad-gunaih
na yujyate sadatma-sthair  yatha buddhis tad-asraya

etat—esa; iSanam—divinidad; 7Sasya—de la Personalidad de Dios; prakrti-sthah—
estando en contacto con la naturaleza material; api—a pesar de; tat-gunaih—por las
cualidades; na—nunca; yujyate—es afectado; sada atma-sthaih—por aquellos que
estan situados en la eternidad; yathd—como es; buddhih—inteligencia; tat—el Senor;
asraya—aquellos que estan bajo el refugio de.

He aqui la divinidad de la Personalidad de Dios: a El no lo afectan las cualidades
de la naturaleza material, aun a pesar de que estd en contacto con ellas. De igual
manera, las cualidades materiales no llegan a influenciar a los devotos que se han
refugiado en el Sefior.

SIGNIFICADO: Enlos Vedasy enlas Escrituras védicas (srutiy smrti) seafirmaqueenla
Divinidad no hay nada material. El es trascendental (nirguna) inicamente, el conocedor
supremo. Hari, ola Personalidad de Dios, es la persona suprema y trascendental que esta
situada mas alla del alcance del afecto material. Esas declaraciones las confirma incluso
Acirya Sarikara. Uno podria argiiir que quizés Su relacién con las diosas de la fortuna
sea trascendental, pero ;qué puede decirse de Su relacién con la dinastia Yadu, que es la
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familia en la que nacid, o Su accion de matar a los no creyentes, tales como Jarasandha
y otros asuras que se hallaban directamente en contacto con las modalidades de la
naturaleza material? La respuesta a esto es que la divinidad de la Personalidad de Dios
nunca se pone en contacto con las cualidades de la naturaleza material, bajo ninguna
circunstancia. En realidad, El estd en contacto con esas cualidades debido a que es la
fuente tltima de todo y, sin embargo, se encuentra por encima de las acciones de ellas.
Por consiguiente, a El se le conoce como Yogesvara, el amo del poder mistico, o, en otras
palabras, el todopoderoso. La influencia de las modalidades materiales no afectan ni
siquiera a Sus eruditos devotos. Los eminentes Seis Gosvamis de Vrndavana provenian
todos de familias muy ricas y aristocraticas, y cuando adoptaron en Vrndavana la vida
de mendicantes, superficialmente parecian estar en condiciones de vida paupérrimas,
pero de hecho eran los mas ricos de todos en valores espirituales. Maha-bhagavatas de
esa indole, o devotos del mas alto grado, aunque se muevan entre los hombres, no se
contaminan con el honor ni el insulto, el hambre ni la satisfaccion, el suefio ni la vigilia,
que son todo acciones resultantes de las tres modalidades de la naturaleza material. Asi
mismo, algunos de ellos estan dedicados ala ejecucion de transacciones mundanas, mas,
sin embargo, eso no los afecta. A menos que se posean estas neutralidades en la vida,
no se puede considerar que uno esté situado en la trascendencia. La Divinidad y Sus
asociados estan en el mismo plano trascendental, y a sus glorias siempre las santifica la
accion de yogamaya, o la potencia interna del Sefior. Los devotos del Sefior siempre son
trascendentales, incluso si a veces se observa que han decaido en su comportamiento.
El Sefior declara enfaticamente en el Bhagavad-gita (9.30) que, incluso si se observa que
un devoto puro ha caido a causa de la contaminacion material anterior, no obstante se
le debe considerar totalmente trascendental, por el hecho de estar dedicado en un cien
por ciento al servicio devocional del Senor. El Seior lo protege siempre en virtud de
que le presta servicio a El, y las condiciones caidas deben considerarse accidentales y
temporales. Ellas desapareceran en muy poco tiempo.

TEXTO 39 & AIARSTE HET: U = T |
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tam menire 'bala miadhah strainam canuvratam rahah
apramana-vido bhartur isvaram matayo yatha

tam—al Sefior Sri Krsna; menire—dieron por sentado; abalah—delicadas; miidhah—
por sencillez; strainam—aquel a quien la esposa lo domina; ca—también; anuvratam—
seguidor; rahah—lugar solitario; apramana-vidah—ignorante del alcance de las glorias;
bhartuh—de su esposo; isvaram—el controlador supremo; matayah—tesis; yatha—tal
como es.

Las sencillas y delicadas mujeres creian verdaderamente que el Sefor Sri Krsna, su

amado esposo, las seguia y estaba dominado por ellas. Ellas ignoraban el alcance de
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las glorias de su esposo, de la misma manera en que los ateos ignoran que El es el
controlador supremo.

SIGNIFICADO: Ni siquiera las trascendentales esposas del Sefior Sri Krsna conocian
completamente las insondables glorias del Senor. Esta ignorancia no es mundana,
debido a que en el intercambio de sentimientos que se realiza entre El y Sus asociados
eternos, hay cierta accion de la potencia interna del Sefor. El Sefior entabla relaciones
trascendentales de cinco maneras —como propietario, como amo, como amigo, como
hijo y como amante—, y en cada uno de esos pasatiempos actia plenamente mediante
la potencia de yogamadyad, la potencia interna. El actda con los nifios pastores de vacas,
o incluso con amigos como Arjuna, tal como un amigo del mismo nivel. En presencia
de Yasodamata, actda tal como un hijo; en presencia de las reinas de Dvaraka, actua
tal como un esposo. Esa clase de devotos del Sefior nunca piensan en el Seiior como
el Supremo, sino que piensan en El como si fuera un amigo comun, un hijo mimado,
o un amante o esposo al que se quiere con toda el alma. Esa es la relacién que hay
entre el Sefior y Sus trascendentales devotos, los cuales acttian como asociados de El
en el cielo espiritual, en donde hay innumerables planetas Vaikuntha. Cuando el Sefior
desciende, lo hace junto con Su séquito, para exhibir un cuadro completo del mundo
trascendental, en donde la devocién y el amor puro por el Sefior es lo que prevalece, sin
ningun vestigio del deseo de ensefiorearse de la creacion del Sefior. Esa clase de devotos
del Sefior son todos almas liberadas, representaciones perfectas de la potencia marginal
o interna, en completa negacion de la influencia de la potencia externa. A las esposas
del Senor Krsna, mediante la potencia interna, se les hizo olvidar las inconmensurables
glorias del Sefior, de manera que no hubiera ningin defecto en el intercambio, y ellas
dieron por sentado que el Sefior era un esposo dominado que siempre las seguia a los
lugares solitarios. En otras palabras, si ni siquiera los asociados personales del Sefior
lo conocen perfectamente bien, ;qué conocen acerca de las trascendentales glorias del
Sefior los escritores de tesis o especuladores mentales? Los especuladores mentales
presentan diferentes tesis de cémo El se convierte en las causas de la creacién, en los
ingredientes de la creacion, o en la causa material y eficiente de la creacién, etc., pero
todo ello no es mas que un conocimiento parcial acerca del Sefior. De hecho, ellos son
tan ignorantes como el hombre comun. Al Sefior se le puede conocer tinicamente en
virtud de Su misericordia, y por ningtin otro medio. Pero como los tratos del Sefior con
Sus esposas se basan en el amor y la devocion trascendentales y puros, todas las esposas
estan en el plano trascendental, sin contaminacién material.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo undécimo
del Canto Primero del Srimad—Bhdgavatam, titulado: «La entrada del Sefior Krsna en
Dvarakan.
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Fl nacimiento del emperador Pariksit
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Saunaka uvaca
asvatthamnopasrstena brahma-sirsnoru-tejasa
uttaraya hato garbha isendjivitah punah

Saunakah uvaca—el sabio Saunaka dijo; asvatthamna—de Aévatthima (el hijo de
Drona); upasrstena—mediante el lanzamiento de; brahma-sirsna—brahmastra, el
arma invencible; uru-tejasi—mediante una alta temperatura; uttarayah—de Uttara (la
madre de Pariksit); hatah—siendo arruinado; garbhah—vientre; isena—por el Sefior
Supremo; gjivitah—trajo a la vida; punah—de nuevo.

El sabio Saunaka dijo: La fatal e invencible arma brahmastralanzada por Aévatthama
arruing el vientre de Uttara, la madre de Maharaja Pariksit. Pero el Sefior Supremo
salvo a este ultimo.

SIGNIFICADO: Los sabios que estaban reunidos en el bosque de Naimisaranya le hicieron
preguntas a Siita Gosvami acerca del nacimiento de Maharaja Pariksit, pero en el transcurso
de la narracién se trataron otros temas, tales como el brahmadastra lanzado por el hijo
de Drona, como Arjuna lo castigd, las oraciones de la reina Kuntidevi, la visita de los
Pandavas al lugar en que Bhismadeva yacia, las oraciones de este y, posteriormente, la
partida del Sefior para Dvaraka. Se narro, ademas, Su arribo a Dvaraka y Su residencia
con las dieciséis mil reinas, etc. Los sabios se absorbieron en dichas descripciones, pero
ahora querian regresar al tema original, y por eso Saunaka Rsi hizo la peticién. De modo
que, se prosigue con el tema del arma brahmadstra que Asvatthama lanzo.

TEXTO2 — OFF 59 WETg: FAOT T Heler: |
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tasya janma maha-buddheh  karmani ca mahatmanah
nidhanam ca yathaivasit sa pretya gatavan yatha

tasya—su (de Maharaja Pariksit); janma—nacimiento; mahd-buddheh—de gran
inteligencia; karmani—actividades; ca—también; maha-atmanah—del gran devoto;
nidhanam—muerte; ca—también; yatha—tal como fue; eva—por supuesto; asit—ocurrio;
sah—él; pretya—destino después de morir; gatavan—alcanzo; yatha—tal como fue.

:Como nacid en ese vientre el gran emperador Pariksit, quien era un devoto notable
y sumamente inteligente? ;Como ocurrié su muerte, y qué logro después de ella?

SIGNIFICADO: El rey de Hastinapura (ahora Delhi) solia ser el emperador del mundo,
al menos hasta la época del hijo de emperador Pariksit. El Sefior protegié a Maharaja
Pariksit en el vientre de su madre, a fin de que se salvara con toda certeza de una muerte
prematura provocada por la mala voluntad del hijo de un brahmana. Como la era de
Kali comenzé a actuar justo después de la subida al poder de Maharaja Pariksit, el
primer signo de mal augurio se exhibi6 en la maldicién de que fuera objeto un rey
tan extraordinariamente inteligente y consagrado como él. El rey es el protector de los
ciudadanos desamparados, y el bienestar, la paz y la prosperidad de estos dependen de
él. Desgraciadamente, por instigacion de la caida era de Kali, se utiliz6 al desafortunado
hijo de un brahmana para condenar al inocente Maharaja Pariksit, y, por ello, el rey
se tuvo que preparar para la muerte en un plazo de siete dias. Maharaja Pariksit es
especialmente famoso como aquel a quien Visnu protege, y al ser maldecido por el hijo
de un brahmana, pudo haber invocado la misericordia del Sefior para que lo salvara,
pero no quiso hacerlo, porque era un devoto puro. Un devoto puro nunca le pide al
Sefor ningtn favor indebido. Maharaja Pariksit sabia, asi como también lo sabian
todos los demas, que la maldicién de la que el hijo del brahmana lo hizo objeto no se
justificaba; pero €l no quiso contrarrestarla, porque también sabia que la era de Kali
habia comenzado, y que con ella habia comenzado la degradacién de la muy talentosa
comunidad brahmana, el primer sintoma de la era. El no quiso interferir con la co-
rriente del tiempo, sino que, mas bien, se prepard para recibir la muerte de una manera
muy alegre y adecuada. Por lo afortunado que era, obtuvo al menos siete dias para
prepararse y enfrentarse a la muerte, y, en consecuencia, utilizé el tiempo debidamente
en compaiiia de Sukadeva Gosvami, el gran santo y devoto del Sefior.

TEXTO 3 (GG AH=sTI g (g 7w |
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tad idam srotum icchamo  gaditum yadi manyase
brithi nah sraddadhananam  yasya jiianam addc chukah
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tat—todo; idam—esto; srotum—oir; icchamah—deseosos todos; gaditum—narrar;
yadi—si; manyase—crees; brishi—por favor habla; nah—nosotros; sraddadhananam—
que somos muy respetuosos; yasya—cuyo; jidnam—conocimiento trascendental;
adat—entregd; sukah—Sri Sukadeva Gosvami.

Con sumo respeto, todos nosotros queremos oir hablar de él [Maharaja Pariksit], a
quien Sukadeva Gosvami le impartié conocimiento trascendental. Por favor, habla
acerca de eso.

SIGNIFICADO: Sukadeva Gosvami le impartié conocimiento trascendental a
Maharaja Pariksit durante los siete dias que a este le quedaban de vida, y Maharaja
Pariksit lo oyé como es debido, tal como un estudiante fervoroso. El efecto de esa
manera tan genuina de oir y cantar el texto del Srimad-Bhagavatam, lo compar-
tieron igualmente tanto el oyente como el recitador. Ambos se beneficiaron. De
los nueve tipos diferentes y trascendentales que se prescriben en el Bhagavatam
de servicio devocional que se le presta al Sefor, ya sea que se emprendan todos
ellos, o alguno de ellos, o incluso uno de ellos, todos son igualmente beneficiosos
si se desempefian correctamente. Maharaja Pariksit y Sukadeva Gosvami fueron
ejecutores sinceros de los dos primeros y mas importantes de ellos, es decir, el
proceso de cantar y el proceso de oir, y, por consiguiente, ambos lograron el éxito
en su encomiable esfuerzo. La comprension trascendental se logra mediante esa
clase de audicidn y canto sincero, y de ninguna otra manera. Hay un tipo de maestro
espiritual y discipulo muy anunciado en esta era de Kali. Se dice que el maestro
le inyecta fuerza espiritual al discipulo mediante una corriente eléctrica que el
maestro genera, y el discipulo comienza a sentir el impacto. El discipulo pierde
el conocimiento, y el maestro se echa a llorar por haber agotado su provisién de
supuestos bienes espirituales. Falsa propaganda de esa indole se estd llevando a
cabo en esta era, y el pobre hombre comun es victima de ella. En los tratos entre
Sukadeva Gosvami y su gran discipulo Maharaja Pariksit no encontramos esa clase
de cuentos folkléricos. El sabio recité el Srimad-Bhagavatam con devocién, y el
gran rey lo oy6 debidamente. El rey no sintié ningtin impacto de corriente eléctrica
que proviniera del maestro, ni tampoco perdid el conocimiento mientras recibia
el conocimiento que el maestro le daba. Por lo tanto, uno no debe ser victima
de esas propagandas desautorizadas que hacen algunos falsos representantes del
conocimiento védico. Los sabios de Naimisaranya se mostraron muy respetuosos
mientras ofan hablar de Maharaja Pariksit, porque este ultimo habia empleado el
proceso de oir fervientemente para recibir el conocimiento que Sukadeva Gosvami
le impartié. Oir fervientemente al maestro genuino es la Gnica manera de recibir
conocimiento trascendental, y no hay ninguna necesidad de practicas médicas o
misticismo oculto en busca de efectos milagrosos. El proceso es simple, pero solo
la persona sincera puede alcanzar el resultado deseado.
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stta uvdaca
apipalad dharma-rajah  pitrvad rafijayan prajah
nihsprhah sarva-kamebhyah krsna-padanusevaya

siitah uvaca—Sri Sita Gosvami dijo; apipalat—administré prosperamente; dharma-
rajah—el rey Yudhisthira; pitr-vat—exactamente igual que su padre; rafijayan—com-
placiendo; prajah—a todos aquellos que nacian; nihsprhah—sin ambicién personal;
sarva—todo; kamebhyah—de la complacencia de los sentidos; krsna-pada—los pies de
loto del Sefior Sri Krsna; anusevayd—a fuerza de prestar servicio continuo.

Sri Siita Gosvami dijo: Durante su reinado, el emperador Yudhisthira administré
de un modo generoso para con todos. El era exactamente igual que su padre. El no
tenia ninguna ambicién personal y estaba exento de toda clase de complacencia de
los sentidos, por su continuo servicio a los pies de loto del Sefor Sri Krsna.

SIGNIFICADO: Como se mencioné en nuestra introduccidn al Primer Canto: «Existe
la necesidad de la ciencia de Krsna en la sociedad humana, por el bien de toda la
humanidad que sufre en el mundo, y nosotros simplemente les pedimos a los lideres
de todas las naciones, que acojan esta ciencia de Krsna por su propio bien, por el bien
de la sociedad y por el bien de toda la gente del mundo». Y esto lo confirma aqui el
ejemplo de Maharaja Yudhisthira, la personificacién de la bondad. En la India, la
gente anhela el rama-rajya, porque la Personalidad de Dios era el rey ideal, y todos
los demas reyes o emperadores de la India controlaban el destino del mundo en aras
de la prosperidad de cada ser viviente que nacia en la Tierra. Aqui es significativa la
palabra prajah. El significado etimoldgico de la palabra es «aquello que nace». En
la Tierra hay muchas especies de vida, las cuales abarcan desde los seres acuaticos
hasta los seres humanos perfectos, y a todos los que las integran se los conoce como
prajas. Al Sefior Brahma, el creador de este universo en particular, se lo conoce
como el Prajapati, por ser el abuelo de todos los que han nacido. Asi pues, praja
se utiliza aqui en un sentido mas amplio que el que se le da en la actualidad. El rey
representa a todos los seres vivientes: los seres acuaticos, las plantas, los drboles, los
reptiles, las aves, los animales y el hombre. Cada uno de ellos es una parte integral
del Sefor Supremo, (Bg. 14.4), y el rey, siendo el representante del Sefior Supremo,
tiene la obligacién de brindarles a todos la debida proteccién. No ocurre asi con
los presidentes y dictadores de este desmoralizado sistema de administracion, en
el que a los animales inferiores no se les da proteccién alguna, mientras que a los
animales superiores se les da una supuesta proteccion. Pero ello constituye una gran
ciencia, que puede aprender unicamente aquel que conoce la ciencia de Krsna. Por
el hecho de conocer la ciencia de Krsna, uno puede convertirse en el hombre mas
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perfecto del mundo, y a menos que se tenga conocimiento de esa ciencia, todas las
aptitudes y diplomas de doctorado que se hayan adquirido mediante la educacién
académica, son malos e indtiles. Maharaja Yudhisthira conocia muy bien esa ciencia
de Krsna, pues se afirma aqui que mediante el continuo cultivo de la misma, o por
prestarle al Seflor servicio devocional continuo, adquirié la capacidad de administrar
el Estado. A veces el padre se muestra aparentemente cruel con un hijo, pero eso no
significa que el padre haya perdido la capacidad de ser padre. El padre siempre es
padre, porque siempre tiene presente en el corazoén el bien del hijo. El padre quiere
que cada uno de sus hijos llegue a ser mejor que él. Por consiguiente, un rey como
Maharaja Yudhisthira, quien era la personificacion de la bondad, queria que todo
aquel que se encontrara bajo su administracién —especialmente el ser humano, que
tiene una conciencia mas desarrollada— se volviera devoto del Seiior Krsna, de modo
que todo el mundo pudiera librarse de las tonterias de la existencia material. El lema
de su administracion era «todo lo bueno para los ciudadanos», pues como él era la
bondad personificada, sabia perfectamente bien lo que era realmente bueno para
ellos. El dirigia la administracién sobre la base de ese principio, y no sobre la base del
principio raksasi, o demoniaco, de la complacencia de los sentidos. Como rey ideal
que era, no tenia ninguna ambicién personal ni habia lugar para la complacencia
de los sentidos, porque, en todo momento, todos los sentidos los tenia dedicados
al servicio amoroso del Sefior Supremo, lo cual incluye el servicio parcial que se les
presta a los seres vivientes, que constituyen las partes integrales del todo completo.
Aquellos que estan muy dedicados a prestarles servicio a las partes integrales dejando
a un lado el todo, solo pierden el tiempo y la energia, como ocurre cuando uno riega
las hojas de un arbol sin regar la raiz. Si se vierte agua en la raiz, las hojas se nutren
perfecta y automaticamente, pero si se vierte agua solo en las hojas, se desperdicia toda
la energia. En consecuencia, Maharaja Yudhisthira estaba dedicado constantemente al
servicio del Sefior, y, por ende, las partes integrales del Seior —los seres vivientes que
se encontraban bajo su cuidadosa administracién— eran atendidas a la perfeccion,
proveyéndoseles de todas las comodidades en esta vida, y de pleno progreso en la
siguiente. Esa es la manera de dirigir perfectamente la administracién estatal.

TEXTO 5 OFIg: Thedl WAIHT Aies Wiadl Het |
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sampadah kratavo loka mahisi bhrataro mahi
jambadvipadhipatyarm ca  yasas ca tri-divam gatam

sampadah—opulencia; kratavah—sacrificios; lokah—destino futuro; mahisi—las
reinas; bhratarah—los hermanos; mahi—la Tierra; jambii-dvipa—el globo o planeta
en el que residimos; adhipatyam—soberania; ca—también; yasah—fama; ca—y; tri-
divam—planetas celestiales; gatam—se extendié por.
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Incluso hasta los planetas celestiales llegaron las noticias acerca de las posesiones
mundanas de Maharaja Yudhisthira, los sacrificios mediante los cuales llegaria a
un mejor destino, su reina, sus leales hermanos, sus extensas tierras, su soberania
en el planeta Tierra, y su fama, etc.

SIGNIFICADO: Solo el nombre y la fama de un hombre rico y notable llegan a conocer-
se por todas partes del mundo, y el nombre y la fama de Maharaja Yudhisthira llegaron
alos planetas superiores, debido a su buena administracidn, sus posesiones mundanas,
su gloriosa esposa Draupadi, la fuerza de sus hermanos Bhima y Arjuna, y su solido
poder soberano en el mundo, este ultimo conocido como Jambudvipa. Aqui la palabra
lokah es significativa. Por todas partes del cielo hay diseminados diferentes lokas o pla-
netas superiores, tanto materiales como espirituales. Una persona puede llegar a ellos
en virtud de su trabajo en la vida actual, tal como se afirma en el Bhagavad-gita (9.25).
Alli no se permite la entrada a la fuerza. A los diminutos cientificos e ingenieros de lo
material, que han descubierto vehiculos para viajar por el espacio sideral unos miles
de kilémetros, no se les permitira entrar. Esa no es la manera de llegar a los planetas
mejores que este. Para entrar en esos planetas felices, uno debe capacitarse mediante el
sacrificio y el servicio. Aquellos que son pecadores en cada etapa de la vida, solo pueden
esperar que se les degrade hasta la vida animal, para sufrir cada vez mas los tormentos
de la existencia material, y esto también se declara en el Bhagavad-gita (16.19). Los
buenos sacrificios y cualidades de Maharaja Yudhisthira eran tan elevados y virtuosos,
que hasta los residentes de los planetas celestiales superiores ya estaban preparados
para recibirlo como uno de ellos.

mExro 6 T F FTn HYEael qEeeaeEr fgm |
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kim te kamah sura-sparha mukunda-manaso dvijah
adhijahrur mudam rajiiah  ksudhitasya yathetare

kim—para qué; te—todos esos; kamah—objetos de disfrute de los sentidos; sura—de
los ciudadanos del cielo; sparhah—aspiraciones; mukunda-manasah—de aquel que
ya estd consciente de Dios; dvijah—ioh, brahmanas!; adhijahruh—podia satisfacer;
mudam—placer; rajiiah—del rey; ksudhitasya—del hambriento; yathd—tal como es;
itare—en otras cosas.

iOh, brahmanas!, la opulencia del rey era tan encantadora, que los ciudadanos del
cielo la ambicionaban. Pero como él estaba absorto en el servicio del Sefior, nada
fuera de ese servicio podia satisfacerlo.

SIGNIFICADO: Hay dos cosas en el mundo que pueden satisfacer a los seres vivien-
tes. Cuando uno estd enfrascado en lo material, se satisface inicamente mediante la
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complacencia de los sentidos, pero cuando uno estd liberado de las condiciones de las
modalidades materiales, se satisface inicamente mediante la ejecuciéon de un amoroso
servicio en aras de la satisfaccion del Sefior. Esto significa que el ser viviente es por
constitucion un servidor y no alguien que es servido. Ilusionado por las condiciones
de la energia externa, uno cree falsamente ser el servido, pero en realidad no lo es; es
el sirviente de los sentidos y de cosas tales como la lujuria, el deseo, la ira, la avaricia,
el orgullo, la locura y la intolerancia. Cuando uno se halla en su sano juicio en virtud
del logro del conocimiento espiritual, se da cuenta de que no es el amo del mundo
material, sino solo un sirviente de los sentidos. En ese momento, uno implora estar al
servicio del Sefior, y asi se vuelve feliz sin que lo engaiie la supuesta felicidad material.
Maharaja Yudhisthira era una de las almas liberadas y, por consiguiente, para ¢l no
habia placer en un vasto reino, una buena esposa, unos hermanos obedientes, unos
subditos felices y un mundo préspero. Estas bendiciones se le presentan automatica-
mente a un devoto puro, aun a pesar de que el devoto no las desee. El ejemplo que se
da aqui es muy adecuado. Se dice que a alguien que tiene hambre, jamas lo satisface
nada que no sea comida.

El mundo material por entero estd lleno de seres vivientes hambrientos. No es
hambre de buena comida, refugio o satisfaccion de los sentidos. Es hambre de una
atmosfera espiritual. Solo por la ignorancia, ellos creen que el mundo estd insatis-
fecho porque no hay suficiente comida, refugio, defensa y objetos para complacer
los sentidos. Eso se denomina ilusién. Cuando el ser viviente esta hambriento de
satisfaccion espiritual, se le hace creer que lo que tiene es hambre material. Pero los
necios lideres no pueden entender que, hasta la gente que en lo material estd satisfecha
de la manera mads suntuosa, sigue hambrienta. ;Y de qué es su hambre y pobreza? Es,
en realidad, hambre de comida espiritual, de refugio espiritual, de defensa espiritual y
de complacencia espiritual de los sentidos. Todo esto puede obtenerse en la compania
del Espiritu Supremo, el Sefior Sri Krsna, y, por lo tanto, a aquel que lo obtiene no
lo puede atraer la supuesta comida, refugio, defensa y complacencia sensual del
mundo material, sin siquiera si estos son el deleite de los habitantes de los planetas
celestiales. Por consiguiente, en el Bhagavad-gita (8.16) el Senor dice que uno no
puede satisfacer su hambre ni siquiera en el planeta mds elevado del universo, es
decir, Brahmaloka, en el que la duracion de la vida se multiplica por millones de
afios segun los calculos terrestres. Esa hambre solo puede ser satisfecha cuando el
ser viviente se situa en la inmortalidad, la cual se logra en el cielo espiritual —muy
por encima de Brahmaloka— en compaiifa del Seior Mukunda, el Sefior que le
otorga a Sus devotos el trascendental placer de la liberacion.

TEXTO 7  ATQIEET 910 | a1 YA |
ZEA TEN FIIEAHISETSTET 1l v ||

matur garbha-gato virah  sa tada bhrgu-nandana
dadarsa purusam kaficid dahyamano 'stra-tejasa
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matuh—madre; garbha—vientre; gatah—situado alli; virah—el gran guerrero; sah—el
nifio Pariksit; tada—en ese entonces; bhrgu-nandana—ioh, hijo de Bhrgu!; dadarsa—
pudo ver; purusam—el Sefior Supremo; kaficit—como otra persona; dahyamanah—
sufriendo las quemaduras; astra—el brahmastra; tejasi—temperatura.

iOh, hijo de Bhrgu [Saunaka], cuando el nifio Pariksit, el gran guerrero, se hallaba
en el vientre de su madre, Uttara, y estaba sufriendo a causa del abrasador calor
del brahmastra [lanzado por Asvatthama], pudo observar al Sefior Supremo que se
dirigia hacia él.

SIGNIFICADO: Por lo general, la muerte implica permanecer en trance durante siete
meses. Al ser viviente, seglin sus propias acciones, se le permite entrar en el vientre
de una cierta madre por medio del semen de un cierto padre, y de ese modo adquiere
el cuerpo que ha deseado. Esa es la ley por la que se nace en cuerpos especificos
conforme a las acciones pasadas. Cuando el ser viviente se despierta del trance, siente
el inconveniente de estar confinado en el vientre, y por ello quiere salir fuera de él,
Yy, en ocasiones, tiene la fortuna de poder orarle al Sefor pidiéndole dicha libera-
cién. Mientras Maharaja Pariksit se hallaba en el vientre de su madre, lo alcanzé el
brahmastra lanzado por Asvatthama, y comenzé a sentir el abrasador calor del arma.
Pero como era un devoto del Sefior, Este aparecid al instante en el vientre mediante
Su energia todopoderosa, y el nifio pudo ver que alguien habia llegado a salvarlo.
Pese a esa desamparada condicion en que se encontraba, el nifo Pariksit soportd la
inaguantable temperatura, debido a que era un gran guerrero por naturaleza. Y por
esa razon se ha empleado la palabra virah.

TEXTO 8 m |
5 AW FrEEH=Ta 1l ¢ |l

angustha-matram amalam  sphurat-purata-maulinam
apivya-darsanam syamam  tadid vasasam acyutam

angustha—de la medida de un pulgar; matram—unicamente; amalam—trascendental;
sphurat—ardiente; purata—oro; maulinam—yelmo; apivya—muy hermoso; darsanam—
de mirar; syamam—negruzco; tadit—relampago; vasasam—ropa; acyutam—el Infalible
(el Sefior).

Fl [el Sefor] era solo del tamaiio del pulgar, pero era trascendental por completo.
Tenia el cuerpo muy hermoso, negruzco e infalible, y llevaba puesta una ropa de
un amarillo brillante y un yelmo de un dorado encendido. Fue asi que el niiio lo
vio.
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TEXTOQ  HENqATE aRFIEAgUeT |
AT TR Faar foad |
TR AT a1 75 118 I

srimad-dirgha-catur-bahum tapta-karicana-kundalam
ksatajaksam gada-panim atmanah sarvato disam
paribhramantam ulkabham  bhramayantam gadam muhuh

srimat—adornado; dirgha—prolongados; catuh-bahum—de cuatro manos; tapta-
kaficana—oro fundido; kundalam—pendientes; ksataja-aksam—ojos rojos como la
sangre; gadd-panim—mano con una maza; atmanah—propio; sarvatah—todo; disam—
alrededor; paribhramantam—yendo de un lado a otro; ulkabham—como estrellas
fugaces; bhramayantam—circundante; gadam—Ila maza; muhuh—constantemente.

El Seiior estaba adornado con cuatro manos, pendientes de oro fundido, y ojos
furiosos, rojos como la sangre. Mientras se movia de un lado a otro, Su maza giraba
constantemente a Su alrededor, como una estrella fugaz.

SIGNIFICADO: En la Brahma-sambhita (cap. 5) se dice que el Supremo Sefior Govinda,
mediante Su porcion plenaria, entra en el halo del universo y se distribuye como
Paramatma, o la Superalma, no solo dentro del corazén de cada ser viviente, sino
también dentro de cada uno de los &tomos de los elementos materiales. De modo que,
el Sefior esta dentro y fuera de todo en virtud de Su potencia inconcebible, y fue asi
que entré en el vientre de Uttara a salvar a Su amado devoto Maharaja Pariksit. En el
Bhagavad-gita (9.31), el Sefior le asegur6 a todo el mundo que Sus devotos nunca seran
vencidos. Nadie puede matar a un devoto del Sefior, porque el Sefior lo protege, y nadie
puede salvar a una persona a la que el Sefior desee matar. El Seflor es todopoderoso y,
por consiguiente, puede tanto salvar como matar a voluntad. El se le hizo visible a Su
devoto Maharaja Pariksit incluso en esa dificil posicion (en el vientre de su madre), en
la forma precisamente indicada para la vision de él. El Sefior puede volverse més grande
que miles de universos, y al mismo tiempo mds pequefio que un atomo. Misericordioso
como es, se vuelve justamente adecuado para la visién del limitado ser viviente. El es
ilimitado. A El no lo limita ninguna medida de nuestros célculos. El puede volverse mas
grande que lo que podemos imaginar, y mas pequefio que lo que podemos concebir.
Pero, en todas las circunstancias, El es el mismo Sefior todopoderoso. No hay ninguna
diferencia entre el Visnu tamafio pulgar del vientre de Uttara y el Narayana de cuerpo
completo que se encuentra en Vaikuntha-dhama, el Reino de Dios. El acepta la forma
de arca-vigraha (la Deidad venerable) solo pare recibir el servicio que le presten Sus
diferentes devotos ineptos. Por la misericordia del arca-vigraha —la forma del Sefior
hecha de elementos materiales—, los devotos que estan en el mundo material pueden
acercarse facilmente al Sefor, si bien los sentidos materiales no pueden concebirlo. El
arca-vigraha es, por lo tanto, una forma del Sefior completamente espiritual, que los
devotos materiales pueden percibir; ese arca-vigraha del Sefior nunca debe considerarse
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material. Para el Sefior no hay diferencia entre la materia y el espiritu, si bien hay un
abismo entre los dos en el caso del ser viviente condicionado. Para el Sefior no hay nada
mas que existencia espiritual, e, igualmente, para el devoto puro del Sefior no hay nada
que no sea existencia espiritual, en su intima relacién con el Sefor.

TEXTO 10 3TEd: ST HERiHa Matd: |
v afesy qded F 3ot 1ol

astra-tejah sva-gadaya niharam iva gopatih
vidhamantarm sannikarse paryaiksata ka ity asau

astra-tejah—radiacion del brahmastra; sva-gadaya—mediante Su propia maza;
niharam—gotas de rocio; iva—como; gopatih—el sol; vidhamantam—el acto de
desaparecer; sannikarse—cerca; paryaiksata—observando; kah—quién; iti asau—este
cuerpo.

Asi pues, el Seior estaba dedicado a dispersar la radiacion del brahmastra, tal
como el sol evapora una gota de rocio. El nifio lo observaba, y pens6 en quién era
el Seiior.

TEXTO 11 TT qERATeHT WoET=aapfeay; |
oy g daaaed 7 122l

vidhiiya tad ameyatma  bhagavan dharma-gub vibhuh
misato dasamasasya tatraivantardadhe harih

vidhitya—habiendo lavado por completo; tat—esa; ameydatma—la Superalma que esta
dentro y fuera de todo; bhagavan—Ia Personalidad de Dios; dharma-gup—el protector
de la rectitud; vibhuh—el Supremo; misatah—mientras observaba; dasamadsasya—de
aquel a quien visten todas las direcciones; tatra eva—en seguida; antah—perderse de
vista; dadhe—se volvid; harih—el Sefior.

Mientras era asi observado por el niiio, el Supremo Seiior y Personalidad de Dios,
la Superalma de todos y el protector de los justos, quien se extiende por todas las
direcciones y a quien el tiempo y el espacio no lo limitan, desaparecié de subito.

SIGNIFICADO: El nifio Pariksit no estaba observando a un ser viviente a quien lo
limitan el tiempo y el espacio. Entre el Sefior y el ser viviente individual hay un abismo.
Al Sefor se le menciona aqui como el ser viviente supremo, no limitado por el tiempo y
el espacio. A todo ser viviente lo limita el tiempo y el espacio. Aun a pesar de que el ser
viviente sea uno con el Sefior en sentido cualitativo, cuantitativamente existe una gran
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diferencia entre el Alma Suprema y el alma individual comun. En el Bhagavad-gita se
dice que tanto los seres vivientes como el Ser Supremo son omnipresentes (yena sarvam
idam tatam); sin embargo, hay una diferencia entre esas dos clases de omnipresencia.
Un ser viviente o alma comun puede ser omnipresente dentro de su propio y limitado
cuerpo, pero el ser viviente supremo es omnipresente en todo espacio y en todo tiempo.
Con su omnipresencia, el ser viviente comun no puede extender su influencia sobre
otro ser viviente comun, pero la Superalma Suprema, la Personalidad de Dios, es ilimi-
tadamente capaz de ejercer Su influencia sobre todos los lugares y todos los tiempos, y
sobre todos los seres vivientes. Y por ser El omnipresente, no limitado por el tiempo y el
espacio, puede aparecer incluso dentro del vientre de la madre del nifio Pariksit. A El se
le menciona aqui como el protector de los justos. Cualquiera que sea un alma entregada
al Supremo es justo, y el Sefior lo protege de modo especifico en todas las circunstancias.
El Sefior también es el protector indirecto del injusto, pues El corrige los pecados de
estos a través de Su potencia externa. Al Sefior se le menciona aqui como aquel que estd
vestido en las diez direcciones. Esto significa: vestido con prendas en diez lados, arriba
y abajo. El est4 presente en todas partes, y puede aparecer y desaparecer a voluntad de
cualquier lugar, sin excepcion. Su desaparicion de la vista del nifio Pariksit no significa
que apareciera en el lugar proveniente de alguna otra parte. El ya se hallaba presente
ahi, e incluso después de Su desaparicién estaba ahi, aunque invisible a los ojos del
nifio. La cobertura material constituida por el refulgente firmamento es también algo
asi como el vientre de la Madre Naturaleza, y el Sefior, el padre de los seres vivientes,
nos pone en ese vientre. El Seflor estd presente en todas partes, incluso en este vientre
material de madre Durga, y aquellos que lo merecen pueden verlo.

TEXTO 12 Aq: HR[UIGH AHevasd |
ST TR TSR qOgRESTET 11221l

tatah sarva-gunodarke sanukila-grahodaye
jajrie vamsa-dharah pandor bhiiyah pandur ivaujasa

tatah—inmediatamente después; sarva—todos; guna—buenos signos; udarke—
habiendo evolucionado gradualmente; sa-anukiila—todos favorables; grahodaye—
constelacion de influencia estelar; jajie—nacio; vamsa-dharah—el heredero legitimo;
pandoh—de Pandu; bhiiyah—siendo; panduh iva—exactamente igual que Pandu;
ojasa—por la valentia.

Luego, después de que todos los signos buenos del Zodiaco evolucionaron gradual-
mente, nacio el heredero legitimo de Pandu, quien seria tan valiente como él.

SIGNIFICADO: Los célculos astrondmicos acerca de las influencias que ejercen las estrellas
sobre un ser viviente, no son suposiciones sino una realidad, tal como se confirma en el
Srimad-Bhdagavatam. A todo ser viviente lo controlan las leyes de la naturaleza minuto a
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minuto, tal como a un ciudadano lo controla la influencia del Estado. Las leyes del Estado
se observan de un modo burdo, pero las leyes de la naturaleza material, siendo sutiles para
nuestra comprension burda, no pueden percibirse de ese modo. Como se afirma en el
Bhagavad-gita (3.9), cada accion que se realiza en la vida produce una reaccién que nos ata,
y tinicamente a aquellos que actiian en nombre de Yajiia (Visnu) no los atan las reacciones.
Las autoridades superiores, los agentes del Sefior, juzgan nuestras acciones, y de ese modo
se nos otorgan cuerpos conforme a nuestras actividades. La ley de la naturaleza es tan
sutil, que a cada parte de nuestro cuerpo la influyen las estrellas respectivas, y en virtud
de la manipulacién de dicha influencia astronémica, el ser viviente obtiene su cuerpo de
trabajo para cumplir con las condiciones de su encarcelamiento. Por lo tanto, el destino
de un hombre se determina mediante la constelacion que estd presente en el momento
de su nacimiento, y un astrélogo entendido en la materia puede hacerle un horéscopo
genuino. Se trata de una gran ciencia, y el mal uso que se haga de una ciencia no implica
que esta sea inutil. Maharaja Pariksit, e incluso la Personalidad de Dios, aparece bajo
ciertas constelaciones de estrellas buenas, y asi es como se ejerce la influencia sobre el
cuerpo que de ese modo nace en un momento auspicioso. La constelacion mas auspiciosa
de todas se manifiesta durante la aparicion del Sefior en este mundo material, y recibe
especificamente el nombre de jayanti, palabra de la que no se debe abusar empleandola
con cualesquiera otros propdsitos. Maharaja Pariksit no solo era un gran emperador
ksatriya, sino también un gran devoto del Sefior. Luego él no puede nacer en un momento
desfavorable. Asi como para recibir a una personalidad respetable se selecciona un lugar
y tiempo idoneos, asi mismo para recibir a una personalidad como Maharaja Pariksit, a
quien el Sefior Supremo queria de una manera especial, se escoge un momento oportuno,
en el que todas las estrellas buenas se retinan para ejercer su influencia sobre el rey. Por
consiguiente, él naci6 justo para ser conocido como el gran héroe del Srimad-Bhagavatam.
Esa disposicion ideal de las influencias astrales jamas es una creacion de la voluntad del
hombre, sino que la hace la direccién superior del agente del Seiior Supremo. Claro que,
la disposicion se hace de acuerdo con las buenas o malas acciones del ser viviente. En eso
estriba la importancia de los actos piadosos que el ser viviente realiza. Solo en virtud de
actos piadosos se le puede permitir a uno obtener buenas riquezas, buena educacién y
rasgos hermosos. Los sariskdras de la escuela del sandtana-dharma (la ocupacion eterna
del hombre) son muy idéneos para crear una atmdsfera en la que se puedan aprovechar
las buenas influencias de las estrellas, y, en consecuencia, el garbhadhana-samskara, o el
primer proceso purificatorio del futuro hijo, proceso prescrito para las castas superiores,
es el comienzo de todos los actos piadosos necesarios para que la sociedad humana reciba
una buena, piadosa e inteligente clase de hombres. En el mundo habra paz y prosperidad
solamente en virtud de una poblacién buena y cuerda; el infierno y la perturbacién que
hay se deben solo a un vulgo demente, no deseado y adicto a la complacencia sexual.

TEXTO 13 T WiaweT T fuategartefin: |
ATqH FRATHE TR T AFad 119311
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tasya prita-mand raja viprair dhaumya-krpadibhih
jatakam karayam dsa  vacayitva ca mangalam

tasya—su; prita-manah—satisfecho; raja—el rey Yudhisthira; vipraih—por los eruditos
brahmanas; dhaumya—Dhaumya; krpa—Krpa; adibhih—y también otros; jatakam—
uno de los procesos purificatorios que se realizan justo después del nacimiento de un
nifio; karayam dsa—hizo que se ejecutara; vacayitvai—mediante la recitacion; ca—
también; marngalam—auspiciosos.

El rey Yudhisthira, quien estaba muy satisfecho con el nacimiento de Maharaja
Pariksit, hizo que se ejecutara el proceso purificatorio del nacimiento. Eruditos
brahmanas, encabezados por Dhaumya y Krpa, recitaron himnos auspiciosos.

SIGNIFICADO: Existe la necesidad de una buena e inteligente clase de brahmanas
que sean expertos en ejecutar los procesos purificatorios prescritos en el sistema de
varnasrama-dharma. A menos que se lleven a cabo esos procesos purificatorios, no hay
posibilidad de que haya una buena poblacion, y en la era de Kali la poblacién de todas
partes del mundo es de calidad sizdra o inferior, por la falta de ese proceso purificatorio.
Sin embargo, en esta era no es posible revivir el proceso védico de purificacién, por la
falta de los medios apropiados y de buenos brahmanas; mas, aun asi, se tiene el sistema
Paricaratrika, también recomendado para esta era. El sistema Pancaratrika actiia sobre
los hombres de la clase siidra, supuestamente la poblacién de Kali-yuga, y es el proceso
purificatorio que se prescribe y que es idéneo para la época y el momento. Un proceso
purificatorio de esa indole se admite Ginicamente en aras de la elevacion espiritual, y
con ningun otro propdsito. La elevacion espiritual jamads estd condicionada por un
linaje superior o inferior.

Después del proceso purificatorio garbhadhana, hay algunos otros samiskaras, tales
como el simantonnayana, el sadha-bhaksanam, etc., que se realizan durante el periodo
del embarazo, y cuando el nifio nace el primer proceso purificatorio es el de jata-karma.
Maharaja Yudhisthira ejecuté debidamente ese proceso con la ayuda de buenos y eru-
ditos brahmanas, tales como Dhaumya —el sacerdote real— y Krpacarya, quien no solo
era un sacerdote, sino también un gran general. Para ejecutar la ceremonia, Maharaja
Yudhisthira empled a estos dos entendidos y perfectos sacerdotes, asistidos por otros
buenos brahmanas. Por lo tanto, todos los samiskaras, o procesos purificatorios, no son
meras formalidades o funciones sociales inicamente, sino que todos tienen propdsitos
practicos, y brahmanas perfectos, tales como Dhaumya y Krpa, pueden ejecutarlos
con éxito. Esa clase de brahmanas no solo son poco comunes, sino que ademds no se
consiguen en esta época, y, en consecuencia, para la elevacion espiritual en esta caida
era, los Gosvamis prefieren los procesos purificatorios segtin las férmulas Paficaratrika,
en vez de los ritos védicos.

Krpacarya es el hijo del gran Rsi Sardban, y nacié en la familia de Gautama. Su
nacimiento se dice que fue accidental. Por casualidad, el gran Rsi Sardban conocié
a Janapadi, famosa y frivola muchacha del cielo, y el Rsi Sardban derramé semen
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en dos partes. De una de las partes nacié de inmediato un nifio y de la otra una
nifia, que nacieron como mellizos. Al nifo se lo conocié luego como Krpa, y a la
nifia como Krpi. Mientras Maharaja Santanu se hallaba de cacerfa por la jungla,
recogi6 a los nifos y los crid, llevandolos hasta el nivel brahminico mediante el
debido proceso purificatorio. Krpacarya se convirtié luego en un gran general
como Dronacarya, y su hermana se casé con Dronacarya. Krpacarya participé mads
adelante en la batalla de Kuruksetra, y se uni6 al bando de Duryodhana. Krpacarya
ayudd a matar a Abhimanyu, el padre de Maharaja Pariksit, pero, no obstante, la
familia de los Pandavas lo tenia en gran estima, por ser un brahmana tan eminente
como Dronacarya. Cuando a los Pandavas se los envi6 al bosque después de ser
derrotados en la apuesta que les hizo Duryodhana, Dhrtarastra le confié los Pandavas
a Krpacarya para que los guiara. Al final de la batalla, Krpacarya se convirti6 de
nuevo en un miembro de la asamblea real, y fue llamado durante el nacimiento de
Maharaja Pariksit para la recitacion de los auspiciosos himnos védicos, con objeto
de que la ceremonia fuera un éxito. Mientras Maharaja Yudhisthira abandonaba el
palacio para su gran partida hacia los Himalayas, dejé a Maharaja Pariksit bajo el
cuidado de Krpacarya en calidad de discipulo, y se fue del hogar, satisfecho de que
Krpacarya se hubiera hecho cargo de Maharaja Pariksit. Los grandes administradores,
reyes y emperadores se encontraban bajo la guia de eruditos brahmanas tales como
Krpacarya, y por eso eran capaces de actuar debidamente en el desempefio de las
responsabilidades politicas.

TEXTO 14 T&¥0a T W& I e amga e |
e = fahe: ueed | et ngel

hiranyam gam mahim graman  hasty-asvan nrpatir varan
pradat svannam ca viprebhyah  praja-tirthe sa tirthavit

hiranyam—oro; gam—vacas; mahim—tierras; graman—aldeas; hasti—elefantes;
asvan—caballos; nrpatih—el rey; varan—recompensa; pradat—dio como caridad;
su-annam—buenos granos alimenticios; ca—y; viprebhyah—a los brahmanas; praja-
tirthe—en ocasion de dar caridad con motivo del nacimiento de un hijo; sah—¢l; tirtha-
vit—aquel que sabe cdmo, cuando y dénde debe darse caridad.

Ante el nacimiento de un hijo, el rey, que sabia cémo, dénde y cuando se debia dar
caridad, les dio a los brahmanas oro, tierras, aldeas, elefantes, caballos y buenos
granos alimenticios.

SIGNIFICADO: Solo los brahmanas y sannydsis estan autorizados a aceptar la caridad
que dan las personas casadas. En todas las diferentes ocasiones de samiskaras, espe-
cialmente durante el nacimiento, el matrimonio y el deceso, se distribuyen riquezas
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entre los brahmanas, debido a que ellos prestan el servicio de mas alta calidad en
relacion con la necesidad primordial de la humanidad. La caridad era considerable
en la forma de oro, tierras, aldeas, caballos, elefantes y granos alimenticios, junto con
otros materiales para cocinar una comida completa. Asi pues, los brahmanas no eran
pobres en el verdadero sentido de la palabra. Por el contrario, como poseian oro,
tierras, aldeas, caballos, elefantes y suficientes granos, no tenian que ganarse nada
por si mismo. Ellos simplemente se consagraban a trabajar por el bienestar de toda
la sociedad.

La palabra tirthavit es significativa, porque el rey sabia bien dénde y cudndo
se debia dar caridad. La caridad nunca es ciega ni improductiva. En los sastras se
indica que la caridad se les ofrecia a personas que merecian recibirla en virtud de
la iluminacién espiritual. En los sdstras jamas se ha de encontrar que el objeto de
la caridad sea el llamado daridra-narayana, un concepto erréneo que del Sefior
Supremo tienen algunas personas desautorizadas. Ni tampoco puede un hombre
pobre y desdichado recibir una gran y generosa caridad en la forma de caballos,
elefantes, tierras y aldeas. En conclusion, a los hombres inteligentes, o los brahmanas
dedicados especificamente al servicio del Sefior, se les mantenia como es debido, sin
que tuvieran que angustiarse por las necesidades del cuerpo, y el rey y otras personas
casadas velaban por todas sus comodidades con mucho gusto.

En los Sastras se estipula que mientras el nifio estd unido a la madre mediante
el cordén umbilical, su cuerpo y el de la madre son uno solo, y en cuanto se corta
el cordén y el nifo se separa de la madre, se realiza el proceso purificatorio de
jata-karma. Los semidioses administradores y los antepasados de la familia van
a ver al nifio recién nacido, y una ocasién tal se acepta especificamente como el
momento indicado para distribuir riquezas entre las personas idoneas, de una manera
productiva para el avance espiritual de la sociedad.

TEXTO 15 THIATEVIEET T JoETfeae |
TY RAA AT TEUT TR 112411

tam tcur brahmands tusta rajanam prasrayanvitam
esa hy asmin praja-tantau  purtinam pauravarsabha

tam—a él; dcuh—se dirigieron; brahmanah—los eruditos brahmanas; tustah—
sumamente satisfechos; rajanam—al rey; prasraya-anvitam—sumamente compla-
ciente; esah—este; hi—indudablemente; asmin—en la cadena de; praja-tantau—
descendencia; purtinam—de los Parus; paurava-rsabha—el principal de los Parus.

Los eruditos brahmanas, que estaban muy satisfechos con las caridades del rey, se
dirigieron a él llamandolo el principal de los Pirus, y le informaron que su hijo se
hallaba sin duda en la linea de descendencia de los Pirus.
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TEXTO 16 SAATUTeramas TFA TR |
T ASTIRTATT FUHT TARISIET 112511

daivenapratighatena sukle samstham upeyusi
rato vo ‘nugraharthaya visnuna prabhavisnuna

daivena—mediante poder sobrenatural; apratighatena—mediante los que es irresisti-
ble; sukle—al puro; samistham—destruccién; upeyusi—habiéndosele impuesto; ratah—
restituido; vah—para ti; anugraha-arthaya—con objeto de complacerte; visnuna—por
el omnipresente Sefior; prabhavisnuna—rpor el todopoderoso.

Los brahmanas dijeron: El todopoderoso y omnipresente Seior Visnu, la Per-
sonalidad de Dios, a fin de complacerte, ha restituido a este inmaculado hijo. El
fue salvado cuando estaba condenado a ser destruido por una intolerable arma
sobrenatural.

SIGNIFICADO: El todopoderoso y omnipresente Visnu (el Seiior Krsna) salvé al nifio
Pariksit por dos razones. La primera razon es que el niflo que se hallaba en el vientre
de su madre era inmaculado, por el hecho de ser un devoto puro del Seiior. La segunda
razon es que el nifo era el unico varén que habia sobrevivido de los descendientes
de Puru, el pio antepasado del virtuoso rey Yudhisthira. El Sefior quiere continuar la
linea de reyes piadosos, a fin de que estos rijan la Tierra como representantes de El, en
aras del verdadero progreso de una vida pacifica y préspera. Después de la batalla de
Kuruksetra, incluso la generacion siguiente a la de Maharaja Pariksit habia sido aniqui-
lada, y no habia nadie mas que pudiera engendrar otro hijo en la gran familia real. De
toda la familia, Maharaja Pariksit, el hijo de Abhimanyu, era el tnico heredero legitimo
que habia sobrevivido, y a causa de la intolerable y sobrenatural arma brahmastra de
Asvatthama, era seguro que seria aniquilado. Al Sefior Krsna se lo describe aqui como
Visnu, y esto también es significativo. El Sefior Krsna, la Personalidad de Dios original,
realiza la labor de proteccion y aniquilacién en su capacidad de Visnu. El Sefor Visnu
es la expansion plenaria del Seiior Krsna. Por medio de Su aspecto Visnu, el Sefor
ejecuta Sus actividades omnipresentes. Al nifio Pariksit se lo describe aqui como in-
maculadamente blanco, por ser un devoto puro del Sefior. Esa clase de devotos puros
del Sefior aparecen en la Tierra solo para ejecutar la mision del Sefior. El Sefior desea
que las almas condicionadas que se encuentran revoloteando por la creacién material,
sean rescatadas y llevadas de vuelta al hogar, de vuelta a Dios, y, para ello, las ayuda
preparando Escrituras trascendentales tales como los Vedas, enviando misiones de
santos y sabios, y delegando a Su representante, el maestro espiritual. Dichas Escrituras
trascendentales y dichos misioneros y representantes del Sefior son inmaculadamente
blancos, porque la contaminacion de las cualidades materiales ni siquiera puede
tocarlos. Ellos siempre estan protegidos por el Sefior cuando los amenaza la aniqui-
lacién. Esa clase de amenazas necias las hacen los muy materialistas. El brahmastra
que Asvatthama le lanz¢ al nino Pariksit era indudablemente poderoso de una manera
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sobrenatural, y nada del mundo material podia resistir su fuerza de penetraciéon. Pero
el Todopoderoso Sefior, que esta presente en todas partes —dentro y fuera—, pudo
contrarrestarlo mediante Su todopoderosa potencia, tal solo para salvar a un genuino
sirviente del Sefior y descendiente de otro devoto, Maharaja Yudhisthira, a quien el
Senor siempre complacia, por Su misericordia sin causa.

TEXTO 17 GETRTHT fIsURTa 3t ik sfarsatey |
T HSEl HETANT HETIRTEAr w&T. 199l

tasman namna visnu-rata  iti loke bhavisyati
na sandeho maha-bhaga maha-bhagavato mahan

tasmat—por lo tanto; namnda—con el nombre; visnu-ratah—protegido por Visnu, la
Personalidad de Dios; iti—asi pues; loke—en todos los planetas; bhavisyati—sera bien
conocido; na—no; sandehah—dudas; maha-bhaga—de lo mas afortunado; maha-
bhagavatah—el devoto de primera del Sefior; mahan—poseedor de todas las buenas
cualidades.

Por esa razodn, este nino sera bien conocido en el mundo como «aquel que esta
protegido por la Personalidad de Dios». jOh, tu, el muy afortunado!, no hay duda
alguna de que este niio se convertira en un devoto de primera y que poseera todas
las buenas cualidades.

SIGNIFICADO: El Sefior les brinda proteccion a todos los seres vivientes, porque El es
su lider supremo. Los himnos védicos confirman que el Sefior es la Suprema Persona
entre todas las personalidades. La diferencia que hay entre las dos clases de seres vi-
vientes radica en que el uno, la Personalidad de Dios, mantiene a todos los demas seres
vivientes, y al llegar a conocerlo, se puede alcanzar la paz eterna (Katha Upanisad). Esa
proteccidn se las brindan Sus diferentes potencias a diferentes clases de seres vivientes.
Pero en lo que respecta a Sus devotos puros, El les brinda la proteccién personalmente.
De manera que Maharaja Pariksit esta protegido desde el mismo momento de su
aparicion en el vientre de su madre. Y debido a que el Sefor lo protege de un modo
especial, ha de concluirse que el nifio serd un devoto de primera del Sefor, dotado de
todas las buenas cualidades. Hay tres niveles de devotos, a saber: el maha-bhagavata, el
madhyama-adhikariy el kanistha-adhikari. Aquellos que van a los templos del Sefior y
le ofrecen a la Deidad respeto y veneracién, pero que no tienen suficiente conocimiento
acerca de la ciencia teoldgica y, en consecuencia, no tienen tampoco ningtin respeto por
los devotos del Sefior, se denominan devotos materialistas o kanistha-adhikari, devotos
de tercera. En segundo lugar, los devotos en los que se ha desarrollado una mentalidad
de genuino servicio al Sefior y que, por consiguiente, hacen amistad solo con devotos
similares a ellos, favorecen a los nedfitos y evitan a los ateos, se denominan devotos
de segunda. Pero aquellos que ven que todo esta en el Sefior o que todo es del Sefior, y
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que ademas ven en todo una relacion eterna del Sefior, de modo tal que no hay nada
al alcance de su vista que no sea el Sefor, reciben el nombre de maha-bhagavatas, o
devotos de primera del Sefor. Estos devotos de primera del Sefior son perfectos en
todos los aspectos. El devoto que se encuentre en cualquiera de esas categorias esta
dotado automaticamente de todas las buenas cualidades, y, por lo tanto, un devoto
maha-bhagavata como Maharaja Pariksit es sin duda perfecto en todos los aspectos.
Y como Maharaja Pariksit naci6 en la familia de Maharaja Yudhisthira, se le designa
aqui como el maha-bhagavata, o el mas grande de los afortunados. La familia en la
que nace un mahda-bhagavata es afortunada, pues, gracias al nacimiento de un devoto
de primera, los miembros de la familia —pasados, presentes y futuros, hasta un total
de cien generaciones— se liberan por la gracia del Sefor, en virtud del respeto que
El le tiene a Su amado devoto. De modo que, uno le hace el mayor bien a su familia
simplemente con volverse un devoto puro del Sefior.

PINEIEIE)
TEXT0 18 a1y a'{qﬁrmﬂﬁgw%ﬁwm I
STATaT e JERe = 12l

sri-rdjovdca
apy esa vamsyan rajarsin - punya-slokan mahatmanah
anuvartita svid yasasa  sadhu-vadena sattamah

sri-raja—el muy buen rey (Maharaja Yudhisthira); uvaca—dijo; api—si; esah—esta;
vamsyan—familia; rdja-rsin—de reyes santos; punya-slokan—piadosos por su mismo
nombre; maha-atmanah—siendo todos grandes almas; anuvartiti—seguidor; svit—
serd; yasasa—por los logros; sadhu-vadena—por la glorificacion; sat-tamah—ioh,
grandes almas!

El buen rey [Yudhisthira] pregunto: ;Oh, grandes almas!, ;sera ¢l un rey tan santo,
tan piadoso en su mismo nombre y tan famoso y glorificado por sus logros, como
otros que aparecieron en esta gran familia real?

SIGNIFICADO: Los antepasados del rey Yudhisthira eran todos grandes reyes santos,
piadosos y glorificados por sus grandes logros. Todos ellos eran santos que ocupaban el
trono real. Y, por ende, todos los miembros del Estado eran felices, piadosos, de buen
comportamiento, prosperos e iluminados en lo espiritual. Esos grandes reyes santos se
formaban bajo la guia estricta de las grandes almas y los mandamientos espirituales, y,
como resultado de ello, el reino estaba lleno de personas santas, y era una feliz tierra de
vida espiritual. Maharaja Yudhisthira era de por si un prototipo de sus grandes antepa-
sados, y él deseaba que el rey que lo sucediera fuera exactamente igual que ellos. El se
alegro al oirles decir a los eruditos brahmanas que, segtn los calculos astrolégicos, el
nifio naceria como devoto de primera del Sefior, y queria saber mas confidencialmente
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si el nifio iba a seguir los pasos de sus eminentes antepasados. Asi debe ser el Estado
monarquico. El rey gobernante debe ser un piadoso y valiente devoto del Sefior, y debe
ser el temor en persona para los arribistas. Ademas, debe dejar un heredero legitimo
que sea igualmente apto para gobernar a los inocentes ciudadanos. En el escenario
moderno de los Estados democraticos, la propia gente ha descendido hasta la categoria
de los siidras o aun mas bajo, y el gobierno lo dirige un representante de ellos, el cual
ignora el tipo de educacién administrativa que se sefiala en las Escrituras. Asi pues,
toda la atmosfera esta sobrecargada de cualidades sidras, manifestadas por la lujuria
y la avaricia. Esa clase de administradores rifien entre si todos los dias. El gabinete de
ministros cambia a menudo, debido a egoismos partidistas y de grupo. Todo el mundo
quiere explotar los recursos del Estado hasta la hora de la muerte. Nadie se retira de la
vida politica de no ser obligado a ello. ;Cémo pueden hombres de tan baja categoria
hacerle bien al pueblo? El resultado de esto es la corrupcion, la intriga y la hipocresia.
Ellos deben aprender con el Srimad-Bhagavatam cémo deben ser los administradores
ideales, antes de que pueda ponérseles a cargo de los diferentes puestos.

ELCE S
TEXTO 19 uref WAl |Tefeeargiag A |
TE0T: GeAG=T AT R 1122

brahmana ticuh
partha prajavita saksad  iksvakur iva manavah
brahmanyah satya-sandhas ca ramo dasarathir yatha

brahmanah—Ilos buenos brahmanas; ticuh—dijeron; partha—ioh, hijo de Prtha
(Kunti)!; praja—aquellos que han nacido; avitd—sustentador; saksat—directamente;
iksvakuh iva—tal como el rey Iksvaku; manavah—hijo de Manu; brahmanyah—
seguidores de los brahmanasy respetuosos con ellos; satya-sandhah—fiel a su promesa;
ca—también; ramah—Rama, la Personalidad de Dios; dasarathih—el hijo de Maharaja
Dagaratha; yatha—como EL

Los eruditos brahmanas dijeron: ;Oh, hijo de Prthal, este niiio sera tal como el rey
Iksvaku, el hijo de Manu, en lo referente a mantener a todos los que han nacido. Y en
lo que respecta a los principios brahminicos, especialmente a ser fiel a su promesa,
sera tal como Rama, la Personalidad de Dios, el hijo de Maharaja Dasaratha.

SIGNIFICADO: Praja significa el ser viviente que ha nacido en el mundo material. En
realidad, el ser viviente no nace ni muere, pero debido a su separacién del servicio del
Sefor y a su deseo de ensenorearse de la naturaleza material, se le ofrece un cuerpo
idéneo para satisfacer sus deseos materiales. Al hacerlo, uno queda condicionado por
las leyes de la naturaleza material, y cambia de cuerpo material en términos de su propio
trabajo. La entidad viviente transmigra asi de un cuerpo a otro en 8 400 000 especies
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de vida. Pero, por ser parte integral del Sefior, Este no solo la mantiene con todo lo
que necesita en la vida, sino que, ademds, El y Sus representantes, los reyes santos, la
protegen. Esos reyes santos les brindan proteccion a todos los prajas, o seres vivientes,
para que puedan vivir y cumplir sus periodos de encarcelamiento. Maharaja Pariksit
era de hecho un rey santo ideal, porque, mientras recorria su reino, vio que una pobre
vaca estaba a punto de ser matada por la personificacion de Kali, a quien de inmediato
reprendié como a un asesino. Esto significa que los administradores santos protegian
incluso a los animales, y no desde el punto de vista sentimental, sino porque aquellos
que han nacido en el mundo material tienen el derecho de vivir. Todos los reyes san-
tos, comenzando con el rey del globo solar y descendiendo hasta el rey de la Tierra,
tienen esa clase de inclinaciones por influencia de las Escrituras védicas. También
en los planetas superiores se ensefian las Escrituras védicas, tal como se indica en el
Bhagavad-gita (4.1) en relacién con las ensefianzas que el Sefior le imparti6 al dios del
sol (Vivasvan). Dichas lecciones se transmiten por sucesion discipular, tal como el dios
del sol lo hizo con su hijo Manu, y tal como de Manu pasé a Maharaja Iksvaku. En un
dia de Brahma hay catorce manus, y el manu que aqui se indica es el séptimo de ellos,
quien ademas es uno de los prajapatis (aquellos que engendran progenie) e hijo del
dios del sol. A él se le conoce como el Vaivasvata Manu. El tuvo diez hijos, y Maharaja
Iksvaku es uno de ellos. Maharaja Iksvaku también aprendié el bhakti-yoga tal como
se ensefa en el Bhagavad-gita, y lo aprendié con su padre, Manu, el cual lo recibi6 a
su vez de su propio padre, el dios del sol. Posteriormente, la ensefianza del Bhagavad-
gita descendi6é de Maharaja Iksvaku por sucesion discipular, pero en el transcurso del
tiempo algunas personas inescrupulosas rompieron la cadena y, por lo tanto, tuvo que
impartirsele de nuevo a Arjuna en el campo de batalla de Kuruksetra. De manera que
todas las Escrituras védicas estan vigentes desde el mismo comienzo de la creacién del
mundo material, y por eso se las conoce como apauruseya (que no las hizo el hombre).
El conocimiento védico lo hablé el Sefior, y lo oy6 por vez primera Brahma, el primer
ser viviente que se cred en el universo.

Maharaja Iksvaku: Uno de los hijos de Vaivasvata Manu. Tuvo cien hijos. Prohibié
el comer carne. Al morir, su hijo Sasada pasé a ser el siguiente rey.

Manu: El manu que se menciona en este verso como padre de Iksvaku es el séptimo
manu, de nombre Vaivasvata Manu, el hijo del dios del sol, Vivasvan, a quien el Sefior
Krsna le imparti6 las ensefianzas del Bhagavad-gita antes que a Arjuna. La humanidad
desciende de Manu. Este Vaivasvata Manu tuvo diez hijos, cuyos nombres son: Iksvaku,
Nabhaga, Dhrsta, Saryéti, Narisyanta, Nabhaga, Dista, Kartisa, Prsadhra y Vasuman.
La encarnaciéon Matsya del Sefor (el pez gigante) hizo Su advenimiento durante el
comienzo del reinado de Vaivasvata Manu. El aprendié con su padre Vivasvan —el
dios del sol— los principios del Bhagavad-gita, y a su vez le imparti6 los mismos a su
hijo Maharaja Iksvaku. Al principio de Treta-yuga, el dios del sol le ensefi6 a Manu el
servicio devocional, y Manu a su vez se lo ensei6 a Iksvaku para beneficio de toda la
sociedad humana.

El Sefior Rama: La Suprema Personalidad de Dios se encarné como Sri Rama, acep-
tando ser el hijo de Su devoto puro Maharaja Dasaratha, el rey de Ayodhya. El Sefior
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Rama descendi6 junto con Sus porciones plenarias, y todas ellas aparecieron como
hermanos menores de El. En Treta-yuga, en el noveno dia de la luna creciente del mes
de caitra, el Sefior apareci6, como de costumbre, para establecer los principios de la
religion y aniquilar los elementos perturbadores. Cuando apenas era un nifio, ayudo al
gran sabio Visvamitra al matar a Subahu y golpear a Marica, los dos demonios que per-
turbaban a los sabios en el desempefio diario de sus deberes. Los brahmanas y ksatriyas
deben cooperar con el bienestar de las masas. Los sabios brahmanas se esfuerzan por
iluminar a la gente mediante el conocimiento perfecto, y los ksatriyas tienen la funcién
de protegerla. El Sefior Ramacandra es el rey ideal en lo referente a la conservacion y
proteccion de la cultura mas elevada de la humanidad, conocida como brahmanya-
dharma. El Sefior es especificamente el protector de las vacas y de los brahmanas, y con
ello aumenta la prosperidad del mundo. Por intermedio de Vi$vamitra, El recompensé
a los semidioses administradores con armas eficaces para conquistar a los demonios.
El estaba presente en el sacrificio del arco que el rey Janaka celebrd, y por el hecho de
romper el invencible arco de Siva, se casé con Sitadevi, la hija de Maharaja Janaka.

Después de Su matrimonio aceptd exiliarse en el bosque durante catorce afos, por
orden de Su padre, Maharaja Dasaratha. Para ayudar a los semidioses en la administra-
cién, mato a catorce mil demonios, y debido a las intrigas de los demonios, Su esposa,
Sitadevi, fue raptada por Ravana. El hizo amistad con Sugriva, y lo ayudé a matar a
su hermano Vali. Con la ayuda del Sefior Rama, Sugriva se convirtié en el rey de los
vanaras (una raza de gorilas). El Sefior construyé sobre el océano Indico un puente de
piedras flotantes, y llegé hasta Lanka, el reino de Ravana, quien habia raptado a Sita.
Mas adelante maté a Ravana, y Vibhisana, el hermano de Ravana, fue ascendido al tro-
no de Lanka. Vibhisana era uno de los hermanos de Ravana, es decir, era un demonio,
pero el Sefior Rama lo hizo inmortal con Sus bendiciones. Al finalizar los catorce afios
y después de estabilizar la situacion en Lanka, el Sefior regreso a Su reino, Ayodhya, en
un avién de flores. Elle indicé a Su hermano Satrughna que atacara a Lavanasura, quien
reinaba en Mathura, y el demonio fue matado. El realiz6 diez sacrificios asvamedha y,
posteriormente, desaparecié mientras se bafiaba en el rio Sarayu. El Ramayana, la gran
obra épica, constituye la historia de las actividades del Sefior Rama en el mundo, y el
Ramdyana autoritativo lo escribi6 el gran poeta Valmiki.

TEXTO 20  UY @l IW0a T9T aaitae: Rt |
TR fyafear @t Srsafeaia Tsaa 11Roll

esa data saranyas ca  yatha hy ausinarah sibih
yaso vitanita svanam dausyantir iva yajvanam

esah—este nifio; datd—dador de caridad; saranyah—protector de los entregados;
ca—y; yathd—comos hi—ciertamente; ausinarah—el pais llamado Usnara; sibih—Sibi;
yasah—fama; vitanitai—propagador; svanam—de los parientes; dausyantih iva—
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como Bharata, el hijo de Dusyanta; yajvanam—de aquellos que han ejecutado muchos
sacrificios.

Este nifio sera un munifico dador de caridad y protector de los rendidos, como
el famoso rey Sibi del pais de Usinara. Y ¢l expandira el nombre y la fama de su
familia, tal como Bharata, el hijo de Maharaja Dusyanta.

SIGNIFICADO: Un rey se vuelve famoso por sus actos de caridad, por sus ejecuciones
de yajiias, por la proteccion de los rendidos, etc. Un rey ksatriya se siente orgulloso de
brindarles proteccion a las almas entregadas. Esta actitud del rey se denomina isvara-
bhava, o verdadera capacidad de proteger la causa justa. En el Bhagavad-gita, el Sehor
les indica a los seres vivientes que se entreguen a El, y les promete absoluta proteccién.
El Sefor es todopoderoso y fiel a Su palabra, y, en consecuencia, jamas deja de brindarles
proteccion a Sus diferentes devotos. El rey, siendo el representante del Sefior, debe poseer
esta actitud de darles proteccion a las almas entregadas, cueste lo que cueste. Maharaja
Sibi, el rey de Usinara, era un amigo intimo de Mahiraja Yayati, el cual pudo llegar
a los planetas celestiales junto con Maharaja Sibi. Maharaja Sibi estaba consciente del
planeta celestial al que habria de ser trasladado después de su muerte, y la descripcién
de ese planeta celestial se da en el Mahabharata (Adi-parva 96.6-9). Maharaja Sibi tenia
una disposicién tan caritativa, que la posiciéon que habia adquirido en el reino celestial
se la quiso ceder a Yayati, pero este no la acepto. Yayati fue al planeta celestial junto con
grandes rsis, tales como Astaka y otros. A pedido de los rsis y cuando todos se hallaban
camino al cielo, Yayati hizo una descripcién de los actos piadosos de Sibi. Este se ha
vuelto un miembro de la asamblea de Yamaraja, el cual se ha convertido en su deidad
venerable. Como se confirma en el Bhagavad-gita, el adorador de los semidioses va a los
planetas de los semidioses (yanti deva-vrata devan); asi que, Maharaja Sibi se ha vuelto
un asociado de Yamaraja, la gran autoridad vaisnava, en ese preciso planeta. Mientras se
hallaba en la Tierra, se hizo muy famoso como protector de las almas entregadas y como
dador de caridades. Una vez, el rey del cielo adoptd la forma de un pajaro cazador de
palomas (un aguila), y Agni, el dios del fuego, adopté la forma de una paloma. Mientras
el aguila perseguia a la paloma, esta se refugié en el regazo de Maharaja Sibi, y el aguila
cazadora le pidi6 al rey que se la devolviera. El rey quiso darle al ave alguna otra carne
que comer, y le pidi6 que no matara a la paloma. El ave cazadora rehusé aceptar la oferta
del rey, pero luego se llegé al acuerdo de que el dguila aceptaria carne del cuerpo del rey
en una cantidad equivalente al peso de la paloma. El rey comenz6 a cortar carne de su
cuerpo y a ponerla en la balanza para equilibrar el peso de la paloma, pero la paloma
mistica siempre seguia siendo mds pesada. El rey se puso entonces a si mismo en la
balanza para equilibrar a la paloma, y los semidioses se complacieron con él. El rey del
cielo y el dios del fuego revelaron sus respectivas identidades, y bendijeron al rey. Devarsi
Narada también glorificé a Maharaja Sibi por sus grandes logros, especificamente en
relacién con la caridad y la proteccién. Maharaja Sibi sacrificé a su propio hijo por
la satisfaccion de los seres humanos de su reino. Y, asi pues, el nifio Pariksit habia de
convertirse en un segundo Sibi, en cuanto a caridad y proteccidn se refiere.
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Dausyanti Bharata: En la historia existen muchos Bharatas, de los cuales el hermano
del Sefior Rama, el hijo del rey Rsabha y el hijo de Maharaja Dusyanta son muy famo-
so0s. Y a todos estos Bharatas se los conoce histdricamente en todo el universo. Este
planeta Tierra es conocido como Bharata, o Bharata-varsa, en honor del rey Bharata, el
hijo de Rsabha; pero, segin algunos, a esta Tierra se la conoce como Bharata debido al
reinado del hijo de Dusyanta. En lo que a nosotros se refiere, estamos convencidos de
que el nombre de Bharata-varsa que tiene esta Tierra se debe al reinado de Bharata, el
hijo de Rsabha. Antes de él aparecer, a la Tierra se la conocia como Ilavrta-varsa, pero
justo después de la coronacion de Bharata, el hijo de Rsabha, esta Tierra se hizo famosa
como Bharata-varsa.

Mas, a pesar de todo esto, Bharata, el hijo de Maharaja Dusyanta, no era menos
importante. El es el hijo de la famosa beldad Sakuntala. Maharaja Dusyanta se enamord
de Sakuntala en el bosque, y asi se concibié a Bharata. Después de eso y debido a la mal-
dicién de Kanva Muni, Maharija se olvidé de su esposa Sakuntala, y el nifio Bharata fue
criado en el bosque por su madre. Incluso en su infancia el nifio era tan poderoso, que
desafiaba a los leones y elefantes del bosque y peleaba con ellos, tal como los niftitos
juegan con gatos y perros. A raiz de que el nifio se habia vuelto tan fuerte, mas que el
llamado Tarzan de la actualidad, los rsis del bosque lo llamaban Sarvadamana, o aquel
que es capaz de controlar a todo el mundo. En el Mahabharata, Adi-parva, se da una
descripcién completa de Maharaja Bharata. A los Pandavas, o los Kurus, a veces se les
llama Bharata por haber nacido en la dinastia del famoso Maharaja Bharata, el hijo del
rey Dusyanta.

TEXTO 21 HFeaATHUNiNY qeaaTTaE: |
T 39 g WEg 39 g IR

dhanvinam agranir esa  tulyas carjunayor dvayoh
hutasa iva durdharsah  samudra iva dustarah

dhanvinam—de los grandes arqueros; agranih—el mas destacado; esah—este niio;
tulyah—igualmente bueno; ca—y; arjunayoh—de los Arjunas; dvayoh—de los dos;
hutasah—fuego; iva—como; durdharsah—irresistible; samudrah—océano; iva—como;
dustarah—insuperable.

Entre los grandes arqueros, este nifio sera igual que Arjuna. El sera tan irresistible
como el fuego, y tan insuperable como el océano.

SIGNIFICADO: En la historia hay dos Arjunas. Uno es Kartavirya Arjuna, el rey de
Haihaya, y el otro es el abuelo del nifio. Los dos Arjunas eran famosos por su habilidad
como arqueros, y del nifio Pariksit se predice que sera igual a los dos, especificamente
en lo que a luchar se refiere. A continuacion se da una corta descripcion del Pandava
Arjuna.
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Pandava Arjuna: El gran héroe del Bhagavad-gita. Es el hijo ksatriya de Maharaja
Pandu. La reina Kuntidevi podia llamar a cualquiera de los semidioses, y en virtud de
ello llamo a Indra, el cual engendré a Arjuna. Arjuna es, por consiguiente, una parte
plenaria del rey Indra del cielo. El nacié en el mes de phalguna (febrero-marzo), y por
eso también se le da el nombre de Phalguni. Cuando aparecié como hijo de Kunti, su
futura grandeza fue proclamada por mensajes aéreos, y todas las personalidades impor-
tantes de diferentes partes del universo, tales como los semidioses, los gandharvas, los
adityas (del globo solar), los rudras, los vasus, los nagas, los diferentes rsis (sabios) de
importancia y las apsards (las muchachas frivolas del cielo), asistieron a la ceremonia.
Las apsards complacieron a todos con sus bailes y canciones celestiales. Vasudeva, el
padre del Sefior Krsna y tio materno de Arjuna, envié como representante a su sacer-
dote Kasyapa, para que purificara a Arjuna mediante todos los sarmiskdaras prescritos, o
procesos reformatorios. El saniskdra en el que se le dio el nombre se realizé en presencia
de los rsis residentes de Satasrnga. El se casé con cuatro mujeres —Draupadi, Subhadra,
Citrangada y Uliipi—, con quienes tuvo cuatro hijos, llamados Srutakirti, Abhimanyu,
Babhruvahana e Iravan, respectivamente.

Durante su vida de estudiante se le confié al gran profesor Dronacarya para que le
ensefara, junto con los otros Pandavas y los Kurus. Pero él superaba a todos los demas
con la intensidad de sus estudios, y su afecto por las disciplinas atrajo a Dronacarya de
un modo especial. Dronacarya lo acepté como un estudioso de primera, y muy gusto-
samente y de todo corazén le concedié todas las bendiciones de la ciencia militar. El era
un alumno tan ardiente, que solia practicar con el arco incluso de noche, y por todas
estas razones el profesor Dronacarya estaba decidido a convertirlo en el mejor arquero
del mundo. El pasé muy brillantemente el examen de tiro al blanco, y Dronacarya se
sintié6 muy complacido. Las familias reales de Manipura y Tripura son descendientes
del hijo de Arjuna de nombre Babhruvahana. Arjuna salvé a Dronacarya del ataque de
un cocodrilo, y el Acarya, sintiéndose complacido con él, lo recompensé con un arma
de nombre brahmasiras. Maharaja Drupada era enemigo de Dronacarya, y cuando
ataco al Acarya, Arjuna lo arrest6 y lo llevo ante este ltimo. Arjuna siti6 una ciudad de
nombre Ahichhatra, que le pertenecia a Maharaja Drupada, y después de apoderarse
de ella se la dio a Dronacarya. A Arjuna se le explico el confidencial manejo del arma
brahmasiras, y él le prometié a Dronacarya que, si era necesario, usaria el arma cuando
el propio Dronacarya se volviera su enemigo. Con esto el Acarya vaticiné la futura
batalla de Kuruksetra, en la que él estuvo en el bando opuesto. Maharaja Drupada,
pese a que Arjuna lo habia derrotado en nombre de su profesor Dronacarya, decidi6
no obstante entregarle su hija Draupadi al joven combatiente, pero se sinti6 frustrado
cuando oy0 las falsas noticias acerca de la muerte de Arjuna en el incendio de una
casa de laca, incendio urdido por Duryodhana. El le organizé entonces a Draupadi una
ceremonia de selecciéon personal de novio, en la cual se elegiria a aquel que pudiera
atravesar el ojo de un pez que colgaba del techo. Este ardid se empled especialmente
porque solo Arjuna podia hacer eso, y a Maharaja Drupada se le cumpli6 el deseo de
entregarle a Arjuna su hija igualmente digna. En esa época, los hermanos de Arjuna es-
taban viviendo de incégnito en virtud de un pacto que habian hecho con Duryodhana,
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y Arjuna y sus hermanos asistieron vestidos de brahmanas a la reunion de seleccion
que se le hizo a Draupadi. Cuando todos los reyes ksatriyas que se hallaban reunidos
vieron que Draupadi habia enguirnaldado como su sefor a un pobre brahmana, el
Sefor Sri Krsna le revelé la identidad de este ultimo a Balarama.

El conocié a Ulipi en Haridvara (Hardwar), y una muchacha perteneciente a
Nagaloka lo atrajo, y asi naci6 Iravan. De igual manera, conoci6 a Citrangada, una hija
del rey de Manipura, y asi nacié Babhruvahana. El Sefior Sri Krsna ingenié un plan
para ayudar a Arjuna a raptar a Subhadra, la hermana de Sri Krsna, porque Baladeva
estaba inclinado a entregarsela a Duryodhana. Yudhisthira también estuvo de acuerdo
con Sri Krsna, por lo cual Arjuna se llevé a Subhadra a la fuerza y se casé con ella.
Abhimanyu es el hijo de Subhadra y el padre de Pariksit Maharaja, el hijo péstumo.
Arjuna satisfizo al dios del fuego al incendiar el bosque Khandava, y, en virtud de ello,
el dios del fuego le dio un arma. A Indra lo disgustd el incendio de dicho bosque y; asis-
tido por todos los demas semidioses, comenzd a pelear con Arjuna por su gran desafio,
Arjuna los derrotd, e Indradeva regresé a su reino celestial. Arjuna también le prometi6
absoluta proteccion a un tal Mayasura, y este le obsequi6 una valiosa caracola, célebre
con el nombre de Devadatta. Asi mismo, recibié muchas otras armas valiosas que le dio
Indradeva, al este sentirse satisfecho de ver su valentia.

Cuando Maharaja Yudhisthira no pudo vencer a Jarasandha, el rey de Magadha,
solo Arjuna le dio al rey Yudhisthira toda clase de garantias, y, asi pues, Arjuna, Bhima
y el Sefior Krsna partieron para Magadha a matar a Jarasandha. Cuando Arjuna sali6
para poner a todos los demas reyes del mundo bajo el dominio de los Pandavas, con-
quistd el pais llamado Kelinda y sometié al rey Bhagadatta. Luego, viajo por paises
como Antagiri, Ulakapura y Modapura, y sometié a todos los gobernantes.

En algunas ocasiones, él realizd severos tipos de penitencias, y mas adelante Indra-
deva lo recompensé. El Sefior Siva también quiso poner a prueba la fuerza de Arjuna, y
se le enfrento en la forma de un aborigen. Entre los dos hubo una gran pelea, y al final
el Sefior Siva se sinti6 satisfecho con él y le revelé su identidad. Arjuna le or al Sefior
con toda humildad, y el Sefior, complacido con él, le obsequié6 el arma pasupata. El
adquirié muchas otras armas importantes que le dieron diferentes semidioses. Recibio
el dandastra de Yamaraja, el pasastra de Varuna y el antardhanastra de Kuvera, el teso-
rero del reino celestial. Indra quiso que él fuera al reino celestial, el planeta Indraloka,
el cual se encuentra mas alla del planeta Luna. En ese planeta fue recibido cordialmente
por los residentes del lugar, y se le hizo una recepcién en el parlamento celestial de
Indradeva. Luego, se reunié con este ultimo, quien no solo le obsequié su arma vajra,
sino que también le enseid la ciencia militar y la ciencia musical, tal como se usan en
el planeta celestial. En un sentido, Indra es el verdadero padre de Arjunay, por lo tanto,
quiso indirectamente entretenerlo con la famosa y frivola muchacha celestial llamada
Urvasi, la célebre beldad. Las muchachas frivolas del cielo son lujuriosas, y Urvasi esta-
ba muy ansiosa de tener relaciones con Arjuna, el mas fuerte de los seres humanos. Ella
fue a verlo a su habitacidn y le expresé los deseos que tenia, pero Arjuna mantuvo su
impecable reputacion cerrando los ojos, dirigiéndose a ella como madre de la dinastia
Kuru, y poniéndola en la categoria de sus madres Kunti, Madri y Sacidevi, la esposa
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de Indradeva. Desilusionada, Urvasi maldijo a Arjuna y se fue. En el planeta celestial,
Arjuna conocié ademas al gran y célebre asceta Lomasa, y le ord por la proteccion de
Maharaja Yudhisthira.

Cuando su hostil primo Duryodhana se hallaba en las garras de los gandharvas,
Arjuna quiso salvarlo y les pidi6 a estos que lo soltaran; pero rehusaron hacerlo y, en
consecuencia, pele6 con ellos y logré liberarlo. Cuando todos los Pandavas estaban
viviendo de incdgnito, se presentd en la corte del rey Virata como un eunuco, y fue
contratado como maestro de musica de Uttara, su futura nuera. En la corte de Virata se
le conocié como Brhannala. Como Brhannala, pele6 en nombre de Uttara, el hijo del
rey Virata, y asi, de incognito, derroté alos Kurus en la pelea. Sus armas secretas fueron
cuidadosamente guardadas bajo la custodia de un arbol somi, y él le ordend a Uttara
que se las trajera de vuelta. Mds adelante, su identidad y la de sus hermanos le fueron
reveladas a Uttara. Dronacarya fue informado de la presencia de Arjuna en la pelea de
los Kurus y los Viratas. Posteriormente, en el campo de batalla de Kuruksetra, Arjuna
maté a muchos y grandes generales, tales como Karna y otros. Después de la batalla
de Kuruksetra, castigoé a Asvatthama, el cual habia matado a todos los cinco hijos de
Draupadi. Luego, todos los hermanos fueron a donde se encontraba Bhismadeva.

Se debe solo a Arjuna que el Sefior pronunciara de nuevo en el campo de batalla
de Kuruksetra los grandiosos discursos filoséficos del Bhagavad-gita. Los maravillosos
actos que realizé en el campo de batalla de Kuruksetra, se describen vividamente en el
Mahabharata. Sin embargo, a Arjuna lo derroté su hijo Babhruvahana en Manipura,
y perdi6 el conocimiento cuando Ulapi lo salvd. Después de la desaparicion del Sefior
Krsna, Arjuna le llevé la noticia a Maharaja Yudhisthira. Arjuna visit6 Dvaraka de
nuevo, y todas las viudas del Sefior Krsna se lamentaron ante él. El las llevd a todas ante
Vasudeva, y a todas las tranquiliz6. Mds adelante, cuando Vasudeva murid, realizo la
ceremonia finebre de este, debido a la ausencia de Krsna. Mientras Arjuna llevaba a
todas las esposas de Krsna a Indraprastha, fue atacado en el camino, y no pudo proteger
a las damas que se hallaban bajo su custodia. Finalmente, aconsejados por Vyasadeva,
todos los hermanos se dirigieron a Mahaprasthana. En el camino y a pedido de su
hermano, renunci6 a todas las armas importantes como si fueran inttiles, y las eché
todas al agua.

TEXTO 22 WiIvg 39 fashreal fvean fewantee |
fafauEm e afesy: fraafa 122

mrgendra iva vikranto nisevyo himavan iva
titiksur vasudhevasau  sahisnuh pitarav iva

mrgendrah—el ledn; iva—como; vikrantah—poderoso; nisevyah—digno de uno
refugiarse; himavan—los montes Himalaya; iva—como; titiksuh—condescendencia;
vasudha iva—como la Tierra; asau—el nifio; sahisnuh—tolerante; pitarau—padres;
iva—como.
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Este nifio sera tan fuerte como un ledn, y sera un refugio tan digno como los montes
Himalaya. El sera tan condescendiente como la Tierra, y tan tolerante como sus
padres.

SIGNIFICADO: Se dice que uno se asemeja al leon, cuando se es muy fuerte en perse-
guir al enemigo. Uno debe ser un cordero en el hogar, y un leén en la persecucion. El
leén nunca falla al perseguir a un animal; de igual modo, el cabeza del Estado jamas
debe fallar al perseguir al enemigo. Los montes Himalaya son famosos por tener toda
clase de riquezas. Existen en ellos innumerables cuevas donde vivir, infinidad de arbo-
les de buenas frutas para comer, buenos manantiales para beber agua, y abundantes
drogas y minerales para curar enfermedades. Cualquier hombre que no tenga prospe-
ridad material puede refugiarse en estas grandes montaias, y se le proveerd de todo lo
necesario. Tanto el materialista como el espiritualista pueden sacar provecho del gran
refugio de los Himalayas. En la faz de la Tierra hay muchisimos disturbios que los
habitantes causan. En la era actual la gente ha comenzado a detonar armas atémicas en
la superficie de la Tierra, y aun asi esta es condescendiente con los habitantes, tal como
una madre que excusa a un hijito. Los padres siempre les toleran a los hijos toda clase
de travesuras. Un rey ideal ha de poseer todas esas buenas cualidades, y se prevé que el
nifio Pariksit las tendra en sumo grado.

TEXTO 23 TudmEdw: A vare firfanem: |
ST T AT G A 11R3

pitamaha-samah samye prasade girisopamah
asrayah sarva-bhiutanam yatha devo ramasrayah

pitamaha—el abuelo, o Brahma; samah—igualmente bueno; samye—con respecto a;
prasade—en caridad o en munificencia; girisa—el Sefior Siva; upamah—comparacién
de equilibrio; asrayah—refugio; sarva—todos; bhiitanam—de los seres vivientes;
yatha—como; devah—el Sefior Supremo; rama-asrayah—la Personalidad de Dios.

Este nifo serd como su abuelo Yudhisthira o como Brahma en ecuanimidad mental.
Sera munifico como Siva, el sefior de la colina Kailasa, y sera el refugio de todos, tal
como la Suprema Personalidad de Dios, Narayana, quien incluso es el refugio de la
diosa de la fortuna.

SIGNIFICADO: La ecuanimidad mental se refiere tanto a Maharaja Yudhisthira como
a Brahma, el abuelo de todos los seres vivientes. Segtin Sridhara Svami, el abuelo a
quien se hace alusion es Brahma, pero segtin Visvanatha Cakravarti, el abuelo es el pro-
pio Maharaja Yudhisthira. Sin embargo, en ambos casos la comparacién es igualmente
buena, porque ambos son reconocidos representantes del Sefior Supremo y, en conse-
cuencia, ambos tienen que mantener su ecuanimidad mental, ya que estdn dedicados
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a labores en aras del bienestar del ser viviente. Cualquier agente ejecutivo responsable
que esté a la cabeza de la administracion, tiene que tolerar diferentes tipos de embes-
tidas de las mismas personas por quienes trabaja. Brahmaji fue criticado incluso por
las gopis, las devotas del Sefior mas perfectas y elevadas que existen. Las gopis estaban
insatisfechas con la obra de Brahmaji, porque el Sefior Brahma, como creador de este
universo en particular, cred los parpados, los cuales les impedian a ellas ver al Sefior
Krsna. Ellas no podian tolerar el parpadeo momentaneo de los ojos, pues el mismo les
impedia ver a su amado Senor Krsna. Entonces, ;qué podemos decir de otras personas
que, por naturaleza, critican mucho cada una de las acciones de un hombre con res-
ponsabilidades? De modo similar, Maharaja Yudhisthira tuvo que atravesar muchas
situaciones dificiles creadas por sus enemigos, y demostro ser el modelo mas perfecto
de alguien que mantiene la ecuanimidad mental en todas las circunstancias criticas. Asi
pues, el ejemplo de ambos abuelos en lo que respecta a mantener la ecuanimidad de la
mente, es muy apropiado.

El Sefior Siva es un semidids célebre que les otorga regalos alos mendigos. Su nombre
es por ello Asutosa, o «aquel que se complace muy facilmente». A él también se le llama
Bhatanatha, o el Seior de la gente comun, la cual esta apegada a él principalmente
por los munificos regalos que da, incluso sin considerar los efectos posteriores. Ravana
estaba muy apegado al Sefior Siva y, por el hecho de complacerlo ficilmente, se volvid
tan poderoso que quiso desafiar la autoridad del Senor Rama. Por supuesto, el Seiior
Siva nunca ayudé a Ravana cuando este pele6 con Rama, la Suprema Personalidad
de Dios y Sefior del Sefior Siva. A Vrkasura, el Sefior Siva le otorgd una bendicién
que no solo era rara, sino ademds perturbadora. Por la gracia del Sefior Siva, Vrkasura
obtuvo el poder de hacer desaparecer la cabeza de cualquiera con solo tocarla. Aunque
esto lo otorgé el Sefior Siva, el malicioso sujeto quiso hacer un experimento con el
poder tocando la cabeza del Sefior Siva. Asi pues, el Sefior tuvo que refugiarse en Visnu
para que lo salvara del problema, y el Sefior Visnu, mediante su potencia ilusoria, le
pidié a Vrkasura que hiciera una prueba con su propia cabeza. El sujeto lo hizo y acabé
consigo mismo, y asi el mundo fue salvado de toda clase de problemas que pudo haber
causado tan astuto mendigo de los semidioses. Lo interesante del caso es que el Sefior
Siva nunca le niega a nadie ninguna clase de regalo. El es, por ende, el mas generoso de
todos, aunque a veces cometa algtin tipo de error.

Rama significa la «diosa de la fortuna». Y el Sefior Visnu es el refugio de ella. El
Sefior Visnu es el sustentador de todos los seres vivientes. Existen infinidad de seres
vivientes, no solo en la superficie de este planeta, sino también en todos los demas
cientos de miles de planetas. A todos ellos se les provee de todo lo que se necesita en la
vida para la marcha progresiva hacia la autorrealizacién, pero en la senda de la com-
placencia de los sentidos se les pone en dificultades por intermedio de mdyad, la energia
ilusoria, y por ello recorren el sendero de un falso plan de desarrollo econédmico. Dicho
desarrollo econémico nunca tiene éxito, ya que es ilusorio. Estos hombres siempre
estan tras la misericordia de la ilusoria diosa de la fortuna, pero no saben que la diosa
de la fortuna solo puede vivir bajo la proteccién de Visnu. Sin Visnu, la diosa de la
fortuna es una ilusion. Por lo tanto, debemos buscar la proteccién de Visnu en vez de
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buscar directamente la proteccion de la diosa de la fortuna. Solo Visnu y los devotos de
Visnu pueden darles proteccién a todos, y como a Maharaja Pariksit lo protegia Visnu,
le resultaba perfectamente posible brindarles plena proteccion a todos los que querian
vivir bajo su régimen.

TEXTO 24 ﬁé‘ﬁgvrqmaﬁ@ :
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sarva-sad-guna-mahatmye esa krsnam anuvratah
rantideva ivodaro  yayatir iva dharmikah

sarva-sat-guna-mahatmye—glorificado por todoslos atributos divinos; esah—este niio;
krsnam—como el Senor Krsna; anuvratah—un seguidor de Sus pasos; rantidevah—
Rantideva; iva—como; udarah—en lo referente a la magnanimidad; yayatih—Yayati;
iva—como; dharmikah—en lo que respecta a la religion.

Este nifio seré casi igual que el Seiior Sri Krsna, por el hecho de seguir Sus pasos.
En magnanimidad, lograra la grandeza del rey Rantideva. Y en religion, sera como
Mabharaja Yayati.

SIGNIFICADO: La tltima instruccién que el Sefior Sri Krsna da en el Bhagavad-gita,
es que uno debe abandonar todo y seguir unicamente Sus pasos. Personas poco in-
teligentes no aceptan esta gran instruccion del Sefior —lo quiso asi la mala suerte—,
pero alguien que en verdad es inteligente adopta esta instruccion sublime y se beneficia
sobremanera. La gente necia no sabe que la asociacion es la causa de la adquisicion de
cualidades. Incluso en sentido material, el asociarse con el fuego hace que un objeto se
ponga caliente. De modo que, asociarse con la Suprema Personalidad de Dios lo vuelve
a uno tan apto como el Sefor. Tal como lo hemos discutido anteriormente, por uno
asociarse intimamente con el Sefior, puede obtener un setenta y ocho por ciento de las
cualidades divinas. Seguir las instrucciones del Sefior es asociarse con El. El Sefior no
es un objeto material cuya presencia se tenga que sentir para que ocurra esa asociacion.
El Sefior estd presente en todas partes y en todo momento. Es perfectamente posible
tener Su compaiiia con solo seguir Sus instrucciones, ya que el Seiior y Su instruccién,
y el Sefior y Su nombre, fama, atributos y enseres, son todos idénticos, pues todo ello
es conocimiento absoluto. Maharaja Pariksit se asocié con el Sefior incluso mientras se
hallaba en el vientre de su madre y hasta el ultimo dia de su valiosa vida, y de ese modo
adquirio en toda su perfeccion todas las principales y buenas cualidades del Sefior.
Rantideva: Un rey de la antigliedad que vivi6 antes del periodo del Mahabharata,
y al que Narada Muni se refiere mientras instruye a Safijaya, tal como se menciona
en el Mahabharata (Drona-parva 67). El era un gran rey, liberal en lo referente a la
hospitalidad y distribucién de comida. Incluso el Sefior Sri Krsna elogié sus actos de
caridad y hospitalidad. Por haberle proveido de agua fria al gran Vasistha Muni, este
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lo bendijo, y en virtud de ello alcanz el planeta celestial. El solia proveerles de frutas,
raices y hojas a los rsis, y por ello estos tltimos lo bendijeron con el cumplimiento de
sus deseos. Aunque era un ksatriya de nacimiento, nunca en su vida comié carne. El fue
especialmente hospitalario con Vasistha Muni, y solo por las bendiciones de este logro
residir en el sistema planetario superior. Es uno de los reyes piadosos cuyos nombres se
recuerdan por la manana y por la noche.

Yayati: El gran emperador de la Tierra y el antepasado original de todas las grandes
naciones del mundo que pertenecen alarazaariayalaindoeuropea. Erahijo de Maharaja
Nahusa, y se convirtié en el emperador del mundo debido a que su hermano mayor se
volvié un gran sabio mistico y liberado. Yayati goberné el mundo por varios miles de
afos, y ejecuté muchos sacrificios y actividades piadosas que se registran en la historia,
aunque su temprana juventud fue muy lujuriosa y estuvo llena de historias romanticas.
El se enamor6 de Devayani, la muy querida hija de Sukracarya. Devayani deseaba ca-
sarse con él, pero al principio Yayati rehusé aceptarla, porque era hija de un brahmana.
Segun los sastras, solo un brahmana podia casarse con la hija de otro brahmana. Ellos
cuidaban mucho de que en el mundo no hubiera poblacién varna-sasikara. Sukracarya
enmendo esta ley de prohibicién matrimonial, e indujo al emperador Yayati a que
aceptara a Devayani. Devayani tenfa una amiga de nombre Sarmistha, quien también
se enamoré del emperador, por lo cual acompafié a su amiga. Sukracirya le prohibié
al emperador Yayiti llamar a Sarmistha a su alcoba, pero Yayiti no pudo seguir la
instruccién al pie de la letra. Secretamente, también se casé con Sarmistha, y tuvo hijos
con ella. Cuando Devayani se enterd de esto, fue a quejarse con su padre. Yayati estaba
muy apegado a Devayani, y al ir a la casa de su suegro a llamarla, Sukracarya, que
estaba disgustado con ¢él, lo maldijo para que se volviera impotente. Yayati le imploré
a su suegro que revocara la maldicidn, pero el sabio puso como condicién para que se
volviera potente, que Yayati les pidiera juventud a sus hijos y que estos envejecieran.
El tenfa cinco hijos: dos con Devayani y tres con Sarmistha. De sus cinco hijos —(1)
Yadu, (2) Turvasu, (3) Druhyu, (4) Anu y (5) Paru— procedieron cinco dinastias, es
decir, (1) la dinastia Yadu, (2) la dinastia Yavana (los turcos), (3) la dinastia Bhoja, (4)
la dinastia Mleccha (los griegos) y (5) la dinastia Paurava, que se propagaron por todas
partes del mundo. Ellleg a los planetas celestiales en virtud de sus actos piadosos, pero
cayd de alli por elogiarse a si mismo y criticar a otras grandes almas. Después de su
caida, su hija y su nieto le confirieron las virtudes que habian acumulado y, con la ayuda
de su nieto y amigo Sibi, fue promovido de nuevo al reino celestial, convirtiéndose en
uno de los miembros de la asamblea de Yamaraja, con quien permanece como devoto.
El ejecuté mdas de mil sacrificios diferentes, dio caridad de una manera muy liberal,
y fue un rey de una gran influencia. Su majestuoso poder se sintié por todas partes
del mundo. Cuando Yayati se hallaba perturbado por deseos lujuriosos, su hijo menor
accedié a darle su juventud hasta por mil afios. Finalmente, se desapegd de la vida
mundana, y le devolvié de nuevo la juventud a su hijo Paru. El quiso entregarle el reino
a Paru, pero sus nobles y los stibditos no estuvieron de acuerdo con ello. Mas, cuando
les explico a sus subditos la grandeza de Paru, accedieron a aceptar a este como rey, y asi
el emperador Yayati se retir6 de la vida familiar y dej6 el hogar, para irse al bosque.
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TEXTO 25 YT F(EH: FOU UETE 39 Hge: |
STEAT AR LT T 114

dhrtya bali-samah krsne prahrada iva sad-grahah
ahartaiso svamedhanam vrddhanam paryupasakah

dhrtya—con paciencia; bali-samah—como Bali Maharaja; krspe—al Sefior Sri Krsna;
prahrada—Prahlada Maharaja; iva—como; sat-grahah—devoto de; aharta—ejecutor;
esah—este nifio; asvamedhanam—de sacrificios asvamedha; vrddhanam—de los hom-
bres mayores y experimentados; paryupdasakah—seguidor.

Este nifio tendra la paciencia de Bali Maharaja, y sera un devoto del Sefior Krsna
tan fiel como Prahlada Maharaja, un ejecutor de muchos sacrificios asvamedha [de
caballos] y un seguidor de los hombres mayores y experimentados.

SIGNIFICADO: Bali Maharaja: Una de las doce autoridades en lo referente al servicio
devocional del Sefor. Bali Maharaja es una gran autoridad del servicio devocional,
porque sacrificé todo para complacer al Sefior, y renunci6 a la relacién que tenia con su
supuesto maestro espiritual, el cual habia tratado de impedirle que lo arriesgara todo
por el servicio del Sefior. La perfeccién maxima de la vida religiosa consiste en alcanzar
la etapa en la que el servicio devocional del Sefor se ejecuta sin reserva y sin ninguna
motivacion, o sin que lo obstruya ninguna clase de obligacién mundana. Bali Maharaja
estaba decidido a dejar todo en aras de la satisfaccion del Sefior, y no le importd ninguna
obstruccién en absoluto. El es el nieto de Prahlada Maharaja, otra autoridad del servicio
devocional del Sefior. Bali Maharaja y la historia de su relacién con Visnu Vamanadeva
se describen en el Octavo Canto del Srimad—Bhdgavatam (capitulos 11-24).

Prahlada Maharaja: Un devoto perfecto del Sefior Krsna (Visnu). Cuando tenia
solo cinco afos, su padre, Hiranyakasipu, lo castigoé severamente, porque Prahlada
se habia vuelto un devoto puro del Sefior. Fue el primer hijo de Hiranyakasipu, y
su madre se llamaba Kayadhu. Prahlada Maharaja era una autoridad del servicio
devocional del Sefior, porque hizo que el Senior Nrsirhhadeva matara a su padre,
dando con ello el ejemplo de que incluso el padre debe ser removido de la senda del
servicio devocional, si se convierte en un obstaculo. Tuvo cuatro hijos, y el mayor de
ellos, Virocana, es el padre de Bali Maharaja, a quien se menciond anteriormente.
La historia de las actividades de Prahlada Maharaja se narra en el Séptimo Canto
del Srimad-Bhagavatam.

TEXTO 26 TISTHIUT STAIIAT ZET SIeqevTiHe |
ARTEiaT FoRT YA e FROME, 1R8I

rajarsinam janayita Sasta cotpatha-gaminam
nigrahita kaler esa  bhuvo dharmasya karanat
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raja-rsinam—de reyes que son como sabios; janayitd—productor; sasta—castigador; ca—y;
utpatha-gaminam—de los arribistas; nigrahita—perturbador; kaleh—de los pendencieros;
esah—este; bhuvah—del mundo; dharmasya—de la religion; karandat—a causa de.

Este nifio sera el padre de reyes que seran como sabios. En aras dela paz del mundo y
por el bien de la religion, sera el castigador de los arribistas y de los pendencieros.

SIGNIFICADO: El hombre mas sabio del mundo es el devoto del Sefior. A los eruditos
se les da el nombre de sabios, y hay diferentes clases de ellos para las diferentes ramas
del conocimiento. Por consiguiente, a menos que el rey o el primer mandatario sea el
hombre mas sabio de todos, no puede controlar a todas las clases de sabios que hay en
el Estado. En la linea de la sucesién mondrquica de la familia de Maharaja Yudhisthira,
todos los reyes eran, sin excepcion, los hombres mas sabios de sus tiempos, y eso mis-
mo se predice también acerca de Maharaja Pariksit y de su hijo Maharaja Janamejaya,
quien naceria en el futuro. Esa clase de reyes sabios pueden convertirse en castigadores
de arribistas y erradicadores de Kali, o de los elementos pendencieros. Como se hara
patente en capitulos posteriores, Maharaja Pariksit quiso matar a la personificacion de
Kali, el cual estaba tratando de matar a una vaca, el emblema de la paz y la religion. Los
signos de Kali son: (1) el vino, (2) las mujeres, (3) los juegos de azar y (4) los mataderos.
Los gobernantes sabios de todos los Estados deben aprender de Maharaja Pariksit a
mantener la paz y la moral, mediante el sometimiento de los arribistas y de la gente
pendenciera que se entrega al vino, a la relacidn ilicita con mujeres, a los juegos de azar
y a comer carne suministrada por mataderos que se mantienen de un modo habitual.
En esta era de Kali, se expide licencia de un modo habitual para mantener todos esos
diferentes departamentos de rifia. Asi que, ;como pueden esperar que haya paz y mora-
lidad en el Estado? Los padres del Estado deben, por consiguiente, seguir los principios
que los llevaran a volverse mas sabios, mediante la devocién al Sefior, castigando a los
que violan la disciplina y erradicando los signos de rifia, como se mencioné anterior-
mente. Si queremos un fuego ardiente, debemos usar lefia seca. Un fuego ardiente y
una lefia himeda no van de la mano. La paz y la moral pueden prosperar tinicamente
por medio de los principios de Maharaja Pariksit y sus seguidores.

TEXTO 27  THTETeAl Yo, fgsrraatstard |
TITd IUE THER: T 2 IRl

taksakad atmano mrtyum dvija-putropasarjitat
prapatsyata upasrutya mukta-sangah padam hareh

taksakat—por la serpiente alada; atmanah—de si mismo; mrtyum—muerte; dvija-
putra—el hijo de un brahmana; upasarjitit—siendo enviada por; prapatsyate—
habiéndose refugiado en; upasrutya—después de oir; mukta-sarigah—libre de todo
apego; padam—posicion; hareh—del Sefior.
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Después de oir hablar de su muerte que ocurriria por la mordida de una serpiente
alada enviada por el hijo de un brahmana, se liberara de todo apego material y se
entregara a la Personalidad de Dios, refugiandose en EL

SIGNIFICADO: El apego material y el refugiarse en los pies de loto del Sefior no se llevan
bien. El apego material es signo de que se ignora la felicidad trascendental que hay bajo
el refugio del Sefior. El servicio devocional que se le presta al Sefior, mientras existe en el
mundo material, es una manera de ensayar la relacion trascendental que se tiene con el
Selor; y cuando madura, uno se libra por completo de todo apego material, y se vuelve apto
para ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios. Como Maharaja Pariksit estaba especialmente
apegado al Sefior desde la aparicion de su cuerpo en el vientre de su madre, se hallaba
continuamente bajo el refugio del Sefor, y la presunta advertencia de que moriria en un
plazo de siete dias a partir de la fecha en que el hijo de un brahmana lo maldijo, era un
don que se le concedia a fin de que pudiera prepararse para ir de vuelta al hogar, de vuelta
a Dios. Como él siempre estaba protegido por el Sefior, por la gracia de El podia haber
evitado el efecto de esa maldicion, pero no tomd para nada esa ventaja excepcional. Mas
bien, sacé el mejor provecho de una mala compra. Durante siete dias, oy continuamente
la exposicion del Srimad-Bhagavatam de labios de la fuente indicada, y asi, mediante esa
oportunidad, logré refugiarse en los pies de loto del Sefior.

Tex10 28 FARTEATCRATATEAT ASATEEATEHT |
feeag U T AR AT, 1Rl

jijfiasitatma-yatharthyo muner vyasa-sutad asau
hitvedam nrpa gangayam yasyaty addhakutobhayam

jijiasita—habiendo preguntado acerca de; datma-yatharthyah—conocimiento co-
rrecto acerca del yo personal; muneh—del filosofo erudito; vydsa-sutat—el hijo de
Vyasa; asau—él; hitva—abandonando; idam—este apego material; nrpa—joh, rey!;
gangayam—en la ribera del Ganges; ydasyati—ira; addhd—directamente; akutah-
bhayam—Ia vida exenta del temor.

Después de hacerle preguntas acerca del conocimiento correcto del yo al hijo de
Vyasadeva —el cual sera un gran filésofo—, renunciara a todos los apegos materia-
les y lograra tener una vida libre de temores.

SIGNIFICADO: Conocimiento material significa ignorar el conocimiento acerca del
yo personal. Filosofia significa buscar el conocimiento correcto acerca del yo personal,
o el conocimiento de la autorrealizacién. Sin autorrealizacion, la filosofia es arida
especulacion o una pérdida de tiempo y energfa. El Srimad-Bhagavatam proporciona
el conocimiento correcto acerca del yo personal, y por el hecho de oir la exposicién del
Srimad-Bhagavatam, uno puede liberarse del apego material y entrar en el reino en el
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que no hay temor. Este mundo material entrafia temor. Sus prisioneros siempre sienten
temor, tal como ocurre dentro de una prision. En la prision, nadie puede violar el regla-
mento que la rige, y hacerlo significa otro periodo de extension del encarcelamiento.
De igual manera, en esta existencia material siempre estamos temerosos. Ese temor se
denomina ansiedad. Todo el que se encuentra en la vida material, en todas las especies
y variedades de vida, estd lleno de ansiedades, ya sea que se quebranten o no las les leyes
de la naturaleza. La liberacién, o mukti, significa liberarse de esas ansiedades constan-
tes. Ello es posible inicamente cuando la ansiedad se dirige hacia el servicio devocional
del Sefor. El Srimad-Bhagavatam nos da la oportunidad de cambiar la calidad de la
ansiedad y llevarla de la materia al espiritu. Eso se logra en compaiia de un filésofo
erudito, tal como el autorrealizado Sukadeva Gosvami, el gran hijo de Sri Vyasadeva.
Maharaja Pariksit, después de recibir la advertencia acerca de su muerte, aprovechd la
oportunidad asocidndose con Sukadeva Gosvamy, y logrd el resultado deseado.

Existe una clase de remedo de esa recitacién y audicion del Srimad-Bhagavatam,
remedo que unos hombres llevan a cabo como profesion, y su necio publico cree que se
liberara de las garras del apego material y alcanzara la vida exenta de temores. Esa clase
de remedo que se hace de la audicion del Srimad-Bhagavatam es solo una caricatura, y
uno no debe dejarse engafiar por semejante ejecucion de bhagavatam saptaha, que su-
jetos codiciosos y ridiculos realizan para mantener una posicion de disfrute material.

TEXTO 29 3 T IUMEEA 9T Srashhifaer: |
T S Ufeervy: THM, & 11231

iti rajiia upadisya vipra jataka-kovidah
labdhapacitayah sarve  pratijagmuh svakan grhan

iti—asi pues; rajiie—al rey; upddisya—habiendo aconsejado; viprah—personas bien
versadas en los Vedas; jataka-kovidah—personas expertas en astrologia y en la ejecu-
cion de ceremonias natales; labdha-apacitayah—aquellos que recibieron suntuosa-
mente como remuneracion; sarve—todos ellos; pratijagmuh—regresaron; svakan—a
sus propias; grhan—casas.

De ese modo, aquellos que eran expertos en el conocimiento astrolégico y en la
ejecucion de la ceremonia natal, instruyeron al rey Yudhisthira en lo referente a
la futura historia de su hijo. Luego, habiendo sido remunerados suntuosamente,
todos regresaron a sus respectivos hogares.

SIGNIFICADO: Los Vedas son una mina de conocimiento tanto material como espiri-
tual. Pero ese conocimiento apunta hacia la perfecciéon de la autorrealizaciéon. En otras
palabras, los Vedas constituyen la guia para todos los aspectos de la vida del hombre ci-
vilizado. Como la vida humana es la oportunidad de liberarse de todos los sufrimientos
materiales, el conocimiento de los Vedas la guia debidamente en las cuestiones relativas
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tanto a las necesidades materiales como a la salvacion espiritual. La clase especifica
de hombres inteligentes que se consagran en particular al conocimiento de los Vedas,
se denominan los vipras, o los graduados en conocimiento védico. En los Vedas hay
diferentes ramas del conocimiento, de las cuales la astrologia y la patologia son dos
de las mas importantes y necesarias para el hombre comun. De modo que, para guiar
a la sociedad, los hombres inteligentes, conocidos por lo general como brahmanas,
se encargaban de todas las diferentes ramas del conocimiento védico. Esos hombres
inteligentes se encargaban incluso del departamento de la educacién militar (Dhanur
Veda), y los vipras también eran maestros de esa seccion del conocimiento, como en el
caso de Dronacarya, Krpacarya, etc.

La palabra vipra que se menciona aqui, es significativa. Hay una pequeiia diferencia
entre los vipras y los brahmanas. Los vipras son aquellos expertos en karma-kanda,
o actividades fruitivas, y guian a la sociedad hacia la satisfaccion de las necesidades
materiales de la vida, mientras que los brahmanas son expertos en el conocimiento
espiritual acerca de la trascendencia. Este departamento del conocimiento se llama
el upasana-kanda. La cumbre del updsana-kanda la constituye el servicio devocional
del Sefior Visnu, y cuando los brahmanas alcanzan la perfeccion, reciben el nombre
de vaisnavas. La adoracion de Visnu es la mds elevada de las formas de adoracion.
Los brahmanas elevados son vaisnavas que estan dedicados al trascendental servicio
amoroso del Sefior, y por eso el Srimad-Bhagavatam, que es la ciencia del servicio
devocional, les es muy querido a los vaisnavas. Y como se explica al comienzo del
Srimad-Bhagavatam, este es el fruto maduro del conocimiento védico, y es una
materia superior que se encuentra por encima de los tres kandas, es decir, el karma,
el jaana y el upasana.

Entre los expertos en karma-kanda, los vipras expertos en jataka eran buenos
astrélogos que, simplemente mediante los calculos astrales del tiempo (lagna), podian
predecir toda la historia futura de un nifio recién nacido. Esos expertos vipra-jataka
estaban presentes durante el nacimiento de Maharaja Pariksit, y su abuelo, Maharaja
Yudhisthira, los recompensé lo suficiente con oro, tierras, aldeas, granos y otras cosas
valiosas e indispensables en la vida, entre las cuales también se incluian las vacas. En
la estructura social existe la necesidad de dichos vipras, y el Estado tiene el deber de
mantenerlos comodamente, tal como se concibe en el proceso védico. Como esos
expertos vipras eran remunerados suficientemente por el Estado, podian prestarle a
la gente un servicio gratuito, y de esa manera este departamento del conocimiento
védico podia estar a la disposicion de todos.

TEXTO 30  § UY &% fareara: wtafefa aeny: |
TF gEATEAEE, Thad REE 2ol

sa esa loke vikhyatah  pariksid iti yat prabhuh
purvam drstam anudhyayan  parikseta naresv iha
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sah—él; esah—en este; loke—mundo; vikhyatah—famoso; pariksit—aquel que exami-
na; iti—asi pues; yat—que; prabhuh—ioh, rey miol; pirvam—antes; drstam—visto;
anudhyayan—contemplando constantemente; parikseta—examinara; naresu—a cada
hombre; tha—aqui.

Asi pues, su hijo se volveria famoso en el mundo con el nombre de Pariksit [el exa-
minador], porque llegaria a examinar a todos los seres humanos, en su biisqueda de
aquella personalidad que vio antes de nacer. De ese modo, llegaria a contemplar al
Sefor constantemente.

SIGNIFICADO: Maharaja Pariksit, por lo afortunado que era, obtuvo una impresién
del Sefor incluso en el vientre de su madre, y por eso su meditacion en el Sefior estaba
constantemente consigo. Una vez que la impresion de la forma trascendental del Se-
for se fija en la mente de uno, jamas se lo puede olvidar, bajo ninguna circunstancia.
Después de salir del vientre, el nifio Pariksit tenia el habito de examinar a todo el que
se encontraba, para ver si era o no la misma personalidad que vio por primera vez en el
vientre. Pero nadie podia ser igual ni mas atractivo que el Sefior y, debido a eso, nunca
aceptd a nadie. Sin embargo, el Sefior estaba constantemente con ¢l en virtud de ese
examen Y, en consecuencia, Maharaja Pariksit siempre se hallaba dedicado al servicio
devocional del Sefior, mediante el recuerdo.

Srila Jiva Gosvami sefiala en relacién con esto que, si a cada nifio se le inculca una
impresion del Serior desde su misma infancia, sin duda que se volverd un gran devoto
del Seriot, tal como Mahardja Pariksit. Puede que un nifo no sea tan afortunado como
Maharaja Pariksit y por eso no tenga la oportunidad de ver al Sefior en el vientre de su
madre, pero aun asi puede volverse igual de afortunado, si sus padres lo desean. Mi propia
vida es un ejemplo practico de esto. Mi padre era un devoto puro del Sefior, y cuando yo
tenia tan solo cuatro o cinco afos de edad, me dio un par de formas de Radha y Krsna.
A modo de juego, yo solia adorar esas Deidades junto con mi hermana, y solia imitar las
ceremonias de un templo vecino de Radha-Govinda. Por el hecho de visitar constante-
mente ese templo vecino y copiar las ceremonias al jugar con mis propias Deidades, se
desarrollé en mi una atraccion natural por el Sefior. Mi padre solia observar en casa todas
las ceremonias que eran apropiadas para mi posicion. Mas adelante, esas actividades se
suspendieron debido a mi asociacién en las escuelas y universidades, y perdi la practica
por completo. Pero en mi juventud, cuando conoci a mi maestro espiritual, Sti Srimad
Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja, revivi de nuevo mi antigua costumbre, y
las mismas Deidades de juego se convirtieron en mis Deidades venerables, bajo la debida
regulacidn. Esto lo segui hasta que abandoné las relaciones familiares, y me siento com-
placido de que mi generoso padre me diera la primera impresion, que Su Divina Gracia
transformo luego en servicio devocional regulativo. Maharaja Prahlada también aconsejo
que desde los albores de la infancia se inculcaran dichas impresiones de una relacién
divina, pues, de lo contrario, uno podia perder la oportunidad que se tiene en la forma
humana de vida, la cual es muy valiosa, aunque sea tan temporal como otras.



12.32 CAP. 12 | Elnacimiento del emperador Pariksit 113

TEXTO 31 | TAYA 999 AT TIFA 3AG: |
sz fgf: FETERE WS, 13t

sa raja-putro vavrdhe asu sukla ivodupah
apuryamanah pitrbhih  kasthabhir iva so 'nvaham

sah—ese; raja-putrah—el principe real; vavrdhe—crecid; dsu—muy pronto; sukle—
luna creciente; iva—como; udupah—la luna; dpiaryamanah—esplendorosamente;
pitrbhih—por los tutores paternos; kdasthabhih—desarrollo completo; iva—como;
sah—él; anvaham—dia tras dia.

Asi como en su quincena creciente la luna se desarrolla dia tras dia, asi mismo el
principe real [Pariksit] muy pronto se desarrollé esplendorosamente, bajo el cuida-
do y las facilidades plenas que le dieron sus abuelos tutores.

TEXTO 32 TETHTUNSYAET FTITgIETara |
AT TR T AT FIEILAT: 13RI

yaksyamano svamedhena  jAati-droha-jihasaya
raja labdha-dhano dadhyau nanyatra kara-dandayoh

yaksyamanah—deseando ejecutar; asvamedhena—mediante la ceremonia del sacrificio
de caballo; jriati-droha—peleando con familiares; jihdasayd—para liberarse; raja—el rey
Yudhisthira; labdha-dhanah—para obtener algunas riquezas; dadhyau—pensd en ello;
na anyatra—de lo contrario no; kara-dandayoh—impuestos y multas.

Justo en ese entonces, el rey Yudhisthira estaba considerando ejecutar un sacrificio
de caballo, para liberarse de los pecados en que incurrié al pelear con parientes.
Pero él comenzoé a preocuparse por conseguir algunas riquezas, pues no habia
fondos sobrantes fuera del de las multas y la recaudaciéon de impuestos.

SIGNIFICADO: Asi como los brahmanas y los vipras tenian el derecho de ser sub-
sidiados por el Estado, el jefe de Estado tenia el derecho de recaudar impuestos y
multas entre los ciudadanos. Después de la batalla de Kuruksetra, el tesoro del Estado
se habia agotado y, por consiguiente, no habia ningtin fondo sobrante, aparte de los
fondos procedentes de la recaudacién de impuestos y las multas. Estos fondos eran
unicamente suficientes para el presupuesto estatal, y al no tener ningtin excedente, el
rey comenzo a preocuparse por conseguir mas riquezas de alguna otra manera, a fin de
ejecutar el sacrificio de caballo. Maharaja Yudhisthira queria ejecutar ese sacrificio bajo
la instruccién de Bhismadeva.
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TEXTO 33 TENUGHTAE AW S=a=ear: |
a9 TRAg eare fef g nzal

tad abhipretam alaksya bhrataro ’cyuta-coditah
dhanam prahinam ajahrur udicyam disi bhirisah

tat—sus; abhipretam—deseos de la mente; alaksya—observando; bhratarah—sus
hermanos; acyuta—el infalible (el Sefior Sri Krsna); coditah—siendo aconsejado
por; dhanam—riquezas; prahinam—reunir; djahruh—efectuado; udicyam—norte;
disi—direccidn; bhurisah—suficiente.

Entendiendo los sinceros deseos del rey, sus hermanos, tal como se los aconsejo el
infalible Sefnor Krsna, recogieron suficientes riquezas en el norte [dejadas por el
rey Marutta].

SIGNIFICADO: Mahardja Marutta: Uno de los grandes emperadores de la Tierra. El
goberno el mundo entero mucho antes del reino de Maharaja Yudhisthira. Era el hijo de
Maharaja Aviksit, y un gran devoto del dios del sol, conocido como Yamaraja. Suhermano
Samvarta era un sacerdote rival del gran Brhaspati, el erudito sacerdote de los semidioses.
El celebré un sacrificio llamado sasikara-yajiia, mediante el cual el Sefior se satisfizo tanto,
que tuvo el agrado de dejarlo a cargo del pico de oro de una montana. Ese pico de oro se
encuentra en alguna parte de los montes Himalaya, y los aventureros modernos pueden
ir ahi a tratar de buscarlo. El era un emperador tan poderoso, que al finalizar el sacrificio
del dia, los semidioses de otros planetas, como Indra, Candra y Brhaspati, solian visitar
su palacio. Y como tenia el pico de oro a su disposicion, poseia suficiente oro. El pabellon
del altar del sacrificio estaba totalmente hecho de oro. En sus ejecuciones diarias de las
ceremonias de sacrificio, se invitaba a algunos de los habitantes de Vayuloka (planetas
de aire) para que aceleraran las labores de cocina de la ceremonia. Y la asamblea de los
semidioses que iban a la ceremonia la dirigia Visvadeva.

Mediante su constante labor piadosa, logro sacar fuera de la jurisdiccion de su reino
todas las clases de enfermedades. Todos los habitantes de los planetas superiores, tales
como Devaloka y Pitrloka, estaban complacidos con él por sus grandes ceremonias de
sacrificio. Todos los dias solia darles como caridad a los brahmanas eruditos cosas tales
como ropa de cama, asientos, vehiculos y oro en cantidades suficientes. Debido a las
munificas caridades y a las ejecuciones de innumerables sacrificios, Indradeva, el rey
del cielo, se sentia plenamente satisfecho con él y siempre deseaba su bienestar. Por sus
actividades piadosas permanecié como un hombre joven a todo lo largo de su vida, y
gobernd el mundo durante mil afos, rodeado por sus satisfechos stibditos, ministros,
esposa legitima, hijos y hermanos. Hasta el Sefior Krsna elogi6 su espiritu de realizar
actividades piadosas. El le entregé su tnica hija a Maharsi Angira y, en virtud de las
buenas bendiciones de este, se elevé al reino del cielo. En primer lugar, quiso ofrecerle
el puesto de oficiante de sus sacrificios al erudito Brhaspati, pero el semidios rehusé
aceptar el cargo, por el hecho de que el rey era un ser humano, un hombre de esta
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Tierra. El lamenté mucho esto, pero, siguiendo el consejo de Narada Muni, designé a
Samvarta para el puesto, y logro el éxito en su mision.

El éxito de un tipo de sacrificio en particular depende por completo del sacerdote
que esta a cargo de él. En esta era, todas las clases de sacrificios estan prohibidos, porque
no hay ningun sacerdote erudito entre los supuestos brahmanas, los cuales se atienen
a la falsa nocién de que son brahmanas por ser hijos de brahmanas, aun sin tener las
cualidades brahminicas. Asi pues, en esta era de Kali solo se recomienda una clase de
sacrificio, el sarikirtana-yajfia, tal como lo inauguré el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu.

TEXTO 34 A WEH’HWI’& ﬂﬁ'cfﬁ ﬁ&ﬁ!’(: |
Frfaafahndiar o9 awaseia 13wl

tena sambhrta-sambharo dharma-putro yudhisthirah
vajimedhais tribhir bhito  yajiaih samayajad dharim

tena—con esa riqueza; sambhrta—reunida; sambharah—ingredientes; dharma-
putrah—el piadoso rey; yudhisthirah—Yudhisthira; vajimedhaih—mediante sacrificios
de caballo; tribhih—tres veces; bhitah—estando muy asustado después de la batalla de
Kuruksetra; yajfiaih—sacrificios; samayajat—adorado perfectamente; harim—la Per-
sonalidad de Dios.

Mediante esas riquezas, el rey pudo procurar los ingredientes para tres sacrificios de
caballo. De esa manera, el piadoso rey Yudhisthira, que se hallaba muy temeroso des-
pués de la batalla de Kuruksetra, complacio al Seiior Hari, la Personalidad de Dios.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira era el ideal y célebre rey piadoso del mundo, y aun
asi se encontraba muy temeroso después de la consumacion de la batalla de Kuruksetra,
debido ala matanza en masa que hubo en la contienda. Toda esa matanza se habia llevado a
cabo unicamente para ponerlo a él en el trono. Asi pues, él se responsabilizé por completo
de los pecados que se cometieron en la guerra y, para librarse de todos esos pecados,
quiso ejecutar tres sacrificios en los que se ofrecen caballos en el altar. Un sacrificio de esa
indole es muy costoso. Incluso Maharaja Yudhisthira tuvo que reunir la cantidad de oro
necesaria, tomandola del que habian dejado Maharaja Marutta y los brahmanas a quienes
el rey Marutta les habia dado oro como caridad. Los eruditos brahmanas no podian llevar
consigo todos los cargamentos de oro que Maharaja Marutta les daba y, por consiguiente,
dejaban tras de sila mayor porcién del regalo. Y a su vez, Maharaja Marutta no recogia
de nuevo esos montones de oro que daba como caridad. Ademas de eso, todos los platos
y utensilios de oro que se usaban en el sacrificio también se arrojaban a los basureros,
y todos esos montones de oro permanecieron por mucho tiempo como propiedad sin
duefio, hasta que Maharaja Yudhisthira los reunié para sus propios fines. El Sefior Sri
Krsna les aconsejo6 alos hermanos de Maharaja Yudhisthira que recogieran la propiedad
sin duefo, porque le pertenecia al rey. Lo mas asombroso del caso es que ningtin subdito
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del Estado cogid ese oro sin duefio para una empresa industrial o algo por el estilo. Esto
significa que los ciudadanos del Estado estaban completamente satisfechos y tenfan todo
lo que necesitaban en la vida, y, por ende, no estaban inclinados a aceptar innecesarias
empresas productivas, en aras de la complacencia de los sentidos. Maharaja Yudhisthira
pidi6 ademas los montones de oro para ejecutar sacrificios y para complacer ala Suprema
Personalidad de Dios, Hari. De no ser por ello, no tenia ningun deseo de reunirlos para
la tesoreria del Estado.

Uno debe aprender de los actos de Maharaja Yudhisthira. El estaba temeroso de los
pecados que se cometieron en el campo de batalla y, por consiguiente, queria satisfacer
a la autoridad suprema. Esto indica que en el desempeno diario de los deberes de
nuestras ocupaciones también se cometen pecados involuntariamente, y para contra-
rrestar incluso esos crimenes involuntarios, uno debe ejecutar sacrificios tal como se
recomienda en las Escrituras reveladas. El Sefior dice en el Bhagavad-gita (yajiarthat
karmano ’nyatra loko ’ yam karma-bandhanah) que uno debe ejecutar los sacrificios
que se recomiendan en las Escrituras, a fin de librarse de los compromisos de todos los
trabajos desautorizados, o incluso de los crimenes involuntarios que estamos sujetos a
cometer. Por hacer eso, uno se liberara de todas las clases de pecados. Y aquellos que no
lo hacen sino que trabajan por su propio interés o por la complacencia sensual, tienen
que someterse a todas las tribulaciones que proceden de los pecados cometidos. Por
consiguiente, el principal propodsito de la ejecucion de sacrificios es el de satisfacer a la
Suprema Personalidad Hari. El proceso de hacer sacrificios puede que difiera en térmi-
nos de los diferentes tiempos, lugares y personas, pero el objetivo de dichos sacrificios
es exactamente el mismo en todos los tiempos y en todas las circunstancias, es decir, la
satisfaccion del Supremo Sefior Hari. Esa es la senda de la vida piadosa, y esa es la senda
de la paz y la prosperidad para el mundo entero. Maharaja Yudhisthira hizo todo eso a
la altura de lo que era: el piadoso rey ideal del mundo.

Si Maharaja Yudhisthira es un pecador en el desempeno diario de sus deberes —en
la administracién real de los asuntos estatales, en donde la matanza del hombre y de los
animales es un arte reconocido— podemos entonces tan solo imaginarnos la cantidad de
pecados que consciente o inconscientemente comete la mal formada poblacién de Kali-
yuga, que no tiene ninguna manera de hacer sacrifico para complacer al Sefior Supremo.
El Bhagavatam dice, por lo tanto, que el deber primordial del ser humano es satisfacer al
Sefor Supremo mediante la ejecucion del deber propio de su ocupacion (Bhag. 1.2.13).

Que cualquier hombre de cualquier lugar o comunidad, casta o credo, se dedique
a cualquier clase de tarea u ocupacion, pero que acceda a ejecutar sacrificios tal como
se recomienda en las Escrituras para el lugar, tiempo y persona especificos. En las
Escrituras védicas se recomienda que en Kali-yuga la gente se dedique a glorificar al
Sefor mediante el canto del santo nombre de Krsna sin ofensa (kirtanad eva krsnasya
mukta-sangah param vrajet). Por el hecho de hacer eso uno puede liberarse de todos
los pecados y, en consecuencia, puede lograr la maxima perfeccion de la vida y regresar
al hogar, de vuelta a Dios. Ya hemos discutido esto mas de una vez en diferentes lugares
de esta gran obra literaria, especialmente en la porcién introductoria, al resefiar la vida
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del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu, y aun as{ estamos repitiendo lo mismo con miras
a hacer que haya paz y prosperidad en la sociedad.

El Sefior ha declarado abiertamente en el Bhagavad-gita la manera en que El se
complace con nosotros, y el mismo proceso se demuestra de un modo préctico en la
vida y labor de prédica del Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu. El proceso perfecto para
ejecutar yajfias, o sacrificios, y complacer al Supremo Sefior Hari (la Personalidad de
Dios que nos libera de los sufrimientos de la existencia), consiste en seguir la senda del
Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu en esta oscura era de rifia y disension.

Los dias en los que Maharaja Yudhisthira tuvo que reunir grandes cantidades de oro
para procurar los enseres a usar en los yajfias de sacrificio de caballo, eran dias de abun-
dancia, asi que dificilmente podemos pensar en semejante ejecucion de yajrias en estos
dias de insuficiencia y completa escasez de oro. En los actuales momentos tenemos
montones de papeles, y promesas de que se convertiran en oro mediante el desarrollo
econdémico de la civilizacién moderna, y, aun asi, no existe la posibilidad de hacer uso
de riquezas tal como lo hizo Maharaja Yudhisthira, ni individual ni colectivamente,
ni con el patrocinio del Estado. Muy adecuado para la época es, entonces, el método
recomendado por el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu en términos del sastra. Dicho
método no requiere de ningtin gasto en absoluto y, sin embargo, puede proporcionar
mas beneficio que cualesquiera otros costosos métodos de ejecuciones de yajiia.

El yajiia de sacrificio de caballo o el yajria de sacrificio de vaca que se ejecutaba sobre
la base de las regulaciones védicas, no debe tomarse equivocadamente por un proceso
de matanza de animales. Por el contrario, a los animales que se ofrecian para el yajfia se
les rejuvenecia y se les daba un nuevo periodo de vida, mediante el poder trascendental
del canto de himnos védicos, que, si se cantan como es debido, son diferentes de lo que
conoce el profano comun. Todos los veda-mantras son practicos, y la prueba de ello es
el rejuvenecimiento del animal sacrificado.

No hay ninguna posibilidad de que los supuestos brahmanas o sacerdotes de la era
actual realicen semejante canto metddico de los himnos védicos. Los mal preparados
descendientes de las familias de doble nacimiento han dejado de ser como sus antepa-
sados, y por ello se les cuenta entre los s7idras, o los hombres de un solo nacimiento. El
hombre de un solo nacimiento no esta capacitado para cantar los himnos védicos, y, en
consecuencia, el canto de los himnos originales no tiene ninguna utilidad practica.

Y con el propésito de salvarlos a todos ellos, el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu presen-
t6 el yajiia o movimiento de sarikirtana, para todos los fines practicos. A la gente dela era
actual se le recomienda muy vehementemente seguir este sendero seguro y reconocido.

TEXTO 35 SATEAT WA, TR ATeAtoredn fgaigo |
A FidHEH geai s 1z

ahiito bhagavan rajia  yajayitva dvijair nrpam
uvasa katicin masan  suhrdam priya-kamyaya
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ahiuitah—siendo llamado por; bhagavan—el Sefior Krsna, la Personalidad de Dios;
rajiia—por el rey; yajayitva—haciendo que se ejecutara; dvijaih—por los brahmanas
eruditos; nrpam—en el nombre del rey; uvdasa—residid; katicit—unos cuantos;
masan—meses; suhrdam—por el bien de los parientes; priya-kamyaya—para placer.

El Sefor Sri Krsna, la Personalidad de Dios, siendo invitado a los sacrificios por
Maharaja Yudhisthira, se encargé de que fueran ejecutados por brahmanas aptos
[nacidos por segunda vez]. Después de eso y para placer de los parientes, el Seiior se
quedo ahi por unos cuantos meses.

SIGNIFICADO: El Sefior Sri Krsna fue invitado por Maharaja Yudhisthira para que
se encargara de la supervision de las ejecuciones del yajfia, y el Seior, acatando las
o6rdenes de su primo mayor, efectué la ejecucion del yajrias con eruditos brahmanas
nacidos por segunda vez. El simple hecho de nacer en la familia de un brahmana no
lo vuelve a uno apto para ejecutar yajiias. Uno debe haber nacido por segunda vez
mediante la adecuada formacioén e iniciacién dada por el acarya genuino. Los vastagos
de familias brahmanas nacidos una vez son iguales que los sidras nacidos una vez. Y
a esos brahma-bandhus, o vastagos ineptos nacidos una vez, se los debe rechazar para
cualquier asunto de una funcién religiosa o védica. Al Sefior Sri Krsna se le confié la
supervision de ese sistema y, perfecto como es El hizo que, para el éxito de los yajfias,
estos los ejecutaran brahmanas genuinos nacidos por segunda vez.

TEXTO 36 Al THTIGRTE: FURT FEa=g: |
T g STe, WA T 11381

tato rajiiabhyanujiiatah  krsnaya saha-bandhubhih
yayau dvaravatim brahman  sarjuno yadubhir vrtah

tatah—después; rajia—por el rey; abhyanujiiatah—recibiendo el permiso; krsnaya—asi
como también por Draupadi; saha—junto con; bandhubhih—otros parientes; yayau—
fue a; dvaravatim—Dvaraka-dhama; brahman—ioh, brahmanas!; sa-arjunah—junto
con Arjuna; yadubhih—por los miembros de la dinastia Yadu; vrtah—rodeado.

{Oh, Saunaka!, después, el Senor, habiéndose despedido del rey Yudhisthira,
Draupadi y otros parientes, partio para la ciudad de Dvaraka, acompaiiado por
Arjuna y otros miembros de la dinastia Yadu.

Asiterminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo duodécimo
del Canto Primero del Srimad-Bhagavatam, titulado: «El nacimiento del emperador
Pariksit».



CAPITULO 13

Dhrtarastra se va del hogar

qd 39
TEXTO 1 fogeedidarmat Hemerenar i |
FCANTGIRAAY qamamEiteread: 112 |l

stta uvaca
viduras tirtha-yatrayam maitreyad atmano gatim
jaatvagad dhastinapuram  tayavapta-vivitsitah

siitah uvdca—Sri Sita Gosvami dijo; vidurah—Vidura; tirtha-yatrayam—mientras
viajaba por diferentes lugares de peregrinaje; maitreyat—del gran sabio Maitreya;
atmanah—del ser; gatim—destino; jiiatva—por el hecho de conocerlo; agat—regreso;
hastinapuram—Ila ciudad de Hastinapura; tayd—mediante ese conocimiento; avapta—
beneficiandose lo suficiente; vivitsitah—estando bien versado en todo lo conocible.

Sri Sita Gosvami dijo: Mientras Vidura hacia un peregrinaje, recibi6 del gran sabio
Maitreya conocimiento acerca del destino del ser, y regreso luego a Hastinapura. El
se volvid tan versado en la materia como lo desed.

SIGNIFICADO: Vidura: Es una de las figuras sobresalientes de la historia del
Mahabharata. Fue engendrado por Vyasadeva en el vientre de la sirvienta de Ambika,
la madre de Maharaja Pandu. Es la encarnacién de Yamaraja, quien, debido a una mal-
dicién de Manditka Muni, tuvo que convertirse en un sziidra. La historia es la siguiente.
Una vez, la policia estatal aprehendié a unos ladrones que se habian escondido en la
ermita de Mandiaka Muni. Los agentes policiales, como de costumbre, arrestaron a
todos los ladrones, y a Mandiika Muni junto con ellos. El magistrado condend espe-
cificamente al muni a morir atravesado por una lanza. Cuando Mandika ya estaba a
punto de ser ejecutado, la noticia llegé a oidos del rey, quien de inmediato impidié el
acto en consideracion a que Mandiika era un gran muni. El rey le pidié perdén al muni
personalmente por el error de sus hombres, y el santo fue de inmediato ante Yamaraja,
que es quien prescribe el destino de los seres vivientes. Al ser interrogado por el muni,
Yamaraja respondié que, en su infancia, el muni habia atravesado a una hormiga con
una pajuela puntiaguda, y por esa razén se lo habia puesto en dificultades. El muni
considerd que Yamaraja habia cometido una insensatez al castigarlo por algo que habia
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hecho en la inocencia de la infancia y, en consecuencia, lo maldijo, condenandolo a
volverse un stidra, y a esta encarnacion sidra de Yamaraja se la conocié como Vidura,
el hermano siidra de Dhrtarastra y Maharaja Pandu. Pero a este hijo siidra de la dinastia
Kuru, Bhismadeva le dio el mismo trato que a sus otros sobrinos, y, en el transcurso
del tiempo, Vidura se cas6 con una muchacha que también habia sido engendrada por
un brahmana en el vientre de una sadrani. Aunque Vidura no hered¢ la fortuna de su
padre (el hermano de Bhismadeva), no obstante, Dhrtarastra, su hermano mayor, le dio
suficiente propiedad estatal. Vidura estaba muy apegado a su hermano mayor, y siem-
pre traté de guiarlo por el buen camino. Durante la guerra fratricida de Kuruksetra,
Vidura le imploré reiteradamente a su hermano mayor que hiciera justicia con los hijos
de Pandu, pero a Duryodhana no le gust6 esa intromisiéon de su tio, por lo cual lo
insultd. Esto trajo como consecuencia que Vidura se fuera del hogar a peregrinar y
fuera instruido por Maitreya.

TEXTO2  ATEd: FAaT WA &= HIHEE: |
AT, 2T & 1R )

yavatah krtavan prasnan  ksatta kausaravagratah
jataika-bhaktir govinde tebhyas copararama ha

yavatah—todo eso; krtavan—hizo; prasnan—preguntas; ksattd—un nombre de Vidura;
kausarava—un nombre de Maitreya; agratah—en presencia de; jata—habiendo crecido;
eka—uno; bhaktih—amoroso servicio trascendental; govinde—al Senor Krsna; tebhyah—
respecto a preguntas adicionales; ca—y; upararama—dejé de; ha—en el pasado.

Después de hacer diversas preguntas y quedar establecido en el amoroso servicio
trascendental del Sefior Krsna, Vidura dejo de hacerle preguntas a Maitreya Muni.

SIGNIFICADO: Vidura dejé de hacerle preguntas a Maitreya Muni, cuando este
altimo lo convencié de que el summum bonum de la vida es estar situado finalmente en
el amoroso servicio trascendental del Sefior Sri Krsna, quien es Govinda, o aquel que
satisface a Sus devotos en todos los aspectos. El alma condicionada, el ser viviente que
se halla en la existencia material, busca la felicidad mediante el empleo de sus sentidos
en el ambito de las modalidades del materialismo; pero eso no puede brindarle la
satisfaccion. El alma busca entonces la Verdad Suprema a través del método filosofico
y empirico de la especulacidn, y a través de las proezas intelectuales. Pero si no
consigue la meta ultima, de nuevo desciende a las actividades materiales, y se dedica
a diversas labores filantrdpicas y altruistas, todas las cuales no logran proporcionarle
la satisfaccion. De manera que ni las actividades fruitivas ni la drida especulaciéon
tilosofica pueden brindarle a uno la satisfaccién, ya que el ser viviente es por naturaleza
el sirviente eterno del Sefior Sri Krsna, y todas las Escrituras védicas lo guian hacia ese
altimo fin. El Bhagavad-gita (15.15) confirma esa declaracion.



13.4 CAP. 13 | Dhrtarastra se va del hogar 121

Al igual que Vidura, un alma condicionada indagadora debe acudir a un maestro
espiritual genuino tal como Maitreya y, mediante preguntas inteligentes, debe tratar de
aprender todo lo relativo al karma (las actividades fruitivas), todo lo relativo al jridna
(la investigacion filosofica en busca de la Verdad Suprema) y todo lo relativo al yoga (el
proceso vinculador de la iluminacién espiritual). Aquel en quien no existe una sincera
inclinacion a hacerle preguntas a un maestro espiritual, no tiene por qué buscarse un
maestro espiritual de exhibicion, ni debe hacerse pasar por maestro espiritual de otros
alguien que, en definitiva, es incapaz de ocupar a su discipulo en el amoroso servicio
trascendental del Sefior Krsna. Vidura logré acercarse a un maestro espiritual tal como
lo era Maitreya, y alcanzd la meta méaxima de la vida: bhakti por Govinda. Asi pues, no
habia nada mas que saber acerca del progreso espiritual.

TEXTOS 3-4  ® S=IANTA BT ¥WIA: - |
JAET IS G TREA: g1 1=l

TR el e AT T F |
S A Ao wean fm e

tam bandhum agatarm drstva dharma-putrah sahanujah
dhrtarastro yuyutsus ca  siitah saradvatah prtha

gandhari draupadi brahman  subhadra cottara krpi
anyas ca jamayah pandor  jiiatayah sasutah striyah

tam—~él; bandhum—pariente; agatam—habiendo llegado alli; drstva—por verlo;
dharma-putrah—Yudhisthira; saha-anujah—junto con sus hermanos menores;
dhrtarastrah—Dhrtarastra; yuyutsuh—Satyaki; ca—y; stutah—Safjaya; saradvatah—
Krpacarya; prtha—Kunti; gandhari—Gandhari; draupadi—Draupadi; brahman—ioh,
brahmanas!; subhadra—Subhadra; ca—y; uttara—Uttara; krpi—Krpi; anyah—otros;
ca—y; jamayah—esposas de otros familiares; pandoh—de los Pandavas; jaatayah—
familiares; sa-sutah—junto con sus hijos; striyah—las damas.

Cuando vieron que Vidura regresaba al palacio, todos los residentes —Maharaja
Yudhisthira, sus hermanos menores, Dhrtarastra, Satyaki, Saijaya, Krpacarya,
Kunti, Gandhari, Draupadi, Subhadra, Uttara, Krpi, muchas otras esposas de los
Kauravas, y otras damas con hijos— se apresuraron hacia él con gran deleite. Parecia
que hubieran vuelto en si después de estar inconscientes por mucho tiempo.

SIGNIFICADO: Gandhari: La mujer casta ideal de la historia del mundo. Era la hija
de Maharaja Subala, el rey de Gandhara (hoy en dia Kandahar en Kabul), y en sus
dias de soltera adoraba al Sefior Siva. En la India, las jévenes solteras adoran por
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lo general al Sefior Siva a fin de conseguir un buen esposo. Gandhari satisfizo al
Sefior Siva, y por la bendicién que él le dio de tener cien hijos, le fue prometida en
matrimonio a Dhrtarastra, pese a que este era ciego de por vida. Cuando Gandhari
se enterd de que su futuro esposo era un hombre ciego, decidié volverse ciega vo-
luntariamente para seguir a su compaiiero de vida. Asi que se cubrié los ojos con
muchos pafios de seda, y se casé con Dhrtarastra bajo la gufa de Sakuni, su hermano
mayor. Ella era la muchacha mds hermosa de su tiempo, y estaba igualmente dotada
de cualidades femeninas, las cuales le granjearon el aprecio de cada uno de los
miembros de la corte Kaurava. Pero a pesar de todas sus buenas cualidades, tenia
las debilidades naturales de una mujer, y sinti6 envidia de Kunti cuando esta tltima
dio a luz un varén. Las dos reinas estaban embarazadas, pero Kunti fue la primera
en dar a luz y tener un varén. Gandhari se enfurecié por ello y se asestd un golpe
en el abdomen. A raiz de esto, dio a luz inicamente un pedazo de carne, pero como
era una devota de Vyasadeva, siguiendo la instruccion de este el trozo se dividi6
en cien partes, y cada una de ellas se desarroll6 gradualmente hasta convertirse en
un vardn. De ese modo, su ambicién de ser la madre de cien hijos se satisfizo, y
comenzd a alimentar a todos los hijos conforme a su excelsa posicién. Mientras
se tejia la intriga de Kuruksetra, ella no estaba a favor de pelear con los Pandavas;
por el contrario, culpé a Dhrtarastra, su esposo, de semejante guerra fratricida. Ella
deseaba que se dividiera el Estado en dos partes, una para los hijos de Pandu y otra
para los suyos. Ella se vio muy afectada cuando todos sus hijos murieron en la batalla
de Kuruksetra, y quiso maldecir a Bhimasena y a Yudhisthira, pero Vyasadeva se lo
impidié. Su lamento ante el Seitor Krsna por la muerte de Duryodhana y Duh$asana
fue muy doloroso, y el Sefior Krsna la tranquilizé con mensajes trascendentales. Ella
se acongojo de igual manera ante la muerte de Karna, y le describié al Seiior Krsna
el lamento de la esposa de aquel. Srila Vyasadeva la tranquilizé cuando le mostré a
sus hijos muertos, en ese entonces promovidos a los reinos celestiales. Murié junto
con su esposo en las junglas de los Himalayas, cerca de la desembocadura del Ganges;
muri6é quemada en un incendio forestal. Maharaja Yudhisthira realiz6 la ceremonia
fanebre de su tio y de su tfa.

Prtha: Hija de Maharaja Sirasena y hermana de Vasudeva, el padre del Sefior
Krsna. Posteriormente fue adoptada por Maharaja Kuntibhoja, y de ahi que se la
conozca con el nombre de Kunti. Es la encarnacién de la potencia del éxito de la
Personalidad de Dios. Los ciudadanos celestiales de los planetas superiores solian
visitar el palacio del rey Kuntibhoja, y Kunti se encargaba de recibirlos. Ella también
sirvi6 al gran sabio y mistico Durvasa, y satisfecho con su servicio fiel, Durvasa Muni
le dio un mantra mediante el cual podia llamar a cualquier semidiés que quisiera.
Por curiosidad, llamé de inmediato al dios del sol, el cual desed copular con ella, a
lo cual ella se negé. Pero el dios del sol le asegurd la inmunidad contra la pérdida
de la virginidad, y ella accedié entonces a su proposiciéon. Como resultado de esta
unién, Kunti quedé encinta, y dio a luz a Karna. Por la gracia del sol, ella se convirtié
de nuevo en una muchacha virgen, pero por temor a sus padres abandono al recién
nacido Karna. Después de eso, cuando de hecho eligié a su propio esposo, prefirié a
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Pandu. Mas adelante, Maharaja Pandu quiso retirarse de la vida familiar y adoptar
la orden de vida de renuncia. Kunti rehus6 permitirle a su esposo que adoptara
esa vida, y al final Maharaja Pandu le dio permiso de ser madre, para lo cual podia
llamar a algunas otras personalidades idoneas. En un principio, Kunti no acepté esa
proposicion, pero cuando Pandu le dio unos ejemplos vividos, ella accedid. Asi pues,
por medio del mantra que Durvasa Muni le confirid, llamé a Dharmar3ja, y asi nacié
Yudhisthira. Luego, llam¢é al semidids Vayu (el aire), y asi nacié Bhima. Después,
llamé a Indra, el rey del cielo, y asi nacié Arjuna. Los otros dos hijos —Nakula y
Sahadeva— fueron engendrados por el propio Pandu en el vientre de Madri. Maharaja
Pandu muri6é mas adelante a una temprana edad, con lo cual Kunti se afligi6 tanto
que se desmayo. Las coesposas Kunti y Madri decidieron que Kunti debia vivir para
sostener a los cinco hijos pequefios, los Pandavas, y que Madri debia aceptar los
rituales del sat7, sometiéndose a una muerte voluntaria en la pira de su esposo. Este
acuerdo fue respaldado por grandes sabios, tales como Sataériga y otros, que se
hallaban presentes en esa ocasion.

Luego, cuando los Pandavas fueron desterrados del reino por las intrigas de
Duryodhana, Kunti sigui6 a sus hijos, y afronté igual que ellos toda clase de dificultades
en esos dias. Durante la temporada en que estuvieron en el bosque, una muchacha
demonio, Hidimba, quiso tener a Bhima por esposo. Bhima se negd, pero cuando
la muchacha acudié a Kunti y Yudhisthira, ellos le ordenaron a Bhima que aceptara
su proposicioén y le diera un hijo. Como resultado de esta unién nacié Ghatotkaca,
quien, al lado de su padre, peleé muy valientemente en contra de los Kauravas.
Durante su permanencia en el bosque, ellos vivieron con una familia brahmana que
estaba en dificultades a causa de un demonio Bakasura, y Kunti le ordené a Bhima
que lo matara para proteger a la familia brahmana de los problemas creados por
el demonio. Ella le aconsejé a Yudhisthira que partiera para el Paficaladesa. En ese
Panicaladesa, Arjuna se gan6 a Draupadi, pero por orden de Kunti todos los cinco
hermanos Pandava se convirtieron por igual en esposos de Pancali, o Draupadi. Ella
se cas6 con los cinco Pandavas en presencia de Vyasadeva. Kuntidevi nunca olvidé
a Karna, su primer hijo, y cuando este muri6 en la batalla de Kuruksetra, ella se
lamenté y admitié ante sus otros hijos que Karna era su hijo mayor, nacido antes de
su matrimonio con Maharaja Pandu. Sus oraciones al Sefior después de la batalla de
Kuruksetra, cuando el Sefior Krsna se iba de vuelta al hogar, estdn explicadas de un
modo excelente. Mds adelante se fue al bosque con Gandhari en aras de una vida de
severa penitencia. Ella solia comer cada treinta dias. Al final se senté en profunda
meditacion, y luego quedé reducida a cenizas en un incendio forestal.

Draupadi: La hija mas casta de Maharaja Drupada, y una encarnacién parcial de
la diosa Saci, la esposa de Indra. Maharaja Drupada realizé un gran sacrificio bajo
al superintendencia del sabio Yaja. Como resultado de su primera ofrenda nacié
Dhrstadyumna, y con la segunda ofrenda naci6é Draupadi. Ella es, pues, la hermana
de Dhrstadyumna, y también recibe el nombre de Pancali. Los cinco Pandavas se
casaron con ella y la tuvieron como esposa en comun, y cada uno de ellos engendré
un hijo en ella. Maharaja Yudhisthira engendré un hijo llamado Pratibhit, Bhimasena
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engendré un hijo llamado Sutasoma, Arjuna engendré a Srutakirti, Nakula engendré
a Satanika, y Sahadeva engendr6 a Srutakarma. A ella se la describe como una dama
de lo mas hermosa, igual a su suegra Kunti. Durante su nacimiento hubo en mensaje
aéreo que decia que debia llamarse Krsna. El mismo mensaje declaré ademas que
habia nacido para matar a muchos ksatriyas. En virtud de las bendiciones que recibi6
de Sarikara se le dieron cinco esposos, todos ellos igualmente capacitados. Cuando
ella decidio elegir a su propio esposo, se invité a principes y reyes de todos los paises
del mundo. Ella se cas6 con los Pandavas durante el exilio de estos en el bosque,
pero cuando regresaron al hogar, Maharaja Drupada les dio inmensas riquezas en
calidad de dote. Ella fue bien recibida por todas las nueras de Dhrtarastra. Al ser
perdida en una apuesta, fue arrastrada a la fuerza hasta la sala de asambleas, y
Duhsasana hizo el intento de ver su belleza al desnudo, aun a pesar de que se hallaban
presentes personas mayores, tales como Bhisma y Drona. Ella era una gran devota
del Sefior Krsna, y, por sus oraciones, el propio Sefior se convirtié en una prenda
ilimitada, para salvarla del insulto. Un demonio llamado Jatasura la secuestro, pero
su segundo esposo, Bhimasena, mat6 al demonio y la salvé. Por la gracia del Senor
Krsna, ella salvo a los Pandavas de ser maldecidos por Maharsi Durvasa. Cuando
los Pandavas estaban viviendo de incégnito en el palacio de Virata, Kicaka se sinti6
atraido por su exquisita belleza, y, mediante un plan que se hizo con Bhima, el diablo
fue matado y ella se salvo. Ella se afligi6 mucho cuando Asvatthama maté a sus
cinco hijos. En la tltima etapa acompaiid a su esposo Yudhisthira y a los demas, y
cay6 en el camino. Yudhisthira explicé la causa de su caida, pero cuando ¢l entré6
en el planeta celestial, vio a Draupadi gloriosamente presente ahi como la diosa de
la fortuna de ese planeta.

Subhadra: Hija de Vasudeva y hermana del Sefior Sri Krsna. No solo era una hija
muy querida de Vasudeva, sino también una hermana muy querida tanto de Krsna
como de Baladeva. En Puri, en el famoso templo de Jagannatha, a los dos hermanos
se los representa junto con su hermana, y miles de peregrinos atin visitan el templo
a diario. Este templo se erigié en conmemoracién de la visita del Sefior a Kuruksetra
durante un eclipse de sol, y de Su encuentro subsecuente con los residentes de
Vrndavana. El encuentro de Radha y Krsna en esa ocasion constituye una historia
muy patética, y el Sefior Sri Caitanya, manifestando el éxtasis de Radharani, siempre
afioraba al Sefior Sri Krsna en Jagannatha Pur. Mientras Arjuna estaba en Dvaraka,
quiso tener a Subhadra como su reina, y le expresé su deseo al Sefior Krsna. Sri Krsna
sabia que Su hermano mayor, el Sefior Baladeva, estaba organizando el matrimonio
de ella en otra parte, y como no se atrevia a ir en contra de los planes de Baladeva, le
aconsejo a Arjuna que raptara a Subhadra. Asi que, cuando todos ellos se encontraban
en la colina Raivata en un viaje de placer, Arjuna se las ingeni6 para raptar a Subhadra
conforme al plan de Sri Krsna. Sri Baladeva se disgusté mucho con Arjuna y quiso
matarlo, pero el Seflor Krsna le imploré a Su hermano que lo perdonara. Luego,
Subhadra se cas6é debidamente con Arjuna y tuvo a Abhimanyu. Ante la prematura
muerte de Abhimanyu, Subhadra se mortifico6 mucho, pero con el nacimiento de
Pariksit se puso muy feliz y se consold.
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pratyujjagmuh praharsena pranam tanva ivagatam
abhisangamya vidhivat ~ parisvangabhivadanaih

prati—hacia; ujjagmuh—ftueron; praharsena—con gran deleite; pranam—vida; tanvah—
del cuerpo; iva—como; dgatam—regreso; abhisanigamya—acercandose; vidhi-vat—del
modo debido; parisvarign—abrazando; abhivadanaih—mediante reverencias.

Todos ellos se acercaron a él con gran deleite, tal como si la vida les hubiera
vuelto al cuerpo, intercambiaron reverencias y se dieron la bienvenida entre si
con abrazos.

SIGNIFICADO: En ausencia de la conciencia, los miembros del cuerpo se quedan
inactivos. Pero cuando se recobra la conciencia, los miembros y los sentidos se ponen
en actividad, y la propia existencia se vuelve placentera. Vidura les era tan querido a los
miembros de la familia Kaurava, que su larga ausencia del palacio era semejante a la
inactividad. Todos ellos estaban sintiendo la separacién de Vidura muy agudamente, y,
por eso, que él regresara al palacio fue para todos motivo de regocijo.

TEXTO 6 WHY: YHETSUe RRECRUSTHRE: |
AT THEAT Tk FATATIRAZ 1 & ||

mumucuh prema-baspaugham  virahautkanthya-katarah
raja tam arhayam cakre krtasana-parigraham

mumucuh—emanado; prema—afectuoso; baspa-ogham—lagrimas de emocion;
viraha—separacion; autkanthya—ansiedad; katarah—estando afligido; raja—el rey
Yudhisthira; tam—a él (Vidura); arhayam cakre—ofrecio; krta—ejecucion de; asana—
asientos; parigraham—organizacion de.

A causa de las ansiedades y de la larga separacion, todos lloraron de afecto. El rey
Yudhisthira hizo entonces arreglos para ofrecerle un asiento y una recepcion.

TEXTO7 | hded [SATeqATE gEATad |
WA AT W8 A9 T J0aard | ||

tam bhuktavantam visrantam dsinam sukham dsane
prasrayavanato raja  praha tesam ca srnvatam
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tam—él  (Vidura); bhuktavantam—después de alimentarlo suntuosamente;
visrantam—y habiendo descansado; dsinam—estando sentado; sukham dsane—en un
asiento comodo; prasraya-avanatah—muy bueno y manso por naturaleza; rdja—el
rey Yudhisthira; praha—comenzé a hablar; tesam ca—y por ellos; srnvatam—siendo
oido.

Después de que Vidura comio6 suntuosamente y descansé bien, se le dio un asiento
cémodo. Luego, el rey comenz6 a hablarle, y todos los alli presentes escucharon.

SIGNIFICADO: El rey Yudhisthira también era experto en recepciones, aunque se
tratara de sus familiares. Vidura fue bien recibido por todos los miembros de la fa-
milia, mediante el intercambio de abrazos y reverencias. Después de eso, se hicieron
preparativos para que se bafiara y tuviera una comida suntuosa, y a continuacion se
le permiti6 descansar lo suficiente. Después de que descanso, se le ofrecié un asiento
comodo, y el rey comenzo entonces a hablar de toda clase de acontecimientos, tanto
familiares como de otra indole. Esa es la manera indicada de recibir a un amigo
querido o incluso a un enemigo. Segtn los codigos morales de la India, hasta un
enemigo que se reciba en la casa debe ser tan bien recibido, que no sienta ningin
temor. Un enemigo siempre le teme a su oponente, pero no debe ser asi cuando este
lo recibe en casa; eso significa que cuando se recibe a alguien en la casa se lo debe
tratar como a un familiar, y ni qué hablar de un familiar como Vidura, que era un
bienqueriente de todos los miembros de la familia. Asi pues, Yudhisthira Maharaja
comenzd a hablar en presencia de todos los demas familiares.

AR ST
TEXTO 8 fy BRY W THTESSTAERT A |
TeRATGET: 11 ¢ |l

yudhisthira uvaca
api smaratha no yusmat-  paksa-cchaya-samedhitan
vipad-ganad visagnyader mocita yat samatrkah

yudhisthirah uvaca—Maharaja Yudhisthira dijo; api—si; smaratha—recuerdas;
nah—nosotros; yusmat—de ti; paksa—parcialidad para con nosotros, tal como las
alas de un ave; chaya—proteccion; samedhitan—nosotros, que fuimos criados por ti;
vipat-ganat—de varios tipos de calamidades; visa—mediante el suministro de veneno;
agni-adeh—incendiando; mocitah—liberados de; yat—lo que has hecho; sa—junto
con; matrkah—nuestra madre.

Maharaja Yudhisthira dijo: Tio mio, srecuerdas como siempre nos protegiste a
nosotros y a nuestra madre de toda clase de calamidades? Tu parcialidad, tal como
las alas de un ave, nos salvé de ser envenenados y de un atentado incendiario.
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SIGNIFICADO: Debido a que Pandu murid a una temprana edad, su viuda e hijos pe-
quenos fueron el objeto del cuidado especial de todos los miembros mayores de la fami-
lia, especialmente de Bhismadeva y Mahatma Vidura. Vidura era mas o menos parcial
para con los Pandavas, por la posicion politica de estos. Aunque Dhrtarastra les daba
el mismo cuidado a los hijos pequefios de Maharaja Pandu, no obstante fue uno de los
intrigantes que quiso hacer desaparecer a los descendientes de Pandu y reemplazarlos
con sus propios hijos, a quienes criaria para que se convirtieran en los gobernantes del
reino. Mahatma Vidura pudo darse cuenta de esta intriga de Dhrtarastra y compaiia, y,
en consecuencia, pese a que era un servidor fiel de Dhrtarastra, su hermano mayor, no
le gustaba la ambicién politica de este a favor de sus propios hijos. Por lo tanto, cuidé
mucho de la proteccién de los Pandavas y su viuda madre. De modo que, era, por asi
decirlo, parcial con los Pandavas, prefiriéndolos antes que a los hijos de Dhrtarastra,
aunque en términos generales sentia el mismo afecto por todos ellos. El sentia el mismo
afecto por los dos grupos de sobrinos, y en ese sentido siempre regafiaba a Duryodhana
por su comportamiento intrigante en contra de sus primos. El siempre criticaba a su
hermano mayor por su politica de animar a sus hijos, y al mismo tiempo siempre estaba
alerta para darles proteccion especial a los Pandavas. Todas estas diferentes actividades
de Vidura en la politica del palacio hicieron que fuera bien conocido como parcial
para con los Pandavas. Maharaja Yudhisthira se ha referido a la historia pasada de
Vidura antes de que este se fuera de la casa en un largo viaje de peregrinaje. Maharaja
Yudhisthira le record6 que habia sido tanto bueno como parcial para con sus sobrinos
adultos, incluso después de la batalla de Kuruksetra, que fue una gran catastrofe para
la familia.

Antes de la batalla de Kuruksetra, la tactica de Dhrtarastra era la de aniquilar a
sus sobrinos quedamente. En consecuencia, le ordené a Purocana que construyera
una casa en Varanavata, y cuando la misma estuvo lista, Dhrtarastra deseé que
la familia de su hermano viviera alli por algin tiempo. Cuando los Pandavas, en
presencia de todos los miembros de la familia real, se disponian a ir alld, Vidura,
muy discretamente, les dio instrucciones acerca del futuro plan de Dhrtarastra. Eso
se describe detalladamente en el Mahabharata (Adi-parva 114). El les dio una clave
indirecta, diciéndoles: «Un arma que no es de acero ni de ningtn otro elemento
material, puede ser de lo mds certera para matar a un enemigo; y a aquel que lo sabe,
nunca lo matan». En otras palabras, insinué que el grupo de los Pandavas estaba
siendo enviado a Varanavata para ser matado, y por eso advirtié a Yudhisthira que
fuera muy cuidadoso en su nuevo palacio residencial. El también dio indicaciones
acerca de un fuego, y dijo que el fuego no puede extinguir al alma, pero puede
aniquilar el cuerpo material. Mas, aquel que protege al alma, puede vivir. Kunti
no lograba entender esas conversaciones indirectas entre Maharaja Yudhisthira y
Vidura, y, asi pues, cuando le pregunté a su hijo qué significaba la conversacién,
Yudhisthira le respondié que las palabras de Vidura daban a entender que habria
un incendio en la casa a la que se estaban dirigiendo. Posteriormente, Vidura fue
disfrazado a donde estaban los Pandavas, y les informé que el mayordomo iba a
incendiar la casa en la decimocuarta noche de la luna menguante. Era una intriga
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de Dhrtarastra para que los Pandavas y su madre murieran todos juntos. Y, gracias
a la advertencia, los Pandavas se escaparon por un tunel subterrdneo, con lo cual
Dhrtarastra no supo de su fuga; tanto, que después del incendio los Kauravas estaban
muy seguros de la muerte de los Pandavas, a tal punto que Dhrtarastra llevé a cabo
las exequias con gran alborozo. Y durante el periodo de duelo, todos los miembros
del palacio estuvieron abatidos, con excepcion de Vidura, que sabia que los Pandavas
estaban vivos en alguna parte. Hubo muchas calamidades como esas, y en cada
una de ellas Vidura protegié a los Pandavas con una mano, y con la otra tratd de
apartar a su hermano Dhrtarastra de esa clase de tacticas intrigantes. De manera
que siempre se mostré parcial para con los Pandavas, tal como un pajaro protege
sus huevos con las alas.

TEXTOQ AT IoAT dAfdd azrhy: fufamoeey |
raifa St Afare g e

kaya vrttya vartitam vas  caradbhih ksiti-mandalam
tirthani ksetra-mukhyani  sevitaniha bhiitale

kaya—con qué; vrttya—medios; vartitam—mantenias tu vida; vah—tu buena per-
sona; caradbhih—mientras viajabas; ksiti-mandalam—por la superficie de la Tierra;
tirthani—lugares de peregrinaje; ksetra-mukhyani—los principales lugares sagrados;
sevitani—servidos por ti; iha—en este mundo; bhiitale—en este planeta.

Mientras viajabas por la superficie de la Tierra, ;como te mantenias? ;En qué luga-
res sagrados y sitios de peregrinaje prestaste servicio?

SIGNIFICADO: Vidura salié del palacio con el fin de desapegarse de los asuntos
familiares, especialmente de las intrigas politicas. Como se dijo aqui con anterioridad,
él fue practicamente insultado por Duryodhana al este referirse a él como el hijo de
una siidrani, aunque no estd fuera de lugar el hablar de la abuela de uno de modo
relajado. La madre de Vidura, aunque era una sidrani, era la abuela de Duryodhana,
y a veces se permite que haya un intercambio de palabras graciosas entre la abuela y
los nietos. Pero como la observacion era un hecho real, a Vidura le desagrado, y lo
tomd como un insulto directo. Por consiguiente, decidi6 irse de su casa paterna y
prepararse para la orden de vida de renuncia. Esa etapa preparatoria se denomina
vanaprastha-asrama, o vida retirada, en la que uno se dedica a viajar y visitar los
lugares sagrados que hay en la superficie de la Tierra. En los lugares sagrados de
la India, tales como Vrndavana, Hardwar, Jagannatha Puri y Prayaga, hay muchos
devotos notables, y ain hay comedores gratuitos para las personas que deseen avan-
zar espiritualmente. Maharaja Yudhisthira sentia curiosidad por saber si Vidura se
mantuvo por la misericordia de los comedores gratuitos (chatras).
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TEXTO 10 WATgHT WNTIaTedtenar: & o |
deffpdfea Sttt ST TERET 2ol

bhavad-vidha bhagavatas tirtha-bhitah svayam vibho
tirthi-kurvanti tirthani  svantah-sthena gadabhrta

bhavat—tu buena persona; vidhah—como; bhagavatah—devotos; tirtha—los lugares
sagrados de peregrinaje; bhiutah—convertido en; svayam—personalmente; vibho—
joh, tu, el poderoso!; tirthi-kurvanti—conviertes en un lugar sagrado de peregrinaje;
tirthani—los lugares sagrados; sva-antah-sthena—habiéndose situado en el corazdn;
gada-bhrta—Ila Personalidad de Dios.

Mi sefior, devotos como tu buena persona son en verdad lugares sagrados personifi-
cados. Como tu llevas a la Personalidad de Dios en el corazon, conviertes todos los
sitios en lugares de peregrinaje.

SIGNIFICADO: La Personalidad de Dios es omnipresente mediante Sus diversas
potencias —que se hallan en todas partes—, tal como el poder de la electricidad se
distribuye por todas partes del espacio. De modo similar, devotos puros del Sefior tales
como Vidura perciben y manifiestan Su omnipresencia, de la misma manera en que
la electricidad se manifiesta en una bombilla eléctrica. Un devoto puro como Vidura
siente siempre la presencia del Sefior en todas partes. El ve todo en la potencia del
Sefor, y al Sefior en todo. Los lugares sagrados que hay por toda la Tierra tienen la
funcién de purificar la conciencia contaminada del ser humano, y lo hacen mediante
una atmosfera sobrecargada con la presencia de los devotos puros del Sefior. Si alguien
visita un lugar sagrado, debe buscar a los devotos puros que residen en ellos, oir lo que
ensefan, tratar de aplicar sus instrucciones en la vida practica, y asi irse preparando
gradualmente para la salvacion final, el regreso a Dios. Ir a algin lugar sagrado de
peregrinaje no significa unicamente irse a bafiar en el Ganges o en el Yamuna o ir
a visitar los templos que se encuentran en esos lugares. Uno debe buscar también a
los representantes de Vidura, que no tienen mds deseo en la vida que el de servir a la
Personalidad de Dios. La Personalidad de Dios siempre estd con esa clase de devotos
puros debido a su servicio puro, que no tiene ningtn vestigio de accién fruitiva o
especulacion utdpica. Ellos participan de hecho en el servicio al Sefor, especificamente
por medio del proceso de oir y cantar. Los devotos puros oyen a las autoridades, y oran,
cantan y escriben acerca de las glorias del Sefior. Mahamuni Vyasadeva oy6 a Narada,
y luego canté por escrito; Sukadeva Gosvami estudié con su padre, y se lo describié a
Pariksit; ese es el método del Srimad-Bhagavatam. De manera que, por sus acciones, los
devotos puros del Sefior pueden convertir cualquier cosa en un lugar de peregrinaje, y
solo gracias a ellos los lugares sagrados son dignos de su nombre. Esos devotos puros
son capaces de limpiar la atmésfera contaminada de cualquier lugar, y ni qué hablar de
un lugar sagrado, profanado por las acciones cuestionables de personas interesadas que
tratan de adoptar una vida profesional a costa de la reputacién de un lugar sagrado.
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TEXTO 11 HAMY 7 HEIEd q=aaT: Freaar: |
FET: A1 A TS wgafwmﬁllz?ll

api nah suhrdas tata  bandhavah krsna-devatah
drstah srutda va yadavah  sva-puryam sukham dsate

api—si; nah—nuestros; suhrdah—bienquerientes; tata—ioh, tio mio!; bandhavah—
amigos; krsna-devatah—aquellos que siempre estan absortos en el servicio del Sefior
Sri Krsna; drstah—por verlos; srutah—o por oir hablar de ellos; vd—de ambas maneras;
yadavah—los descendientes de Yadu; sva-puryam—junto con el lugar en que residen;
sukham dsate—si todos ellos estan felices.

Tio mio, debes de haber visitado Dvaraka. En ese sagrado lugar estin nuestros
amigos y bienquerientes, los descendientes de Yadu, que siempre estan absortos en
el servicio al Sefior Sri Krsna. Tal vez los hayas visto o hayas oido hablar de ellos.
sEstan todos viviendo felices en sus moradas?

SIGNIFICADO: La palabra especifica krsna-devatah, es decir, aquellos que siempre es-
tan absortos en el servicio del Sefior Krsna es significativa. Los Yadavas y los Pandavas,
quienes siempre estan absortos en el Sefior Krsna y Sus diferentes actividades trascen-
dentales, eran todos devotos puros del Sefior tal como Vidura. Vidura dejé el hogar con
el fin de consagrarse por completo al servicio del Sefor, y los Pandavas y los Yadavas
siempre estaban absortos en el Seiior Krsna. Asi pues, no hay ninguna diferencia en sus
cualidades devocionales puras. Ya sea que el devoto puro se quede en casa o que se vaya
de ella, su verdadera cualidad consiste en estar absorto en Krsna de un modo favorable,
es decir, sabiendo bien que el Sefior Krsna es la Absoluta Personalidad de Dios. Karnsa,
Jarasandha, Sisupala y otros demonios como ellos también estaban absortos en el Sefior
Krsna, pero estaban absortos de una manera diferente, es decir, desfavorablemente, o
pensando en El como si inicamente fuera un hombre poderoso. Por lo tanto, Karhsa
y Sisupala no estan en el mismo nivel en que se encuentran devotos puros tales como
Vidura, los Pandavas y los Yadavas.

Maharaja Yudhisthira también estaba absorto en el Sefior Krsna y Sus asociados
de Dvaraka. De no ser asi, no le hubiera preguntado a Vidura por ellos. Maharaja
Yudhisthira estaba, pues, en el mismo nivel de devocién que Vidura, aunque estuviera
dedicado a los asuntos estatales del reino del mundo.

TEXTO 12 3?{[_?% THOS §9 AeaHauiad |
FALA FAAT 0 AGFASA, 11221l

ity ukto dharma-rajena sarvam tat samavarnayat
yathanubhuitam kramaso  vina yadu-kula-ksayam
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iti—asi pues; uktah—habiéndosele preguntado; dharma-rajena—por el rey Yudhisthira;
sarvam—todo; tat—eso; samavarnayat—descrito debidamente; yathd-anubhutam—
como lo vivié; kramasah—uno tras otro; vind—sin; yadu-kula-ksayam—Ia aniquila-
ci6on de la dinastia Yadu.

Habiéndolo interrogado asi Maharaja Yudhisthira, Mahatma Vidura le dio a co-
nocer de un modo gradual todo lo que habia experimentado personalmente, con
excepcion de las noticias acerca de la aniquilacion de la dinastia Yadu.

TEXTO 13 TV gAY Fon wawufedad |
AAEIEFE g RaaTggHea: 1123l

nanv apriyam durvisaham nrnam svayam upasthitam
navedayat sakaruno duhkhitan drastum aksamah

nanu—en realidad; apriyam—desagradable; durvisaham—intolerable; nrnam—de la
humanidad; svayam—asumanera; upasthitam—aparicién; na—no; avedayat—expreso;
sakarunah—compasivo; duhkhitan—aftligido; drastum—ver; aksamah—incapaz.

El compasivo Mahatma Vidura no podia tolerar el ver que los Pandavas estuvieran
afligidos en ningtin momento. Por lo tanto, no revel6 ese incidente desagradable e
insoportable, ya que las calamidades vienen por si solas.

SIGNIFICADO: Segun el Niti-sastra (las leyes civicas), no se debe decir una verdad
desagradable que vaya a hacer sufrir a los demas. El sufrimiento nos llega por si
solo debido a las leyes de la naturaleza, asi que uno no debe agravarlo haciéndole
propaganda. A un alma compasiva como Vidura, especialmente en sus tratos con los
amados Pandavas, le resultaba practicamente imposible dar a conocer una noticia tan
desagradable como la de la aniquilacién de la dinastia Yadu. Por consiguiente, adrede
él se abstuvo de hacerlo.

TEXTO 14 HiIchIamaETcHcacghdl gaacq@d |
WIS JIEFeqaT GEaed 1122l

kaficit kalam athavatsit sat-krto devavat sukham
bhratur jyesthasya sreyas-krt =~ sarvesam sukham avahan

karicit—por unos pocos dias; kalam—tiempo; atha—asi pues; avatsit—residio; sat-
krtah—siendo bien tratado; deva-vat—tal como una personalidad divina; sukham—
amenidades; bhratuh—del hermano; jyesthasya—del mayor; sreyah-krt—para hacerle
el bien a él; sarvesam—todos los demas; sukham—telicidad; avahan—hizo posible.
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Asi pues, Mahatma Vidura, siendo tratado por sus parientes tal como una persona
divina, permanecio alli por un cierto periodo de tiempo, solo para corregir la men-
talidad de su hermano mayor y de ese modo darles felicidad a todos los demas.

SIGNIFICADO: Personas santas tales como Vidura deben ser tratadas tan bien como
un ciudadano del cielo. En esos dias, los ciudadanos de los planetas celestiales solian
visitar hogares como el de Maharaja Yudhisthira, y a veces personas tales como Arjuna,
y otros, solian visitar planetas superiores. Narada es un cosmonauta que puede viajar
sin restricciones, no solo dentro de los universos materiales, sino también en los
universos espirituales. Hasta Narada solia visitar el palacio de Maharaja Yudhisthira, y
ni qué hablar de otros semidioses celestiales. Es inicamente la cultura espiritual de la
gente en cuestion lo que hace posible los viajes interplanetarios, incluso con el cuerpo
actual. Por consiguiente, Maharaja Yudhisthira recibi6 a Vidura de la misma manera
en que se recibe a los semidioses.

Mahatma Vidura ya habia adoptado la orden de vida de renuncia y, en consecuencia,
no regreso al palacio paterno para disfrutar de algunas comodidades materiales. Por su
propia misericordia acept6 lo que Maharaja Yudhisthira le ofrecio, pero el propésito
de vivir en el palacio era el de liberar a Dhrtarastra, su hermano mayor, que estaba de-
masiado apegado a lo material. Dhrtarastra perdié todo su Estado y sus descendientes
en la pelea contra Maharaja Yudhisthira, y, aun asi, por su sentimiento de desamparo,
no le daba vergiienza aceptar la caridad y hospitalidad de Maharaja Yudhisthira. En el
caso de Maharaja Yudhisthira, era muy correcto el hecho de que mantuviera a su tio
de una manera adecuada, pero que Dhrtarastra aceptara esa magnanima hospitalidad
no era aconsejable en absoluto. El la acepté porque consideré que no le quedaba otro
recurso. Vidura fue especialmente a iluminar a Dhrtarastra y a elevarlo al nivel superior
del conocimiento espiritual. Es deber de las almas iluminadas liberar a las almas caidas,
y Vidura llegé alli por esa razon. Pero las conversaciones acerca de la iluminacién
espiritual son tan refrescantes, que mientras instrufa a Dhrtarastra, Vidura atrajo la
atencion de todos los miembros de la familia, y todos ellos sintieron placer en oirlo
pacientemente. Ese es el camino de la comprension espiritual perfecta. El mensaje debe
ser oido con atencion, y si lo habla un alma iluminada, actuard en el corazén dormido
del alma condicionada. Y por el hecho de oir continuamente, se puede alcanzar la etapa
perfecta de la autorrealizacion.

TEXTO 15 SATHEIHT 2UE TITEETHIRY |
AFEAR Fged ATEEE TR Ngull

abibhrad aryama dandam  yathavad agha-karisu
yavad dadhara sudratvam  sapad varsa-satam yamah

abibhrat—administré; aryamda— Aryama; dandam—castigo; yathavat—como corres-
pondia; agha-karisu—a personas que habian cometido pecados; ydvat—mientras;
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dadhara—acepto; sudratvam—el cuerpo de un Sidra; sapat—como resultado de una
maldicion; varsa-satam—durante cien afios; yamah—Yamaraja.

Mientras Vidura hacia el papel de un sitdra por la maldicion de Mandika Muni,
Aryama desempenaba el cargo de Yamaraja para castigar a aquellos que habian
realizado actos pecaminosos.

SIGNIFICADO: Vidura, que habia nacido en el vientre de una mujer sidra, incluso
tenia prohibido participar de la herencia real como sus hermanos Dhrtarastra y Pandu.
Entonces, ;cémo podia ocupar la posicion de predicador para instruir a reyes y ksatriyas
tan cultos como Dhrtarastra y Maharaja Yudhisthira? La primera respuesta es que, pese
a que se acepta que era un sidra de nacimiento, como habia renunciado al mundo
para recibir la iluminacién espiritual mediante la autoridad de Rsi Maitreya, y como
este lo habia educado a fondo en lo referente al conocimiento trascendental, era muy
competente para ocupar el puesto de dcarya, o preceptor espiritual. De acuerdo con Sri
Caitanya Mahaprabhu, cualquiera que esté versado en el conocimiento trascendental,
o la ciencia de Dios, ya sea un brahmana o un stidra, un casado o un sannydasi, es digno
de convertirse en maestro espiritual. Incluso en los cddigos morales ordinarios (soste-
nidos por Canakya Pandita, el gran politico y moralista), se indica que no hay nada de
malo en recibir lecciones impartidas por una persona que, por nacimiento, pudiera ser
menos que un sudra. Esa es una parte de la respuesta. La otra parte es que Vidura no era
de hecho un sidra. El tenia que hacer el papel de un supuesto siidra durante cien afos,
por una maldicién de Manditka Muni. El era la encarnacién de Yamaraja, uno de los
doce mahdajanas, encontrandose al nivel de personalidades tan excelsas como Brahma,
Narada, Siva, Kapila, Bhisma, Prahlada, etc. En su caricter de mahdjana, Yamaraja
tiene el deber de predicarle a la gente del mundo el culto de la devocion, tal como lo
hacen Narada, Brahma y otros mahdjanas. Pero Yamaraja siempre estd ocupado en su
reino infernal, castigando a los ejecutores de actos pecaminosos. Yamaraja es asignado
por el Sefior a un planeta determinado que queda a unos cientos de miles de kilometros
del planeta Tierra, y, después de que las almas corruptas mueren, las lleva alla y las
condena en funcién de sus respectivas actividades pecaminosas. Asi pues, Yamaraja
tiene muy poco tiempo para ausentarse de su muy responsable cargo de castigar a los
malhechores. Hay mas malhechores que hombres rectos. Por consiguiente, Yamaraja
tiene que hacer mas trabajo que otros semidioses, que también son agentes autorizados
del Sefior Supremo. Pero él queria predicar las glorias del Sefior, y, en consecuencia y por
la voluntad del Sefior, Mandika Muni lo maldijo, para que tuviera que venir al mundo
en la encarnacién de Vidura y tuviera que trabajar muy duro como un gran devoto.
Esa clase de devoto no es ni siidra ni brahmana. El es trascendental a esas divisiones de
la sociedad mundana, de la misma manera en que la Personalidad de Dios asume Su
encarnacioén de cerdo, pero no es ni un cerdo ni un Brahma. El esta por encima de todas
las criaturas mundanas. A veces, para rescatar a las almas condicionadas, el Sefior y Sus
diferentes devotos autorizados tienen que hacer el papel de muchas criaturas inferiores;
pero tanto el Sefior como Sus devotos puros estan siempre en la posicion trascendental.
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Cuando Yamaraja se encarno, pues, como Vidura, su cargo lo desempefié Aryama, uno
de los muchos hijos de Kasyapa y Aditi. Los Adityas son hijos de Aditi, y hay doce de
ellos. Aryama es uno de los doce Adityas y, por ende, le fue muy posible ocuparse del
puesto de Yamaraja durante los cien afios de la ausencia de este en la forma de Vidura.
La conclusion es que Vidura nunca fue un siidra, sino que, por el contrario, era mas
eminente que el tipo mas puro de brahmana.

TExT0 16 IR TS gET U FA |
AT g T B 1128l

yudhisthiro labdha-rajyo  drstva pautram kulan-dharam
bhratrbhir loka-palabhair mumude paraya sriya

yudhisthirah—Yudhisthira; labdha-rajyah—en posesiéon de su reino paterno;
drstva—al ver; pautram—el nieto; kulam-dharam—muy adecuado para la dinastia;
bhratrbhih—por los hermanos; loka-palabhaih—que eran todos administradores ex-
pertos; mumude—disfruté de la vida; paraya—extraordinaria; sriya—opulencia.

Habiendo ganado su reino y observado el nacimiento de un nieto apto para conti-
nuar la noble tradicion de su familia, Maharaja Yudhisthira reiné apaciblemente y
disfrutd de una opulencia poco comun en cooperacion con sus hermanos menores,
que eran todos administradores expertos de la gente comiin.

SIGNIFICADO: Tanto Maharaja Yudhisthira como Arjuna se sintieron desgraciados
desde el comienzo de la batalla de Kuruksetra, pero aun a pesar de que no querian
matar a sus propios hombres en la pelea, tuvieron que hacerlo como una cuestiéon de
deber, pues ello lo habia planeado la voluntad suprema del Sefior Sri Krsna. Después
de la batalla, Maharaja Yudhisthira se sentia infeliz por causa de esas matanzas en
masa. Practicamente no quedaba nadie que perpetuara la dinastia Kuru después de
ellos, los Pandavas. La tnica esperanza que quedaba era el niflo que se hallaba en el
vientre de su nuera Uttara, y a ¢l también lo habia atacado Asvatthama; pero, por la
gracia del Sefior, se habia salvado. Por lo tanto, después de que se resolvieron todas las
contrariedades y se restablecieron en el Estado la paz y el orden, y después de ver bien
satisfecho a Pariksit, el nifio sobreviviente, Maharaja Yudhisthira sinti6 cierto alivio
como ser humano, aunque estaba muy poco atraido a la felicidad material, que siempre
es ilusoria y pasajera.

TEXTO 17 W& YR G Tl qgaT |
ST R el TWAGET 1179l
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evam grhesu saktanam pramattanam tad-thaya
atyakramad avijiiatah  kalah parama-dustarah

evam—asi pues; grhesu—en los asuntos familiares; saktanam—de personas que estan
demasiado apegadas; pramattanam—apegadas de un modo descabellado; tat-thaya—
inmersas en esos pensamientos; atyakramat—supero; avijiiatah—imperceptiblemente;
kalah—el tiempo eterno; parama—supremamente; dustarah—insuperable.

El tiempo eterno e insuperable se apodera imperceptiblemente de aquellos que
estan demasiado apegados a los asuntos familiares y que siempre estan absortos
en ellos.

SIGNIFICADO: «Ahora soy feliz; tengo todo en orden; tengo suficiente dinero en el
banco; ahora puedo dejarles a mis hijos una buena fortuna; ahora he triunfado; los
pobres sannyasis mendigos dependen de Dios, pero vienen a mi a pedirme limosna; por
consiguiente, soy mejor que el Dios Supremo». Estos son algunos de los pensamientos
que envuelven al hombre casado que esta descabelladamente apegado y que no ve el
paso del tiempo eterno. La duracién de nuestra vida esta medida, y nadie es capaz de
alargarla ni siquiera un segundo mas del tiempo programado que ha dispuesto la vo-
luntad suprema. Ese valioso tiempo, especialmente en el caso del ser humano, debe ser
empleado de un modo cauteloso, porque ni un segundo que pase imperceptiblemente
puede ser reemplazado, ni siquiera a cambio de miles de monedas de oro acumuladas
con una ardua labor. Cada segundo de la vida humana tiene por objeto que se le busque
una solucion final a los problemas de la vida, es decir, a los reiterados nacimientos y
muertes y a la rotacion en el ciclo de una variedad de 8 400 ooo especies de vida. El
cuerpo material, que esta sujeto al nacimiento y la muerte, a las enfermedades y a la
vejez, es la causa de todos los sufrimientos del ser viviente, pues, por lo demas, el ser
viviente es eterno: nunca nace ni tampoco muere alguna vez. Las personas necias olvi-
dan este problema. Ellas no saben en absoluto como resolver los problemas de la vida,
pero se enfrascan en asuntos familiares temporales, sin saber que el tiempo eterno esta
pasando imperceptiblemente y que la limitada duracién de sus vidas esta disminuyen-
do cada segundo, sin ninguna solucién al problema mayor, es decir, a los nacimientos y
muertes repetidos, a las enfermedades y a la vejez. Eso se denomina ilusién.

Pero esa ilusién no puede actuar en alguien que esté despierto en el servicio devo-
cional del Sefor. Yudhisthira Maharaja y sus hermanos los Pandavas estaban todos
dedicados al servicio del Senior Krsna, y tenfan muy poca atraccién por la felicidad
ilusoria de este mundo material. Como hemos discutido con anterioridad, Maharaja
Yudhisthira estaba firmemente establecido en el servicio del Sefior Mukunda (el Senor,
quien puede conferir la salvacion) y, por consiguiente, no sentia ninguna atraccién ni
siquiera por comodidades de la vida tales como las que hay disponibles en el reino del
cielo, ya que incluso la felicidad que se obtiene en el planeta Brahmaloka es también
temporal e ilusoria. Como el ser viviente es eterno, solo puede ser feliz en la morada
eterna del Reino de Dios (paravyoma), dela cual nadie regresa a esta region de reiterados
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nacimientos y muertes, enfermedades y vejez. De manera que cualquier comodidad de
la vida o cualquier felicidad material que no garantice una vida eterna, no es mas que
una ilusion para el eterno ser viviente. Aquel que de hecho entiende esto es erudito, y
esa clase de persona erudita puede sacrificar cualquier cantidad de felicidad material,
para alcanzar la meta deseada que se conoce como brahma-sukham, o la felicidad abso-
luta. Los verdaderos trascendentalistas estain hambrientos de esa felicidad, y asi como a
un hombre hambriento no se le puede hacer feliz con todas las comodidades de la vida
pero sin comida, asi mismo al hombre hambriento de la felicidad absoluta y eterna
no se le puede satisfacer con ninguna cantidad de felicidad material. Por lo tanto, la
instruccién que se da en este verso no se le puede aplicar a Maharaja Yudhisthira, ni a
sus hermanos, ni a su madre. La instruccion era para personas como Dhrtarastra, por
quien Vidura fue especialmente a impartir lecciones.

TExT0 18 TIgUEIEhTITA JAUgHAA |
Tt 3t TR ARt izell

viduras tad abhipretya dhrtarastram abhasata
rajan nirgamyatam sighram  pasyedam bhayam agatam

vidurah—Mahatma Vidura; tat—eso; abhipretya—sabiéndolo bien; dhrtarastram—a
Dhrtarastra; abhdsata—dijo; rajan—ioh, rey!; nirgamyatam—por favor, sal de inme-
diato; sighram—sin la menor demora; pasya—tan solo fijate; idam—esto; bhayam—
temor; agatam—ya llego.

Mahatma Vidura sabia todo eso y, por consiguiente, se dirigié a Dhrtarastra y le
dijo: Mi querido rey, por favor sal de aqui de inmediato. No te demores. Tan solo
fijate como el miedo se ha apoderado de ti.

SIGNIFICADO: La cruel muerte no respeta a nadie, ya sea este Dhrtarastra o incluso
Maharaja Yudhisthira; por lo tanto, la instruccién espiritual, tal como se le dio al an-
ciano Dhrtarastra, podia aplicarsele igual a Maharaja Yudhisthira, que era mas joven.
A decir verdad, todos los miembros del palacio real, incluso el rey, sus hermanos y su
madre, estaban asistiendo a las conferencias con mucho interés. Pero Vidura sabia que
sus instrucciones iban dirigidas en especial a Dhrtarastra, quien era muy materialista.
La palabra rdjan se us6 especialmente para Dhrtarastra de un modo significativo.
Dhrtarastra era el hijo mayor de su padre y, por eso, de acuerdo con la ley, tenia que
haber sido ascendido al trono de Hastinapura. Pero como era ciego de nacimiento,
estaba incapacitado y perdio6 su justo derecho. Mas, él no pudo olvidar el percance,
y su decepcion se compensé un poco al morir Pandu, su hermano menor. Este dejo
tras de si unos hijos menores, y Dhrtarastra se volvio el tutor natural de ellos, aunque
de corazén queria convertirse en el verdadero rey y hacerles entrega del reino a sus
propios hijos, encabezados por Duryodhana. Con todas esas ambiciones imperiales,
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Dhrtarastra quiso volverse rey, y urdio toda clase de intrigas, aconsejado por su cuniado
Sakuni. Pero todo fall6 por la voluntad del Sefior, y en la tltima etapa, incluso después
de perder todo —hombres y dinero—, queria permanecer como rey, en su caracter
de tio mayor de Maharaja Yudhisthira. Maharaja Yudhisthira, como una cuestion de
deber, mantuvo a Dhrtarastra con todos los honores, y Dhrtarastra estaba pasando
sus ultimos dias muy feliz, con la ilusién de que era un rey, o el tio cortesano del rey
Yudhisthira. Vidura, por ser un santo y por su afecto y sentido del deber para con su
hermano mayor Dhrtarastra, queria despertar a este tltimo de su suefio de enfermedad
y vejez. Por eso Vidura se dirigio sarcasticamente a Dhrtarastra con el epiteto de «rey»,
cosa que en realidad no era. Todo el mundo es el sirviente del tiempo eterno y, por
ende, nadie puede ser rey en este mundo material. rey significa la persona que puede
ordenar. Un célebre rey de Inglaterra quiso darles 6rdenes al tiempo y las circunstan-
cias, pero estos rehusaron obedecerlo. De manera que uno es un rey falso en el mundo
material, y a Dhrtarastra se le recordé particularmente de esa falsa posicion y de los
temibles sucesos que de hecho ya se le habian acercado para ese momento. Vidura le
pidi6 que saliera de inmediato, si queria salvarse de la temible situacion que se le estaba
acercando vertiginosamente. El no le hizo el mismo pedido a Maharaja Yudhisthira,
porque sabia que un rey como ¢l estaba consciente de todas las situaciones temibles
de este mundo insustancial, y que cuidaria de si mismo a su debido tiempo, aunque
Vidura no estuviera presente para ese entonces.

TEXTO 19 wfqtea 7 79T WHFF%&W‘?[ |

T Y WEE FTA: G997 0 GEETE: 1281

pratikriya na yasyeha kutascit karhicit prabho
sa esa bhagavan kalah  sarvesam nah samagatah

pratikriya—medida correctiva; na—no hay ninguna; yasya—de lo cual; iha—en este
mundo material; kutascit—por ningin medio; karhicit—ni por nadie; prabho—joh, mi
Senor!; sah—eso; esah—positivamente; bhagavan—la Personalidad de Dios; kalah—el
tiempo eterno; sarvesam—de todos; nah—de nosotros; samdagatah—llego.

Esta espantosa situacion no la puede remediar ninguna persona de este mundo
material. Mi sefior, es la Suprema Personalidad de Dios que, como el tiempo eterno
[kala], se nos ha acercado a todos.

SIGNIFICADO: No existe ningin poder superior que pueda contener a las crueles
garras de la muerte. Nadie quiere morir, por muy agudos que sean los sufrimientos
fisicos. Incluso en los dias del supuesto adelanto cientifico del conocimiento, no hay
ningun remedio para la vejez ni para la muerte. La vejez es el aviso que el cruel tiempo
da de la llegada de la muerte, y nadie puede negarse a aceptar ni las citaciones ni el
supremo juicio del tiempo eterno. Esto se estd explicando ante Dhrtarastra, porque
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puede que él le pidiera a Vidura que le buscara un remedio a la inminente situacion
temible, tal como ya lo habia ordenado muchas otras veces. Sin embargo, antes de que
lo volviera a ordenar, Vidura le informé a Dhrtarastra que nada ni nadie de este mundo
material podia dar ningtin remedio. Y puesto que no hay una cosa tal en el mundo
material, la muerte es idéntica a la Suprema Personalidad de Dios, como lo dice el
propio Sefior en el Bhagavad-gita (10.34).

La muerte no la puede impedir ni nada ni nadie de este mundo material.
Hiranyakasipu queria ser inmortal, y se someti6 a un severo tipo de penitencia, me-
diante la cual el universo entero temblo, y el propio Brahma se le acercé para disuadirlo
de la ejecucion de una penitencia tan severa como lo era esa. Hiranyakasipu le pidié a
Brahma que le otorgara las bendiciones de la inmortalidad, pero Brahma le dijo que ¢l
mismo estaba sujeto a la muerte, incluso en el planeta mas elevado de todos, asi que,
scomo iba a poder conferir la bendicién de la inmortalidad? Por consiguiente, la muer-
te existe incluso en el planeta mas elevado de este universo, y ni qué hablar de otros
planetas, que son por mucho de una calidad muy inferior a la de Brahmaloka, el planeta
en donde reside Brahma. Dondequiera que exista la influencia del tiempo eterno, se
encontrara este conjunto de tribulaciones, es decir, el nacimiento, las enfermedades, la
vejez y la muerte, y todas ellas son invencibles.

TEXTO 20 I SATOYI=sT wot: Braaaedy |
S A e FRaRATE i 1R

yena caivabhipanno yam  pranaih priyatamair api
janah sadyo viyujyeta kim utanyair dhanadibhih

yena—tirado por ese tiempo; ca—y; eva—indudablemente; abhipannah—dominado;
ayam—este; pranaih—con vida; priya-tamaih—que es lo mas querido por todos;
api—aun a pesar; janah—persona; sadyah—de inmediato; viyujyeta—entregar; kim
uta anyaih—ni qué hablar de cualquier otra cosa; dhana-adibhih—tales como riqueza,
honor, hijos, tierra y casa.

Quienquiera que esté bajo la influencia del kala supremo [el tiempo eterno], debe
entregar su muy querida vida, y ni qué hablar de otras cosas, tales como riquezas,
honor, hijos, tierra y hogar.

SIGNIFICADO: Un gran cientifico hindd, muy dedicado a la cuestién de hacer
planes, mientras iba a asistir a una reunién importante de la comision planificadora,
fue repentinamente llamado por el invencible tiempo eterno, y tuvo que entregar
su vida, esposa, hijos, casa, tierra, riquezas, etc. Durante la revuelta politica que
hubo en la India y la divisién de esta en Pakistdn e Indostan, muchisimos hindutes
ricos e influyentes tuvieron que entregar la vida, las propiedades y el honor, debido
a la influencia del tiempo, y hay cientos y miles de ejemplos como estos por todas
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partes del mundo y del universo, que son todos efectos de la influencia del tiempo.
Por lo tanto, la conclusidon es que en el universo no hay ningtn ser viviente que
sea tan poderoso, que pueda superar la influencia del tiempo. Muchos poetas han
escrito versos en los que lamentan la influencia del tiempo. Muchas devastaciones
han ocurrido en los universos por influencia del tiempo, y nadie pudo detenerlas por
ningun medio. Incluso en nuestra vida cotidiana, muchisimas cosas que estan fuera de
nuestras manos van y vienen, y tenemos que sufrirlas o tolerarlas irremediablemente.
Ese es el resultado del tiempo.

TEXT0 21  TUGATGHECT TaTed fovTe a9 |
ST T ST T TEEHIEE 112211

pitr-bhratr-suhrt-putra hatas te vigatam vayam
atma ca jarayd grastah  para-geham updsase

pitr—padre; bhratr—hermano; suhrt—bienquerientes; putrah—hijos; hatah—todos
muertos; fe—tuyos; vigatam—gastado; vayam—edad; atma—el cuerpo; ca—
también; jaraya—por invalidez; grastah—dominado; para-geham—Ila casa de otro;
updasase—vives.

Tu padre, tu hermano, tus bienquerientes y tus hijos estan todos bien muertos. Tt
mismo ya has utilizado la mayor porcion de tu vida, la invalidez se ha apoderado
ahora de tu cuerpo y estas viviendo en la casa de otro.

SIGNIFICADO: Al rey se le recuerda de la precaria condicién en que se encuentra bajo
la influencia del cruel tiempo, y en virtud de su pasada experiencia debié haber sido
mas inteligente y ver lo que iba a ocurrirle a su propia vida. Su padre, Vicitravirya, habia
muerto hacia mucho, cuando él y sus hermanos menores eran todos nifios, y fue gracias
a la bondad y el cuidado de Bhismadeva que fueron criados como era debido. Luego,
ademas, su hermano Pandu también murid. Y mas adelante, en el campo de batalla
de Kuruksetra, sus cien hijos y sus nietos murieron todos, junto con todos los demas
bienquerientes, tales como Bhismadeva, Dronacarya, Karna, y muchos otros reyes y
amigos. Asi que, él habia perdido a todos los hombres y todo el dinero, y ahora viviaala
merced de su sobrino, a quien habia puesto en diversos tipos de dificultades. Y a pesar
de todos esos reveses, él pensaba que podia prolongar su vida mas y mas. Vidura queria
senalarle a Dhrtarastra que todo el mundo tiene que protegerse mediante sus acciones
y la gracia del Sefior. Uno tiene que ejecutar su deber fielmente, dependiendo de la
autoridad suprema para el resultado. Ningtin amigo, hijo, padre, hermano, Estado ni
nadie mas, puede proteger a una persona que no esté protegida por el Sefior Supremo.
Uno debe, por ende, buscar la proteccién de El, pues la forma humana de vida esta
hecha para eso. A Dhrtarastra se le advirtié aun mas de sus condiciones precarias, con
las siguientes palabras.
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TEXTO 22 TR YN ARRI Heayusne "nad |
forafioteear weaTfir: |ERT: FRAEE 1122

andhah puraiva vadhiro manda-prajiias ca sampratam
visirna-danto mandagnih  saragah kapham udvahan

andhah—ciego; purda—desde el comienzo; eva—indudablemente; vadhirah—duro
de oido; manda-prajiGh—memoria reducida; ca—y; sampratam—recientemente;
visirna—aflojado; dantah—dientes; manda-agnih—reducida la actividad del higado;
sa-ragah—con sonido; kapham—tosiendo con mucho moco; udvahan—saliendo.

Tu has estado ciego desde el mismo dia en que naciste, y ultimamente has empezado
a perder el oido. La memoria se te ha reducido y tienes perturbada la inteligencia.
Tienes los dientes flojos, el higado defectuoso, y expectoras moco.

SIGNIFICADO: Los sintomas de la vejez, que ya se habian manifestado en Dhrtarastra,
le fueron sefnialados uno tras otro, como advertencia de que la muerte se le acercaba
con mucha rapidez, y aun asi, por necedad, se mostraba despreocupado de su futuro.
Las sefales que Vidura observo en el cuerpo de Dhrtarastra, eran signos de apaksaya,
o de la decadencia del cuerpo material antes del golpe de gracia de la muerte. El cuerpo
nace, se desarrolla, permanece, crea otros cuerpos, decae y luego desaparece. Pero
hombres necios quieren buscarle una situaciéon permanente al cuerpo perecedero, y
piensan que su Estado, hijos, sociedad, pais, etc., les brindardn protecciéon. Con esas
ideas tontas, esa clase de ocupaciones temporales se apoderan de ellos, y se olvidan
por completo que deben abandonar este cuerpo temporal y adquirir uno nuevo, para
organizar una vez mas otro periodo de sociedad, amistad y amor, y para una vez mas
perecer al final. Ellos olvidan su identidad permanente y se vuelven neciamente activos
en ocupaciones transitorias, olvidando por completo su deber primordial. Santos y
sabios tales como Vidura se acercan a esa clase de hombres necios para despertarlos y
mostrarles la verdadera situacion, pero estos consideran que esos sadhus y santos son
parasitos de la sociedad, y casi todos ellos se niegan a oir sus palabras, aunque les dan
la bienvenida a sadhus exhibicionistas y a supuestos santos que pueden satisfacerles los
sentidos. Vidura no era un sadhu que fuera a satisfacer el mal habido sentimiento de
Dhrtarastra. El estaba sefialando muy bien la verdadera situacién de la vida, y la manera
en que uno puede salvarse de esas catdstrofes.

TEXTO 23 T8l WEITEl Sealsi{<raran J41 Wam |
Hraroatsd fveares JEareEd 130

aho mahiyasi jantor  jivitasa yatha bhavan
bhimapavarjitam pindam adatte grha-palavat
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aho—ijay de mil; mahiyasi—poderosas; jantoh—de los seres vivientes; jivita-asa—
esperanza de vivir; yathd—tanto como; bhavan—tu eres; bhima—de Bhimasena (un
hermano de Yudhisthira); apavarjitam—sobras; pindam—comida; adatte—que comio;
grha-pala-vat—como un perro doméstico.

iAy de mi!, cudn poderosas son las esperanzas que el ser viviente tiene de continuar
la vida. En verdad, estas viviendo tal como un perro doméstico, y comiendo las
sobras que te da Bhima.

SIGNIFICADO: Un sadhu nunca debe adular a los reyes o a los hombres ricos, para
vivir comodamente a expensas de ellos. El sadhu tiene que hablarles a los casados
acerca de la verdad desnuda de la vida, de manera que ellos vuelvan a sus cabales y
se den cuenta de lo precaria que es la vida en la existencia material. Dhrtarastra es un
ejemplo tipico de un anciano apegado a la vida en el hogar. El se habia vuelto pobre
en el verdadero sentido de la palabra, y sin embargo, queria vivir comodamente en la
casa de los Pandavas, de los cuales se menciona a Bhima en particular, porque él maté
por si mismo a dos destacados hijos de Dhrtarastra, a saber, Duryodhana y Duhsasana.
Dhrtarastra queria mucho a estos dos hijos por sus notorias y perversas actividades,
y a Bhima se lo sefiala especificamente, porque maté a esos dos hijos mimados. ;Por
qué era que Dhrtarastra estaba viviendo en la casa de los Pandavas? Porque queria
continuar la vida cémodamente, incluso a riesgo de sufrir toda clase de humillacio-
nes. En consecuencia, Vidura estaba asombrado de ver cuan poderoso es el instinto
de continuar la vida. Este sentido de continuar la vida indica que el ser vivo es una
entidad viva eternamente y no quiere cambiar la habitacion corporal. El hombre necio
no sabe que a ¢él se le confiere un periodo determinado de existencia corporal para
cumplir un periodo de encarcelamiento, y el cuerpo humano se le otorga —después de
muchisimos nacimientos y muertes— como una oportunidad para la autorrealizacion
y para ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios. Pero personas como Dhrtarastra tratan de
hacer planes para vivir alli en una posicién cémoda, con ganancia e intereses, pues no
ven las cosas tal como son. Dhrtarastra esta ciego, y contintia con la esperanza de vivir
comodamente en medio de toda clase de reveses de la vida. Un sadhu como Vidura
tiene la funcién de despertar a esa clase de personas ciegas, y ayudarlas asi a ir de vuelta
a Dios, donde la vida es eterna. Una vez que se va alld, nadie quiere regresar a este
mundo material de desdichas. Podemos imaginarnos cuan responsable es la tarea que
se confia a un sadhu como Mahatma Vidura.

TEXTO 24  STUMEET g9 TR grue i |
T @ O I FERgh: e 1R
agnir nisrsto dattas ca  garo daras ca disitah
hrtam ksetram dhanam yesam  tad-dattair asubhih kiyat
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agnih—fuego; nisrstah—enciende; dattah—administrado; ca—y; garah—veneno;
darah—esposa; ca—y; dusitah—insultaste; hrtam—usurpaste; ksetram—reino;
dhanam—riqueza; yesaim—de aquellos; tat—sus; dattaih—dado por; asubhih—
subsistiendo; kiyat—es innecesario.

No hay necesidad de llevar una vida degradada y subsistir de la caridad de aquellos
a quienes trataste de matar por medio del incendio y el veneno. También insultaste
a una de sus esposas y usurpaste su reino y su riqueza.

SIGNIFICADO: El sistema religioso varnasrama aparta por completo una porcion de
la vida de uno, para que se emplee en la autorrealizacion y el logro de la salvacion en
la forma humana de vida. Esa es una division rutinaria de la vida, pero personas como
Dhrtarastra, incluso a una edad avanzada y fatigosa, quieren quedarse en casa, aun en
la condicién degradada de tener que aceptar caridad de los enemigos. Vidura quiso
sefalarle esto, y hacerle ver que era mejor morir como lo habian hecho sus hijos, que
aceptar una caridad tan humillante. Hace cinco mil afios habia un solo Dhrtarastra,
pero en los actuales momentos hay Dhrtarastras en todos los hogares. Los politicos,
especialmente, no se retiran de las actividades politicas a menos que los arrastre la cruel
mano de la muerte o que los mate algin elemento opositor. Que uno se aferre a la vida
familiar hasta el fin de su vida humana constituye el tipo mas craso de degradacioén, y
es absolutamente necesario que los Viduras eduquen a esos Dhrtarastras, incluso en la
actualidad.

TEXTO 25  OFATY a9 q&IsT FIorer Fasiiter: |
et =gar SO ST ATt 29 1124l

tasyapi tava deho ’yam  krpanasya jijivisoh
paraity anicchato jirno jaraya vasasi iva

tasya—de esto; api—a pesar de; tava—tu; dehah—cuerpo; ayam—este; krpanasya—de
alguien que es avaro; jijivisoh—de ti, que deseas la vida; paraiti—decaera; anicchatah—
incluso en contra de la voluntad; jirnah—deteriorado; jaraya—vieja; vasasi—ropa;
iva—como.

Pese a tu renuencia a morir y a tu deseo de vivir incluso al precio del honor y el
prestigio, tu avaricioso cuerpo decaera con toda certeza y se deteriorara como la
ropa vieja.

SIGNIFICADO: Las palabras krpanasya jijivisoh son significativas. Existen dos clases
de hombres. Los de una reciben el nombre de krpanas, y a los de la otra se les da el
nombre de brahmanas. El krpana, o el hombre avaro, no conoce el valor de su cuerpo
material, pero el brahmana conoce el verdadero valor de si mismo y del cuerpo material.
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Como el krpana tiene un concepto erréneo de su cuerpo material, quiere disfrutar de la
complacencia de los sentidos con todas sus fuerzas, e incluso en la vejez quiere volverse
joven por medio de un tratamiento médico o de alguna otra manera. A Dhrtarastra se
le tilda de krpana, porque quiere vivir a cualquier precio sin darle el debido valor a su
cuerpo material. Vidura estd tratando de abrirle los ojos para que vea que no puede
vivir mas de lo que le corresponde y que debe prepararse para morir. Como la muerte es
inevitable, ;por qué habria de aceptar una posicion tan humillante para poder vivir? Es
mejor ir por el buen camino, incluso a riesgo de encontrar la muerte. La vida humana
estd hecha para acabar con todas las clases de sufrimientos que tiene la existencia
material, y la existencia debe regularse de modo tal que uno pueda alcanzar la meta
deseada. Dhrtarastra, debido a su erréneo concepto de la vida, ya habia malogrado el
ochenta por ciento de la energia que habia adquirido, asi que le correspondia utilizar
en aras del bien maximo los dias restantes de su avara vida. Una vida de esa indole se
denomina avara, porque en ella no se pueden utilizar debidamente los bienes de la
forma humana de vida. Es inicamente por buena suerte que un hombre asi de avaro se
encuentra con un alma autorrealizada como Vidura, y mediante las instrucciones de
este se libera de la nesciencia de la existencia material.

TEXT0 26 TaETdRE 3 R gepaee: |
SAferETaTlestaTed & i Serea: 1kal

gata-svartham imam deham  virakto mukta-bandhanah
avijiiata-gatir jahyat sa vai dhira udahrtah

gata-sva-artham—sin ser bien utilizado; imam—este; deham—cuerpo material;
viraktah—con indiferencia; mukta—estando liberado; bandhanah—de toda obliga-
cién; avijiiata-gatih—destino desconocido; jahyat—uno debe abandonar ese cuerpo;
sah—semejante persona; vai—ciertamente; dhirah—imperturbable; udahrtah—se dice
que lo es.

Se llama imperturbable a aquel que va a un lugar remoto y desconocido, y que,
libre de todas las obligaciones, abandona el cuerpo material cuando el mismo se ha
vuelto inservible.

SIGNIFICADO: Narottama dasa Thakura, un gran devoto y dcarya de la secta Gaudiya
Vaisnava, ha cantado: «Mi Sefior, simplemente he desperdiciado mi vida. Habiendo
obtenido el cuerpo humano, no me he preocupado por adorar a Tu Seforia, y, por
ende, he ingerido veneno de buena gana». En otras palabras, el cuerpo humano estd
especialmente hecho para cultivar conocimiento acerca del servicio devocional del
Seor, sin el cual la vida se llena de ansiedades y condiciones desgraciadas. Por con-
siguiente, a aquel que ha arruinado su vida por haberla privado del cultivo de esas
actividades, se le aconseja irse de casa y apartarse de amigos y familiares y, libre asi de
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todas la obligaciones para con la familia, la sociedad, el pais, etc., abandonar el cuerpo
en algun lugar desconocido, de modo que los demds no sepan dénde y cémo encontré
la muerte. Dhira significa «aquel que no se perturba ni siquiera cuando hay suficiente
provocacion». Uno no puede abandonar la cémoda vida familiar, debido a la afectuo-
sa relacion que tiene con la esposa y los hijos. Este desmedido afecto por la familia
obstruye la autorrealizacion, y si alguien de algin modo logra olvidar dicha relacion,
se lo llama imperturbable, o dhira. Ese es, sin embargo, el sendero de la renunciacién
basado en una vida frustrada, pero la estabilizacion de esa clase de renunciacion se lo-
gra unicamente por medio de la relacién con auténticos santos y almas autorrealizadas,
mediante lo cual uno puede dedicarse al amoroso servicio devocional del Sefior. La
sincera entrega a los pies de loto del Sefior se vuelve posible, si se despierta el sentido
trascendental de servir. Esto se logra por medio de la relacién con devotos puros del
Sefior. Dhrtarastra era lo suficientemente afortunado como para tener un hermano
cuya sola compaiiia era una fuente de liberacion para su frustrada vida.

TEXTO 27 T: THICIAl 48 STAlaE SATeHa |
Tl Fear TR RIS RaE: 1Rl

yah svakat parato veha jata-nirveda atmavan
hrdi krtva harim gehat pravrajet sa narottamah

yah—todo aquel que; svakat—por su propio acto de despertarse; paratah va—o por oir
a otro; iha—aqui en este mundo; jata—se vuelve; nirvedah—indiferente al apego ma-
terial; atmavan—conciencia; hrdi—dentro del corazon; krtva—habiendo sido tomado
por; harim—la Personalidad de Dios; gehdat—del hogar; pravrajet—se va; sah—él es;
nara-uttamah—el ser humano de primera.

Ciertamente que es un hombre de primera aquel que despierta y entiende, bien sea
por su propia cuenta o con la ayuda de otros, la falsedad y el sufrimiento de este
mundo material, en virtud de lo cual se va del hogar y depende por completo de la
Personalidad de Dios que reside en su corazon.

SIGNIFICADO: Hay tres clases de trascendentalistas: (1) el dhira, o aquel que no se
perturba al encontrarse lejos de la compaiiia de la familia, (2) aquel que estd en la orden
de vida de renuncia, o el que es sannydsi a causa de un sentimiento de frustracion, y (3)
el devoto sincero del Seiior que despierta su conciencia de Dios mediante el proceso de
oir y cantar, y se va del hogar dependiendo por completo de la Personalidad de Dios,
quien reside en su corazén. Es decir, la orden de vida de renuncia, después de una vida
de sentimientos frustrados en el mundo material, puede que sea el primer paso en la
senda de la autorrealizacion, pero la verdadera perfeccion del sendero de la liberacion se
alcanza cuando uno se acostumbra a depender por entero de la Suprema Personalidad de
Dios, quien vive como Paramatma en el corazén de todos. Puede que uno viva a solas,
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fuera del hogar, en la mas oscura de las selvas, pero un devoto firme sabe muy bien
que no estd solo. La Suprema Personalidad de Dios esta con €, y puede proteger a Su
devoto sincero de cualquier circunstancia dificil. Asi pues, uno debe practicar en casa el
servicio devocional, oyendo y cantando el santo nombre del Sefior, y oyendo y cantando
acerca de su calidad, forma, pasatiempos, séquito, etc., en compaiiia de devotos puros,
y esa practica lo ayudara a uno a despertar conciencia de Dios en proporcion a la since-
ridad de su proposito. Aquel que desea beneficio material a cambio de esas actividades
devocionales, nunca puede depender de la Suprema Personalidad de Dios, aunque El
se encuentra en el corazén de cada cual. Ni tampoco le da el Sefior instruccion alguna
a personas que lo adoran a cambio de un beneficio material. Puede que a esos devotos
materialistas el Sefior los bendiga con beneficios materiales, pero ellos no pueden llegar
a la etapa del ser humano de primera que se mencioné anteriormente. Hay muchos
ejemplos de esa clase de devotos sinceros en la historia del mundo, especialmente en la
India, y ellos son nuestros guias en la senda de la autorrealizaciéon. Mahatma Vidura es
uno de esos grandes devotos del Sefior, y todos debemos tratar de seguir sus pasos de
loto en aras de la autorrealizacion.

Tex10 28 AU feE A SRt |
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athodicim disam yatu  svair ajiiata-gatir bhavan
ito ‘rvak prayasah kalah pumsam guna-vikarsanah

atha—por consiguiente; udicim—por el norte; disam—direccion; yatu—por favor vete;
svaih—por tus familiares; ajiiata—sin que lo sepan; gatih—movimientos; bhavan—de
ti; itah—después de eso; arvak—anunciara; prayasah—generalmente; kalah—tiempo;
pumsam—de los hombres; guna—cualidades; vikarsanah—disminuyendo.

Asi que, por favor, parte para el norte de inmediato, sin dejar que tus familiares lo
sepan, pues pronto llegara ese tiempo que disminuira las buenas cualidades de los
hombres

SIGNIFICADO: Uno puede compensar una vida de frustraciéon con volverse un
dhira, o dejando el hogar para siempre sin comunicarse con los familiares, y Vidura
le aconsejo a su hermano mayor que adoptara ese medio sin demora, porque la era
de Kali se acercaba muy rdpidamente. El alma condicionada ya estd degradada por la
relacion con lo material, y, no obstante, en Kali-yuga las buenas cualidades del hombre
se deteriorardn hasta el nivel mas bajo de todos. A €l se le aconsejé que dejara el hogar
antes de que llegara Kali-yuga, porque la atmdsfera que Vidura creo, con sus valiosas
instrucciones acerca de los hechos de la vida, se desvaneceria a causa de la influencia
de la era, la cual se estaba acercando rapidamente. A cualquier hombre ordinario no
le es posible convertirse en narottama, o un ser humano de primera que depende por
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completo del Supremo Sefior Sri Krsna. En el Bhagavad-gita (7.28) se declara que una
persona que esta completamente libre de todos los vestigios de los actos pecaminosos,
es la Gnica que puede depender del Supremo Sefior Sri Krsna, la Personalidad de Dios.
Vidura le aconsejé a Dhrtarastra que al principio, al menos se volviera un dhira, si le
era imposible convertirse en un sannydsi o en un narottama. El esfuerzo persistente en
la linea de la autorrealizaciéon ayuda a que la persona se eleve a las condiciones de un
narottama desde la etapa de dhira. La etapa de dhira se alcanza después de una pro-
longada practica del sistema de yoga, pero, por la gracia de Vidura, uno puede alcanzar
la etapa de inmediato, con solo tener el deseo de adoptar los medios de la misma. La
etapa de dhira es la etapa preparatoria de sannyasa, y la etapa de sannydsa es la etapa
preparatoria del paramaharisa, o el devoto de primera del Sefior.

TEXTO 29  T& Tl ﬁl@mﬁﬁ?
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evam raja vidurenanujena
prajia-caksur bodhita ajamidhah

chittva svesu sneha-pasan dradhimno
niscakrama bhratr-sandarsitadhva

evam—asi pues; raja—el rey Dhrtarastra; vidurena anujena—por Vidura, su herma-
no menor; prajiid—conocimiento introspectivo; caksuh—ojos; bodhitah—siendo
entendido; djamidhah—Dhrtarastra, vastago de la familia de Ajamidha; chittva—
rompiendo; svesu—en relacion con los parientes; sneha-pasan—Ila fuerte red del
afecto; dradhimnah—por la tenacidad; niscakrama—salio; bhratr—por su hermano;
sandarsita—en direccién a; adhva—Ia senda de la liberacion.

Entonces, Maharaja Dhrtarastra, el vastago de la familia de Ajamidha, firmemente
convencido por el conocimiento introspectivo [prajiid], rompio al instante la fuerte
red del afecto familiar, mediante su resuelta determinacion. Asi pues, de inmediato
se fue del hogar para emprender el camino de la liberacion, tal como le indicé
Vidura, su hermano menor.

SIGNIFICADO: El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu, el gran predicador de los princi-
pios del Srimad-Bhagavatam, ha recalcado la importancia de relacionarse con sadhus, o
devotos puros del Sefior. El dijo que por el hecho de relacionarse un solo momento con
un devoto puro, uno puede lograr la absoluta perfeccién. No nos avergiienza admitir
que de este hecho tuvimos experiencia en nuestra vida real. Si Su Divina Gracia Srimad
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Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja no nos hubiera favorecido con nuestro
primer encuentro de solo unos cuantos minutos, nos habria resultado imposible
aceptar esta enorme tarea de exponer el Srimad-Bhagavatam en inglés.* De no haberlo
visto en ese oportuno momento, me hubiera podido convertir en un gran magnate de
negocios, pero nunca hubiera podido recorrer la senda de la liberaciéon y dedicarme
al verdadero servicio del Sefior bajo las instrucciones de Su Divina Gracia. Y aqui hay
otro ejemplo practico por obra de la relacién de Vidura con Dhrtarastra. Maharaja
Dhrtarastra estaba bien atrapado en una red de afectos relacionados con la politica, la
economia y el apego familiar, e hizo todo lo que estaba a su alcance para lograr el mal
llamado éxito en los proyectos que planed, pero fracasé de principio a fin en lo que se
refiere a sus actividades materiales. Y aun asi, pese a su vida de fracasos, logr6 el mayor
de todos los éxitos en la autorrealizacion, gracias a las instrucciones contundentes de
un devoto puro del Sefior, que es el simbolo tipico de un sadhu. Las Escrituras estipulan,
por lo tanto, que uno debe relacionarse inicamente con sadhus, rechazando todas las
demas clases de compaiiias, y gracias a eso se tendran suficientes oportunidades de oir
hablar a los sadhus, quienes pueden cortar en pedazos los vinculos del afecto ilusorio
del mundo material. Es un hecho que el mundo material es una gran ilusién, porque,
en un momento, todo parece ser una realidad tangible, pero un momento después
todo se evapora, como la enérgica espuma del mar o como una nube en el cielo. Sin
duda que una nube en el cielo parece ser una realidad, porque causa la lluvia, y debido
a las lluvias aparecen muchisimas cosas verdes temporales; pero, en fin de cuentas,
todo desaparece a su debido tiempo, es decir, la nube, la lluvia y la verde vegetacién.
Mas, el cielo permanece, y las variedades que hay en el cielo, o las luminarias, también
permanecen por siempre. De igual modo, la Verdad Absoluta, que es como el cielo,
permanece eternamente, y la temporal nube de la ilusidén va y viene. Los seres vivientes
ignorantes son atraidos por la nube temporal, pero los hombres inteligentes estan mas
interesados en el cielo eterno con toda su variedad.

TEXTO 30 W YT qAaed Tl
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patim prayantam subalasya putri
pati-vrata canujagama sadhvi

himalayam nyasta-danda-praharsam
manasvinam iva sat samprahdarah

* N.del T.: Este libro es una traduccion del original en inglés.
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patim—su  esposo; prayantam—mientras abandonaba el hogar; subalasya—del
rey Subala; putri—la digna hija; pati-vratdi—consagrada a su esposo; ca—también;
anujagama—siguid; sadhvi—la casta; himalayam—hacia los montes Himalaya; nyasta-
danda—aquel que ha aceptado la vara de la orden de renuncia; praharsam—objeto
de deleite; manasvinam—de los grandes combatientes; iva—como; sat—legitimo;
sampraharah—buen azote.

La buena y casta de Gandhari, quien era la hija del rey Subala de Kandahar [o
Gandhara], siguio a su esposo al ver que ¢l se dirigia a los montes Himalaya, que
son la delicia de aquellos que han aceptado el baculo de la orden de renuncia, como
combatientes que han aceptado un buen castigo del enemigo.

SIGNIFICADO: Saubalini, o Gandhari, la hija del rey Subala y esposa del rey
Dhrtarastra, fue una mujer ideal como esposa consagrada a su esposo. La civilizacion
védica forma a mujeres especialmente como esposas castas y consagradas, de las cuales
Gandhari es una de las muchas que se mencionan en la historia. Laksmiji Sitadevi
también era la hija de un gran rey, mas sigui6 a su esposo, el Sefior Ramacandra, al
bosque. Asi mismo, por el hecho de ser mujer, Gandhari pudo haberse quedado en
su casa o en la de su padre, pero como dama casta y buena que era sigui6 a su esposo
sin consideracién alguna. Vidura le imparti6 a Dhrtarastra instrucciones relativas a
la orden de vida de renuncia, y Gandhari estaba al lado de su esposo. Sin embargo, é1
no le pidié a ella que lo siguiera, porque en esa ocasion estaba totalmente decidido,
como un gran guerrero que enfrenta toda clase de peligros en el campo de batalla. Ya
él no estaba atraido a una supuesta esposa o supuestos parientes, y decidi6 partir solo;
pero Gandhari, como dama casta que era, decidid seguir a su esposo hasta el final.
Maharaja Dhrtarastra adopté la orden de vanaprastha, y en esa etapa se permite que
la esposa permanezca como una servidora voluntaria, pero en la etapa de sannydsa
no se le permite a ninguna esposa quedarse con el que era su esposo. Al sannydsi se
le considera un hombre muerto en lo civil y, por ende, desde el punto de vista civil,
la esposa se vuelve viuda, sin ninguna relacién con su anterior esposo. Maharaja
Dhrtarastra no rechazé a su fiel esposa, y ella siguié a su marido bajo su propia
responsabilidad.

Los sannydsis aceptan una vara como simbolo de la orden de vida de renuncia.
Hay dos tipos de sannydsis. Aquellos que siguen la filosofia mdyavadi, encabezados
por Sripada Sankaracarya, aceptan inicamente una vara (eka-danda), pero aquellos
que siguen la filosofia vaisnava aceptan tres varas unidas (tri-danda). Los sannydsis
mayavadis son ekadandi-svamis, mientras que a los sannydsis vaisnavas se les conoce
como tridandi-svamis o, mas especificamente, tridandi-gosvams, para diferenciarlos de
los filésofos mayavadis. Alos ekadandi-svamisles gustan principalmente los Himalayas,
pero a los sannyasis vaisnavas les gustan Vrndavana y Purl. Los sannyasis vaisnavas son
narottamas, mientras que los sannydsis mayavadis son dhiras. A Maharaja Dhrtarastra
se le aconsejé que siguiera a los dhiras, porque en la etapa en la que se encontraba le era
dificil convertirse en un narottama.
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ajata-satruh krta-maitro hutagnir
vipran natva tila-go-bhimi-rukmaih
grham pravisto guru-vandandaya
na capasyat pitarau saubalim ca

ajata—nuncanacido; satruh—enemigo; krta—habiendo realizado; maitrah—adorando
a los semidioses; huta-agnih—y ofreciendo lefia en el fuego; vipran—los brahmanas;
natva—ofreciendo reverencias; tila-go-bhiimi-rukmaih—junto con granos, vacas, tierra
y oro; grham—dentro del palacio; pravistah—habiendo entrado a; guru-vandanaya—
para ofrecerles respeto a los miembros mayores; na—no; ca—también; apasyat—vio;
pitarau—a sus tios; saubalim—Gandhari; ca—también.

Maharaja Yudhisthira, cuyo enemigo nunca nacio, realiz6 sus deberes diarios ma-
tutinos, orando, ofreciéndole un fuego de sacrificio al dios del sol, y ofreciéndoles
reverencias, granos, vacas, tierra y oro a los brahmanas. Fl entré entonces en el
palacio para darles sus respetos a los mayores. Sin embargo, no pudo encontrar a
sus tios, ni tampoco a su tia, la hija del rey Subala.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira era el rey mds piadoso de todos, porque a
diario practicaba personalmente los deberes piadosos que tienen los casados. Los
casados tienen que levantarse temprano por la mafiana y, después de banarse, deben
ofrecerles respetos a las Deidades de la casa mediante oraciones, ofreciendo lefia en
el fuego sagrado, dandoles a los brahmanas caridad en forma de tierra, vacas, granos,
oro, etc., y, finalmente, ofreciéndoles a los miembros mayores los debidos respetos y
reverencias. Aquel que no esta dispuesto a practicar las disposiciones que se prescriben
en los Sastras, no puede ser un hombre bueno simplemente en virtud del conocimiento
libresco. Los casados de hoy en dia estan acostumbrados a un modo de vida diferente,
es decir, a levantarse tarde, y luego tomar té en la cama, sin ninguna clase de limpieza
y sin ninguna de las practicas purificatorias que se mencionaron antes. Los nifios de la
casa adoptan las costumbres de sus padres y, por consiguiente, toda la generacion se
desliza hacia el infierno. Nada bueno se puede esperar de ellos, a menos que se asocien
con sadhus. Al igual que Dhrtarastra, la persona materialista puede aprender con un
sadhu como Vidura, y asi limpiarse de los efectos de la vida moderna.

Maharaja Yudhisthira, sin embargo, no pudo encontrar en el palacio a sus dos
tios, Dhrtarastra y Vidura, ni tampoco a Gandhari, la hija del rey Subala. El estaba
ansioso de verlos y, por lo tanto, le preguntd por ellos a Safijaya, el secretario privado
de Dhrtarastra.
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tatra safijayam dsinam  papracchodvigna-manasah
gavalgane kva nas tato  vrddho hinas ca netrayoh

tatra—ahi; safijayam—a Safijaya; dsinam—sentado; papraccha—le pregunt6 a;
udvigna-manasah—Illeno de angustia; gavalgane—el hijo de Gavalgana, Safjaya; kva—
dénde esta; nah—nuestro; tatah—tio; vrddhah—anciano; hinah ca—y desprovisto de;
netrayoh—Ilos ojos.

Maharaja Yudhisthira, lleno de angustia, se volvié hacia Saijaya, que se encontraba
sentado ahi, y le dijo: jOh, Saijaya!, ;donde esta nuestro tio, quien es anciano y
ciego?
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amba ca hata-putrarta pitrvyah kva gatah suhrt
api mayy akrta-prajiie hata-bandhuh sa bharyaya
asamsamanah samalam  gangayam duhkhito ’patat

amba—tia materna; ca—y; hata-putrda—que habia perdido a todos sus hijos; artd—en
una situacién lamentable; pitrvyah—tio Vidura; kva—doénde; gatah—ido; suhrt—
bienqueriente; api—si; mayi—a mi; akrta-prajiie—desagradecido; hata-bandhuh—
aquel que ha perdido a todos sus hijos; sah—Dhrtarastra; bharyayd—con su esposa;
asamsamanah—con la mente en duda; samalam—ofensas; gangayam—en el agua del
Ganges; duhkhitah—con la mente afligida; apatat—cayo.

:Donde esta mi bienqueriente, el tio Vidura, y madre Gandhari, quien esta muy
afligida por el fallecimiento de todos sus hijos? Mi tio Dhrtarastra también estaba
muy mortificado por la muerte de todos sus hijos y nietos. Sin duda que soy muy
desagradecido. ;Seria por eso que él tomo mis ofensas muy en serio y, junto con su
esposa, se ahogo en el Ganges?

SIGNIFICADO: Los Pandavas, especialmente Maharaja Yudhisthira y Arjuna, previe-
ron los efectos posteriores de la batalla de Kuruksetra, y por eso Arjuna decliné llevarla
a cabo. La pelea se ejecuté por la voluntad del Sefior, pero los dolorosos efectos que
tendria en la familia, tal como lo habian pensado con anterioridad, se habian hecho
realidad. Maharaja Yudhisthira siempre estuvo consciente de la muy dificil situaciéon
en que se hallaban su tio Dhrtarastra y su tia Gandhari y, en consecuencia, se ocup6 de
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darles todo el cuidado posible, en medio de la vejez y de la afligida condicién en que
ellos se encontraban. Asi pues, cuando no pudo encontrar en el palacio nia su tio nia su
tia, naturalmente se llend de dudas, y conjetur6 que habian ido a ahogarse en las aguas
del Ganges. El se consideré desagradecido, porque cuando los Pandavas quedaron
huérfanos de padre, Maharaja Dhrtarastra les dio toda clase de facilidades palaciegas
para que vivieran, y a cambio ¢l habia matado a todos los hijos de Dhrtarastra en la
batalla de Kuruksetra. Como hombre piadoso que era, Maharaja Yudhisthira tomé en
cuenta todas sus inevitables malas acciones, y nunca pensé en las fechorias de su tio y
compaiifa. Por la voluntad del Sefior, Dhrtarastra habia sufrido las consecuencias de
sus propias fechorias, pero Maharaja Yudhisthira estaba pensando unicamente en sus
propias e inevitables malas acciones. Esa es la naturaleza de un buen hombre y devoto
del Sefor. Un devoto nunca encuentra faltas en los demas, sino que mas bien trata de
encontrar las suyas propias, para asi corregirlas en la medida de lo posible.
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pitary uparate pandau  sarvan nah suhrdah $istun
araksatam vyasanatah  pitrvyau kva gatav itah

pitari—a mi padre; uparate—cayendo; pandau—Maharaja Pandu; sarvan—todos;
nah—de nosotros; suhrdah—bienquerientes; sisiin—niititos; araksatam—protegidos;
vyasanatah—de toda clase de peligros; pitrvyau—tios; kva—doénde; gatau—se han ido;
itah—de este lugar.

Cuando mi padre, Pandu, cayo y todos nosotros estabamos pequeiios, estos dos tios
nos protegieron de toda clase de calamidades. Ellos siempre fueron nuestros buenos
bienquerientes. jAy de mi!, ;de aqui adénde se han ido?

'{f[ SEIN)
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suta uvaca
krpaya sneha-vaiklavyat = sito viraha-karsitah
atmesvaram acaksano na pratyahatipiditah

siutah uvaca—Suata Gosvami dijo; krpaya—por una gran compasion; sneha-
vaiklavyat—trastorno mental debido a un profundo afecto; sitah—Sanjaya; viraha-
karsitah—afligido por la separacion; atma-isvaram—su amo; acaksanah—al no ver;
na—no; pratyaha—respondio; ati-piditah—estando muy acongojado.
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Sita Gosvami dijo: Por compasion y debido a la agitacion de la mente, Saijaya
se acongojo al no ver a su propio amo, Dhrtarastra, y no pudo responderle bien a
Maharaja Yudhisthira.

SIGNIFICADO: Saiijaya habia sido el asistente personal de Maharaja Dhrtarastra por
muchisimo tiempo, y por eso tuvo la oportunidad de estudiar la vida de Dhrtarastra.
Y cuando vio finalmente que Dhrtarastra habia dejado el hogar sin que él lo supiera,
sus pesares no tuvieron limite. £l habia sentido mucha ldstima por Dhrtarastra, ya
que en la contienda de la batalla de Kuruksetra el rey Dhrtarastra lo habia perdido
todo —hombres y dinero—, y al final, el rey y la reina habian tenido que irse del hogar
totalmente frustrados. El estudié la situacién a su manera, porque no sabia que Vidura
habia despertado la vision interna de Dhrtarastra y que, por lo tanto, este ultimo habia
dejado el hogar con entusiasmo y alegria, para tener una vida mejor después de irse
del oscuro pozo del hogar. A menos que se esté convencido de que hay una vida mejor
después de renunciar a la vida actual, uno no puede mantenerse en la orden de vida de
renuncia simplemente mediante una ropa artificial o permaneciendo fuera de casa.
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vimrjyasriani panibhyam vistabhyatmanam atmana
ajata-satrum pratyiice prabhoh padav anusmaran

vimrjya—enjugando; asriani—lagrimas de los ojos; panibhyam—con las manos;
vistabhya—situado; atmanam—la mente; atmand—mediante la inteligencia; ajata-
satrum—a Maharaja Yudhisthira; pratyiice—comenzd a responder; prabhoh—de su
amo; padau—pies; anusmaran—pensando luego.

Primero, él se tranquilizé lentamente por medio de la inteligencia, y limpiandose
las lagrimas y pensando en los pies de su amo, Dhrtarastra, comenzé a responderle
a Maharaja Yudhisthira.

SERESEIN]
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safijaya uvdica
nahar veda vyavasitam  pitror vah kula-nandana
gandharya va maha-baho musito ’smi mahatmabhih
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safijayah uvdca—Saijaya dijo; na—no; aham—yo; veda—conozco; vyavasitam—
determinacién; pitroh—de tus tios; vah—tu; kula-nandana—ioh, descendiente de
la dinastia Kuru!; gandharyah—de Gandhari; va—o; maha-baho—joh, gran rey!;
musitah—enganado; asmi—he sido; maha-atmabhih—por esas grandes almas.

Saijaya dijo: Mi querido descendiente de la dinastia Kuru, no tengo ninguna infor-
macion acerca de la decision de tus dos tios y Gandhari. jOh, rey!, he sido engafiado
por esas grandes almas.

SIGNIFICADO: Que unas grandes almas engafien a los demas puede que resulte
sorprendente, pero es un hecho que las grandes almas engafan a los demds por una gran
causa. Se dice que el Sefior Krsna le aconsejé a Yudhisthira que dijera una mentira ante
Dronacarya, y eso también fue por una gran causa. El Sefor lo queria y, por ende, era
una gran causa. La satisfaccion del Sefior es el criterio que sigue aquel que es genuino,
y la maxima perfeccion de la vida es la de satisfacer al Sefior por medio de la ocupacién
obligatoria de uno. Ese es el veredicto del Gita y del Bhagavatam.** Dhrtarastra y
Vidura, seguidos de Gandhari, no le revelaron su decision a Safjaya, pese a que él estaba
constantemente con Dhrtarastra como su asistente personal. Safijaya nunca crey6 que
Dhrtarastra pudiera ejecutar alguna accion sin consultar con él. Pero la ida de casa de
Dhrtarastra era tan confidencial, que ni siquiera se le podia revelar a Safijaya. Mientras
Sanatana Gosvami se dirigia a ver a Sri Caitanya Mahaprabhu también engafi6 a un
carcelero, e igualmente Raghunatha dasa Gosvami engafié a un sacerdote y, para satisfacer
al Senor, dejé el hogar para siempre. Para satisfacer al Seior, cualquier cosa es buena,
pues esta relacionada con la Verdad Absoluta. Nosotros también tuvimos la misma
oportunidad de engafar a nuestros familiares y abandonar el hogar para dedicarnos al
servicio del Srimad-Bhagavatam. Esa clase de engafio fue necesario por el bien de una
gran causa, y no hay ninguna pérdida para nadie en esa clase de fraude trascendental.

TEXTO 38 YN WHEMRE: FEdre: |
TeIeATATIETETE | S=a=a, 1131l

athajagama bhagavan naradah saha-tumburuh
pratyutthayabhivadyaha sanujo "bhyarcayan munim

atha—después de eso; djagama—Illegd; bhagavan—Ila personalidad divina;
naradah—Narada; saha-tumburuh—junto con su tumburu (su instrumento musical);
pratyutthdya—habiéndose levantado de sus asientos; abhivadya—ofreciendo sus

** yatah pravrttir bhiitanam / yena sarvam idam tatam
sva-karmana tam abhyarcya / siddhim vindati manavah (Bg. 18.46)
atah pumbhir dvija-srestha / varnasrama-vibhagasah
svanusthitasya dharmasya / samsiddhir hari-tosanam (Bhag. 1.2.13)
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debidas reverencias; aha—dijo; sa-anujah—junto con sus hermanos menores;
abhyarcayan—asi, mientras recibian con la debida actitud; munim—el sabio.

Mientras Saiijaya hablaba de esa manera, Sri Narada, el poderoso devoto del Seior,
aparecio en la escena llevando su tumburu. Maharaja Yudhisthira y sus hermanos lo
recibieron debidamente, levantandose de sus asientos y ofreciéndole reverencias.

SIGNIFICADO: A Devarsi Narada se lo describe como bhagavan, por ser el devoto
mas intimo del Sefor. El Sefior y Sus muy intimos devotos son tratados de la misma
manera por aquellos que de hecho estdn dedicados al servicio amoroso del Senor. Esos
devotos intimos del Sefior son muy queridos por El, debido a que ellos viajan por todas
partes para predicar las glorias del Sefior de diferentes maneras, y tratan al maximo de
convertir en devotos a los no devotos del Sefior, a fin de llevarlos al plano de la cordura.
En realidad, el ser viviente no puede ser un no devoto del Sefor, debido a su posiciéon
constitucional, pero cuando alguien se convierte en un no devoto o no creyente, se
sobreentiende que la persona en cuestion no se encuentra en una condiciéon sana. Los
devotos intimos del Sefior tratan a esos seres vivientes engafiados, y en consecuencia,
son de lo mas agradables a los ojos del Sefor. El Sefior dice en el Bhagavad-gita que no
hay nadie mas querido por El que aquel que de hecho predica las glorias del Sefior para
convertir a los no creyentes y no devotos. A personalidades tales como Narada se les
deben ofrecer todos los respetos debidos, como aquellos que se le ofrecen a la propia
Personalidad de Dios, y Maharaja Yudhisthira, junto con sus nobles hermanos, fueron
ejemplos para los demas en lo referente a recibir a un devoto puro del Sefior como
Narada, que no tenfa ningtin interés salvo el de cantar las glorias del Sefior con su ving,
un instrumento musical de cuerdas.

AR Sa=
TEXTO 39 & ¥g Wi fEnimEd & warfa: |
STET o EAYATAl ® AT 5 quREHT 13211

yudhisthira uvaca
nahar veda gatim pitror bhagavan kva gatav itah
amba va hata-putrarta kva gata ca tapasvini

yudhisthirah uviaca—Maharaja Yudhisthira dijo; na—no; aham—yo; veda—lo sé;
gatim—opartida; pitroh—de los tios; bhagavan—ioh, personalidad divinal; kva—doénde;
gatau—ido; itah—de este lugar; amba—tia materna; va—ni; hata-putra—desprovista
de sus hijos; arta—afligida; kva—doénde; gata—ido; ca—también; tapasvini—asceta.

Maharaja Yudhisthira dijo: ;Oh, personalidad divina!, no sé adénde han ido mis
dos tios. Ni tampoco puedo encontrar a mi asceta tia, que esta desconsolada por la
pérdida de todos sus hijos.
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SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira, como una buena alma y devoto del Sefor
que era, siempre estuvo consciente de la gran pérdida que habia sufrido su tia, y de
los padecimientos de asceta de esta. A un asceta nunca lo perturban ninguna clase de
sufrimientos, y eso lo vuelve fuerte y determinado en la senda del progreso espiritual.
La reina Gandhari es un ejemplo tipico de una asceta, por el maravilloso caracter que
exhibié en muchas situaciones dificiles. Ella fue una mujer ideal como madre, esposa y
asceta, y en la historia del mundo es muy dificil encontrar una mujer con un caracter
como ese.

TEXTO 40 FUIER TAIR WEM IREES: |
FATTIY FWETARET JFra=a: |19l

karnadhara ivapare bhagavan para-darsakah
athababhase bhagavan narado muni-sattamah

karna-dharah—capitan de barco; iva—como; apdre—en los extensos océanos;
bhagavan—representante del Sefor; para-darsakah—alguien que puede dar indi-
caciones de cdmo llegar al otro lado; atha—asi pues; ababhdse—comenzé a decir;
bhagavan—Ia personalidad divina; naradah—el gran sabio Narada; muni-sat-tamah—
el mas grande entre los filésofos devotos.

T eres como el capitan de un barco que se halla en un gran océano, y puedes diri-
girnos a nuestro destino. Después de que se le hablé de ese modo, la personalidad
divina, Devarsi Narada, el mas grande de los fildsofos devotos, comenz6 a hablar.

SIGNIFICADO: Existen diferentes tipos de filésofos, y los mas grandes de todos ellos
son los que han visto a la Personalidad de Dios y se han entregado al trascendental
servicio amoroso del Sefor. De toda esa clase de devotos puros del Sefior, Devarsi
Narada es el principal y, por consiguiente, aqui se le ha descrito como el més grande
de todos los fildsofos devotos. A menos que uno se haya vuelto un filésofo suficiente-
mente entendido por haber oido la exposicion de la filosofia vedanta de labios de un
maestro espiritual auténtico, no se puede ser un erudito filésofo devoto. Hay que ser
muy fiel, erudito y renunciado, pues de lo contrario no se puede ser un devoto puro.
El devoto puro del Sefior puede darnos indicaciones de cémo llegar al lado opuesto de
la ignorancia. Devarsi Narada solia visitar el palacio de Maharaja Yudhisthira, porque
todos los Pandavas eran devotos puros del Sefior, y Devarsi siempre estaba dispuesto a
darles buen consejo cuando fuera necesario.

ARE Ia
TEXTO41 37 FHy« A T TSI 0 |
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TAHT: TATAT A Tl A |
| AR A1 § 9@ ARSI

narada uvaca
ma kaficana suco rajan  yad isvara-vasam jagat
lokah sapala yasyeme vahanti balim isituh
sa sariyunakti bhiutani  sa eva viyunakti ca

naradah uvaca—Narada dijo; md—nunca; kaficana—por todos los medios; sucah—te
lamentes; rdajan—ioh, rey!; yat—porque; isvara-vasam—bajo el control del Sefior
Supremo; jagat—el mundo; lokah—todos los seres vivientes; sa-palah—incluso sus li-
deres; yasya—cuyos; ime—todos estos; vahanti—llevan; balim—medios de adoracion;
iSituh—para ser protegidos; sah—El; samyunakti—retne; bhiitani—a todos los seres
vivientes; sah—El; eva—también; viyunakti—dispersa; ca—y.

Sri Narada dijo: {Oh, piadoso rey!, no te lamentes por nadie, pues todo el mundo se
encuentra bajo el control del Seiior Supremo. Por lo tanto, todos los seres vivientes
y sus lideres efectiian la adoraci6n de El, para estar bien protegidos. Es solo El quien
los retine y los dispersa.

SIGNIFICADO: Todo ser viviente, ya sea de este mundo material o del mundo
espiritual, se encuentra bajo el control del Sefior Supremo, la Personalidad de Dios.
Comenzando por Brahmaji, el lider del universo, y descendiendo hasta la insignifi-
cante hormiga, todos se rigen por la orden del Sefior Supremo. Asi pues, la posicién
constitucional del ser viviente es la de estar subordinado bajo el control del Sefior.
El necio ser viviente, en especial el hombre, se rebela artificialmente en contra de la
ley del Supremo y, por ello, es castigado como un asura o infractor de la ley. El ser
viviente es puesto en una determinada posicién por orden del Sefior Supremo, y es
de nuevo desplazado de ese lugar por orden del Sefior Supremo o de Sus agentes
autorizados. Brahma, Siva, Indra, Candra, Maharaja Yudhisthira, o, en la historia
moderna, Napoledn, Akbar, Alejandro, Gandhi, Shubhash y Nehru, son todos sir-
vientes del Sefior, y por la orden suprema del Sefior, a ellos se los pone o se los quita
de sus respectivas posiciones. Ninguno de ellos es independiente. Aun a pesar de
que esos hombres o lideres se rebelan de manera de no reconocer la supremacia del
Sefor, no obstante mediante diversos sufrimientos, se les pone bajo el control de leyes
del mundo material ain mas rigurosas. Solo el hombre necio dice, pues, que Dios
no existe. A Maharaja Yudhisthira se le estaba convenciendo de esta cruda verdad,
porque estaba sumamente abatido por la repentina partida de sus ancianos tios. A
Maharaja Dhrtarastra se lo habia puesto en esa posicién por sus acciones pasadas; ¢l
ya habia sufrido o disfrutado de los beneficios que acumulé en el pasado, pero por
alguna razoén y debido a su buena suerte, tenia un buen hermano menor, Vidura, y
gracias a la instruccion de este cerrd todas las cuentas en el mundo material, para asi
partir y lograr la salvacion.
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Por lo general, uno no puede cambiar mediante planes el curso de la felicidad y
aflicciéon que le corresponden. Todo el mundo tiene que aceptarlas, porque aparecen
por la sutil disposicién de kala, o el tiempo invencible. De nada sirve tratar de con-
trarrestarlas. Lo mejor es, entonces, que uno se esfuerce por lograr la salvacion, y esa
prerrogativa se le da Gnicamente al hombre, en virtud de la desarrollada condicién
de sus actividades mentales e inteligencia. Es inicamente para el hombre que existen
diferentes instrucciones védicas dirigidas al logro de la salvacién durante la forma
humana de existencia. Aquel que hace mal uso de esta oportunidad que le ofrece la
inteligencia desarrollada, es en verdad condenado y se le pone en el seno de diversos
tipos de sufrimientos, ya sea en esta vida actual o en el futuro. Esa es la manera en que
el Supremo controla a todo el mundo.

TEXTO 42 T AT A Wiamed=cai Sg1al i |
ARG AHCTGT Tafed AAAHIT: 112211

yatha gavo nasi protas tantyam baddhas ca damabhih
vak-tantyam namabhir baddha  vahanti balim isituh

yatha—tanto como; gavah—vaca; nasi—por la nariz; protah—atada; tantyam—por la
soga; baddhah—sujeto; ca—también; damabhih—mediante sogas; vak-tantyam—en
la red de los himnos védicos; namabhih—mediante nomenclaturas; baddhah—
condicionados; vahanti—llevan a cabo; balim—d&rdenes; isituh—para ser controlados
por el Sefior Supremo.

Asi como una vaca esta condicionada cuando la ata por la nariz una soga larga,
asi mismo los seres humanos estan atados por diferentes mandamientos védicos y
estan condicionados a obedecer las 6rdenes del Sefior Supremo.

SIGNIFICADO: Todo ser viviente, ya sea un hombre, un animal o un ave, cree que es
libre de por si, pero de hecho nadie es libre de las severas leyes del Sefior. Las leyes del
Sefior son severas, porque no se las puede desobedecer bajo ninguna circunstancia.
Astutos forajidos pueden evadir las leyes hechas por el hombre, pero en los cddigos
del legislador supremo no hay ni la mas remota posibilidad de desdenar las leyes. Un
pequeiio cambio que se trate de introducir en la ley hecha por Dios, puede ocasionar
un peligro maytsculo que debe afrontar el infractor. Esas leyes del Supremo se cono-
cen por lo general como los cédigos de la religion, bajo diferentes condiciones, pero el
principio de la religion es el mismo en todas partes, es decir, obedecer las 6rdenes del
Dios Supremo, los codigos de la religion. Esa es la condicién de la existencia material.
Todos los seres vivientes del mundo material han aceptado por su propio gusto el
riesgo de la vida condicionada, a raiz de lo cual estan atrapados por las leyes de la
naturaleza material. La Ginica manera de salirse del enredo consiste en acceder a obe-
decer al Supremo. Pero en vez de zafarse de las garras de maya, o la ilusion, los necios
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seres humanos quedan atados por diferentes nomenclaturas, con las designaciones de
brahmanas, ksatriyas, vaisyas, sidras, hindtes, musulmanes, indios, europeos, ameri-
canos, chinos y muchas otras, y de ese modo ejecutan las érdenes del Sefior Supremo
bajo la influencia de los respectivos mandamientos legislativos o de las Escrituras. Las
leyes reglamentarias del Estado son réplicas o imitaciones imperfectas de los codigos
religiosos. El Estado seglar, o el Estado sin Dios, les permite a los ciudadanos infringir
las leyes de Dios, pero les prohibe desobedecer las leyes del Estado; el resultado de ello
es que la generalidad de la gente sufre mas por quebrantar las leyes de Dios, que por
desobedecer las imperfectas leyes hechas por el hombre. Todo hombre es imperfecto
por constitucion bajo las condiciones de la existencia material, y no existe la menor
posibilidad de que ni siquiera el hombre més adelantado de todos desde el punto de
vista material, pueda promulgar una legislacion perfecta. En cambio, en las leyes de
Dios no hay semejante imperfeccion. Si a los lideres se les educara en lo referente a las
leyes de Dios, no habria necesidad de un consejo legislativo provisional integrado por
hombres que no tienen un propésito fijo. En las improvisadas leyes del hombre hay
la necesidad de introducir cambios, mas no ocurre asi con las leyes hechas por Dios,
porque las hizo perfectas la omniperfecta Personalidad de Dios. Los cddigos de la
religion, las disposiciones de las Escrituras, las hacen representantes de Dios liberados,
tomando en cuenta las diversas condiciones de vida, y al ejecutar las érdenes del
Sefior, los seres vivientes condicionados gradualmente se liberan de las garras de la
existencia material. La verdadera posicion del ser viviente consiste, sin embargo, en
que es el servidor eterno del Sefior Supremo. En su estado liberado, le presta servicio
al Seflor con amor trascendental, y de ese modo disfruta de plena libertad, a veces
incluso en la misma medida que el Sefor, o a veces méds que el Sefior. Pero en el
mundo material condicionado, todo ser viviente quiere ser el Sefior de otros seres
vivientes, y es asi como por la ilusién de mdya esa mentalidad de ensefioreamiento se
vuelve la causa de una extension adicional de la vida condicionada. De manera que
en el mundo material el ser viviente es condicionado aun mas, hasta que revive su
estado original de servidumbre eterna, en virtud de lo cual se entrega al Seflor. Esa es
la ultima instruccién del Bhagavad-gita y de todas las demds Escrituras reconocidas
que hay en el mundo.

TEXTO 43 TUT SHISTIERAUN HANTISRTAIE |
T=IA FIfEq: T AU AT JOMA, 1123

yatha kridopaskaranam samyoga-vigamav iha
icchaya kridituh syatam tathaivesecchaya nrnam

yatha—tanto como; krida-upaskaranam—ijuguetes; samyoga—unidn; vigamau—
desunién; iha—en este mundo; icchaya—por la voluntad de; kridituh—tan solo para
hacer un papel; syatam—ocurre; tathd—asi mismo; eva—ciertamente; isa—el Sefior
Supremo; icchaya—por la voluntad de; nrnam—de los seres humanos.
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Asi como un jugador retine y dispersa a su antojo las cosas con las que juega, asi
mismo la suprema voluntad del Seiior retine a los hombres y los separa.

SIGNIFICADO: Hemos de saber con toda certeza que, la posicion especifica en que
nos encontramos ahora, la ha dispuesto la voluntad suprema en funcién de nuestras
actividades en el pasado. Tal como se dice en el Bhagavad-gita (13.23), el Sefior Supre-
mo, en la forma del Paramatma localizado, se halla en el corazén de cada ser viviente,
y, por lo tanto, en cada etapa de nuestras vidas El conoce todo lo relativo a nuestras
actividades. El recompensa con reacciones nuestras acciones, por lo cual nos pone en
algun lugar determinado. El hijo de un hombre rico nace con todo a su disposicién,
pero ello se debe a que lo merecia, y, por consiguiente, se lo pone ahi por la voluntad
del Sefior. Y en un determinado momento en que el nifio tiene que ser desplazado de
ese lugar, también se lo lleva la voluntad del Supremo, incluso si el nifio o el padre no
desean distanciar la feliz relacion. Lo mismo ocurre también en el caso de un hombre
pobre. Ni el rico ni el pobre tienen ningtin control sobre esos encuentros y separaciones
de los seres vivientes. El ejemplo del jugador y sus cosas de juego no debe ser mal inter-
pretado. Uno pudiera argiiir que, como el Sefior estd obligado a otorgar los resultados
en forma de las reacciones a nuestras propias acciones, el ejemplo de un jugador no se
aplica. Pero no es asi. Debemos recordar siempre que el Sefior es la voluntad suprema, y
a Elno lo obliga ninguna ley. Por lo general, la ley del karma consiste en que a uno se le
otorga el resultado de sus propias acciones; mas en casos especiales, por la voluntad del
Sefior, esas acciones resultantes también se alteran. Pero ese cambio puede efectuarlo
unicamente la voluntad del Sefior, y ninguna otra. Luego el ejemplo del jugador que se
cita en este verso es muy adecuado, pues la Voluntad Suprema es absolutamente libre
de hacer lo que guste, y como es omniperfecta, no existe ningtin error en ninguna de
sus acciones o reacciones. El Sefor efectia esos cambios de las acciones resultantes
principalmente cuando un devoto puro estd involucrado en ello. En el Bhagavad-gita
(9.30-31) se asegura que, a un devoto puro que se ha entregado al Sefior sin reservas, El
lo salva de toda clase de reacciones producto de los pecados, y no hay ninguna duda de
ello. En la historia del mundo existen cientos de ejemplos de reacciones que el Sefior
cambid. Si el Sefior es capaz de cambiar las reacciones de nuestros actos pasados, en-
tonces es indudable que a El no lo ata ninguna accién o reaccién de Sus propios actos.
El es perfecto y trascendental a todas las leyes.

TEXTO 44 T8 {d AAYE 91 7 T0Ed |
T 7 & A=A W qiEsq 2|l

yan manyase dhruvam lokam adhruvam va na cobhayam
sarvatha na hi socyas te  snehad anyatra mohajat

yat—aunque; manyase—tu creas; dhruvam—Verdad Absoluta; lokam—personas;
adhruvam—irrealidad; vd—o; na—o no; ca—también; ubhayam—o de las dos maneras;
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sarvatha—en todas las circunstancias; na—nunca; hi—ciertamente; socyah—motivo
de lamento; te—ellos; snehat—por afecto; anyatra—o de lo contrario; moha-jat—por
confusion.

iOh, rey!, en todas las circunstancias, ya sea que consideres que el alma es un
principio eterno, o que el cuerpo material es algo perecedero, o que todo existe
en la impersonal Verdad Absoluta, o que todo es una combinacién inexplicable de
materia y espiritu, los sentimientos de separacion se deben solo al afecto ilusorio y
nada mas.

SIGNIFICADO: Lo cierto es que todo ser viviente es una parte integral e individual
del Ser Supremo, y su posicién constitucional es la de prestar servicio cooperativo
subordinado. Ya sea en su existencia material condicionada o en su posicion liberada
de pleno conocimiento y eternidad, la entidad viviente se halla eternamente bajo el
control del Seiior Supremo. Pero aquellos que no estan versados en el conocimiento
real presentan muchas proposiciones especulativas acerca de la verdadera posiciéon
de la entidad viviente. Todas las escuelas de filosofia admiten, sin embargo, que el ser
viviente es eterno y que la cobertura corporal hecha de los cinco elementos materiales
es perecedera y temporal. La eterna entidad viviente transmigra de un cuerpo material
a otro por la ley del karma, y los cuerpos materiales son perecederos debido a sus
estructuras fundamentales. Por consiguiente, no hay nada que lamentar en el caso
de un alma que es trasladada a otro cuerpo, o porque el cuerpo material perezca en
una cierta etapa. Hay otros, ademds, que creen que el alma espiritual se funde en el
Espiritu Supremo cuando no esta cubierta por el enjaulamiento material, y aun hay
otros que no creen en la existencia del alma espiritual, sino que creen en la materia
tangible. En nuestra experiencia diaria observamos muchisimas transformaciones de
materia que pasa de una forma a otra, pero no nos lamentamos de esas caracteristicas
cambiantes. En cualquiera de los casos antedichos, la fuerza de la energia divina es
incontenible; nadie tiene ningin control sobre ella y, en consecuencia, no hay por
qué afligirse.

TEXTO 45  TEATSRIR Seoisaa s aarca: |
T THATAT: FUUN T T A AT 19l

tasmaj jahy anga vaiklavyam ajiiana-krtam atmanah
kathaw tv anathah krpanda  varterams te ca mam vina

tasmat—por consiguiente; jahi—abandona; anga—ioh, rey!; vaiklavyam—disparidad
mental; ajiidna—ignorancia; krtam—debido a; dtmanah—de ti mismo; katham—
como; tu—pero; andathah—desamparado; krpanah—pobres criaturas; varteran—ser
capaz de sobrevivir; te—ellos; ca—también; mam—mi; vina—sin.
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Por consiguiente, abandona tu angustia, que se debe a la ignorancia acerca del ser.
Ahora estas pensando en como ellos, que son criaturas pobres y desamparadas, van
a existir sin ti.

SIGNIFICADO: Cuando pensamos en nuestros parientes y amigos creyendo que estan
desamparados y dependen de nosotros, se debe todo a la ignorancia. A cada criatura
viviente se le brinda plena proteccién por orden del Sefior Supremo, en términos de la
posicién que cada cual ha adquirido en el mundo. Al Sefior se le conoce como bhiita-
bhrt, aquel que le da proteccidn a todos los seres vivientes. Uno solo tiene que cumplir
sus deberes, pues nadie fuera del Seiior Supremo puede brindarle proteccion a nadie
mas. Esto se explica con mayor claridad en el verso siguiente.

TEXTO 46 FTAFHIUNEAT 38TsT qranfifer: |
FURTE, TAAHTEN FAT TH 11281

kala-karma-gunadhino  deho yam pafica-bhautikah
katham anyams tu gopayet sarpa-grasto yatha param

kala—el tiempo eterno; karma—accion; guna—modalidades de la naturaleza;
adhinah—Dbajo el control de; dehah—el cuerpo material y la mente; ayam—este;
parica-bhautikah—hecho de cinco elementos; katham—cémo; anyan—otros; tu—
pero; gopayet—dar proteccion; sarpa-grastah—aquel que es mordido por la serpiente;
yatha—tanto como; param—otros.

Este cuerpo material burdo hecho de cinco elementos ya esta bajo el control del
tiempo eterno [kala], la accion [karma] y las modalidades de la naturaleza material
[guna]. ;Cémo, entonces, puede proteger a otros, si se encuentra ya en las fauces de
la serpiente?

SIGNIFICADO: Los movimientos que hay en el mundo en busca de la liberacién a
través de propaganda politica, econémica, social y cultural, no pueden beneficiar a
nadie, porque estan controlados por un poder superior. El ser viviente condicionado
se halla bajo el control pleno de la naturaleza material, representada por el tiempo
eterno y las actividades que se realizan bajo los dictados de las diferentes modalidades
de la naturaleza. Existen tres modalidades materiales de la naturaleza: bondad, pasién e
ignorancia. A menos que uno esté bajo la influencia de la modalidad de la bondad, no
puede ver las cosas tal como son. Los apasionados y los ignorantes ni siquiera pueden
ver las cosas tal como son. Por lo tanto, una persona que es apasionada e ignorante no
puede dirigir sus actividades por el buen camino. Unicamente el hombre envuelto en
la cualidad de la bondad puede ayudar hasta cierto punto. La mayoria de las personas
son apasionadas e ignorantes, y, en consecuencia, sus planes y proyectos dificilmente
pueden hacerle algin bien a los demads. Por encima de las modalidades de la naturaleza
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se encuentra el tiempo eterno, que recibe el nombre de kala porque cambia la forma
de todo lo que hay en el mundo material. Incluso si somos capaces de hacer algo que
temporalmente sea beneficioso, el tiempo se encargara de que el buen proyecto fracase
tarde o temprano. Lo inico que se puede hacer es librarse del tiempo eterno, kala, que
es como kala-sarpa, o la cobra, cuya mordida siempre es letal. Nadie que haya sido
mordido por una cobra puede salvarse. El mejor remedio para salirse de las garras de
kala cual cobra o de su integridad —las modalidades de la naturaleza— es el bhakti-
yoga, tal como se recomienda en el Bhagavad-gita (14.26). El proyecto mas elevado y
perfecto de las actividades filantropicas consiste en hacer que todo el mundo se ocupe
en el acto de predicar el bhakti-yoga por todas partes del mundo, porque solo eso puede
salvar a la gente del control de mdya, o la naturaleza material representada por kala,
karma'y guna, tal como se describi6 anteriormente. El Bhagavad-gita (14.26) confirma
esto rotundamente.

TEXTO 47 SR HEEAHHIEN Jqsaa |
FALA T TEAT A AT AT, 1wl

ahastani sahastanam apadani catus-padam
phalgiini tatra mahatam  jivo jivasya jivanam

ahastani—aquellos que estan desprovistos de manos; sa-hastanam—de aquellos que
estan dotados de manos; apadani—aquellos que estan desprovistos de piernas; catuh-
padam—de aquellos que tienen cuatro piernas; phalgiini—aquellos que son débiles;
tatra—ahi; mahatam—del poderoso; jivah—el ser viviente; jivasya—del ser viviente;
jivanam—subsistencia.

Aquellos que estan desprovistos de manos, son presa de los que tienen manos;
aquellos desprovistos de patas, son presa de los que tienen cuatro patas. Los débiles
son la subsistencia de los fuertes, y se cumple la regla general de que un ser viviente
es la comida de otro.

SIGNIFICADO: Por la voluntad suprema existe una ley sistematica de subsistencia en
la lucha por la existencia, y nadie puede escaparse de ella con ninguna cantidad de
planes. Los seres vivientes que han venido al mundo material en contra de la voluntad
del Ser Supremo, se hallan bajo el control de un poder supremo denominado maya-
sakti, el agente comisionado del Sefor, y esta daivi maya tiene la funcién de pinchar
con las tres clases de sufrimientos a las almas condicionadas. Uno de esos sufrimientos
se explica aqui en este verso: el débil constituye la subsistencia del fuerte. Nadie puede
ser lo suficientemente fuerte como para protegerse del ataque de alguien mas fuerte,
y por la voluntad del Sefior hay categorias sistematicas de los débiles, los fuertes y
los mas fuertes. No hay nada de qué lamentarse si un tigre se come a un animal mas
débil, incluso a un hombre, porque esa es la ley del Senior Supremo. Pero aunque la ley
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estipula que el ser humano debe subsistir a costa de otro ser vivo, también existe la ley
del buen juicio, pues el ser humano tiene que obedecer las leyes de las Escrituras. Esto
les resulta imposible a los demds animales. El ser humano tiene por funcién lograr la
autorrealizacion, y para ello no debe comer nada que no se le haya ofrecido primero
al Sefior. El Sefior le acepta a Su devoto toda clase de comidas hechas de vegetales,
frutas, hojas y granos. Las frutas, las hojas y la leche se le pueden ofrecer al Sefior de
diversas maneras, y después de que el Sefor acepta la comida el devoto puede comer
el prasada, mediante el cual se ird mitigando gradualmente todo el sufrimiento que
haya en la lucha por la existencia. Esto se confirma en el Bhagavad-gita (9.26). Incluso
aquellos que estan acostumbrados a comer animales pueden ofrecer la comida, mas no
al Sefior directamente, sino a un agente del Seflor, bajo las condiciones de ciertos ritos
religiosos. Los mandamientos de las Escrituras no son para alentar a los que comen
animales, sino para restringirlos mediante principios regulados.

Un ser vivo es la fuente de subsistencia de otros seres vivos mas fuertes. Nadie debe
preocuparse mucho por su subsistencia en ninguna circunstancia, porque en todas par-
tes hay seres vivientes, y ninguno se muere de hambre por la falta de comida. Narada le
aconseja a Maharaja Yudhisthira que no se preocupe por sus tios, creyendo que van a
sufrir por la falta de comida, pues ellos podian vivir de los vegetales que, como prasada
del Sefor Supremo, se encuentra en las selvas, y de ese modo completar la senda de la
salvacion.

Que el ser viviente débil sea explotado por el fuerte es la ley natural de la existencia;
en los diferentes reinos de los seres vivientes siempre se hace el intento de devorar al
débil. No hay ninguna posibilidad de contener esa tendencia por ningin medio arti-
ficial bajo las condiciones materiales; ello inicamente puede lograrse si se despierta el
sentido espiritual del ser humano mediante la practica de las regulaciones espirituales.
Los principios regulativos espirituales, sin embargo, no le permiten al hombre que, por
una parte, mate a los animales débiles, y por otra, les ensefie a los demas coexistencia
pacifica. Si el hombre no permite la coexistencia pacifica de los animales, ;como puede
esperar que haya coexistencia pacifica en la sociedad humana? Los ciegos lideres deben
por ello llegar a entender al Ser Supremo, y luego tratar de llevar a la realidad el Reino
de Dios. El Reino de Dios, o Rama-rdjya, es algo imposible si no se despierta el sentido
de conciencia de Dios en la mente conjunta de la gente del mundo.

TEXTO 48  Afeg WA Toi=F ATHTeHHT ©5F |
AT A T & HEFET Ll

tad idam bhagavan rajann  eka atmatmanam sva-drk
antaro 'nantaro bhati  pasya tam mayayorudha

tat—en consecuencia; idam—esta manifestacion; bhagavan—Ila Personalidad de Dios;
rajan—ioh, rey!; ekah—aquel que no tiene igual; atma—Ila Superalma; atmanam—
mediante Sus energias; sva-drk—como El cualitativamente; antarah—sin; anantarah—
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dentro y por El Mismo; bhati—se manifiesta asf; pasya—mira; tam—solo hacia El;
mayayad—mediante las manifestaciones de diferentes energias; urudha—parece ser
muchos.

En consecuencia, joh, rey!, debes recurrir inicamente al Sefior Supremo, quien
no tiene igual, y quien se manifiesta por medio de diferentes energias y esta tanto
dentro como fuera.

SIGNIFICADO: El Sefior y Suprema Personalidad de Dios es sin igual, pero se manifiesta
mediante diferentes energias, porque es dichoso por naturaleza. Los seres vivientes son
manifestaciones de Su energia marginal, cualitativamente iguales al Sefior, y hay infinidad
de seres vivientes tanto dentro como fuera de las energfas externa e interna del Sefior. Como
el mundo espiritual es una manifestacion de la energfa interna del Sefior, los seres vivientes
que se encuentran dentro de esa potencia interna son cualitativamente iguales al Sefior,
sin contaminacion de la potencia externa. Aunque el ser viviente es cualitativamente igual
que el Sefor, debido a la contaminacion del mundo material se manifiesta de una manera
desvirtuada y, por consiguiente, experimenta en el mundo material una supuesta felicidad y
afliccion. Esas experiencias son todas efimeras y no afectan al alma espiritual. La percepcion
que el ser viviente tiene de esa felicidad y afliccion efimeras se debe inicamente al olvido de
sus cualidades, que son iguales a las del Sefior. Sin embargo, existe una corriente constante,
desde dentro y desde fuera, procedente del Sefior, para corregir la caida condicion del ser
viviente. Desde dentro, El, en la forma del Paramatma localizado, corrige a los seres vivientes
anhelantes, y desde fuera corrige mediante Sus manifestaciones: el maestro espiritual y
las Escrituras reveladas. Uno debe recurrir al Sefior; no hay que dejarse perturbar por
las presuntas manifestaciones de felicidad o afliccién, sino que hay que tratar mas bien
de cooperar con el Sefor en las actividades externas que tiene para la correccion de las
almas caidas. Solo porque el Sefior lo ordena, uno debe convertirse en maestro espiritual
y cooperar con El. No hay que volverse maestro espiritual en aras de un beneficio personal
o de alguna ganancia material, ni como una via para hacer negocios, ni como ocupacién
para ganarse la vida. Los maestros espirituales genuinos que recurren al Seiior Supremo
para cooperar con El, son de hecho cualitativamente iguales al Sefior, y los olvidadizos
son unicamente un reflejo desvirtuado. Por lo tanto, Narada le aconseja a Yudhisthira
Maharaja que no se deje perturbar por las vicisitudes de la supuesta felicidad y afliccién,
y mas bien recurra solo al Sefior para que ejecute la misién por la cual ha descendido. Ese
era su deber principal.

TEXTO 49  FISTAE AERIS WA JAAEA: |
FTAET STV SEATAATETT FRIGHT, 112411

so yam adya mahdardja bhagavan bhiita-bhavanah
kala-riipo "vatirno syam abhavaya sura-dvisam
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sah—el Sefior Supremo; ayam—el Sefior SriKrsna; adya—actualmente; mahdrdja—ioh,
rey!; bhagavan—Ia Personalidad de Dios; bhiita-bhavanah—el creador o el padre de
todo lo creado; kala-riapah—disfrazado del tiempo devorador; avatirnah—descendio;
asyam—al mundo; abhavaya—para eliminar; sura-dvisam—a aquellos que estan en
contra de la voluntad del Sefor.

Esa Suprema Personalidad de Dios, el Sefior Sri Krsna, disfrazado del tiempo que
todo lo devora [kala-riipa], ha descendido ahora a la Tierra para eliminar del mun-
do alos envidiosos.

SIGNIFICADO: Hay dos clases de seres humanos: los envidiosos y los obedientes.
Como el Sefior Supremo es unico y es el padre de todos los seres vivientes, los seres
vivientes envidiosos también son hijos Suyos, pero a ellos se les conoce como asuras.
Sin embargo, los seres vivientes que obedecen al Padre Supremo se llaman devatas,
o semidioses, ya que no estan contaminados por el concepto material de la vida. Los
asuras no solo estan envidiosos del Sefior hasta el punto de incluso negar la existencia
del Senor, sino que también estdn envidiosos de todos los demds seres vivientes. La pre-
ponderancia de asuras en el mundo es corregida de vez en cuando por el Sefior, cuando
los elimina del mundo y establece un régimen de devatas tales como los Pandavas. Que
a El se le designe como kala disfrazado es significativo. El no es peligroso en absoluto,
sino que mas bien es la forma trascendental de la eternidad, el conocimiento y la bien-
aventuranza. A los devotos se les revela Su verdadera forma, y a los no devotos se les
presenta como kala-riipa, que es una forma causal. Esta forma causal del Sefior no les
agrada a los asuras en absoluto y, por lo tanto, piensan que el Sefior no tiene forma, con
el fin de sentirse seguros de que el Sefior no los destruird.

TEXTO 50  TosuTfed Iagheawaar ueterd |
AL AIAECRHT 1140l

nispaditam deva-krtyam avasesam pratiksate
tavad yiyam aveksadhvam bhaved yavad ihesvarah

nispaditam—realizado; deva-krtyam—lo que habia de hacerse en el nombre de los se-
midioses; avasesam—el resto; pratiksate—siendo esperado; tavat—hasta ese momento;
yityam—ustedes, todos los Pandavas; aveksadhvam—observen y aguarden; bhavet—
han de; yavat—mientras; iha—en este mundo; isvarah—el Seiior Supremo.

El Seiior ya ha cumplido Sus deberes para ayudar a los semidioses, y esta esperando
el resto. Ustedes los Pandavas, han de aguardar mientras el Sefior esté aqui en la
Tierra.
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SIGNIFICADO: El Sefior desciende de Su morada (Krsnaloka), el planeta mas ele-
vado del cielo espiritual, con el fin de ayudar a los semidioses administradores de
este mundo material cuando estan sumamente afligidos por los asuras, que no solo
envidian al Sefor, sino también a Sus devotos. Como se refiri6é anteriormente, los
seres vivientes condicionados se ponen en contacto con la influencia material por
su propia eleccion, llevados por un fuerte deseo de enseforearse de los recursos del
mundo material y volverse seflores de imitacion de todo lo que ven. Todo el mundo
esta tratando de volverse un Dios de imitacién; hay una feroz competencia entre esos
dioses de imitacidn, y a esos competidores por lo general se les conoce como asuras.
Cuando en el mundo hay demasiados asuras, se vuelve un infierno para aquellos que
son devotos del Sefior. Debido al aumento de los asuras, las masas, que generalmente
son devotas del Sefior por naturaleza, y los devotos puros del Senor, entre ellos los
semidioses de los planetas superiores, le oran al Sefior pidiéndole alivio, y el Sefior, o
bien desciende personalmente desde Su morada, o designa a alguno de Sus devotos
para restaurar la caida condicién de la sociedad humana, o incluso de la sociedad
animal. Esos trastornos ocurren no solo en la sociedad humana, sino también entre
los animales, las aves u otros seres vivos, entre ellos los semidioses de los planetas
superiores. El Sefior Krsna descendi6é personalmente para destruir a asuras tales
como Karsa, Jarasandha y Sisupala, y durante el reinado de Maharaja Yudhisthira
casi todos los asuras fueron matados por el Sefior. Ahora, El estaba esperando la
aniquilacién de Su propia dinastia, denominada la Yadu-varmsa, que aparecio en este
mundo por Su voluntad. El queria llevarselos antes de Su propia partida para Su
morada eterna. Narada, al igual que Vidura, no revel6 la inminente aniquilacién de la
dinastia Yadu, pero indirectamente le insinu¢ al rey y a sus hermanos que aguardaran
hasta que el incidente hubiera ocurrido y el Sefior partiera.

TEXTO 51 JARTE: | WTAT =l = ST |
RO fewEa o T kel

dhrtarastrah saha bhratra gandharya ca sva-bharyaya
daksinena himavata rsinam dasramam gatah

dhrtarastrah—Dhrtarastra; saha—junto con; bhratra—su hermano Vidura;
gandharya—también Gandhari; ca—y; sva-bharyaya—su propia esposa; daksinena—
por ellado sur; himavatah—delos montes Himalaya; rsinam—de los rsis; asramam—en
refugio; gatah—se ha ido.

iOh, rey!, tu tio Dhrtarastra, su hermano Vidura y su esposa Gandhari se han ido al
lado sur de los montes Himalaya, donde estan los refugios de los grandes sabios.

SIGNIFICADO: Para tranquilizar al abatido Maharaja Yudhisthira, Narada hablé
primero que todo desde el punto de vista filoséfico, y luego comenzé a describir los
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futuros movimientos del tio de aquel, lo cual podia ver en virtud de sus poderes de
clarividencia. El comenzé, pues, la descripcién, de la siguiente manera.

TEXTO 52 WA GEAE § Tt wwen s |
THMET Wqd 11 FHEd: T=Tad |14RIl

srotobhih saptabhir ya vai svardhuni saptadha vyadhat
saptanarm pritaye nana sapta-srotah pracaksate

srotobhih—por corrientes; saptabhih—por siete (divisiones); ya—el rio; vai—cierta-
mente; svardhuni—el sagrado Ganges; saptadhd—siete ramales; vyadhdat—creados;
saptanam—de los siete; pritaye—para la satisfaccion de; nana—diversos; sapta-
srotah—siete fuentes; pracaksate—conocido por el nombre.

Ellugar se denomina Saptasrota [dividido en siete], porque ahi las aguas del sagrado
Ganges se dividieron en siete ramales. Esto se hizo para la satisfaccion de los siete
grandes rsis.

TEXTO 53 WTCATEar TR godl T, AT |
oY ITATATHT | A FRTawr: 114z

snatvanusavanam tasmin hutva cagnin yatha-vidhi
ab-bhaksa upasantatma  sa aste vigataisanah

snatva—banandose; anusavanam—habitualmente tres veces (por la manana, al me-
diodia y por la tarde); tasmin—en ese Ganges dividido en siete; hutva—mediante la
ejecucion del sacrificio agni-hotra; ca—también; agnin—en el fuego; yatha-vidhi—muy
de acuerdo con los principios de la Escritura; ap-bhaksah—ayunando, y bebiendo
unicamente agua; upasanta—controlando por completo; dtma—Ilos sentidos burdos
y la mente sutil; sah—Dhrtarastra; dste—se situaria; vigata—desprovisto de; esanah—
pensamientos relativos al bienestar de la familia.

En las riberas del Saptasrota, Dhrtarastra esta dedicado ahora a comenzar el
astanga-yoga banandose tres veces al dia —por la mafana, al mediodia y por la
tarde—, realizando con fuego el sacrificio agni-hotra y bebiendo agua inicamente.
Esto lo ayuda a uno a controlar la mente y los sentidos, y lo libera por completo de
pensamientos acerca del afecto familiar.

SIGNIFICADO: El sistema de yoga es una forma mecdnica de controlar los sentidos
y la mente, y llevarlos de la materia al espiritu. Los procesos preliminares son: la
manera de sentarse, la meditacion, los pensamientos espirituales, la manipulacion del
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aire que pasa por dentro del cuerpo, y la gradual ubicacién en el trance, mirando a la
Persona Absoluta, Paramatma. Esas formas mecanicas de elevarse al plano espiritual
prescriben ciertos principios regulativos, tales como bafiarse tres veces al dia, ayunar
tanto como sea posible, sentarse y concentrar la mente en asuntos espirituales, y de
ese modo irse librando gradualmente de visaya, o los objetivos materiales. Existencia
material significa estar absorto en el objetivo material, que es sencillamente ilusorio.
La casa, el pais, la familia, la sociedad, los hijos, la propiedad y los negocios son
algunas de las coberturas materiales del espiritu, dtmad, y el sistema de yoga lo ayuda
a uno a liberarse de todos esos pensamientos ilusorios y volverse gradualmente hacia
la Persona Absoluta, Paramatma. Mediante la influencia y la educacion material,
aprendemos simplemente a concentrarnos en cosas insustanciales, pero el yoga es
el proceso para olvidarlas por completo. Los supuestos yogis y sistemas de yoga mo-
dernos manifiestan algunas proezas de magia, y a las personas ignorantes las atraen
esas cosas falsas, o si no, toman el sistema de yoga por un proceso barato para curar
enfermedades del cuerpo burdo. Pero, en realidad, el sistema de yoga es el proceso
para aprender a olvidar lo que hemos adquirido a través de la lucha por la existencia.
Dhrtarastra se dedic6 todo el tiempo a mejorar los asuntos familiares, mediante la
elevacion del nivel de vida de sus hijos y usurpando la propiedad de los Pandavas
en favor de sus propios hijos. Esto es algo comun en un hombre extremadamente
materialista y carente de conocimiento acerca de la fuerza espiritual. Una persona asi
no ve como esto puede arrastrarlo a uno del cielo al infierno. Por la gracia de Vidura,
su hermano menor, Dhrtarastra fue iluminado y pudo ver sus ocupaciones por demas
ilusorias, y en virtud de dicha iluminacién fue capaz de dejar el hogar en aras de
la comprension espiritual. Sri Naradadeva estaba tan solo prediciendo el curso que
tomaria su progreso espiritual en un lugar que estaba santificado por la corriente del
celestial Ganges. El beber agua tinicamente, sin ingerir alimentos sélidos, también se
considera ayuno. Esto es algo necesario para el adelanto del conocimiento espiritual.
El hombre necio quiere ser un yogi de pacotilla y no observar los principios regula-
tivos. Un hombre que no controla la lengua desde el comienzo, dificilmente puede
convertirse en yogi. Yogi y bhogi son dos términos contrarios. El bhogi, o el juerguista
que come y bebe, no puede ser un yogi, porque a un yogi jamas se le permite comer y
beber sin restriccion. Podemos observar con provecho que Dhrtarastra comenzé su
sistema de yoga bebiendo agua unicamente y sentdndose en calma en un lugar dotado
de una atmosfera espiritual, profundamente absorto en los pensamientos acerca del
Sefior Hari, la Personalidad de Dios.

TEXTO 54  TSamae fasme: yeaeautet~ga: |
TREAAT ST G qa e 142l

jitasano jita-svasah  pratyahrta-sad-indriyah
hari-bhavanaya dhvasta-  rajah-sattva-tamo-malah
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jita-asanah—aquel que ha controlado la manera de sentarse; jita-svasah—aquel
que ha controlado el proceso respiratorio; pratyahrta—volviéndose; sat—seis;
indriyah—sentidos; hari—la Absoluta Personalidad de Dios; bhavanayi—absorto
en; dhvasta—conquistd; rajah—pasion; sattva—bondad; tamah—ignorancia;
malah—contaminaciones.

Aquel que ha controlado las maneras de sentarse [las dsanas yoguicas] y el proceso
respiratorio, puede dirigir los sentidos hacia la Absoluta Personalidad de Dios
Y, de ese modo, volverse inmune a las contaminaciones de las modalidades de la
naturaleza material, es decir, la bondad, la pasion y la ignorancia mundanas.

SIGNIFICADO: Las actividades preliminares de la senda del yoga son: asana,
prandayama, pratyahara, dhyana, dharand, etc. Maharaja Dhrtarastra iba a lograr el
éxito en esas acciones preliminares, porque estaba sentado en un lugar santificado y se
estaba concentrando en un objetivo, a saber, la Suprema Personalidad de Dios (Hari).
Asi pues, estaba ocupando en el servicio del Sefior todos los sentidos. Este proceso
ayuda directamente al devoto a lograr liberarse de las contaminaciones de las tres
modalidades materiales de la naturaleza. Incluso la modalidad mas alta, la modalidad
material de la bondad, también es causa de cautiverio material, y ni qué hablar de las
demas cualidades, es decir, la pasion y la ignorancia. La pasion y la ignorancia aumen-
tan las propensiones materiales de anhelar disfrute material, y una fuerte sensacién de
lujuria provoca la acumulacién de riqueza y poder. Aquel que ha conquistado estas dos
mentalidades bajas y que se ha elevado al plano de la bondad, plano que esta colmado
de conocimiento y moralidad, tampoco puede controlar los sentidos, es decir, los ojos,
la lengua, la nariz, el oido y el tacto. Pero aquel que se ha entregado a los pies de loto del
Sefior Hari, como se mencion¢ anteriormente, puede trascender todas las influencias
de las modalidades de la naturaleza material y situarse firmemente en el servicio del
Senor. El proceso de bhakti-yoga, en consecuencia, aplica directamente los sentidos al
amoroso servicio del Sefor. Esto le prohibe al ejecutor dedicarse a actividades mate-
riales. Este proceso de apartar los sentidos del apego material y dirigirlos al amoroso y
trascendental servicio del Sefior se denomina pratyahara, y el mismo proceso se conoce
como prandyama, culminando finalmente en el samadhi, o el absorberse en complacer
por todos los medios al Supremo Sefior Hari.

TEXTO 55  TIRTMTeH{ HaIsr &g UidereT a9 |
TRITITCHTAATSR FETRRETEy |11yl

vijianatmani samyojya  ksetrajiie pravilapya tam
brahmany atmanam adhare ghatambaram ivambare

vijiana—identidad purificada; atmani—en la inteligencia; samyojya—tijando perfec-
tamente; ksetra-jie—en lo referente al ser viviente; pravilapya—fundiéndose; tam—:él;
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brahmani—en el Supremo; atmanam—ser viviente puro; adhare—en la fuente; ghata-
ambaram—cielo dentro de la obstruccidn; iva—como; ambare—en el cielo supremo.

Dhrtarastra tendra que amalgamar su identidad pura con la inteligencia, y luego
fundirse en el Ser Supremo con conocimiento de su identidad cualitativa —como
identidad viviente—, con el Brahman Supremo. Quedando libre del cielo obstruido,
tendra que elevarse al cielo espiritual.

SIGNIFICADO: El ser viviente, por su deseo de ensefiorearse del mundo material y
negarse a cooperar con el Seflor Supremo, se pone en contacto con la totalidad del
mundo material, es decir, el mahat-tattva, y a partir del mahat-tattva se desarrolla
su falsa identidad con el mundo material, la inteligencia, la mente y los sentidos.
Esto cubre su identidad espiritual pura. Mediante el proceso ydguico y cuando a
través de la autorrealizacion uno llega a comprender plenamente su identidad pura,
se tiene que volver a la posicion original, amalgamando de nuevo con el mahat-tattva
los cinco elementos burdos y los elementos sutiles —la mente y la inteligencia—.
Llegando asi a librarse de las garras del mahat-tattva, hay que fundirse en la existencia
de la Superalma. En otras palabras, se tiene que comprender a plenitud que se es
cualitativamente idéntico a la Superalma, y asi se trasciende el cielo material mediante
la inteligencia idéntica y pura, en virtud de lo cual uno se dedica al amoroso servicio
trascendental del Sefior. Este es el mas elevado y perfecto desarrollo de identidad
espiritual, que Dhrtarastra logré por la gracia de Vidura y el Sefior. En virtud de
su contacto personal con Vidura, se le confirié la misericordia del Sefior, y cuando
estaba de hecho poniendo en practica las instrucciones de Vidura, el Seiior lo ayudé
a alcanzar la etapa mads elevada de la perfeccion.

El devoto puro del Sefior no vive en ningun planeta del cielo material, ni tampoco
siente ningtin contacto con los elementos materiales. Su mal llamado cuerpo material
no existe, pues esta sobrecargado de la corriente espiritual creada por el interés idéntico
al del Senor, y, por ende, se encuentra permanentemente libre de todas las contami-
naciones de la totalidad del mahat-tattva. El siempre esta en el cielo espiritual, al cual
logra llegar gracias a que es trascendental a las siete clases de coberturas materiales, por
efecto de su servicio devocional. Las almas condicionadas se encuentran dentro de las
coberturas, mientras que el alma liberada estd mucho mas alla de la cubierta.

TEXTO 56 STETATRUIEH! (EgHIvmaa: |
frafdaTiaamer e TRaT=: |
TR HN]: T eTRaer i 1146l

dhvasta-maya-gunodarko niruddha-karanasayah
nivartitakhilahara aste sthanur ivacalah
tasyantarayo maivabhih  sannyastakhila-karmanah
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dhvasta—siendo destruido; mayad-guna—las modalidades de la naturaleza material;
udarkah—efectos posteriores; niruddha—siendo suspendidos; karana-asayah—Ilos
sentidos y la mente; nivartita—deteniendo; akhila—todo; ahdrah—comida para los
sentidos; dste—esta sentado; sthanuh—inmoévil; iva—como; acalah—fijo; tasya—su;
antardyah—obstaculos; ma eva—nunca como eso; abhith—es; sannyasta—renuncio;
akhila—toda clase; karmanah—deberes materiales.

Fl tendra que suspender todas las acciones de los sentidos, incluso desde afuera,
y tendra que permanecer impavido ante las interacciones de los sentidos, que son
influidos por las modalidades de la naturaleza material. Después de renunciar a
todos los deberes materiales, tendra que establecerse de un modo inamovible, por
encima de todas las fuentes de impedimentos que hay en la senda.

SIGNIFICADO: Mediante el proceso yoguico, Dhrtarastra habia alcanzado la etapa
de la negacion de toda clase de reacciones materiales. Los efectos de las modalidades
materiales de la naturaleza llevan a la victima a tener incansables deseos de disfrutar de
la materia, pero mediante el proceso yéguico uno puede escaparse de ese falso disfrute.
Cada uno de los sentidos siempre esta ocupado en buscar su comida, y por ello el alma
condicionada es atacada por todas partes y no tiene ninguna oportunidad de volverse
estable en ninguna ocupacién. Narada le aconsej6 a Maharaja Yudhisthira que no
perturbara a su tio con el intento de traerlo de vuelta al hogar. El se encontraba ahora
por encima de la atraccién de cualquier cosa material. Las modalidades materiales
de la naturaleza (los gunas) tienen sus diversas clases de actividades, pero mas alld
de las modalidades materiales de la naturaleza hay una modalidad espiritual, la cual
es absoluta. Nirguna significa «sin reacciéon». La modalidad espiritual y su efecto son
idénticos; por lo tanto, a la cualidad espiritual se la distingue de su réplica material,
mediante la palabra nirguna. Después de la total suspension de las modalidades
materiales de la naturaleza, a uno se le admite en la esfera espiritual, y la accion dictada
por las modalidades espirituales se denomina servicio devocional, o bhakti. Bhakti es,
entonces, el nirguna que se alcanza por medio del contacto directo con el Absoluto.

TEXTO 57 8 AT STEQHTEIS U THHSE |
FATR T & q el 1wl

sa va adyatandad rajan  paratah paficame hani
kalevaram hasyati svam tac ca bhasmi-bhavisyati

sah—él; va—con toda probabilidad; adya—hoy; tanat—de; rajan—ioh, reyl;
paratah—adelante; paficame—en el quinto; ahani—dia; kalevaram—cuerpo; hasyati—
abandonard; svam—su propio; tat—eso; ca—también; bhasmi—cenizas; bhavisyati—se
convertird en.
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iOh, rey!, él abandonara su cuerpo muy probablemente en el quinto dia a partir de
hoy. Y su cuerpo se volvera cenizas.

SIGNIFICADO: La profecia de Narada Muni le prohibia a Yudhisthira Maharaja ir al
lugar donde estaba su tio, porque incluso después de abandonar el cuerpo mediante
su propio poder mistico, Dhrtarastra no necesitaria una ceremonia funeral; Narada
Muni indic6 que su cuerpo se quemaria por si solo hasta volverse cenizas. La perfeccion
del sistema de yoga se logra mediante esa clase de poder mistico. El yogT es capaz de
abandonar su cuerpo en un momento que él mismo elige e ir a cualquier planeta que
desee, con trasformar en cenizas el cuerpo actual mediante un fuego que ¢l mismo
produce.

TExT0 58  FEMTASRITER Ul welt "R |
afe: feoran ufet areft ity Jeafa e

dahyamane ‘gnibhir dehe patyuh patni sahotaje
bahih sthita patim sadhvi  tam agnim anu veksyati

dahyamane—mientras se quema; agnibhih—mediante el fuego; dehe—el cuerpo;
patyuh—del esposo; patni—la esposa; saha-utaje—junto con la choza de paja; bahih—
afuera; sthita—situada; patim—al esposo; sadhvi—la casta dama; tam—ese; agnim—
fuego; anu veksyati—mirando con gran atencion, entrara en el fuego.

Observando a su esposo desde afuera, mientras él, junto con su choza de paja, se
quema en el fuego del poder mistico, la casta esposa entrara en el fuego con la
atencion absorta.

SIGNIFICADO: Gandhari era una dama casta ideal, la compaiera de su esposo durante
toda la vida, y, por consiguiente, cuando lo vio ardiendo en el fuego del yoga mistico
junto con su choza de hojas, se desesperd. Ella se fue del hogar después de perder a sus
cien hijos, y en el bosque vio que su muy querido esposo también se estaba quemando.
Ahora ella se sintié verdaderamente sola y, en consecuencia, entr6 en el fuego de su
esposo y lo sigui6 hasta la muerte. Esta entrada de una dama casta al fuego de su esposo
muerto se conoce como el rito sati, y la accién se considera de lo mas perfecta para
una mujer. En épocas recientes, este rito sat7 se convirtié en una detestable cuestion
criminal, porque la ceremonia se le imponia incluso a una mujer que no la deseaba.
En esta caida era no es posible que ninguna dama siga el rito sati tan castamente como
lo hicieron Gandhari y otras en épocas pasadas. Una esposa tan casta como Gandhari
sentirfa que la separacion de su esposo quema mas que el propio fuego. Una dama
de esa indole puede observar el rito sat7 voluntariamente, sin la criminal imposicién
de nadie. Cuando el rito se volvié una formalidad y se usaba a la fuerza para que la
mujer siguiera el principio, de hecho se convirti6 en algo criminal, y, por lo tanto, la
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ley del Estado tuvo que prohibir la ceremonia. Esta profecia que Narada Muni le dijo a
Maharaja Yudhisthira, le prohibia a este ir en busca de su tia viuda.

TEXT0 59 TR agted frame FeeeA |
THAHAETEATR AT At 14l

viduras tu tad ascaryam nisamya kuru-nandana
harsa-soka-yutas tasmad ~ ganta tirtha-nisevakah

vidurah—también Vidura; tu—pero; tat—ese incidente; dscaryam—maravilloso;
nisamya—viendo; kuru-nandana—ioh, hijo de la dinastia Kuru!; harsa—deleite;
Soka—pesar; yutah—afectado por; tasmat—de ese lugar; ganta—se ira; tirtha—lugar
de peregrinaje; nisevakah—para animarse.

Vidura, afectado por el deleite y el pesar, se ira entonces de ese lugar de sagrado
peregrinaje.

SIGNIFICADO: Vidura se asombré6 al ver la maravillosa partida de su hermano
Dhrtarastra como un yogi liberado, ya que este habia estado muy apegado al materia-
lismo en su vida pasada. Por supuesto que, se debia iinicamente a Vidura el hecho de
que su hermano alcanzara la meta que se desea en la vida. Vidura se contentd, pues, al
enterarse de ello, pero lamento el no haber podido hacer que su hermano se convirtiera
en un devoto puro. Vidura no lo hizo debido a la hostilidad de Dhrtarastra para con
los Pandavas, que eran todos devotos del Sefior. Una ofensa a los pies de un vaisnava
es mas peligrosa que una ofensa a los pies de loto del Sefor. Vidura fue sin duda muy
liberal al conferirle su misericordia a su hermano Dhrtarastra, cuya vida pasada habia
sido muy materialista. Pero, en fin de cuentas, el resultado de esa misericordia dependia
indudablemente de la voluntad del Sefior Supremo en la vida que se esta considerando;
por lo tanto, Dhrtarastra inicamente logré la liberacion, y, es después de muchos de
esos estados de vida liberada, que uno puede llegar a la etapa del servicio devocional.
Vidura se encontraba ciertamente muy mortificado por la muerte de su hermano y de
su cufiada, y el unico remedio para mitigar semejante dolor era salir a peregrinar. Asi
pues, Maharaja Yudhisthira no tenia ninguna posibilidad de pedirle a Vidura, su tio
sobreviviente, que regresara.

TEXTO 60 FeIFATITERCEN! RG: TEqHE: |
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ity uktvatharuhat svargam naradah saha-tumburuh
yudhisthiro vacas tasya hrdi krtvajahdc chucah
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iti—asi; uktva—habiendo hablado; atha—después; aruhat—ascendio; svargam—al
espacio sideral; naradah—el gran sabio Narada; saha—junto con; tumburuh—su
instrumento de cuerdas; yudhisthirah—Maharaja Yudhisthira; vacah—instrucciones;
tasya—de su; hrdi krtva—conservando en el corazon; ajahat—abandoné; sucah—todos
los lamentos.

Habiendo hablado asi, el gran sabio Narada ascendid al espacio sideral junto con su
vind. Yudhisthira conservo en el corazon la instruccion que él le dio, y de ese modo
pudo librarse de todos los lamentos.

SIGNIFICADO: Sri Naradaji es un cosmonauta eterno, ya que, por la gracia del Sefior,
se le ha dotado de un cuerpo espiritual. El puede viajar sin restriccién por los espacios
siderales tanto del mundo material como del mundo espiritual, y puede ir en un dos
por tres a cualquier planeta del espacio ilimitado. Ya hemos discutido su vida anterior
como hijo de una sirvienta. Por haberse relacionado con devotos puros, fue elevado a
la posicién de un cosmonauta eterno, y asi obtuvo libertad de movimiento. En conse-
cuencia, uno debe tratar de seguir los pasos de Narada Muni, y no hacer un esfuerzo
vano por ir a otros planetas por medios mecanicos. Maharaja Yudhisthira era un rey
piadoso, en virtud de lo cual podia ver a Narada Muni de vez en cuando; todo aquel
que desee ver a Narada Muni, primero debe ser piadoso y seguir los pasos de Narada
Muni.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo decimo-
tercero del Canto Primero del Srz'mad—Bhdgavatam, titulado: «Dhrtarastra se va del
hogar».



CAPITULO 14

La desaparicion del Seiior Krsna
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TEXTO 1  gEgferd g™l (ool seesfagem |
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suta uvaca
samprasthite dvarakayam jisnau bandhu-didrksaya
jAatum ca punya-slokasya  krsnasya ca vicestitam

stitah uvaca—Sri Sita Gosvami dijo; samprasthite—habiendo ido a; dvarakayam—Ila
ciudad de Dvaraka; jisnau—Arjuna; bandhu—amigos y familiares; didrksaya—para
reunirse con ellos; jiiatum—para saber; ca—también; punya-slokasya—de aquel de cu-
yas glorias cantan los himnos védicos; krsnasya—del Sefor Krsna; ca—y; vicestitam—
programas adicionales de trabajo.

$ri Siita Gosvami dijo: Arjuna fue a Dvaraka a ver al Sefior Sri Krsna y demas ami-
gos, y también para que el Seiior le informara de Sus proximas actividades.

SIGNIFICADO: Como se afirma en el Bhagavad-gita, el Senor descendi6 a la Tierra
para proteger a los fieles y aniquilar a los impios, por lo cual después de la batalla de
Kuruksetra y del establecimiento de Maharaja Yudhisthira, la misién del Senor se
habia cumplido. Los Pandavas —en especial Sri Arjuna— eran compafieros eternos
del Sefior, y, por lo tanto, Arjuna fue a Dvaraka para que el Seflor le informara de Su
siguiente programa de trabajo.

TEXTO2 AT FHiCT ATl AArarss: |
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vyatitah katicin masas tada nayat tato ‘rjunah
dadarsa ghora-ripani nimittani kuriidvahah

vyatitah—después de pasar; katicit—unos cuantos; mdsah—meses; tadd—en ese
entonces; na dyat—no regreso; tatah—de ahi; arjunah—Arjuna; dadarsa—observo;

175



176 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO1 14.3

ghora—amedrentador; rapdni—manifestaciones; nimittani—varias causas; kuru-
udvahah—Maharaja Yudhisthira.

Pasaron algunos meses y Arjuna no regresaba. Maharaja Yudhisthira comenzé a
observar ciertos presagios poco propicios, que eran de por si alarmantes.

SIGNIFICADO: El Sefior Sri Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, es ad infinitum
mas poderoso que el muy poderoso sol del que tenemos experiencia. En el periodo
que abarca una de Sus respiraciones, El crea y aniquila millones y billones de soles. En
el mundo material se considera que el sol es la fuente de toda la productividad y de la
energia material, y solo gracias a él podemos obtener las cosas que necesitamos en la
vida. Asi pues, durante la estadia personal del Sefior en la Tierra, todos los enseres ne-
cesarios para nuestra paz y prosperidad, especialmente la religion y el conocimiento, se
exhibieron a plenitud por la presencia de El, tal como en presencia del radiante sol hay
un flujo total de luz. Maharaja Yudhisthira observé algunas discrepancias en su reino,
y a raiz de ello comenz6 a sentirse muy preocupado por Arjuna, que estaba ausente
desde hacia mucho; y, ademas, no habifa noticias de como estaba todo en Dvaraka. El se
imaginé que habia ocurrido la desaparicién del Sefior Krsna, pues de lo contrario no
habria habido ninguna posibilidad de presagios alarmantes.

TEXTO3 e = Wi qgi et |
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kalasya ca gatim raudram  viparyastartu-dharminah
papiyasim nrnam vartam krodha-lobhanrtatmanam

kalasya—del tiempo eterno; ca—también; gatim—direccién; raudram—alarmante;
viparyasta—invertido; rtu—de la estacion; dharminah—regularidades; papiyasim—
pecaminoso; nrndm—del ser humano; vartam—medios de vida; krodha—ira; lobha—
codicia; anrta—falsedad; atmanam—de la gente.

Flvio que la direcciéon del tiempo eterno habia cambiado, y ello era muy alarmante.
Habia trastornos en las regularidades de la estacion, y la mayoria de la gente se ha-
bia vuelto muy codiciosa, iracunda y falsa. Y él vio que estaban adoptando medios
ilicitos para ganarse la vida.

SIGNIFICADOQ: Cuando la civilizacién se desconecta de la relacion amorosa que
le brinda la Suprema Personalidad de Dios, por todas partes hay signos tales como
cambios en las regulaciones de la estacion, medios ilicitos de vida, codicia, ira y fraude.
El cambio en las regulaciones de la estacion se refiere al hecho de que la atmoésfera de
una estacion se manifieste en otra —por ejemplo, que la estacion lluviosa se traslade
al otofo, o que las flores y frutas de una estacién aparezcan en otra—. Un hombre
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que no cree en Dios es invariablemente codicioso, iracundo y falso. Un hombre de esa
categoria puede ganarse la vida de cualquier manera, limpia o sucia. Durante el reinado
de Maharaja Yudhisthira, todos los signos antedichos brillaban por su ausencia. Asi
pues, a Maharaja Yudhisthira lo asombrd el percibir siquiera un ligero cambio en la
atmosfera divina de su reino, y al instante se imaginé que el Sefior habia desaparecido.
Los medios ilicitos de vida implican el apartarse de la ocupacion obligatoria de uno.
Hay deberes prescritos para todo el mundo, es decir, para el brahmana, para el ksatriya,
para el vaisya, y para el siidra, y cualquiera que se aparte de su deber prescrito y declare
que el deber de otro es el suyo, esta siguiendo un deber ilicito e impropio. El hombre
comienza a codiciar en demasia la riqueza y el poder, cuando no tiene un objetivo
superior en la vida y cuando cree que su vida terrenal de unos cuantos aios lo es todo.
La ignorancia es la causa de que haya todas estas anomalias en la sociedad humana, y a
fin de disipar esa ignorancia, especialmente en esta era de degradacion, el poderoso sol
estd presente en la forma del Srimad-Bhagavatam, para dar luz.

TEXTO 4 TOTeWT suaed meths T dieed |
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jihma-prayam vyavahrtam sathya-misram ca sauhrdam
pitr-matr-suhrd-bhratr-  dam-patinam ca kalkanam

jihma-prayam—engano; vyavahrtam—en todas las transacciones ordinarias; sathya—
duplicidad; misram—adulterados con; ca—y; sauhrdam—respecto a bienquerientes
y amigos; pitr—padre; matr—respecto a la madre; suhrt—bienquerientes; bhratr—el
propio hermano de uno; dam-patinam—respecto al esposo y la esposa; ca—también;
kalkanam—rencillas mutuas.

Todas las transacciones y tratos ordinarios se contaminaron con el engaio, incluso
entre amigos. Y en las relaciones familiares siempre habia malos entendidos entre
el padre, la madre y los hijos, entre bienquerientes y entre hermanos. Incluso entre
esposo y esposa siempre habia rifa y disension.

SIGNIFICADO: El ser viviente condicionado estd dotado de cuatro principios de
mala conducta, a saber: los errores, la demencia, la incapacidad y el engafio. Estos son
signos de imperfeccion, y de los cuatro, la propensién a engafiar a los demds es de lo
mas resaltante. Ese habito de engafar existe en las almas condicionadas, porque estas
principalmente se encuentran en el mundo material imbuidas de un deseo antinatural
de ensefiorearse de él. El ser viviente en su estado puro no estd condicionado por las
leyes, porque en ese estado esta consciente de que se halla eternamente supeditado al
Ser Supremo, y que, por ende, siempre es bueno para él permanecer supeditado, en vez
de tratar de enseforearse falsamente de la propiedad del Sefior Supremo. En el estado
condicionado, el ser viviente no se satisface ni siquiera si de hecho se vuelve el sefior
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de todo lo que ve —cosa que nunca ocurre—, y, en consecuencia, es victima de toda
clase de enganos, incluso en sus relaciones con sus parientes mas cercanos e intimos.
En un estado de cosas tan insatisfactorio como ese no hay armonia, ni siquiera entre
padres e hijos o entre esposo y esposa. Pero todas esas dificultades conflictivas pueden
ser mitigadas por un proceso, y este es el servicio devocional del Sefior. El mundo de
hipocresia puede ser contenido tinicamente si se lo contrarresta a través del servicio
devocional del Sefor, y con nada mas. Maharaja Yudhisthira, habiendo observado las
disparidades, conjeturd que el Sefior habia desaparecido de la Tierra.

TEXTO § ﬁlﬁlﬁmﬁmﬁmﬁ’fﬁml
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nimittany atyaristani kale tv anugate nrnam
lobhady-adharma-prakrtim  drstvovacanujarm nrpah

nimittani—causas; ati—muy serias; aristani—malos augurios; kale—en el transcurso
del tiempo; tu—pero; anugate—acontecio; nrnam—de la humanidad en general; lobha-
adi—tal como la codicia; adharma—irreligiosos; prakrtim—habitos; drstva—habiendo
observado; uvaca—dijo; anujam—hermano menor; nrpah—el rey.

En el transcurso del tiempo, llegé a ocurrir que la generalidad de la gente se
acostumbro a la codicia, la ira, el orgullo, etc. Observando todos esos presagios,
Maharaja Yudhisthira le habl6 a su hermano menor.

SIGNIFICADO: Un rey tan piadoso como lo era Maharaja Yudhisthira, de inmediato
se perturbd cuando por toda la sociedad aparecieron signos tan inhumanos como la
codicia, la ira, la irreligiosidad y la hipocresia. De esta declaracion se infiere que todos
esos sintomas de una sociedad degradada le eran desconocidos a la gente de la época,
y a ellos les resulté asombroso experimentarlos con el advenimiento de Kali-yuga, o la
era de la rifa.

AR Sa=
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yudhisthira uvaca
sampresito dvarakayam jisnur bandhu-didrksaya
jAatum ca punya-slokasya  krsnasya ca vicestitam

yudhisthirah uvaca—Maharaja Yudhisthira dijo; sampresitah—se ha ido a;
dvarakayam—Dvaraka; jisnuh— Arjuna; bandhu—amigos; didrksayd—con objeto de
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reunirse; jAdtum—para saber; ca—también; punya-slokasya—de la Personalidad de
Dios; krsnasya—del Sefior Sri Krsna; ca—y; vicestitam—programa de trabajo.

Maharaja Yudhisthira le dijo a su hermano menor Bhimasena: Envié a Arjuna a
Dvaraka para que se reuniera con sus amigos y le preguntara a la Personalidad de
Dios Krsna acerca de su programa de trabajo.

TEXTO 7 AT WETAT WEl HHE qard: |
AT FET AT IAATE T4EHE o |l

gatah saptadhuna masa bhimasena tavanujah
nayati kasya va hetor naham vededam afijasa

gatah—ha ido; sapta—siete; adhuna—hasta la fecha; masah—meses; bhimasena—ijoh,
Bhimasenal; tava—tu; anujah—hermano menor; na—no; dyati—regresa; kasya—por
qué; va—o; hetoh—razén; na—no; aham—yo; veda—sé; idam—esto; afijasi—en
realidad.

Desde que parti6 han pasado siete meses, mas atin no ha regresado. No sé realmente
cOmo estan las cosas por alla.

mexro 8 Iy qafionieE: @ FersAERE: |
TECAISFAGHE AT cagard 1l ¢ |l

api devarsinadistah  sa kalo 'yam upasthitah
yadatmano 'figam akridam  bhagavan utsisrksati

api—si; deva-rsind—por el semidiés santo (Narada); adistah—instruyo; sah—eso;
kalah—tiempo eterno; ayam—este; upasthitah—llegé; yada—cuando; atmanah—de
Su propio ser; arigam—porcion plenaria; akridam—manifestacion; bhagavan—Ila Per-
sonalidad de Dios; utsisrksati—va a terminar.

sSera que Fl va a abandonar Sus pasatiempos terrenales, tal como indicé Devarsi
Narada? ;Habra llegado ya ese momento?

SIGNIFICADO: Como ya hemos discutido muchas veces, la Suprema Personalidad
de Dios, el Sefor Sri Krsna, tiene muchas expansiones plenarias, y todas y cada una de
ellas, aunque son igualmente poderosas, ejecutan diferentes funciones. En el Bhagavad-
gita hay diversas declaraciones del Sefior, y cada una de esas declaraciones se refiere a
diferentes porciones plenarias o porciones de las porciones plenarias. Por ejemplo, Sri
Krsna, el Sefior, dice en el Bhagavad-gita:
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«Cuando quiera y dondequiera que haya una declinacion en la practica religiosa,
joh, descendiente de Bharata!, y un aumento predominante de la irreligion, en
ese entonces Yo Mismo desciendo» (Bg. 4.7).

«A fin de redimir a los fieles, aniquilar a los infieles y también para restablecer los
principios de la ocupacion obligatoria, Yo aparezco en cada era» (Bg. 4.8).

«Si Yo dejara de trabajar, entonces toda la humanidad se desencaminaria. Yo
también seria la causa de la creacién de una poblacién no deseada, y con ello
destruiria la paz de todos los seres vivientes» (Bg. 3.24).

«Los hombres comunes siguen los pasos de un gran hombre, sea cual fuere la
accion que este ejecute. Y cualesquiera que sean las pautas que él establezca
mediante actos ejemplares, el mundo entero las sigue» (Bg. 3.21).

Todas esas declaraciones del Sefor se les aplican a diferentes porciones plenarias del
Sefior, es decir, expansiones de El tales como Sankarsana, Vasudeva, Pradyumna,
Aniruddha y Narayana. Todas ellas son El Mismo en diferentes expansiones
trascendentales, y aun asi, como Sri Krsna es el Sefior acttia en una esfera diferente de
intercambio trascendental, con devotos de diferentes niveles. Y, sin embargo, el Sefior
Krsna tal como es aparece en todos y cada uno de los universos una vez cada veinticuatro
horas del periodo de Brahma (o al cabo de un lapso de 8 640 000 000 afios solares),
y todos Sus pasatiempos trascendentales se exhiben en una rutina ciclica en todos y
cada uno de los universos. Pero en esa rutina ciclica, las funciones del Sefior Krsna,
el Seflor Vasudeva, etc., son problemas complejos para el profano. No hay diferencia
entre el Ser del Sefior Supremo y el cuerpo trascendental del Sefior. Las expansiones
ejecutan actividades diferenciales. Cuando, sin embargo, el Sefior aparecen en persona
como el Sefior Krsna, Sus otras porciones plenarias también se unen a El mediante Su
potencia inconcebible denominada yogamadya, y por eso el Sefior Krsna de Vrndavana
es diferente del Sefior Krsna de Mathura o del Sefior Krsna de Dvaraka. El virat-riipa
del Sefior también es diferente de El, por Su potencia inconcebible. El virat-riipa que
se exhibid en el campo de batalla de Kuruksetra es la concepcion material de Su forma.
Por lo tanto, debe entenderse que cuando el Senior Krsna fue aparentemente matado
por el arco y la flecha del cazador, el Sefor dejé en el mundo material Su supuesto
cuerpo material. El Sefior es kaivalya, y para El no existe diferencia entre la materia y el
espiritu, porque todo se crea a partir de El. En consecuencia, que El abandonara un tipo
de cuerpo o aceptara otro cuerpo no significa que El es como el ser viviente ordinario.
Todas estas actividades son simultineamente idénticas y diferentes, en virtud de Su
potencia inconcebible. Cuando Maharaja Yudhisthira se estaba lamentando ante
la posibilidad de que El hubiera desaparecido, era solo para seguir la costumbre de
lamentarse ante la desaparicién de un gran amigo, pero el Sefior nunca deja Su cuerpo
trascendental, como erréneamente lo creen personas poco inteligentes. En el Bhagavad-
gita, el propio Sefior ha condenado a esas personas poco inteligentes, y se las conoce
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como «los midhas». Que el Sefior dejara Su cuerpo significa que El dejé de nuevo Sus
porciones plenarias en los respectivos dhdmas (moradas trascendentales), tal como El
dejo6 Su virat-riipa en el mundo material.

TEXTOQ  TETE: WISl Ued GRT: WU F U |
AT U AFTH TEIIET 11 & |l

yasman nah sampado rajyam  darah pranah kulam prajah
asan sapatna-vijayo lokas ca yad-anugrahat

yasmat—de quien; nah—nuestra; sampadah—opulencia; rdjyam—reino; darah—
buenas esposas; pranah—existencia de la vida; kulam—dinastia; prajah—subditos;
asan—se ha hecho posible; sapatna—competidores; vijayah—conquistando; lokah—
futura ubicacion en planetas superiores; ca—y; yat—cuya; anugrahat—por la miseri-
cordia de.

Solo gracias a El se ha hecho realidad toda nuestra opulencia de reyes, nuestras buenas
esposas y nuestras vidas y progenie, y se ha hecho posible el control de nuestros subdi-
tos, la victoria sobre nuestros enemigos, y nuestro futuro alojamiento en los planetas
superiores. Todo esto se debe a Su misericordia sin causa para con nosotros.

SIGNIFICADO: La prosperidad material consiste en tener una buena esposa, un buen
hogar, suficiente tierra, buenos hijos, relaciones familiares aristocraticas, lograr la
victoria sobre los competidores y, mediante las obras piadosas, llegar a alojarse en los
planetas celestiales superiores para tener mejores comodidades materiales. Estas facili-
dades se obtienen no solo mediante la ardua labor manual ni por medios incorrectos,
sino por la misericordia del Sefior Supremo. La prosperidad que se alcanza mediante el
esfuerzo personal, también depende de la misericordia del Sefior. Ademds de la bendi-
ciéon del Sefior debe existir la labor personal, pero sin la bendicién del Sefior nadie logra
el éxito con solo su labor personal. El moderno hombre de Kali-yuga cree en el esfuerzo
personal, y niega la bendicién del Sefior Supremo. Hasta un gran sannydsi de la India
dio unos discursos en Chicago en los que protestaba por las bendiciones del Sefior
Supremo. Pero en lo que respecta a los sastras védicos, tal como lo observamos en las
péginas del Srimad-Bhagavatam, la sancién tltima de todos los éxitos queda en manos
del Sefior Supremo. Maharaja Yudhisthira reconoce esta verdad en su éxito personal,
y a uno le conviene seguir los pasos de un gran rey y devoto del Sefior para hacer de la
vida un éxito rotundo. Si uno pudiera lograr el éxito sin la sancién del Sefior, entonces
ningun médico dejaria de curar a un paciente. A pesar de darle a un enfermo el mas
adelantado de los tratamientos, y a pesar de que ello lo haga el médico que esté mas al
dia de los adelantos de la medicina, aun asi ocurre la muerte; y, en cambio, incluso en
el caso mas perdido de todos, sin tratamiento médico, un paciente se cura de un modo
asombroso. Por consiguiente, se concluye de esto que la sancién de Dios es la causa
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inmediata de todo lo bueno o malo que ocurre. Cualquier hombre de éxito debiera
sentirse agradecido con el Sefior por todo lo que ha logrado.

TEXTO 10 TECITATRREATY e, Sy, ST |
BV, TEAISGUES A JFgHET, 1201l

pasyotpatan nara-vyaghra divyan bhauman sadaihikan
darunan samsato ‘dirad bhayarm no buddhi-mohanam

pasya—tan solo ve; utpatan—perturbaciones; nara-vydghra—ioh, hombre con
fuerza de tigre!; divyan—acontecimientos en el cielo o por la influencia planetaria;
bhauman—acontecimientos en la Tierra; sa-daihikan—circunstancias del cuer-
po y de la mente; darunan—extremadamente peligrosas; samsatah—indicando;
adurat—en un futuro cercano; bhayam—peligro; nah—nuestra; buddhi—inteligencia;
mohanam—engafando.

Tan solo mira, joh, hombre con la fuerza de un tigre!, cuantas desgracias debidas
a influencias celestiales, reacciones terrenales y dolores fisicos —todas de por si
muy peligrosas—, estan engaifiando a nuestra inteligencia y presagiando con ello la
aparicion de un peligro en el futuro cercano.

SIGNIFICADO: El adelanto material de la civilizacién significa adelanto de las reacciones
de las tres clases de sufrimientos debidos a la influencia celestial, las reacciones terrenales
y los dolores fisicos y las aflicciones mentales. A causa de la influencia celestial de las
estrellas hay muchas calamidades, tales como excesivo calor, frio, lluvias y sequias, y
los efectos consecuentes son el hambre, las enfermedades y las epidemias. El resultado
conjunto es la agonia del cuerpo y de la mente. La ciencia material creada por el hombre
no puede hacer nada para contrarrestar estas tres clases de sufrimientos. Todos ellos son
castigos infligidos por la energia superior de maya bajo la direccién del Sefior Supremo.
En consecuencia, nuestro contacto constante con el Sefior a través del servicio devocional
puede aliviarnos, sin que nos perturbemos en el desempenio de nuestros deberes humanos.
Los asuras, sin embargo, quienes no creen en la existencia de Dios, hacen sus propios
planes para contrarrestar todos esos tres tipos de sufrimientos y, por ende, se encuentran
con fracasos a cada instante. El Bhagavad-gita (7.14) afirma claramente que la reaccién
de la energia material nunca habrd de ser conquistada, debido a los efectos subyugadores
de las tres modalidades. Esas solamente pueden ser superadas por aquel que se entrega a
los pies de loto del Sefor con plena devocion.

TEXTO 11 Sefersmeat ‘131
ELREIIE RS0 emmﬁa l%lﬁ'ﬂ"{ neell
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arv-aksi-bahavo mahyam  sphuranty anga punah punah
vepathus capi hrdaye arad dasyanti vipriyam

aru—muslos; aksi—ojos; bahavah—los brazos; mahyam—en mi; sphuranti—tem-
blando; ariga—el lado izquierdo del cuerpo; punah punah—una vy otra vez; vepathuh—
palpitaciones; ca—también; api—ciertamente; hrdaye—en el corazdén; arat—por el
miedo; dasyanti—indicando; vipriyam—indeseables.

El lado izquierdo del cuerpo, los muslos, los brazos y los ojos, todos me tiemblan
sin cesar, y tengo palpitaciones del corazén a causa del miedo. Todo esto es signo de
sucesos indeseables.

SIGNIFICADO: La existencia material esta llena de cosas indeseables. Las cosas que
no queremos nos las impone alguna energia superior, y no vemos que esas cosas inde-
seables se encuentran bajo el control de las tres modalidades de la naturaleza material.
Cuando a un hombre le tiemblan constantemente los ojos, los brazos y los muslos,
ha de saberse que algo indeseable estd a punto de ocurrir. Esas cosas indeseables son
como un incendio forestal. Nadie va al bosque a provocar incendios, sino que estos
ocurren automaticamente, creandoles calamidades inconcebibles a los seres vivientes
que alli habitan. Un incendio de esa indole no puede ser extinguido por ningun es-
fuerzo humano. El fuego puede extinguirlo tnicamente la misericordia del Sefior, el
cual envia nubes para que viertan agua sobre el bosque. De modo similar, los sucesos
indeseables que hay en la vida no pueden evitarse con ninguna cantidad de planes.
Esos sufrimientos solo puede quitarlos la misericordia del Sefor, quien envia a Sus
representantes genuinos para iluminar a los seres humanos y con ello salvarlos de todas
las calamidades.

TEXTO 12 RIS auTie e i RIcI_ T |
AWE ARAASTHOOTEIETT 11221

Sivaisodyantam adityam — abhirauty analanana
mam anga sarameyo 'yam abhirebhaty abhiruvat

siva—chacal; esa—esa; udyantam—elevando; adityam—al sol; abhi—hacia; rauti—
lamento; anala—fuego; anand—cara; mam—a mi; ariga—joh, Bhima!; sarameyah—
perro; ayam—este; abhirebhati—ladra hacia; abhiru-vat—sin temor.

Tan solo mira, joh, Bhima!, como el chacal hembra le llora al sol naciente y vomita
fuego, y como el perro me ladra sin ningun temor.

SIGNIFICADO: Estos son algunos de los malos augurios que indican que algo indesea-
ble va a ocurrir en el futuro cercano.
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TEXTO 13 T FAl=d A 3 A0 TREIST |
AT ETEATH AHd wEA 7 123

sastah kurvanti mam savyam  daksinam pasavo pare
vahams ca purusa-vyaghra laksaye rudato mama

Sastah—animales utiles tales como la vaca; kurvanti—se mantienen; mam—a mi;
savyam—opor la izquierda; daksinam—dando vueltas alrededor; pasavah apare—otros
animales inferiores, tales como los asnos; vahan—los caballos (transportadores);
ca—también; purusa-vyaghra—ioh, tigre entre los hombres!; laksaye—veo; rudatah—
sollozando; mama—mio.

iOh, Bhimasena, tigre entre los hombres!, ahora animales utiles, tales como las
I 4 > >

vacas, me estan pasado por el lado izquierdo, y animales inferiores, tales como los
asnos, dan vueltas a mi alrededor. Mis caballos parecen llorar al verme.

TEXTO 14 YeIga: FUISTHeH: FFOa=A
TeIeFd Taiad 3 sﬁzﬁl—sﬁ II?%II

mrtyu-ditah kapoto 'yam ulikah kampayan manah
pratyulitkas ca kuhvanair  visvam vai sinyam icchatah

mrtyu—muerte; diitah—mensajero de; kapotah—paloma; ayam—esta; ulitkah—buho;
kampayan—temblor; manah—mente; pratyulitkah—los rivales de los buhos (los cuer-
vos); ca—y; kuhvanaih—alarido estridente; visvam—el cosmos; vai—o; siinyam—vacio;
icchatah—deseando.

iMira! Esta paloma es como un mensajero de la muerte. Los chillidos de los buhos
y de sus rivales, los cuervos, hacen que el corazén me tiemble. Parece que quisieran
convertir en un vacio todo el universo.

TEXTO 15 0T @ aR¥a: F¥9d : Qg |
e W | = Wi vl

dhumra disah paridhayah kampate bhith sahadribhih
nirghatas ca mahams tata sakam ca stanayitnubhih

dhimrah—humeante; disah—todas las direcciones; paridhayah—circunscripcion;
kampate—estremecimiento; bhith—la Tierra; saha adribhih—junto con las colinas y mon-
tafias; nirghatah—rayo del cielo; ca—también; mahan—muy grande; tata—joh, Bhimal;
sakam—con; ca—también; stanayitnubhih—sonido del trueno sin ninguna nube.
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Tan solo mira como el humo envuelve el cielo. Pareciera que la tierra y las montaias
se estuvieran estremeciendo. Oye el trueno sin nube, y mira los rayos que vienen
del cielo.

TEXTO 16 ITAT EXETa Tt e |
IS FAel AT o 11280

vayur vati khara-sparso rajasa visrjams tamah
asrg varsanti jalada bibhatsam iva sarvatah

vayuh—viento; vati—soplando; khara-sparsah—violentamente; rajasa—por el polvo;
visrjan—creando; tamah—oscuridad; asrk—sangre; varsanti—estan derramando;
jaladah—las nubes; bibhatsam—desastroso; iva—como; sarvatah—por todas partes.

Elviento sopla violentamente, lanzando polvo por doquier y dejando todo a oscuras.
Con sus lluvias, las nubes estan vertiendo sangrientos desastres en todas partes.

TEXTO 17 Hﬁmﬁwuﬁéﬁﬁﬁﬁl
79 Tt 19l

siryam hata-prabham pasya  graha-mardam mitho divi
sasankulair bhiita-ganair  jvalite iva rodasi

siryam—el sol; hata-prabham—con sus rayos menguando; pasya—tan solo mira;
graha-mardam—choques de estrellas; mithah—entre si; divi—en el cielo; sa-sankulaih—
estando mezclado con; bhiita-ganaih—por las entidades vivientes; jvalite—siendo
encendido; iva—como si; rodasi—llorando.

Los rayos del sol estin menguando, y las estrellas parecen estar peleando entre si.
Entidades vivientes confusas parecen estar ardiendo y llorando.

TExT0 18 AT G AT | T WA 7 |
T SHAARAT FrarsT & framata nzel

nadyo nadas ca ksubhitah saramsi ca manamisi ca
na jvalaty agnir dajyena kalo 'yam kim vidhasyati

nadyah—rios; nadah ca—y los tributarios; ksubhitah—todos perturbados; saranisi—
manantiales de agua; ca—y; manamsi—la mente; ca—también; na—no; jvalati—
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enciende; agnih—fuego; djyena—con la ayuda de la mantequilla; kalah—el tiempo;
ayam—es extraordinario; kim—qué; vidhasyati—va a suceder.

Los rios, los tributarios, los estanques, los manantiales y la mente estan todos per-
turbados. La mantequilla ya no enciende el fuego. ;Qué momento extraordinario
es este? ;Qué va a ocurrir?

TEXTO 19 7 TUafeq &« Ic 9 gEivd o AT |
TEFHET AT T TSI A 112811

na pibanti stanawm vatsa na duhyanti ca matarah
rudanty asru-mukha gavo na hrsyanty rsabha vraje

na—no; pibanti—maman; stanam—ubre; vatsah—Ilos terneros; na—no; duhyanti—
permiten ordefar; ca—también; madtarah—las vacas; rudanti—llorando; asru-
mukhah—con cara de llanto; gavah—las vacas; na—no; hrsyanti—sienten placer;
rsabhah—Tlos toros; vraje—en el pastizal.

Los terneros ya no maman de las ubres de las vacas, ni estas dan leche. Ellas estan
paradas, gimiendo, con lagrimas en los ojos, y los toros no encuentran ningin
placer en los pastizales.

TEXTO 20 %&Hﬁﬁ#ﬂﬁaﬂﬁ-ﬁ@ﬂﬁ'ﬂﬂl
T T AT YREATTRAT: |
TeiE fRraea: ﬁmaaﬁaﬁa:r 120ll

daivatani rudantiva  svidyanti hy uccalanti ca
ime jana-pada gramah  purodyandkarasramah
bhrasta-sriyo niranandah  kim agham darsayanti nah

daivatani—las Deidades de los templos; rudanti—parecen estar llorando; iva—asi;
svidyanti—sudando; hi—ciertamente; uccalanti—como si fuera a salir; ca—también;
ime—estas; jana-padah—ciudades; gramah—aldeas; pura—pueblos; udyana—jardines;
akara—minas; dsramah—ermitas, etc.; bhrasta—desprovistos de; sriyah—belleza;
niranandah—desprovistas de toda felicidad; kirn—qué clase de; agham—calamidades;
darsayanti—habran de manifestarse; nah—a nosotros.

Las Deidades parecen estar llorando en el templo, lamentandose y transpirando.
Dan la impresion de estar a punto de irse. Todas las ciudades, aldeas, pueblos,
jardines, minas y ermitas estan ahora desprovistos de belleza y de toda felicidad.
No sé qué clase de calamidades nos aguardan ahora.
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TEXTO 21 Fe TAHEleaTed Wad: e |
FAAETTERAT SEaarET 1122

manya etair mahotpatair ninam bhagavatah padaih
ananya-purusa-sribhir - hina bhur hata-saubhaga

manye—lo doy por sentado; etaih—por todos estos; mahd—gran; utpataih—aumentos;
niinam—opor la falta de; bhagavatah—de la Personalidad de Dios; padaih—los signos
de la planta del pie; ananya—extraordinario; purusa—de la Personalidad Suprema;
sribhih—por los signos auspiciosos; hind—despojo; bhith—la Tierra; hata-saubhaga—
sin la fortuna.

Creo que todas estas perturbaciones terrenales son signos de una gran pérdida en la
buena fortuna del mundo. Este tuvo la suerte de haber sido marcado con las huellas
del los pies de loto del Seiior. Estas sefiales indican que eso ya no ocurrira.

TEXTO 22 3id FI~aaaqeas geRe+ Ja4r |
TF: VARG, F&F, JggAT: HST: 12311

iti cintayatas tasya drstaristena cetasa
rajiiah pratyagamad brahman  yadu-puryah kapi-dhvajah

iti—asi pues; cintayatah—mientras pensaba para sus adentros; tasya—él; drsta—
observando; aristena—malos augurios; cetasi—por la mente; rajiiah—el rey; prati—
de vuelta; agamat—vino; brahman—ijoh, brahmana!; yadu-puryah—del reino de los
Yadus; kapi-dhvajah— Arjuna.

{Oh, Brahmana Saunaka!, mientras Maharaja Yudhisthira, observando los signos
desfavorables que en ese momento habia en la Tierra, se hallaba asi pensando para
sus adentros, Arjuna regreso de la ciudad de los Yadus [Dvaraka].

TEXTO 23 & WTEAT-aeaaaaTqe AT |

FAEAATSAgA, govd AFATeAl: 11331

tam padayor nipatitam ayatha-piirvam aturam
adho-vadanam ab-bindin  srjantam nayanabjayoh

tam—~él (Arjuna); padayoh—a los pies; nipatitam—postrandose; ayatha-pirvam—sin
precedente; daturam—abatido; adhah-vadanam—con la cara dirigida hacia abajo;
ap-bindiin—gotas de agua; srjantam—creando; nayana-abjayoh—de los ojos cual
lotos.
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Cuando ¢l se postré a sus pies, el rey vio que su abatimiento no tenia precedentes.
Estaba cabizbajo, y las lagrimas le brotaban de sus ojos de loto.

TEXTO 24  TIaFlgaesdl FM=sm@mds 99: |
T=Bfd W e SEEReRad (122l

vilokyodvigna-hrdayo vicchayam anujam nrpah
prechati sma suhrn madhye  samsmaran naraderitam

vilokya—viendo; udvigna—preocupado; hrdayah—corazoén; vicchayam—apariencia
palida; anujam—Arjuna; nrpah—el rey; prcchati sma—pregunto; suhrt—amigos;
madhye—entre; samsmaran—recordando; narada—el sabio Narada; iritam—indicado
por.

Viendo a Arjuna palido a causa de unas profundas angustias, el rey, recordando las
indicaciones del sabio Narada, lo interrogé en medio de los amigos.

AR Sa=
TEXTO 25 FREdqAl 7: Tl qEwrad |
LR CIE LR AT RIE R EEE i e e HE IR

yudhisthira uvaca
kaccid anarta-puryam nah  sva-janah sukham dsate
madhu-bhoja-dasarharha-  satvatandhaka-vrsnayah

yudhisthirah uvaca—Yudhisthira dijo; kaccit—si; anarta-puryam—de Dvaraka;
nah—nuestros; sva-janah—parientes; sukham—felices; dsate—estan pasando sus dias;
madhu—Madhu; bhoja—Bhoja; dasarha—Dasarha; arha—Arha; satvata—Satvata;
andhaka—Andhaka; vrsnayah—de la familia de Vrsni.

Maharaja Yudhisthira dijo: Mi querido hermano, por favor dime si nuestros
amigos y parientes, tales como Madhu, Bhoja, Dasarha, Arha, Satvata, Andhaka
y los miembros de la familia Yadu, se encuentran todos pasando sus dias con
felicidad.

TEXTO 26 T AIAWE: Fiaceaeard ard AmRT: |
AT AT FAcFAeATHgg T 18

siro matamahah kaccit  svasty aste vatha marisah
matulah sanujah kaccit  kusaly anakadundubhih
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Sirah—Surasena; matamahah—abuelo materno; kaccit—si; svasti—todo lo bueno;
aste—pasando sus dias; vd—o; atha—por lo tanto; marisah—respetable; matulah—tio
materno; sa-anujah—con sus hermanos menores; kaccit—si; kusali—todos bien;
anaka-dundubhih—Vasudeva.

sEsta feliz mi respetable abuelo Surasena? Y, ;les esta yendo bien a Vasudeva, mi tio
materno, y a sus hermanos menores?

TEXTO 27 — WH TEREIcl AT HaTeHaT: |
SATHS TR AW THIET A |12l

sapta sva-saras tat-patnyo matulanyah sahatmajah
asate sasnusah ksemam  devaki-pramukhah svayam

sapta—siete; sva-sarah—sus hermanas; tat-patnyah—sus esposas; matulanyah—tias
maternas; saha—junto con; dtma-jah—hijos y nietos; dsate—estan todos; sasnusah—
con sus nueras; ksermam—felicidad; devaki—Devaki; pramukhah—encabezadas por;
svayam—personalmente.

Sus siete esposas, encabezadas por Devaki, son todas hermanas. ;Estan ellas felices,
junto con sus hijos y nueras?

TEXTOS 28-29 FIAZEH FAAGCLNSE ;|

T AEAISH FAAEERO: 11R¢|]

FET FAA FAT T TR |
Fiagred g@ AN FWEH qreadqt W 128l

kaccid rajahuko jivaty asat-putro’sya canujah
hrdikah sasuto ’kriiro  jayanta-gada-saranah

asate kusalam kaccid  ye ca satrujid-adayah
kaccid daste sukham ramo  bhagavan satvatam prabhuh

kaccit—si; raja—el rey; ahukah—otro nombre de Ugrasena; jivati—viviendo aun;
asat—malévolo; putrah—hijo; asya—su; ca—también; anujah—hermano menor;
hrdikah—Hrdika; sa-sutah—junto con su hijo, Krtavarma; akriirah— Akrtra; jayan-
ta—Jayanta; gada—Gada; saranah—Sarana; dsate—estan todos ellos; kusalam—felices;
kaccit—si; ye—ellos; ca—también; satrujit—Satrujit; adayah—encabezados por;
kaccit—si; aste—estan ellos; sukham—todos bien; ramah—Balarama; bhagavan—la
Personalidad de Dios; satvatam—de los devotos; prabhuh—protector.
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¢Viven atin Ugrasena —cuyo hijo era el malévolo Karhsa— y su hermano menor?
¢Esta feliz Ugrasena? ;Estan felices Hrdika y su hijo Krtvarma? Y Akriira, Jayanta,
Gada, Saranay Satrujit, sestan todos felices? ;Como esta Balarama, la Personalidad
de Dios y el protector de los devotos?

SIGNIFICADO: Hastinapura, la capital de los Pandavas, estaba situada en algtin lugar
cerca de la actual Nueva Delhi, y el reino de Ugrasena se encontraba en Mathura. Mien-
tras Arjuna regresaba a Delhi procedente de Dvaraka, debi6 de haber visitado la ciudad
de Mathura, y, por lo tanto, las preguntas acerca del rey de Mathura son validas. Entre
los diversos nombres de los familiares, el nombre de Rama o Balarama, el hermano
mayor del Seior Krsna, se annade a las palabras «la Personalidad de Dios», porque
el Sefor Balarama es la expansion inmediata de visnu-tattva del Sefor Krsna, como
prakasa-vigraha. Aunque el Sefior Supremo es aquel que no tiene igual, se expande
en muchos otros seres vivientes. Los seres vivientes visnu-tattva son expansiones del
Sefor Supremo, y todos ellos son cualitativa y cuantitativamente iguales que el Sefior.
Pero las expansiones del jiva-sakti, la categoria de los seres vivientes ordinarios, no son
en absoluto iguales al Seior. A aquel que considera que el jiva-sakti y el visnu-tattva
se encuentran en el mismo nivel, se le considera un alma condenada de este mundo.
Sri Rama, o Balarama, es el protector de los devotos del Sefior. Baladeva actia como el
maestro espiritual de todos los devotos, y es por Su misericordia sin causa que las almas
caidas son redimidas. Sri Baladeva aparecié como Sri Nityananda Prabhu durante
el advenimiento del Sefior Caitanya, y el gran Sefior Nityananda Prabhu exhibi6 Su
misericordia sin causa al redimir a Jagai y Madhai, un par de almas extremadamente
caidas. Por eso aqui se menciona en particular que Balarama es el protector de los
devotos del Sefior. Unicamente por Su divina gracia puede uno acercarse al Supremo
Sefior SriKrsna, y asi pues, Sri Balarama es la encarnacién de la misericordia del Sefior,
manifestada como el maestro espiritual, el redentor de los devotos puros.

TEXTO 30 TIH: FESUAT GEE HERY:
muﬁ-mﬁsﬁw} TIA WA ||3o||

pradyumnah sarva-vrsninam  sukham dste maha-rathah
gambhira-rayo ‘niruddho vardhate bhagavan uta

pradyumnah—Pradyumna (un hijo del Sefior Krsna); sarva—todos; vrsninam—de los
miembros de la familia Vrsni; sukham—felicidad; aste—estan en; maha-rathah—el
gran general; gambhira—profundamente; rayah—destreza; aniruddhah— Aniruddha
(un nieto del Sefior Krsna); vardhate—floreciendo; bhagavan—la Personalidad de
Dios; uta—debe.

sComo esta Pradyumna, el gran general de la familia Vrsni? ;Esta El feliz? Y, ;le esta
yendo bien a Aniruddha, la expansion plenaria de la Personalidad de Dios?
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SIGNIFICADO: Pradyumna y Aniruddha también son expansiones de la Personalidad
de Dios, por lo cual también son visnu-tattva. En Dvaraka, el Sefior Vasudeva esta de-
dicado a Sus pasatiempos trascendentales, junto con Sus expansiones plenarias, a saber,
Sankarsana, Pradyumna y Aniruddha, y, por consiguiente, a todas y cada una de ellas se
les puede dar el tratamiento de «Personalidad de Dios», como se hace en relacién con el
nombre de Aniruddha.

TEXTO 31 FUUTHTESSUTE Al Saadted: |
I T FIROIRT: FEAT FHITE: 112211

susenas carudesnas ca  sambo jambavati-sutah
anye ca karsni-pravarah saputra rsabhadayah

susenah—Susena; carudesnah—Carudesna; ca—y; sambah—Samba; jambavati-
sutah—el hijo de Jambavati; anye—otros; ca—también; karsni—los hijos del Sefior
Krsna; pravarah—todos los principales; sa-putrah—junto con sus hijos; rsabha—
Rsabha; adayah—etc.

sLes esta yendo bien a los principales hijos del Seiior Krsna, hijos tales como Susena,
Carudesna, Samba —el hijo de Jambavati— y Rsabha, asi como también a los hijos
de estos?

SIGNIFICADO: Como ya se dijo antes, el Seiior Krsna se cas6 con 16 108 mujeres, y
cada una de ellas tuvo diez hijos. Por consiguiente, eran en total 16 108 x 10 = 161 080
hijos. Todos ellos crecieron, y cada uno de ellos tuvo tantos hijos como su padre; el
conjunto era de unos 1 610 8oo familiares del Senor. El Sefior es el padre de todos los
seres vivientes, y estos son innumerables; en consecuencia, inicamente unos cuantos
de ellos son llamados para asociarse con el Sefior en Sus pasatiempos trascendentales en
esta Tierra como el Sefior de Dvaraka. No es asombroso que el Sefior mantuviera una
familia visible integrada por un nimero tan grande de miembros. Es mejor abstenerse
de comparar la posicion del Sefior con la nuestra, y ello se vuelve una verdad sencilla en
cuanto se nos da a conocer al menos un calculo parcial de la posicion trascendental del
Senor. Mientras el rey Yudhisthira preguntaba por los hijos y los nietos del Sefior que
estaban en Dvaraka, mencion6 unicamente a los principales de ellos, pues le resultaba
imposible recordar todos los nombres de los familiares del Sefior.

TEXTOS 32-33 AU FR: YASagareT: |
ARSI T A redawr: 113211
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S FTEATE T ARSI |
aify Rl FaerET TgEa: 133

tathaivanucarah saureh  srutadevoddhavadayah
sunanda-nanda-sirsanya  ye canye satvatarsabhah

api svasty dsate sarve rama-krsna-bhujasrayah
api smaranti kusalam asmakam baddha-sauhrdah

tatha eva—igualmente; anucarah—compaifieros constantes; saureh—del Sefior Krsna
tales como; srutadeva—Srutadeva; uddhava-adayah—Uddhava y otros; sunanda—
Sunanda; nanda—Nanda; sirsanyah—otros lideres; ye—todos ellos; ca—y; anye—
otros; satvata—almas liberadas; rsabhah—los mejores hombres; api—si; svasti—
yendo bien; dsate—estan; sarve—todos ellos; rama—Balarama; krsna—el Sefior
Krsna; bhuja-asrayah—Dbajo la proteccion de; api—si también; smaranti—recuerdan;
kusalam—Dbienestar; asmakam—acerca de nosotros; baddha-sauhrdah—vinculados
por una amistad eterna.

Ademas, Srutadeva, Uddhava y otros, Nanda, Sunanda y otros lideres de almas
liberadas que son compaiieros constantes del Seiior, estan protegidos por el Senor
Balarama y Krsna. ;Les esta yendo bien a todos ellos en sus respectivas funciones?
:Se recuerdan de nuestro bienestar ellos, a quienes la amistad los une eternamente
a nosotros?

SIGNIFICADO: Los companeros constantes del Sefior Krsna, tales como Uddhava, son
todos almas liberadas, y ellos descendieron a este mundo material junto con el Sefior
Krsna para cumplir la mision del Sefior. Los Pandavas también son almas liberadas que
descendieron junto con el Sefior Krsna para servirlo en esta Tierra en Sus pasatiempos
trascendentales. Como se afirma en el Bhagavad-gita (4.8), el Sefor y Sus asociados
eternos, quienes también son almas liberadas como el Senor, descienden a esta Tierra
en ciertos periodos. El Sefor los recuerda a todos, pero Sus asociados, aunque son almas
liberadas, se olvidan, debido a que son tatastha sakti, o potencia marginal del Sefor.
Esa es la diferencia entre el visnu-tattva y el jiva-tattva. Los jiva-tattvas son particulas
infinitesimales de la potencia del Sefior y, por consiguiente, requieren de la protecciéon
del Sefior en todo momento. Y a los servidores eternos del Sefior, El siente el agrado
de brindarles plena proteccién en todo momento. Luego las almas liberadas jamas se
creen tan libres como el Sefior ni tan poderosas como El, sino que siempre buscan la
proteccion del Senor en todas las circunstancias, tanto en el mundo material como
en el mundo espiritual. Esa dependencia del alma liberada es constitucional, pues las
almas liberadas son como chispas de un fuego, las cuales son capaces de exhibir la
luminosidad del fuego junto a él, y no independientemente. Independientemente, la
luminosidad de las chispas se extingue, aunque la cualidad del fuego, o la incandescen-
cia, esté presente. Aquellos que, por ignorancia espiritual, abandonan la proteccién del
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Sefor y se vuelven ellos mismos supuestos sefores, regresan de nuevo a este mundo
material, incluso después de una prolongada tapasya del tipo mas severo. Ese es el
veredicto de toda la literatura védica.

TEXTO 34 VAT Mial SRl Aehdeda: |
FIICYR AT TEAR Geaga: 1321l

bhagavan api govindo brahmanyo bhakta-vatsalah
kaccit pure sudharmayam  sukham daste suhrd-vrtah

bhagavan—TIa Personalidad de Dios, Krsna; api—también; govindah—aquel que anima
a las vacas y los sentidos; brahmanyah—consagrado a los devotos de los brahmanas;
bhakta-vatsalah—afectuoso con los devotos; kaccit—si; pure—en Dvaraka Puri;
sudharmayam—asamblea piadosa; sukham—felicidad; aste—disfruta; suhrt-vrtah—
rodeado de amigos.

sEsta el Seiior Krsna disfrutando en Dvaraka Puri de la asamblea piadosa rodeado
de amigos, El, quien es la Suprema Personalidad de Dios y quien les da placer a las
vacas, a los sentidos y a los brahmanas?

SIGNIFICADO: Aqui, en este verso en particular, al Seiior se le describe como
Bhagavin, Govinda, Brahmanya y Bhakta-vatsala. El es bhagavan svayam, o la Suprema
Personalidad de Dios original, colmado de todas las opulencias, todo el poder, todo el
conocimiento, toda la belleza, toda la fama y toda la renunciacién. Nadie es igual ni
més grande que EL El es Govinda, porque es el placer de las vacas y los sentidos. Aque-
llos que se han purificado los sentidos por medio del servicio devocional del Sefior,
pueden prestarle a El un verdadero servicio y con ello obtener placer trascendental de
esos sentidos purificados. Solo el ser viviente condicionado e impuro no puede obtener
ningun placer de los sentidos, sino que, ilusionado por falsos placeres de los sentidos,
se vuelve sirviente de ellos. Por lo tanto, necesitamos de Su proteccion por nuestro
propio bien. El Sefor es el protector de las vacas y de la cultura brahminica. Una
sociedad desprovista de proteccién a la vaca y de cultura brahminica no se encuentra
bajo la proteccion directa del Sefor, de la misma manera en que los prisioneros que
hay en las cérceles no se hallan bajo la proteccion del rey, sino bajo la proteccion de
un agente severo del rey. Si no hay proteccién a la vaca y si en la sociedad humana no
hay cultivo de las cualidades brahminicas, al menos en un sector de los miembros de
la sociedad, ninguna civilizacién humana puede prosperar en absoluto. Mediante la
cultura brahminica, mediante el desarrollo de las cualidades latentes de la bondad, es
decir, la veracidad, la ecuanimidad, el control de los sentidos, la tolerancia, la sencillez,
el conocimiento general, el conocimiento trascendental, y mediante la fe firme en
la sabiduria védica, uno puede convertirse en brahmana y asi ver al Sefior tal como
El es. Y después de superar la perfeccion brahminica, uno tiene que convertirse en
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devoto del Sefior, de manera que el afecto amoroso de El en la forma de propietario,
amo, amigo, hijo y amante, pueda obtenerse de un modo trascendental. La etapa de
devoto, que atrae el afecto trascendental del Sefior, no se desarrolla, a menos que en
uno se hayan desarrollado las cualidades de un brahmana anteriormente mencionadas.
El Sefior se inclina por el brahmana de calidad y no por el prestigio falso. Aquellos
que, por aptitud, son menos que un brahmana, no pueden establecer ninguna relacién
con el Senor, tal como el fuego no puede encenderse en la pura tierra, a menos que
haya madera, si bien existe una relacion entre la madera y la tierra. Como el Sefior es
omniperfecto en Si Mismo, no podia haber ninguna duda de Su bienestar, y Maharaja
Yudhisthira se abstuvo de hacer esa pregunta. El simplemente pregunté por Su lugar
de residencia, Dvaraka Puri, donde se retinen hombres piadosos. El Seior se queda
tnicamente donde se retinen hombres piadosos, y a El lo complace la glorificacién que
estos hacen de la Verdad Suprema. Maharaja Yudhisthira estaba ansioso de saber de los
hombres piadosos, y de sus piadosos actos en la ciudad de Dvaraka.

TEXTOS 35-36 WFA™ T AIFMl &HE T H99 7 |
AT AGFATE AT ST aa@: T 1124

TEGEVETE A AgAsa: |
HTSfe T ARSI 39 1124l

mangalaya ca lokanam ksemaya ca bhavaya ca
aste yadu-kulambhodhav  adyo 'nanta-sakhah puman

yad bahu-danda-guptayam sva-puryam yadavo 'rcitah
kridanti paramanandam maha-paurusika iva

mangaldya—para todo lo bueno; ca—también; lokanam—de todos los planetas;
ksemaya—para la proteccién; ca—y; bhavaya—para la elevacién; ca—también; dste—
hay; yadu-kula-ambhodhau—en el océano de la dinastia Yadu; ddyah—el original;
ananta-sakhah—en compaiia de Ananta (Balarama); puman—el disfrutador supremo;
yat—cuyo; bahu-danda-guptayam—siendo protegidos por Sus brazos; sva-puryam—en
Su propia ciudad; yadavah—los miembros de la familia Yadu; arcitdh—como lo me-
recen; kridanti—estan saboreando; parama-anandam—placer trascendental; maha-
paurusikah—los residentes del cielo espiritual; iva—como.

La Personalidad de Dios original, el disfrutador, y Balarama, el primordial
Sefior Ananta, se estan quedando en el océano de la dinastia Yadu, por el bien, la
proteccion y el progreso general de todo el universo. Y los miembros de la dinastia
Yadu, estando protegidos por los brazos del Sefor, se encuentran disfrutando de la
vida como los residentes del cielo espiritual.
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SIGNIFICADO: Como hemos discutido muchas veces, la Personalidad de Dios Visnu
reside de dos maneras dentro de todos y cada uno de los universos, a saber, como
Garbhodakasayi Visnu y como Ksirodakasayi Visnu. Ksirodakasayl Visnu tiene Su
propio planeta en la cima norte del universo, y existe un gran océano de leche en
el que el Sefior reside en el lecho de la encarnacion Ananta de Baladeva. Asi pues,
Maharaja Yudhisthira ha dicho que la dinastia Yadu es como el océano de leche, y
que Sri Balarama es como el Ananta en el que reside el Sefior Krsna. El ha dicho que
los ciudadanos de Dvaraka son como los liberados habitantes de los Vaikunthalokas.
Por encima del cielo material, mas alld de lo que podemos ver con los ojos y por
encima de las siete clases de coberturas del universo, se encuentra el océano Causal,
en el que todos los universos estan flotando como balones; y por encima del océano
Causal hay una extension ilimitada de cielo espiritual, generalmente conocida como
la refulgencia de Brahman. Dentro de esa refulgencia hay infinidad de planetas
espirituales, y a estos se los conoce como planetas Vaikuntha. Todos y cada uno
de los planetas Vaikuntha son muchisimas veces mas grandes que el universo mas
grande del mundo material, y en cada uno de ellos hay infinidad de habitantes que
lucen exactamente igual que el Sefior Visnu. A estos habitantes se les conoce como
maha-paurusikas, o personas directamente dedicadas al servicio del Sefor. Ellos estan
felices en esos planetas, sin ninguna clase de sufrimientos, y viven perpetuamente con
plena juventud, disfrutando de la vida con plena bienaventuranza y conocimiento,
sin temor del nacimiento, la muerte, la vejez o las enfermedades, y sin la influencia de
kala, el tiempo eterno. Maharaja Yudhisthira ha dicho que los habitantes de Dvaraka
son como los maha-paurusikas de Vaikunthaloka, debido a que son muy felices con
el Senor. En el Bhagavad-gita hay muchas referencias acerca de los Vaikunthalokas, y
ahi se les menciona como mad-dhdama, o el Reino del Sefior.

TEXTO 37 UG NUREIFHIN
qeATEAl gEaRaaa: |

fafsien wga Praaieaarta
T I IIE@ATTar: |1zl

yat-pada-susriasana-mukhya-karmana
satyadayo dvy-asta-sahasra-yositah

nirjitya sankhye tri-dasams tad-asiso
haranti vajrayudha-vallabhocitah

yat—cuyos; pada—pies; susrisana—suministro de comodidades; mukhya—el mas
importante; karmand—por los actos de; satya-ddayah—reinas encabezadas por
Satyabhama; dvi-asta—dos veces ocho; sahasra—mil; yositah—el sexo bello; nirjitya—
porvencer; sarikhye—enla batalla; tri-dasan—delos ciudadanos del cielo; tat-asisah—de
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lo que disfrutan los semidioses; haranti—se lleva; vajra-ayudha-vallabha—las esposas
de la personalidad que controla el relampago; ucitdh—que merece.

Por el simple hecho de ofrecer comodidades a los pies de loto del Seiior, que es
el mas importante de todos los servicios, las reinas de Dvaraka, encabezadas por
Satyabhama, indujeron al Sefior a conquistar a los semidioses. Por eso las reinas
disfrutan de cosas que son prerrogativas de las esposas del controlador de los
rayos.

SIGNIFICADO: Satyabhama: Una de las principales reinas que el Sefior Krsna tenia
en Dvaraka. Después de matar a Narakasura, el Sefior Krsna visito el palacio de este
acompafiado por Satyabhama. El también fue con ella a Indraloka, y alli fue recibida
por Sacidevi, quien se la present6 a Aditi, la madre de los semidioses. Aditi se sintié
muy complacida con Satyabhama, y le dio la bendicion de tener una juventud perma-
nente mientras el Seflor permaneciera en la Tierra. Aditi también la llevé consigo para
ensefarle las prerrogativas especiales que en los planetas celestiales tienen los semidio-
ses. Cuando Satyabhama vio la flor parijata, deseo tenerla en su palacio de Dvaraka.
Después de eso, regresé a Dvaraka junto con su esposo, y le expresé a Este su deseo
de tener en su palacio la flor parijata. El palacio de Satyabhama estaba especialmente
adornado con valiosas joyas, e incluso en la época mads calurosa del verano el interior
del palacio permanecia fresco, como si tuviera aire acondicionado. Ella adornaba su
palacio con diversas banderas, para pregonar la noticia de la presencia ahi de su gran
esposo. Una vez, junto con El, se encontré con Draupadi, y estuvo ansiosa de que ella la
instruyera en lo referente a las maneras de complacerlo. Draupadi era experta en esto,
porque tenia cinco esposos, los Pandavas, y todos estaban muy complacidos con ella. Al
recibir las instrucciones de Draupadyi, se sintié muy complacida, le ofreci6 sus buenos
deseos y regresé a Dvaraka. Ella era la hija de Satrajit. Después de la partida del Senior
Krsna, cuando Arjuna visité Dvaraka, todas las reinas, incluso Satyabhama y Rukmini,
se lamentaron por el Sefior con gran sentimiento. En la tltima etapa de su vida, se fue
al bosque a someterse a una severa penitencia.

Satyabhama instigd a su esposo a que obtuviera la flor parijata de los planetas ce-
lestiales, y el Sefior se la quito a los semidioses a la fuerza, tal como un esposo comun
consigue cosas para complacer a su esposa. Segin ya se explico, el Sefior tenia muy
poco que buscar con todas esas esposas, como para tener que cumplir sus 6érdenes al
igual que un hombre ordinario. Pero como las reinas adoptaron el servicio devocional
de alta calidad, es decir, el proveerle al Sefior de todas las comodidades, el Sefior hizo el
papel de un esposo fiel y completo. Ninguna criatura terrestre puede contar con tener
cosas del reino celestial, especialmente las flores parijata, que solo pueden ser usadas
por los semidioses. Pero como las reinas se volvieron fieles esposas del Sefior, todas
disfrutaron de las prerrogativas especiales de las grandes esposas de los ciudadanos
del cielo. En otras palabras, como el Sefor es el propietario de todo lo que hay en Su
creacion, no es muy sorprendente que las reinas de Dvaraka tuvieran cualquier cosa
excepcional de cualquier parte del universo.
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TEXTO 38 FEIEEURTHEATIS AT
TEURT TFAT T |
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Tt et '{l}ﬁﬂ"ﬁﬁlﬂ'ﬂ lzell

yad bahu-dandabhyudayanujivino
yadu-pravira hy akutobhaya muhuh

adhikramanty anghribhir ahrtam balat
sabham sudharmam sura-sattamocitam

yat—cuyos; bahu-danda—brazos; abhyudaya—influido por; anujivinah—viviendo
siempre; yadu—Ilos miembros de la dinastia Yadu; pravirah—grandes héroes; hi
akutobhayah—libres de temor en todo aspecto; muhuh—constantemente; adhikra-
manti—caminan; anghribhih—a pie; ahrtam—traida; balat—ala fuerza; sabham—casa
de asambleas; sudharmam—Sudharma; sura-sat-tama—el mejor entre los semidioses;
ucitdm—que merecen.

Los grandes héroes de la dinastia Yadu, estando protegidos por los brazos del
Seiior Sri Krsna, siempre se encuentran libres de temor en todo aspecto. Y, por
consiguiente, ellos ponen los pies en la casa de asambleas Sudharma, digna de los
mejores semidioses, pero a quienes les fue despojada.

SIGNIFICADO: A aquellos que directamente son servidores del Sefior, El los protege
de todo temor, y ademas ellos disfrutan de las mejores cosas, incluso si hay que con-
seguirlas a la fuerza. El Sefior se comporta igual con todos los seres vivientes, pero
se parcializa por Sus devotos puros, ya que siente mucho afecto por ellos. La ciudad
de Dvaraka era prospera, pues estaba enriquecida con las mejores cosas del mundo
material. La casa de asambleas del Estado se construye segtin la dignidad del Estado en
cuestion. En los planetas celestiales, la casa de asambleas denominada Sudharma era
apropiada para la dignidad del mejor de los semidioses. Una casa de asambleas de esa
categoria no esta hecha para ningtin Estado del globo, pues, el ser humano de la Tierra
es incapaz de construirla, por muy adelantado en lo material que un determinado
Estado se encuentre. Pero durante la época en que el Seiior Krsna estuvo presente en
la Tierra, los miembros de la familia Yadu trajeron a la fuerza hasta la Tierra la casa de
asambleas celestial, y la pusieron en Dvaraka. Ellos pudieron usar esa clase de fuerza,
porque estaban seguros de la indulgencia y protecciéon del Supremo Senior Krsna. En
otras palabras, los devotos puros del Sefior le proveen a Este de las mejoras cosas del
universo. Los miembros de la dinastia Yadu le proveyeron al Sefior Krsna de toda clase
de comodidades y facilidades que habia disponibles en el universo, y a cambio, esos
servidores del Sefior se encontraban protegidos y libres de temor.

El alma condicionada y olvidadiza siente temor. Pero el alma liberada jamas
siente temor, de la misma manera en que un nifito que depende por completo de la
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misericordia de su padre, nunca le teme a nadie. El miedo es una clase de ilusion que
hay para el ser viviente, cuando este se encuentra dormido y olvida su eterna relacion
con el Senor. Puesto que el ser viviente, por su constitucion, nunca ha de morir, tal
como afirma el Bhagavad-gita (2.20), entonces, jcudl es la causa del miedo? Una
persona puede que le tenga miedo a un tigre en un sueo, pero otra que esté despierta
a su lado no ve ahi ningun tigre. El tigre es un mito para ambas, es decir, tanto para la
persona que suefla como para la que esta despierta, porque de hecho no hay ningun
tigre; pero el hombre que ha olvidado su vida despierta siente temor, mientras que
el hombre que no ha olvidado su posicién no siente temor en absoluto. Asi pues, los
miembros de la dinastia Yadu estaban plenamente despiertos en su servicio al Sefior,
Y, por consiguiente, para ellos no habia ningun tigre que temer en ningin momento.
Incluso si aparecia un verdadero tigre, el Seflor estaba ahi para protegerlos.

TEXTO 39  HIESAHA dTd WA T & |
FASTAISTE: fF 91 9 R 1zl

kaccit te’'namayar tata bhrasta-teja vibhasi me
alabdha-mano 'vajiiatah  kim va tata cirositah

kaccit—si; te—tu; anamayam—salud estd bien; tata—mi querido hermano; bhrasta—
desprovisto; tejah—brillo; vibhasi—parece; me—a mi; alabdha-manah—sin respeto;
avajiiagtah—descuidado; kim—si; va—o; tata—mi querido hermano; cirositah—por
una larga residencia.

Arjuna, hermano mio, por favor dime si estas bien de salud. Pareces haber perdido
el brillo de tu cuerpo. ;Se debe eso a que otros te han faltado al respeto por tu larga
estadia en Dvaraka?

SIGNIFICADO: Maharajale pregunté a Arjuna por el bienestar de Dvaraka desde todos
los puntos de vista, pero al final concluyé que mientras el propio Sefior Krsna estuviera
ahi, nada malo podia pasar. Mas, al mismo tiempo, Arjuna parecia estar desprovisto
del brillo del cuerpo, por lo cual el rey le pregunté por su bienestar personal y le hizo
muchas otras preguntas vitales.

TEXTO 40  HITVEAISHIS: Fgienragd: |
T IEAHHN ST AT |l 2oll

kaccin nabhihato "bhavaih  sabdadibhir amangalaih
na dattam uktam arthibhya asaya yat pratisrutam
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kaccit—si; na—no pudiste; abhihatah—hablado por; abhavaih—hostil; sabda-
adibhih—por sonidos; amangalaih—desfavorables; na—no; dattam—diste como
caridad; uktam—se dice; arthibhyah—a quien ha pedido; dsaya—con esperanzas;
yat—aque; pratisrutam—que se prometio pagar.

+Te ha hablado alguien con palabras hostiles o te han amenazado? ;Acaso no pu-
diste darle caridad a alguien que la pidio, o no pudiste mantener la promesa que le
hiciste a alguien?

SIGNIFICADO: El ksatriya y el hombre rico son visitados a veces por personas que
necesitan dinero. Cuando a alguien que posee riquezas se le pide una donacion, es su
deber dar caridad conforme a la persona, el lugar y el momento. Si un ksatriya o un
hombre rico deja de cumplir con esta obligacién, debe sentirse muy mal por esa discre-
pancia. De igual manera, uno no debe dejar de mantener su promesa de dar caridad.
Estas discrepancias son a veces causa de afliccion, y al fallar en eso, la persona es objeto
de criticas, lo cual también podia ser la causa de la crisis de Arjuna.

TEXTO 41  Tied SITEi 91t T g4 vt R |
TGS e et TRoTmE: 1921l

kaccit tvari brahmanam balam  gam vrddham roginam striyam
Saranopasrtam sattvam natyaksih sarana-pradah

kaccit—si; tvam—ta mismo; brahmanam—Ilos brahmanas; balam—el nifo; gam—la
vaca; vrddham—anciano; roginam—los enfermos; striyam—la mujer; Sarana-
upasrtam—habiendo acudido en busca de proteccion; sattvam—cualquier ser viviente;
na—si; atyaksih—no darle refugio; sarana-pradah—que merece proteccion.

Tu siempre eres el protector de los seres vivientes que lo merecen, tales como los
brahmanas, los niiios, las vacas, las mujeres y los enfermos. ;Seria que no les pudiste
brindar proteccion cuando acudieron a ti en busca de refugio?

SIGNIFICADO: Los brahmanas, quienes siempre estan dedicados a la busqueda del
conocimiento por el bien de la sociedad, tanto en sentido material como espiritual,
merecen la proteccion del rey en todos los aspectos. Asi mismo, los nifios del Estado,
la vaca, la persona enferma, la mujer y el anciano, requieren especificamente de la
proteccion del Estado o de un rey ksatriya. Si el ksatriya, o la orden real, o el Estado,
no les brinda proteccién a esos seres vivientes, es sin duda vergonzoso para el ksatriya
o para el Estado. Si cosas como estas de hecho le habian ocurrido a Arjuna, Maharaja
Yudhisthira estaba ansioso de enterarse de las discrepancias.
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TEXTO 42 A< ANTHISITE T Jraehdl a9 |
TR AT HATSRAATER: qR 18Rl

kaccit tvar nagamo 'gamyam  gamyam vasat-krtam striyam
pardjito vatha bhavan nottamair nasamaih pathi

kaccit—si; tvam—tG mismo; na—no; agamah—te pusiste en contacto; agamydam—
censurable; gamydam—aceptable; va—o; asat-krtam—tratado indebidamente; stri-
yam—una mujer; pardjitah—vencido por; va—o; atha—al fin y al cabo; bhavan—tu
buena persona; na—ni; uttamaih—mediante un poder superior; na—no; asamaih—por
iguales; pathi—en el camino.

sHas tenido relaciones con una mujer de caracter dudoso, o no has tratado debi-
damente a una mujer digna de ello? ;O sera que alguien inferior o igual a ti te ha
derrotado en el camino?

SIGNIFICADO: Se infiere de este verso que durante la época de los Pandavas el libre
contacto entre un hombre y una mujer se permitia solo bajo ciertas condiciones. Los
hombres de casta superior, es decir, los brahmanas y los ksatriyas, podian aceptar a una
mujer de la comunidad vaisya o de la comunidad s7idra, pero un hombre de las castas
inferiores no podia tener relaciones con una mujer de la casta superior. Ni siquiera un
ksatriya podia tener relaciones con una mujer de la casta brahmana. Se considera que
la esposa de un brahmana es una de las siete madres (que son: la madre propiamente
dicha, la esposa del maestro espiritual o del profesor, la esposa del brahmana, la es-
posa de un rey, la vaca, la nodriza y la Tierra). Ese contacto entre hombre y mujer se
conocia como uttama y adhama. El contacto de un brahmana con una mujer ksatriya
es uttama, pero el contacto de un ksatriya con una mujer brahmana es adhamay, por
consiguiente, se condena. Una mujer que acude a un hombre para tener relaciones
nunca debe ser rechazada, pero, al mismo tiempo, también debe emplearse el criterio
que se acaba de mencionar. Hidimbi, una mujer de una comunidad mds baja que los
stidras, acudié a Bhima, y Yayati rehusé casarse con la hija de Sukracarya, porque este
ultimo era un brahmana. Vyasadeva, otro brahmana, fue llamado para engendrar a
Pandu y Dhrtarastra. Satyavati pertenecia a una familia de pescadores, pero Parasara,
un gran brahmana, engendroé en ella a Vyasadeva. Asi que hay muchisimos ejemplos
de diferentes relaciones con mujeres, pero en todos los casos los contactos no fueron
abominables, ni fueron malos sus resultados. El contacto entre el hombre y la mujer es
algo natural, pero eso también debe realizarse bajo principios regulativos, de manera
de no perturbar la consagracién social ni aumentar una despreciable poblacién no
deseada que le cause malestar al mundo.

Para un ksatriya es abominable ser derrotado por alguien cuya fuerza es inferior
o igual a la de él. Si uno es vencido de alguna manera, debe serlo por algun poder
superior. Arjuna fue derrotado por Bhismadeva, y el Sefior Krsna lo salvo del peligro.
Esto no fue un insulto para Arjuna, porque Bhismadeva era muy superior a él en
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todo aspecto, es decir, en edad, respeto y fuerza. Pero Karna era igual a Arjuna, y,
por lo tanto, Arjuna estuvo en crisis cuando pele6 con él. Arjuna lo sintid, y debido
a esto Karna fue matado, empleandose para ello incluso medios poco limpios. Asi
son las cosas entre los ksatriyas, y Maharaja Yudhisthira le preguntd a su hermano
si algo indeseable habia ocurrido mientras iba de Dvaraka camino a casa.

TEXTO 43 aﬁﬁaﬁwwﬁmw|
Fftad w1 e Tgem 11231

api svit parya-bhunkthas tvam  sambhojyan vrddha-balakan
jugupsitam karma kificit  krtavan na yad aksamam

api svit—si fuera que; parya—dejando a un lado; bhurnkthah—habiendo comido;
tvam—ta; sambhojyan—mereciendo comer juntos; vrddha—los ancianos; balakan—
muchachos; jugupsitam—abominable; karma—accion; kificit—algo; krtavan—debes
de haber hecho; na—no; yat—aquello que; aksamam—imperdonable.

sSera que no te has ocupado de ancianos y nifilos que merecian comer contigo?
sAcaso los abandonaste y comiste solo? ;Has cometido algtn error imperdonable
que se considera abominable?

SIGNIFICADO: Es deber del cabeza de familia alimentar primero a los nifios, a los
ancianos de la familia, a los brahmanas y a los invalidos. Ademas de eso, a un cabeza
de familia ideal se le exige llamar a cualquier desconocido que esté hambriento, para
que venga y coma antes de que él mismo lo haga. A él se le exige que haga ese llamado
en la calle y que lo haga tres veces. Que un cabeza de familia sea negligente en el
cumplimiento de este deber prescrito, especialmente en relacion con los ancianos y
los nifos, es imperdonable.

TEXTO 44  HIISAHATS TEIATCHT=LT |
st et fred wea® Qseaan 7 % el

kaccit presthatamenatha  hrdayenatma-bandhuna
Sinyo ’smi rahito nityam  manyase te ‘nyatha na ruk

kaccit—si; prestha-tamena—al muy querido; atha— Arjuna, hermano mio; hrdayena—
muy intimo; dtma-bandhuna—tu propio amigo, el Seior Krsna; sinyah—vacio;
asmi—estoy; rahitah—habiendo perdido; nityam—para siempre; manyase—crees; te—
tu; anyatha—de lo contrario; na—nunca; ruk—congoja mental.
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:O sera que te sientes vacio para siempre, porque podrias haber perdido al mas
intimo de tus amigos, el Seiior Krsna? ;Oh, Arjuna, hermano mio!, no se me ocurre
ninguna otra razon por la cual puedas estar tan acongojado.

SIGNIFICADO: La respuesta a todas las preguntas de Maharaja Yudhisthira acerca de
la situacién del mundo ya la habia conjeturado él mismo, basandola en la desaparicion
del Senor Krsna de ante la visién del mundo, y esto lo habia descubierto ahora debido
al gran abatimiento de Arjuna, que no habria sido posible de otra manera. Asi que, a
pesar de no estar seguro de ello, se vio obligado a preguntarle a Arjuna francamente,
funddndose en la indicacién de Sri Narada.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo deci-
mocuarto del Canto Primero del Srimad-Bhagavatam, titulado: «La desaparicién del
Senor Krsna».



CAPITULO 15

Los Pandavas se retiran oportunamente

GRESELE]
TEXTO L ud Furgwm: FEON AT O e |
AAFTEIE, TG FOOTTRTHR: 112
suta uvaca

evam krsna-sakhah krsno  bhratra rajia vikalpitah
nana-sankaspadam ripam  krsna-vislesa-karsitah

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; evam—asi pues; krsna-sakhah—el célebre amigo
del Senior Krsna; krsnah—Arjuna; bhratra—por su hermano mayor; rajiia—el rey
Yudhisthira; vikalpitah—especuld; nana—diversas; sanka-aspadam—basado en
muchas dudas; ripam—formas; krsna—el Sefior Sri Krsna; vislesa—sentimientos de
separacion; karsitah—se afligié mucho.

Siita Gosvami dijo: Arjuna, el célebre amigo del Sefor Krsna, estaba apesadumbra-
do debido al fuerte sentimiento que le producia el estar separado de Krsna, ademas
de todo lo que habia conjeturado Maharaja Yudhisthira.

SIGNIFICADO: Como Arjuna estaba muy acongojado, se quedd practicamente sin
respiracion, y por eso no le fue posible responder debidamente a las diversas preguntas
que se le habian ocurrido a Maharaja Yudhisthira.

TEXTO 2 A TAGEAEAISA TadH: |
o] TR e AT 11 R 1|

Sokena susyad-vadana- hrt-sarojo hata-prabhah
vibhum tam evanusmaran nasaknot pratibhasitum

Sokena—por la afliccién; susyat-vadana—resecamiento de la boca; hrt-sarojah—
corazoén cual loto; hata—perdido; prabhah—brillo del cuerpo; vibhum—el Supremo;
tam—al Senor Krsna; eva—ciertamente; anusmamn—pensando para sus adentros;
na—no pudo; asaknot—ser capaz; pratibhasitum—respondiendo debidamente.

203
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Debido ala afliccion, la boca y el corazén de loto de Arjuna se habian secado. Por lo
tanto, su cuerpo perdio6 todo su brillo. Ahora, mientras recordaba al Sefior Supre-
mo, casi no podia proferir ninguna palabra en respuesta.

TEXTO 3 FegUl e I[E: AOHEST TA |
TRV FAGHIA TR UETHIAR: |13 |1

krcchrena samstabhya sucah  paninamrjya netrayoh
paroksena samunnaddha-  pranayautkanthya-katarah

krcchrena—con gran dificultad; sanistabhya—conteniendo la fuerza; sucah—de la aflic-
cion; panind—con las manos; amrjya—inundando; netrayoh—los ojos; paroksena—
por estar fuera de vista; samunnaddha—en aumento; pranaya-autkanthya—pensando
ansiosamente en el afecto; katarah—acongojado.

Con gran dificultad, contuvo las ligrimas de pesar que le inundaban los ojos. El
estaba muy acongojado porque el Seiior Krsna ya no estaba al alcance de su vista, y
sentia un afecto creciente por EL.

TEXTO 4 WEd WA Wied T ARy S |
TIISAHATE TSTFEAT FRT 112 0

sakhyam maitrim sauhrdarm ca  sarathyadisu samsmaran
nrpam agrajam ity aha baspa-gadgadaya gira

sakhyam—Dbienqueriente; maitrim—bendicion; sauhrdam—relacionado intimamente;
ca—también; sarathya-adisu—al volverse el auriga; samsmaran—recordando todos
estos; nrpam—al rey; agrajam—el hermano mayor; iti—asi pues; adha—dijo; baspa—
respirando con dificultad; gadgadaya—abrumadoramente; giri—mediante discursos.

Recordando al Sefior Krsna y Sus buenos deseos, favores, intimas relaciones fami-
liares y Su conduccion de la cuadriga, Arjuna, abrumado y respirando con gran
dificultad, comenzo a hablar.

SIGNIFICADO: El Supremo Ser Viviente es perfecto en todas las relaciones que tiene
con Su devoto puro. Sri Arjuna es uno de los tipicos devotos puros del Sefior que tiene
con El una relacion fraternal reciproca, y los tratos del Sefior con Arjuna son muestras
de una amistad del més alto y perfecto orden. El no solo era un bienqueriente de Ar-
juna, sino de hecho un benefactor, y para que ello fuera atin mas perfecto, el Sefior lo
vincul6 en una relacién familiar, organizando el matrimonio de él con Subhadra. Y, por
encima de todo, el Sefior accedid a convertirse en el auriga de Arjuna para proteger a
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Su amigo de los riesgos de la guerra y, en efecto, el Sefior se sinti¢ feliz cuando puso a
los Pandavas a gobernar el mundo. Arjuna recordé todas estas cosas una tras otra y, en
consecuencia, quedd abrumado con esos pensamientos.

I A
TEXTO 5 JRydisg TERTSt TROM =& |
I ASURES A ST T 1| 4 |

arjuna uvaca
vaficito ’ham maha-raja  harina bandhu-riping
yena me pahrtam tejo  deva-vismapanam mahat

arjunah uvaca— Arjuna dijo; vaficitah—dejado por El; aham—yo mismo; maha-raja—
ioh, rey!; harina—por la Personalidad de Dios; bandhu-riipind—como si fuera un
amigo intimo; yena—por quien; me—mi; apahrtam—he sido despojado; tejah—poder;
deva—los semidioses; vismapanam—asombroso; mahat—sorprendente.

Arjuna dijo: jOh, rey!, la Suprema Personalidad de Dios, Hari, quien me traté tal
como un amigo intimo, me ha dejado solo. Asi pues, mi sorprendente poder, que
asombrd incluso a los semidioses, ya no esta conmigo.

SIGNIFICADO: En el Bhagavad-gita (10.41), el Sefior dice: «A cualquiera que especi-
ficamente sea poderoso y opulento en riqueza, fuerza, belleza, conocimiento y en todo
lo que es deseable desde el punto de vista material, no se le debe considerar mas que un
producto de una insigcnificante porcion de la totalidad de Mi energfa». Nadie puede,
por lo tanto, ser poderoso independientemente en ninguna medida, sin que el Sefior
se lo haya conferido. Cuando el Sefor desciende a la Tierra junto con sus asociados
eternos y siempre liberados, El no solo exhibe la energfa divina que El Mismo posee,
sino que también apodera a Sus devotos asociados con la energia que se requiere para
ejecutar Su misiéon de encarnacién. También se afirma en el Bhagavad-gita (4.5) que el
Senor y Sus asociados eternos descienden a la Tierra muchas veces, pero que el Sefior
recuerda todos los diferentes papeles de las encarnaciones, mientras que los asociados,
por Su voluntad suprema, los olvidan. Asi mismo, cuando el Sefior desaparece de la
Tierra, se lleva consigo a Sus asociados. El poder y la energia que se le confirieron a Ar-
juna se requerian para el cuamplimiento de la misién del Sefor, pero cuando la misién
se cumplio, a Arjuna se le retiraron los poderes de emergencia, debido a que esos asom-
brosos poderes, asombrosos incluso para los ciudadanos del cielo, ya no se requerian,
y no estaban hechos para ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios. Si el Sefior puede dotar
de poderes y retirarle los poderes incluso a un gran devoto como Arjuna, o incluso a
los semidioses del cielo, entonces ni qué hablar de los seres vivientes ordinarios, que
son muy insignificantes en comparacion con esas grandes almas. La leccidon de esto es,
entonces, que nadie debe estar engreido de sus poderes, los cuales toma prestados del



206 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 15.7

Senor. El hombre cuerdo mds bien debe sentirse obligado con el Sefior por semejantes
favores, y debe utilizar dicho poder para el servicio del Sefior. El Sefior puede retirar ese
poder en cualquier momento, y por eso el mejor uso que se les puede dar a ese poder y
a esa opulencia es el de ocuparlos en el servicio del Sefor.

TEXTO O T UGN ARl aiEea: |
SHIA T(EAl U Gk WA T9T 11 6 ||

yasya ksana-viyogena loko hy apriya-darsanah
ukthena rahito hy esa  mrtakah procyate yatha

yasya—cuyo; ksana—un momento; viyogena—mediante la separacion; lokah—todos
los universos; hi—ciertamente; apriya-darsanah—todo parece desfavorable; ukthena—
por la vida; rahitah—estando desprovisto de; hi—ciertamente; esah—todos estos
cuerpos; mrtakah—cuerpos muertos; procyate—estan designados; yathd—como si
fuera.

Acabo de perderlo a El, de quien estar separado por un momento convertiria a
todos los universos en algo desfavorable y vacio, como cuerpos sin vida.

SIGNIFICADO: En verdad, para un ser viviente no hay nadie mas querido que el Sefior.
ElSenor, mediante innumerables partes integrales, se expande en svarmsay vibhinnamsa.
Paramatma es la parte svanisa del Seiior, mientras que las partes vibhinnamisa son los
seres vivientes. Asi como el ser viviente es el factor importante del cuerpo material,
pues sin el ser viviente el cuerpo material carece de valor, asi mismo sin Paramatma
el ser viviente no tiene statu quo. De igual manera, Brahman y Paramatma no tienen
locus standi sin el Supremo Sefor Krsna. Esto se explica a fondo en el Bhagavad-gita.
Todos ellos estdn interrelacionados entre si, es decir, son factores interdependientes;
asi pues, en tltima instancia el Sefor es el summum bonum y, por ende, el principio
vital de todo.

TEXTO7 — ACHAATE. FUEIEHANTATAl

aﬁ%ﬁ?wﬁmmawnwn

yat-samsrayad drupada-geham upagatanam
rajaam svayamvara-mukhe smara-durmadanam

tejo hrtam khalu mayabhihatas ca matsyah
sajjikrtena dhanusadhigata ca krsna
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yat—por cuya misericordia; samsrayat—por la fuerza; drupada-geham—en el pa-
lacio del rey Drupada; updagatanam—todos los reunidos; rajiiam—de los principes;
svayamvara-mukhe—en la ocasion de la selecciéon de novio; smara-durmadanam—
todos de pensamiento lujurioso; tejah—poder; hrtam—vencid; khalu—como era;
maya—por mi; abhihatah—atravesado; ca—también; matsyah—el pez que servia
de blanco; sajji-krtena—equipando el arco; dhanusa—también mediante ese arco;
adhigata—gané; ca—también; krsna—a Draupadi.

Unicamente gracias a Su misericordiosa fuerza fui capaz de vencer a todos los lu-
juriosos principes que se reunieron en el palacio del rey Drupada para la seleccién
del novio. Con mi arco y flecha pude atravesar el pez que servia de blanco, y con ello
gané la mano de Draupadi.

SIGNIFICADO: Draupadi era la muy hermosa hija del rey Drupada, y cuando joven,
casi todos los principes deseaban su mano. Pero Drupada Maharaja decidi6 entregarle
su hija Gnicamente a Arjuna, y con ese fin ingenié una manera peculiar de hacerlo.
Habia un pez que colgaba del techo interior de la casa, protegido por una rueda. La
condicién era que un miembro de la orden de los principes debia ser capaz de atravesar
los ojos del pez a través de la rueda protectora, y esto sin mirar el blanco directamente.
En el suelo habia una vasija con agua en la que se reflejaban el blanco y la rueda, y uno
tenfa que apuntar al blanco mirdndolo en la temblorosa agua de la vasija. Maharaja
Drupada sabia bien que inicamente Arjuna, o en su lugar, Karna, podian ejecutar con
éxito el plan. Pero aun asi queria entregarle su hija a Arjuna. Y en la asamblea de la
orden de los principes, cuando Dhrstadyumna, el hermano de Draupadji, le present6
todos los principes a su hermana ya adulta, Karna también estaba presente en el juego.
Pero Draupadi evité con mucho tacto que Karna fuera rival de Arjuna, para lo cual
expreso por intermedio de su hermano Dhrstadyumna sus deseos de no querer aceptar
a nadie que fuera menos que ksatriya. Los vaisyas y los siidras son menos importantes
que los ksatriyas. Karna era conocido como el hijo de un carpintero, un sidra. Asi
que Draupadi eludié a Karna con esa excusa. Cuando Arjuna, vestido de brahmana
pobre, atravesé el dificil blanco, todo el mundo se asombrd, y todos ellos, especial-
mente Karna, le ofrecieron a Arjuna una reiida pelea, pero, como de costumbre, por
la gracia del Sefior Krsna, Arjuna fue capaz de salir con mucho éxito de la pelea con
los principes y, de ese modo, ganarse la valiosa mano de Krsna, o Draupadi. Arjuna
se estaba lamentando al recordar el incidente en ausencia del Sefior, por cuya fuerza,
exclusivamente, ¢l habia sido asi de poderoso.

TEXTO 8 ACHAITEEY WIUEanTAST-
fieg 3 gm@ T e |
T AT AAFARGAICTATAT

eI sERuaa Ffermeay 9 11 ¢ ||



208 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 15.8

yat-sannidhav aham u khandavam agnaye’dam
indram ca samara-ganam tarasa vijitya

labdha sabha maya-krtadbhuta-silpa-maya
digbhyo "haran nrpatayo balim adhvare te

yat—cuyo; sannidhau—estando cerca; aham—yo mismo; u—sefnal de asombro;
khandavam—el bosque protegido por Indra, el rey del cielo; agnaye—al dios del fuego;
adam—entregado; indram—Indra; ca—también; sa—junto con; amara-ganam—los
semidioses; tarasa—con toda destreza; vijitya—habiendo conquistado; labdha—
habiendo obtenido; sabhd—casa de asambleas; maya-krta—construida por Maya;
adbhuta—muy maravillosa; Silpa—arte y habilidad; maya—potencia; digbhyah—de
todas las direcciones; aharan—reunido; nrpatayah—todos los principes; balim—
regalos; adhvare—atraidos; te—a ti.

Como Fl estaba cerca de mi, me fue posible conquistar con gran destreza al po-
deroso Indradeva, el rey del cielo, junto con sus semidioses asociados, y con ello
permitirle al dios del fuego que devastara el bosque Khandava. Y, solo por Su gra-
cia, el demonio de nombre Maya se salvo del incendio del bosque Khandava, y asi
pudimos construir nuestra casa de asambleas dotada de una maravillosa artesania
arquitectonica, en la que todos los principes se reunieron durante la ejecucion del
rdjasiiya-yajiia y te pagaron los tributos.

SIGNIFICADO: El demonio Maya Danava, era un habitante del bosque Khandava, y
cuando se le prendi6 fuego al bosque, le pidi6 proteccidon a Arjuna. Arjuna le salvo la
vida, y como resultado de ello el demonio se sinti6 obligado con ¢él. El demonio corres-
pondié construyéndoles a los Pandavas una maravillosa casa de asambleas, que atrajo
extraordinariamente la atencién de los principes de todos los Estados. Ellos sintieron
el poder sobrenatural de los Pandavas y, en consecuencia, todos ellos se sometieron
sin protestar y le pagaron los tributos al emperador. Los demonios poseen poderes
sobrenaturales maravillosos para crear maravillas materiales. Pero ellos siempre son
elementos perturbadores de la sociedad. Los demonios modernos son los perniciosos
cientificos materialistas, quienes crean algunas maravillas materiales para disturbio
de la sociedad. Por ejemplo, la creaciéon de armas nucleares ha causado cierto panico
en la sociedad humana. Maya también era un materialista de esa clase, y conocia el
arte de crear esas cosas maravillosas. Y, sin embargo, el Sefior Krsna queria matarlo.
Cuando el demonio se vio perseguido tanto por el fuego como por la rueda del Sefior
Krsna se refugié en un devoto tan eminente como lo era Arjuna, quien lo salvé de la
ira del fuego del Sefior Krsna. Los devotos son, por ende, mds misericordiosos que el
Sefor, y en el servicio devocional la misericordia de un devoto es mas valiosa que la
misericordia del Sefior. Tanto el fuego como el Sefior dejaron de perseguir al demonio,
en cuanto ambos vieron que un devoto como Arjuna le habia brindado refugio. Este
demonio, sintiéndose obligado con Arjuna, quiso hacerle algtin servicio para expresar
su agradecimiento, pero Arjuna rehusé aceptar que le diera algo a cambio. El Sefor
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Krsna, no obstante, complacido con Maya por haberse refugiado en un devoto, le pidi6
que le prestara servicio al rey Yudhisthira mediante la construccién de una maravillosa
casa de asambleas. El proceso consiste en que, por la gracia del devoto se obtiene la
misericordia del Sefor, y por la misericordia del Sefior se obtiene una oportunidad
de servir al devoto del Sefior. La maza de Bhimasena también era un regalo de Maya
Danava.

TEXTO Q T JARRISEomE~waTy -
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yat-tejasa nrpa-siro-"nighrim ahan makhartham
aryo ‘nujas tava gajayuta-sattva-viryah

tenahrtah pramatha-natha-makhdya bhipa
yan-mocitas tad-anayan balim adhvare te

yat—cuyo; tejasai—por la influencia; nrpa-sirah-anighrim—aquel cuyos pies son
adorados porlas cabezas de los reyes; ahan—matado; makha-artham—para el sacrificio;
aryah—respetable; anujah—hermano menor; tava—tu; gaja-ayuta—diez mil elefantes;
sattva-viryah—existencia poderosa; tena—por él; ahrtah—reunido; pramatha-natha—
el senor de los fantasmas (Mahabhairava); makhaya—para el sacrificio; bhiipah—reyes;
yat-mocitah—por quien fueron liberados; tat-anayan—todos ellos trajeron; balim—
impuestos; adhvare—presentados; te—a ti.

Tu respetable hermano menor, que posee la fuerza de diez mil elefantes, mato, por
Su gracia, a Jarasandha, cuyos pies fueron adorados por muchos reyes. Esos reyes
habian sido llevados para ser sacrificados en el mahabhairava-yajiia de Jarasandha,
pero, de ese modo, todos fueron liberados. Posteriormente, ellos le pagaron los
tributos a tu majestad.

SIGNIFICADO: Jarasandha era un rey muy poderoso de Magadha, y la historia de
su nacimiento y actividades también es muy interesante. Su padre, el rey Brhadratha,
también era un rey de Magadha muy poderoso y prdspero, pero no tenia hijos, si bien
se habia casado con dos hijas del rey de Kasi. Descorazonado por no haber recibido un
hijo de ninguna de las dos reinas, el rey, junto con sus esposas, dej6 el hogar, para irse a
vivir al bosque y hacer austeridades, pero en el bosque un gran rsi lo bendijo para que
tuviera un hijo, y le dio un mango que debian comerse las reinas. Estas asi lo hicieron,
y muy pronto quedaron en estado. El rey estaba muy contento de ver que las reinas
estaban procreando, pero cuando llegé el tiempo indicado, las reinas dieron a luz un
nifio en dos partes, cada una proveniente de cada uno de sus respectivos vientres. Las
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dos partes se lanzaron al bosque, donde solia vivir una gran demonio, y ella se content6
de obtener la sangre y la delicada carne del nifio recién nacido. Llevada por la curiosidad,
ella unio las dos partes, y el nifio qued6 completo y cobr6 vida. La demonio, de nombre
Jara, se compadeci6 del rey, que no tenia hijos, y le ofreci6 el hermoso nifo. El rey se
sinti6 muy complacido con la demonio, y quiso recompensarla con lo que ella quisiera.
La demonio expreso su deseo de que al nifo se le diera un nombre en honor de ella, y,
por consiguiente, se le dio el nombre de Jarasandha, o aquel que fue unido por Jara, la
demonio. De hecho, este Jarasandha nacié como una de las partes integrales del demo-
nio Vipraciti. El santo por cuyas bendiciones las reinas concibieron al nifio se llamaba
Candra Kausika, quien le predijo a Brhadratha la aparicién de su hijo.

Como ¢l poseia cualidades demoniacas de nacimiento, naturalmente se volvié un
gran devoto del Sefior Siva, quien es el sefior de todos los fantasmas y hombres demo-
nfacos. Ravana era un gran devoto del Sefior Siva, e igualmente el rey Jarasandha. El
solfa sacrificar ante el Sefior Mahabhairava (Siva) a todos los reyes que arrestaba, y por
medio de su poder militar vencié a muchos reyes de poca importancia, a quienes arrest6
para descuartizar ante Mahabhairava. En la provincia de Bihar, anteriormente llamada
Magadha, hay muchos devotos del Seior Mahabhairava, o Kalabhairava. Jarasandha
era un pariente de Karhsa, el tio materno de Krsna, y, por lo tanto, después de la muerte
de Karisa, el rey Jarasandha se convirtié en un gran enemigo de Krsna, y entre ellos dos
hubo muchas peleas. El Seiior Krsna queria matarlo, pero también queria que aquellos
que servian a Jarasandha como militares no fueran matados. Asi pues, se adopt6 un
plan para matarlo. Krsna, Bhima y Arjuna fueron juntos a visitar a Jarasandha vestidos
de brahmanas pobres, y le pidieron al rey que les diera caridad. Jarasandha nunca le
negaba caridad a ningtin brahmana, y también ejecutaba muchos sacrificios, mas, aun
asi, ello no era igual que el servicio devocional. El Sefior Krsna, Bhima y Arjuna le
pidieron a Jarasandha que les diera la oportunidad de pelear con él, y se dispuso que
Jarasandha pelearia inicamente con Bhima. Asi que todos ellos fueron tanto invitados
como contendientes de Jarasandha, y Bhima y Jarasandha pelearon durante varios dias.
Bhima se desanimo, pero Krsna le hizo insinuaciones acerca de como Jarasandha habia
sido unido cuando nifio, y fue asi como Bhima lo dividié de nuevo y lo mat6. Todos
los reyes que estaban detenidos en el campo de concentracién para ser matados ante
Mahabhairava, fueron liberados por Bhima de ese modo. Sintiéndose, pues, obligados
con los Pandavas, le pagaron sus tributos al rey Yudhisthira.
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patnyas tavadhimakha-klpta-mahabhiseka-
slaghistha-caru-kabaram kitavaih sabhayam
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sprstam vikirya padayoh patitasru-mukhya
yas tat-striyo krta-hatesa-vimukta-kesah

patnyah—de la esposa; tava—tu; adhimakha—durante la gran ceremonia de sacri-
ficio; klpta—arreglado; maha-abhiseka—sumamente santificado; slaghistha—asi
glorificado; caru—hermoso; kabaram—cabello arracimado; kitavaih—por los infieles;
sabhayam—en la gran asamblea; sprstam—siendo asido; vikirya—siendo soltado;
padayoh—a los pies; patita-asru-mukhyah—de aquella que cay6 con lagrimas en los
ojos; yah—El; tat—sus; striyah—esposas; akrta—quedaron; hata-isa—desprovistas de
esposos; vimukta-kesah—cabello suelto.

Fue solo El quien solt6 el cabello de todas las esposas de los infieles que se atre-
vieron a desatar el moiio de tu reina, el cual habia sido hermosamente arreglado y
santificado parala gran ceremonia del sacrificio rajasiiya. En ese entonces, ella cayo
a los pies del Sefor Krsna con lagrimas en los ojos.

SIGNIFICADO: La reina Draupadi tenfa un hermoso cabello, que fue santificado en la
ceremonia del rdjasiiya-yajiia. Pero cuando ella fue perdida en una apuesta, Duhsasana,
para insultarla, tocé su célebre cabello. Draupadi cay6 entonces a los pies de loto del Sefior
Krsna, y el Sefior decidié que todas las esposas de Duhsasana y compaiiia tendrian que
soltarse el cabello como resultado de la batalla de Kuruksetra. Por consiguiente, después de
la batalla de Kuruksetra, después de que todos los hijos y nietos de Dhrtarastra murieron
en la batalla, todas las esposas de la familia se vieron obligadas a soltarse el cabello como
viudas. En otras palabras, todas las esposas de la familia Kuru se volvieron viudas, por el
insulto de que Duhs$asana habia hecho objeto a una gran devota del Sefior. El Sefior puede
tolerar que cualquier hereje lo insulte a El, pues el padre tolera incluso los insultos del hijo.
Pero El nunca tolera que se insulte a Sus devotos. Por insultar a una gran alma, uno tiene
que renunciar a todos los resultados de los actos piadosos, y también a las bendiciones.

TEXTO 11 AT A1 T a9 T qaF=g0a
FATEET SR IAnn: |
At

JaTHe "iere Tt gz

yo no jugopa vana etya duranta-krcchrad
durvasaso 'ri-racitad ayutagra-bhug yah

sakanna-sistam upayujya yatas tri-lokim
trptam amamsta salile vinimagna-sanghah

yah—aquel que; nah—nosotros; jugopa—brindé proteccion; vane—bosque; etya—
entrando; duranta—peligrosamente; krcchrat—dificultad; durvasasah—de Durvasa
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Muni; ari—enemigo; racitat—fabricado por; ayuta—diez mil; agra-bhuk—aquel que
come antes; yah—esa persona; saka-anna-sistam—remanentes de comida; upayujya—
habiendo aceptado; yatah—debido a; tri-lokim—todos los tres mundos; trptam—
satisfecho; amarmista—pensé para sus adentros; salile—mientras estaban en el agua;
vinimagna-sanghah—sumergidos todos en el agua.

Durante nuestro exilio, Durvasa Muni, quien come con sus diez mil discipulos,
conspiré con nuestros enemigos para ponernos en peligrosas dificultades. En ese
entonces, El [el Sefior Krsna], con simplemente aceptar los remanentes de la comi-
da, nos salvd. Al asi aceptar la comida, los munis reunidos, mientras se bafiaban en
el rio, se sintieron suntuosamente alimentados. Y todos los tres mundos también
se satisficieron.

SIGNIFICADO: Durvasa Muni: Un poderoso brahmana mistico determinado a observar
los principios de la religion con grandes votos y bajo estrictas austeridades. Su nombre estd
asociado con muchos eventos histdricos, y, segin parece, el gran mistico tanto podia ser
facilmente complacido, como fécilmente disgustado, al igual que el Sefior Siva. Cuando se
satisfacia, podia hacerle un tremendo bien al servidor, pero si no, podia causar la mayor de
las calamidades. Kumari Kunti solia ocuparse en casa de su padre de toda clase de servicios
para todos los grandes brahmanas, y Durvasa Muni, satisfecho con su buena recepcion,
la bendijo con el poder de llamar a cualquier semidids que deseara. Se sabe que él era una
encarnacién plenaria del Sefior Siva y, en consecuencia, podia tanto satisfacerse como
disgustarse facilmente. El era un gran devoto del Sefior Siva, y por orden de este aceptd
ser el sacerdote del rey Svetaketu, debido a que el rey habia realizado sacrificios por cien
afios. En ocasiones solia visitar el parlamento del reino celestial de Indradeva. El podia
viajar por el espacio mediante sus grandes poderes misticos, y se sabe que viajé una gran
distancia por el espacio, llegando incluso a los planetas Vaikuntha, mas alla del espacio
material. El viajo todas esas grandes distancias en el lapso de un afio, durante su rifia con
el rey Ambarfsa, el gran devoto y emperador del mundo.

El tenfa unos diez mil discipulos, y adondequiera que iba de visita y era huésped de
los grandes reyes ksatriyas, solia estar acompanado por cierta cantidad de seguidores.
Una vez visit6 la casa de Duryodhana, el primo y enemigo de Maharaja Yudhisthira.
Duryodhana fue lo suficientemente inteligente como para satisfacer al brahmana por
todos los medios, y el gran rsi quiso darle una bendicién. Duryodhana conocia sus
poderes misticos, y sabia también que si el mistico brahmana no era complacido, podia
causar algun estrago; asi pues, planed hacer que el brahmana volcara su ira sobre sus
primos enemigos, los Pandavas. Cuando el rsi quiso concederle a Duryodhana alguna
bendicion, este ultimo le pidi6 que visitara la casa de Maharaja Yudhisthira, quien era
el mayor y principal de todos sus primos. Pero, a pedido de Duryodhana, él iria a visi-
tarlo después de que Yudhisthira hubiera terminado de comer con su reina, Draupadi.
Duryodhana sabia que después de que Draupadi comiera, a Maharaja Yudhisthira
le resultaria imposible recibir a un nimero tan grande de invitados brahmanas y, en
consecuencia, el rsi se molestaria y le crearia algiin problema a su primo Maharaja
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Yudhisthira. Ese era el plan de Duryodhana. Durvasa Muni accedié a esa proposicion y,
conforme al plan de Duryodhana, visité al rey exiliado después de que el rey y Draupadi
habian terminado de comer.

A su arribo a la puerta de Maharaja Yudhisthira, de inmediato fue bien recibido, y
el rey le pidié que concluyera en el rio sus ritos religiosos de mediodia, pues para ese
momento la comida estaria lista. Durvasa Muni, junto con su gran niimero de disci-
pulos, fue a banarse al rio, y Maharaja Yudhisthira se llen6 de preocupacién por los
invitados. Mientras Draupadi no hubiera comido, podia servirseles comida a cualquier
cantidad de invitados, pero el rsi, en virtud del plan de Duryodhana, llegé después de
que Draupadi habia terminado de comer.

Cuando los devotos se encuentran en dificultades, tienen una oportunidad de re-
cordar al Sefior con suma atencién. De modo que, mientras Draupadi se hallaba en esa
peligrosa situacion, estaba pensando en el Sefior Krsna, y el omnipresente Sefior pudo
percatarse de inmediato de la peligrosa posiciéon en que se encontraban Sus devotos.
Asi pues, El se presenté en el lugar de los hechos, y le pidié a Draupadi que le diera
cualquier comida que tuviera en la despensa. Cuando el Senor le hizo este pedido,
Draupadi se entristecid, porque el Seiior Supremo le habia pedido algo de comer, y ella
era incapaz de proveerlo en ese momento. Ella le dijo al Sefior que el misterioso plato
que habia recibido del dios del sol podia suministrar cualquier cantidad de comida, si
ella misma no habia comido. Pero ese dia ya ella habia comido y, por lo tanto, estaban en
peligro. Al expresarle al Sefior sus dificultades, comenzé a llorar ante El como solo una
mujer haria en esa situacidn. El Sefior, no obstante, le pidié a Draupadi que trajera las
ollas de la cocina para ver si habia quedado alguna particula de comida, y al Draupadi
hacerlo, el Sefior encontré una particula de vegetal pegada a una de las ollas. El Sefior la
recogi6 de inmediato y se la comi6. Después de hacer eso, el Sefior le pidié a Draupadi
que llamara a sus invitados, Durvasa y sus acompanantes.

Bhima fue al rio a llamarlos. Bhima dijo: «Sefores, spor qué se estan demorando?
Vengan, su comida ya esta lista». Pero, debido a que el Sefior Krsna aceptd una pe-
queiia particula de comida, los brahmanas se sintieron suntuosamente alimentados,
aun mientras se hallaban en el agua. Ellos pensaron que como Maharaja Yudhisthira
les debi6 de haber preparado muchos platos suculentos y ellos no tenfan hambre y no
podian comer, el rey se iba a sentir mal, asi que era mejor no presentarse. De modo que
decidieron irse.

Este incidente demuestra que el Sefior es el mistico mas grande de todos y, por con-
siguiente, se le conoce como Yogesvara. Otra instruccion es que todo cabeza de familia
debe ofrecerle comida al Sefor, y el resultado serd que todo el mundo —incluso un
conjunto de invitados que ascienda a los diez mil— se sentira satisfecho, por el hecho
de que el Sefor esté satisfecho. En eso consiste el servicio devocional.

TEXTO 12 TeTary HTaT i [erdmor-
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yat-tejasatha bhagavan yudhi sila-panir
vismapitah sagirijo stram adan nijam me

anye 'pi caham amunaiva kalevarena
prapto mahendra-bhavane mahad-asanardham

yat—por cuya; tejasi—por la influencia de; atha—una vez; bhagavan—Ia personalidad
de dios (el Sefior Siva); yudhi—en la batalla; sala-panih—aquel que tiene un triden-
te en la mano; vismapitah—asombrado; sa-girijah—junto con la hija de los montes
Himalaya; astram—arma; adat—otorgada; nijaim—de su propiedad; me—a mi; anye
api—otros igualmente; ca—y; aham—yo mismo; amund—por esto; eva—categorica-
mente; kalevarena—por el cuerpo; praptah—obtenido; maha-indra-bhavane—en la
casa de Indradeva; mahat—gran; dsana-ardham—asiento semielevado.

Fue solo por Su influencia que en una pelea pude asombrar al Sefor Siva, la per-
sonalidad de dios, y a su esposa, la hija del monte Himalaya. Asi pues, él [el Sefior
Siva] se sinti6 complacido conmigo, y me otorgé su propia arma. Otros semidioses
también me hicieron entrega de sus respectivas armas, y ademas pude ir a los plane-
tas celestiales con este cuerpo actual, y se me ofrecié un asiento semielevado.

SIGNIFICADO: Por la gracia de la Suprema Personalidad de Dios Sri Krsna, todos
los semidioses, entre ellos el Sefior Siva, estaban complacidos con Arjuna. En esencia,
lo que se quiere decir es que alguien que es favorecido por el Sefior Siva o cualquier
otro semidios, no es necesariamente favorecido por el Supremo Sefior Krsna. Ravana
era indudablemente un devoto del Sefior Siva, pero no pudo ser salvado de la ira de la
Suprema Personalidad de Dios, el Sefior Ramacandra. Y hay muchos ejemplos como
ese en las historias de los Puranas. Pero he aqui un caso en el que podemos ver que el
Sefior Siva se sintié complacido con Arjuna incluso en una pelea que tuvo con él. Los
devotos del Senor Supremo saben como respetar a los semidioses, pero los devotos de
los semidioses a veces creen neciamente que la Suprema Personalidad de Dios no es
mas grande que estos. Debido a semejante concepcién, uno se convierte en un ofensor,
y al final se encuentra con el mismo fin que tuvieron Ravana y otros. Los casos descritos
por Arjuna, de cosas que ocurrieron en el transcurso de su amistad con el Sefior Sri
Krsna, son instructivos para todos aquellos a quienes las lecciones los convenceran de
que, con solo complacer al Supremo Sefior Sri Krsna, uno puede conseguir todos los fa-
vores que existen, mientras que los devotos o adoradores de los semidioses inicamente
pueden obtener beneficios parciales, que también son perecederos, como los propios
semidioses.

Otra cosa significativa de este verso es que, por la gracia del Sefior Krsna, Arjuna
pudo llegar al planeta celestial incluso con su mismo cuerpo, y fue honrado por Indra-
deva, el semidios celestial, sentdndose con él en un asiento semielevado. Uno puede
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llegar a los planetas celestiales en virtud de los actos piadosos que se recomiendan en
los sastras en la categoria de las actividades fruitivas. Y, como se declara en el Bhagavad-
gita (9.21), cuando las reacciones de esos actos piadosos se terminan, el que disfrutaba
de ellos es de nuevo degradado y enviado a este planeta terrenal. La Luna también estd
al mismo nivel que los planetas celestiales, y inicamente a las personas que solo han
realizado actos virtuosos —celebrando sacrificios, dando caridad y haciendo severas
austeridades—, solo a ellas puede permitirseles entrar en los planetas celestiales al
terminarse el plazo de la vida del cuerpo. A Arjuna se le permitio entrar en los planetas
celestiales con el mismo cuerpo simplemente por la gracia del Sefor, pues, de lo con-
trario, eso no es posible. Los actuales esfuerzos de los cientificos modernos para tratar
de entrar en los planetas celestiales, sin duda que demostraran ser inutiles, porque esos
cientificos no estan al nivel de Arjuna. Ellos son seres humanos ordinarios, sin ningun
recurso en la forma de sacrificios, caridad o austeridades. El cuerpo material es influido
por las tres modalidades de la naturaleza material, es decir, la bondad, la pasién y la
ignorancia. A la poblacion actual la influyen mds o menos las modalidades de la pasion
y la ignorancia, y los signos de esa influencia se manifiestan en que la gente se vuelve
muy lujuriosa y codiciosa. Estos degradados sujetos dificilmente pueden acercarse a los
sistemas planetarios superiores. Por encima de los planetas celestiales, existen ademds
muchos otros planetas, que solo aquellos que estan influidos por la bondad pueden al-
canzar. En los planetas celestiales y otros planetas del universo, los habitantes son todos
sumamente inteligentes, muchas mds veces que los seres humanos, y todos ellos son
piadosos y se hallan bajo la influencia de la bondad superior y de la bondad maxima.
Todos ellos son devotos del Sefior, y aunque su bondad no deja de estar adulterada, aun
asi se les conoce como semidioses que poseen buenas cualidades en la maxima cantidad
posible dentro del mundo material.
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tatraiva me viharato bhuja-danda-yugmam
gandiva-laksanam arati-vadhaya devah

sendrah srita yad-anubhavitam ajamidha
tenaham adya musitah purusena bhiimna

tatra—en ese planeta celestial; eva—ciertamente; me—yo mismo; viharatah—mientras
estaba de huésped; bhuja-danda-yugmam—mis dos brazos; gandiva—el arco llamado
Gandiva; laksanam—marca; arati—un demonio de nombre Nivatakavaca; vadhaya—
para matar; devah—todos los semidioses; sa—junto con; indrah—Indra, el rey celestial;
sritah—refugiandose en; yat—por cuyo; anubhavitam—hizo que fuera posible ser
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poderoso; ajamidha—ioh, descendiente del rey Ajamidha!; tena—por El; aham—yo
mismo; adya—actualmente; musitah—desprovisto de; purusena—la personalidad;
bhiimna—suprema.

Cuando me quedé de huésped en los planetas celestiales por unos dias, todos los
semidioses celestiales, incluso el rey Indradeva, con el fin de matar al demonio de
nombre Nivatakavaca, se refugiaron en mis brazos, que estaban marcados con el
arco Gandiva. ;Oh, rey, descendiente de Ajamidha!, actualmente estoy privado dela
Suprema Personalidad de Dios, por cuya influencia yo era asi de poderoso.

SIGNIFICADO: Los semidioses celestiales son sin duda mas inteligentes, poderosos y
hermosos, y aun asi tuvieron que pedirle ayuda a Arjuna debido a su arco Gandiva, que
estaba apoderado por la gracia del Sefior Sri Krsna. El Sefior es todopoderoso, y por
Su gracia Su devoto puro puede ser tan poderoso como El lo desee, y por ello no tiene
limites. Y cuando el Sefor le retira a alguien Su poder, la persona en cuestion se vuelve
impotente por la voluntad del Sefor.
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yad-bandhavah kuru-balabdhim ananta-param
eko rathena tatare "ham atirya-sattvam

pratyahrtam bahu dhanam ca maya paresam
tejas-padam manimayam ca hrtam Sirobhyah

yat-bandhavah—por cuya amistad unicamente; kuru-bala-abdhim—el océano del
poder militar de los Kurus; ananta-param—el cual era insuperable; ekah—solo;
rathena—estando sentado en la cuadriga; tatare—ser capaz de cruzar; aham—yo
mismo; atirya—invencible; sattvam—existencia; pratyahrtam—retiré; bahu—inmensa
cantidad; dhanam—riqueza; ca—también; mayd—por mi; paresam—del enemigo;
tejah-padam—fuente de brillo; mani-mayam—adornado con joyas; ca—también;
hrtam—Illevado a la fuerza; sirobhyah—de sus cabezas.

El poder militar de los Kauravas era como un océano en el que moraban muchas
existencias invencibles y, debido a ello, era insuperable. Pero en virtud de Su amis-
tad, yo, sentado en la cuadriga, pude cruzarlo. Y unicamente por Su gracia pude
recobrar las vacas y también reunir a la fuerza muchos yelmos de reyes, los cuales
estaban adornados con joyas que eran fuentes de gran brillo.
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SIGNIFICADO: En el bando Kaurava habia muchos comandantes determinados, tales
como Bhisma, Drona, Krpa y Karna, y su poderio militar era tan insuperable como
el gran océano. Y, no obstante, se debi6 a la gracia del Sefior Krsna que Arjuna solo,
sentado en la cuadriga, pudo hacer de modo de derrotarlos uno tras otro sin dificultad.
En el otro bando hubo muchos cambios de comandantes, pero del lado de los Pandavas,
Arjuna, a solas en la cuadriga conducida por el Sefior Krsna, pudo hacerle frente a toda
la responsabilidad de la gran guerra. De modo similar, cuando los Pandavas estaban
viviendo de incégnito en el palacio de Virata, los Kauravas tuvieron una rifia con el
rey Virata, y decidieron quitarle su inmensa cantidad de vacas. Mientras lo estaban ha-
ciendo, Arjuna peleé con ellos de incdgnito, y pudo recobrar las vacas junto con cierto
botin tomado a la fuerza: las joyas engastadas en los turbantes de los miembros de la
orden real. Arjuna recordé6 que todo eso habia sido posible por la gracia del Senor.
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yo bhisma-karna-guru-salya-camusv adabhra-
rajanya-varya-ratha-mandala-manditasu

agrecaro mama vibho ratha-yiathapanam
ayur manamsi ca drsa saha oja arcchat

yah—es El unicamente; bhisma—Bhisma; karna—Karna; guru—Dronacarya;
Salya—Salya; camiisu—en medio de la falange militar; adabhra—inmenso; rajanya-
varya—grandes principes de la realeza; ratha-mandala—hilera de cuadrigas;
manditasu—adornado con; agecarah—yendo hacia adelante; mama—mio; vibho—joh,
gran rey!; ratha-yutha-panam—todos los aurigas; dyuh—duracién de la vida o de las
actividades fruitivas; manamsi—arrebatos mentales; ca—también; drsa—mediante la
vista; sahah—poder; ojah—fuerza; arcchat—retiro.

Fue solo El quien les redujo a todos la duracién de la vida, y quien, en el campo de
batalla, le retir6 el poder especulativo y la fuerza del entusiasmo a la gran falange
militar integrada por los Kauravas, encabezados por Bhisma, Karna, Drona, Salya,
etc. La disposicion de estos era experta y mas que suficiente, pero El [el Seiior
Krsna], mientras avanzaba, hizo todo eso.

SIGNIFICADO: La Absoluta Personalidad de Dios, el Sefior Sri Krsna, se expande en
el corazén de todos mediante Su porcién Paramatma plenaria y, de ese modo, dirige
a todo el mundo en lo referente al recuerdo, el olvido, el conocimiento, la falta de
inteligencia, y en todas las actividades psicoldgicas (Bg. 15.15). En su caracter de Sefior
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Supremo, El puede aumentar o disminuir la duracién de la vida de un ser viviente.
Asf pues, el Sefior condujo la batalla de Kuruksetra segtin Su propio plan. El queria
esa batalla para establecer a Yudhisthira como el emperador de este planeta, y, para
facilitar ese asunto trascendental, maté mediante Su voluntad omnipotente a todos
los que se hallaban en el bando opuesto. El otro bando estaba equipado con todo el
poderio militar y respaldado por grandes generales, tales como Bhisma, Drona y Salya,
y para Arjuna hubiera sido materialmente imposible ganar la batalla, si el Sefior no lo
hubiera ayudado mediante toda clase de tacticas. Esas tacticas las siguen por lo general
todos los estadistas, incluso en la guerra moderna, pero todas ellas se realizan desde el
punto de vista material, mediante poderosos espionajes, tacticas militares y maniobras
diplomaticas. Sin embargo, como Arjuna era el devoto afectuoso del Sefior, el Sefior hizo
todo eso El mismo, sin que Arjuna tuviera que pasar por ninguna angustia personal.
Esa es la naturaleza del servicio devocional que se le presta al Sefior.
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yad-dohsu ma pranihitam guru-bhisma-karna-
naptr-trigarta-salya-saindhava-bahlikadyaih

astrany amogha-mahimani nirtipitani
nopasprsur nrhari-dasam ivasurani

yat—bajo cuya; dohsu—proteccién de los brazos; ma pranihitam—encontrandome
situado; guru—Dronacarya; bhisma—Bhisma; karna—Karna; naptr—Bhurisrava;
trigarta—el rey Susarma; salya—Salya; saindhava—el rey Jayadratha; bahlika—
hermano de Maharaja Santanu (el padre de Bhisma); adyaih—etc.; astrani—armas;
amogha—invencible; mahimani—muy poderosos; niriipitani—aplicaron; na—no;
upasprsuh—tocaron; nrhari-dasam—el servidor de Nrsimhadeva (Prahlada); iva—
como; asurani—armas empleadas por los demonios.

Grandes generales tales como Bhisma, Drona, Karnpa, Bhurisrava, Susarma, Salya,
Jayadratha y Bahlika, dirigieron todos contra mi sus armas invencibles. Pero en
virtud de Su gracia [del Seiior Krsna], no pudieron ni siquiera tocarme un cabello.
Asi mismo, Prahlada Maharaja, el supremo devoto del Seiior Nrsimhadeva, no fue
afectado por las armas que los demonios emplearon contra él.

SIGNIFICADO: La historia de Prahlada Maharaja, un gran devoto de Nrsirhhadeva,
se narra en el Séptimo Canto del Srimad-Bhagavatam. Prahlada Maharaja, un nifito
de solo cinco anos, se volvio el objeto de la envidia de su gran padre, Hiranyakasipu,
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unicamente por haberse convertido en devoto puro del Sefior. El demonio padre
empled todas sus armas para matar al hijo devoto, Prahlada, pero por la gracia del
Sefior, el nifio se salvé de toda clase de acciones peligrosas que realizé su padre. El fue
lanzado a un fuego, al seno de un aceite hirviendo, desde la cima de una colina, bajo
las patas de un elefante, y se le administré veneno. Por tltimo, el propio padre tomé
una cuchilla para matar a su hijo, por lo cual Nrsimhadeva apareci6 y, en presencia del
hijo, mat6 al atroz padre. Asi pues, nadie puede matar al devoto del Sefior. De la misma
manera, Arjuna también fue salvado por el Sefior, aunque grandes oponentes, tales
como Bhisma, emplearon contra ¢l toda clase de armas peligrosas.

Karna: Engendrado en Kunti por el dios del sol antes de que ella se casara con
Maharaja Pandu, Karna nacié con ajorcas y aretes, signos extraordinarios que
designaban a un héroe intrépido. Al principio se llamaba Vasusena, pero cuando
crecio le regal6 a Indradeva sus ajorcas y aretes naturales, y de ahi en adelante llego
a ser conocido como Vaikartana. Después de que la doncella Kunti le dio a luz, fue
lanzado al Ganges. Luego fue recogido por Adhiratha, y él y su esposa Radha lo
criaron como si fuera su propio hijo. Karna era muy caritativo, especialmente con
los brahmanas. No habia nada de lo que no pudiera privarse por un brahmana.
Con el mismo espiritu caritativo le dio a Indradeva como caridad sus ajorcas y
aretes naturales, y este ultimo, quedando muy satisfecho con él, le dio a cambio
una gran arma, denominada Sakti. El fue aceptado como uno de los alumnos de
Dronacarya, y desde el mismo comienzo hubo cierta rivalidad entre él y Arjuna. Al
ver su constante rivalidad con Arjuna, Duryodhana le escogié como compaiiero, y
su amistad crecié gradualmente y se volvié muy intima. El también estuvo presente
en la gran asamblea de la funcién svayamvara de Draupadi, y cuando tratd de
exhibir su talento en esa reunion, el hermano de Draupadi declaré que Karna no
podia participar en la competencia, por su condiciéon de ser el hijo de un carpintero
siidra. Aunque fue rechazado de la competencia, aun asi, cuando Arjuna atravesd
con éxito el pez que servia de blanco en el techo y Draupadi le puso a Arjuna su
guirnalda, Karna y los demas principes desilusionados le presentaron a Arjuna
un obstaculo poco comin, mientras se iba con Draupadi. Karna, especificamente,
peled con ¢l de un modo muy valeroso, pero todos ellos fueron derrotados por
Arjuna. Duryodhana estaba muy complacido con Karna por la constante rivalidad
que habia entre él y Arjuna, y cuando subié al poder, puso a Karna en el trono del
Estado de Anga. Frustrado en su intento de ganarse a Draupadi, Karna le aconsejo
a Duryodhana que atacara al rey Drupada, ya que después de derrotarlo, se iba
a poder arrestar tanto a Arjuna como a Draupadi. Pero Dronacarya los regaié
por esa conspiracion, y ellos se abstuvieron de llevarla a cabo. Karna fue vencido
muchas veces, no solo por Arjuna, sino también por Bhimasena. El era el soberano
del reino de Bengala, Orissa y Madras juntos. Mas adelante, tom¢ parte activa en
el sacrificio rdjasiiya de Maharaja Yudhisthira, y cuando hubo una apuesta entre
los hermanos rivales, apuesta planeada por Sakuni, Karna participé en ella, y se
sintié muy complacido cuando se puso en juego a Draupadi. Esto avivé su vieja
rencilla. Cuando Draupadi estaba en juego, lo anuncié con mucho entusiasmo, y fue
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él quien le ordend a Duhsasana que les quitara la ropa tanto a los Pandavas como
a Draupadi. El le pidi6 a Draupadi que eligiera otro esposo, porque, habiéndola
perdido los Pandavas, se habia convertido en la esclava de los Kurus. Siempre fue
un enemigo de los Pandavas, y cuando quiera que se presentaba la oportunidad,
trataba de reprimirlos por todos los medios. Durante la batalla de Kuruksetra
previo el resultado final, y expresd su opinién de que como el Sefior Krsna era el
auriga de Arjuna, este ganaria la batalla. Siempre discrep6 con Bhisma, y a veces
se mostraba tan orgulloso como para decir que podia acabar con los Pandavas en
cinco dias, si Bhisma no interferia en sus planes. Pero se mortific6 mucho cuando
Bhisma murié. El maté a Ghatotkaca con el arma Sakti que Indradeva le dio. Su
hijo, Vrsasena, fue matado por Arjuna. El maté al mayor ndmero de soldados
Pandavas. Al final tuvo una severa contienda con Arjuna, y fue solo él quien pudo
tumbarle a este el yelmo. Pero ocurrié que una rueda de su cuadriga se atasco en
el lodo del campo de batalla, y cuando se bajo para arreglarla, Arjuna aproveché
la oportunidad y lo maté, aunque le habia pedido a Arjuna que no lo hiciera.

Napta, o Bhirisrava: Bhirisrava era el hijo de Somadatta, un miembro de la familia
Kuru. El era hermano de Salya. Ambos hermanos asistieron con su padre a la ceremonia
svayamvara de Draupadi. Todos ellos apreciaron la maravillosa fuerza que Arjuna tenia
por ser el devoto amigo del Sefior, y, en consecuencia, BhiiriSrava les aconsejoé a los hijos
de Dhrtarastra que no rifieran ni pelearan con ellos. Todos ellos también asistieron al
rajastiya-yajfia de Maharaja Yudhisthira. El posefa un regimiento aksauhini compuesto
de ejército, caballeria, elefantes y cuadrigas, y todos ellos fueron empleados en la batalla
de Kuruksetra a favor del bando de Duryodhana. Fue contado por Bhima como uno de
los yiitha-patis. En la batalla de Kuruksetra peled especialmente con Satyaki, y mat6 a
diez hijos de este. Posteriormente, Arjuna le cort6 las manos, y al final fue matado por
Satyaki. Al morir se fundié en la existencia de Visvadeva.

Trigarta, o Susarma: Hijo de Maharaja Vrddhaksetra, era el rey de Trigartadesa,
y también estuvo presente en la ceremonia svayarmivara de Draupadi. Era uno de los
aliados de Duryodhana, y le aconsejo a este atacar el Matsyadesa (Darbhanga). Durante
la época en que ocurri6 el robo de las vacas en Virata-nagara, pudo arrestar a Maharaja
Virata, pero luego este fue liberado por Bhima. En la batalla de Kuruksetra también
pele6 con mucha valentia, pero al final fue matado por Arjuna.

Jayadratha: Otro hijo de Maharaja Vrddhaksetra. Era el rey de Sindhudesa (el actual
Pakistan Sind). Tenfa una esposa de nombre Duhgala. El también estuvo presente en
la ceremonia svayamvara de Draupadi, y deseaba muy intensamente obtener su mano,
pero fall6 en la competencia. Sin embargo, desde entonces siempre buscé la oportuni-
dad de ponerse en contacto con ella. Cuando iba a Salyadesa a casarse, ocurrié que en
el camino a Kamyavana vio a Draupadi de nuevo, y se sintié demasiado atraido a ella.
Los Pandavas y Draupadi estaban entonces en el exilio, después de haber perdido su
imperio en el juego, y Jayadratha considerd prudente enviarle un mensaje de un modo
ilicito a través de Kotisasya, uno de sus asociados. Draupadi de inmediato rechazé con
vehemencia la proposicién de Jayadratha, pero como él estaba tan atraido por la belleza
de ella, traté una y otra vez. En cada una de las oportunidades, Draupadi lo rechazo.
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El trat6 de llevdrsela a la fuerza en su cuadriga, y al principio Draupadi le dio un buen
empujon, y él cayd como un arbol cortado de raiz. Pero no se desanimo, y logré sentar
a Draupadi a la fuerza en la cuadriga. Este incidente fue visto por Dhaumya Muni quien
se quejé enérgicamente de la accién de Jayadratha. El también sigui6 la cuadriga, y a
través de Dhatreyika el asunto fue llevado a la atencién de Maharaja Yudhisthira. Los
Pandavas atacaron entonces a los soldados de Jayadratha y los mataron a todos, y por
ultimo Bhima atrap6 a Jayadratha y lo golped muy severamente, hasta casi matarlo.
Luego, se le cortd todo el cabello, dejandole inicamente cinco pelos, y fue llevado ante
todos los reyes y presentado como el esclavo de Maharaja Yudhisthira. El fue obligado a
admitir que era el esclavo de Maharaja Yudhisthira ante toda la orden de los principes,
y fue llevado ante Maharaja Yudhisthira en la misma condicién. Maharaja Yudhisthira
tuvo la gran bondad de ordenar que lo liberaran, y cuando acept6 convertirse en un
principe subordinado a Maharaja Yudhisthira, la reina Draupadi también dese6 su
liberacién. Después de este incidente, se le permiti6 regresar a su pais. Insultado asi, fue
a Gangotri, que esta en los Himalayas, y se sometio a un severo tipo de penitencia para
complacer al Sefior Siva. El pidi6 la bendicién de poder derrotar a todos los Pandavas,
al menos uno a la vez. Luego comenz6 la batalla de Kuruksetra, y se puso de parte de
Duryodhana. En la pelea del primer dia se enfrenté con Maharaja Drupada, luego con
Virata y después con Abhimanyu. Mientras Abhimanyu era matado, habiendo sido
rodeado despiadadamente por siete grandes generales, los Pandavas fueron a ayudarlo,
pero Jayadratha, por la misericordia del Sefior Siva, los rechazé con gran habilidad.
Ante esto, Arjuna hizo el voto de matarlo, y al oir eso, Jayadratha quiso irse del campo
de guerra, y les pidié permiso a los Kauravas para su cobarde accién. Pero no se le
permitio6 hacerlo. Por el contrario, se lo obligd a pelear con Arjuna, y mientras la pelea
se llevaba a cabo, el Sefior Krsna le recordé a Arjuna que Siva le habia dado a Jayadratha
la bendicién de que cualquiera que le hiciera caer la cabeza al suelo, moriria al instante.
Por lo tanto, le aconsejé a Arjuna que tirara la cabeza de Jayadratha directamente al
regazo del padre de este, el cual estaba dedicado a hacer penitencias en el lugar de
peregrinaje conocido como Samanta-pancaka. En efecto, Arjuna asi lo hizo. El padre
de Jayadratha se sorprendi6 al ver en su regazo una cabeza cercenada, y de inmediato la
tir6 al suelo. El murié instantdneamente, con la frente resquebrajada en siete pedazos.
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sautye vrtah kumatinatmada isvaro me
yat-pada-padmam abhavaya bhajanti bhavyah

mam sranta-vaham arayo rathino bhuvi-stham
na praharan yad-anubhava-nirasta-cittah
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sautye—respecto a un auriga; vrtah—dedicado; kumatindg—por un mal estado de
conciencia; dtma-dah—aquel que redime; Zsvarah—el Sefior Supremo; me—mi;
yat—cuyos; pada-padmam—pies de loto; abhaviya—en lo referente a la salvacion;
bhajanti—prestan servicio; bhavyah—la clase de hombres inteligentes; mdam—a mi;
sranta—sediento; vaham—mis caballos; arayah—los enemigos; rathinah—un gran ge-
neral; bhuvi-stham—mientras estaba de pie en el suelo; na—no; praharan—atacaron;
yat—cuya; anubhava—misericordia; nirasta—estando ausente; cittah—la mente.

Fue tnicamente por Su misericordia que mis enemigos no se preocuparon de
matarme, cuando descendi de mi cuadriga para conseguirles agua a mis sedientos
caballos. Se debi6 a mi falta de estima por mi Sefior que me atrevi a ocuparlo como
mi auriga, pues a El lo adoran y le ofrecen servicio los mejores hombres, en busca
de la salvacion.

SIGNIFICADO: El Sefior Supremo, la Personalidad de Dios Sri Krsna, es el objeto
de la adoracion tanto de los impersonalistas como de los devotos del Sefor. Los im-
personalistas adoran Su refulgencia radiante, que emana de Su trascendental cuerpo
de eterna forma, bienaventuranza y conocimiento, y los devotos lo adoran como la
Suprema Personalidad de Dios. Aquellos que incluso se encuentran por debajo de los
impersonalistas, consideran que El es uno de los grandes personajes de la historia.
Sin embargo, el Sefior desciende para atraer a todos mediante Sus pasatiempos
trascendentales especificos, y para ello hace el papel del més perfecto amo, amigo,
hijo y amante. El tenfa con Arjuna una relacién de amigo, y desempefié el papel
perfectamente, tal como lo hizo con Sus parientes, amantes y esposas. Mientras el
devoto actta en esa relacion tan perfecta y trascendental, por efecto de la potencia
interna del Sefior olvida que su amigo o hijo es la Suprema Personalidad de Dios,
aunque a veces lo confunden los actos del Seiior. Después de la partida del Sefor,
Arjuna estaba consciente de su gran amigo, pero no habia ningtn error por parte de
Arjuna, ni ninguna estimacién errada acera del Sefior. A los hombres inteligentes los
atrae la trascendental actuacidn que el Sefior tiene con un devoto puro e inmaculado
como Arjuna.

En el campo de guerra, la escasez de agua es un hecho bien conocido. Ahi el
agua es muy dificil de conseguir, y tanto los animales como los hombres, debido a
su arduo trabajo en dicho campo, requieren constantemente de ella para calmar
la sed. En especial los soldados y generales heridos se sienten muy sedientos en el
momento de morir, y ocurre que, a veces, solo por la falta de agua, uno tiene que morir
inevitablemente. Pero en la batalla de Kuruksetra esa escasez de agua se resolvia con
perforar la tierra. Por la gracia de Dios, en cualquier parte puede conseguirse agua
facilmente, si hay manera de taladrar el suelo. El sistema moderno funciona bajo el
mismo principio de perforar el suelo, pero los ingenieros modernos atin son incapaces
de excavar rapidamente donde sea necesario. Sin embargo, segin la historia que se
remonta hasta los dias de los Pandavas, parece ser que grandes generales tales como
Arjuna podian de inmediato suministrarles agua incluso a los caballos —huelga decir
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que a los hombres—, extrayéndola del duro suelo con solo clavar una afilada flecha en
el estrato, un método que atin desconocen los cientificos modernos.
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narmany udara-rucira-smita-sobhitani

he partha he 'rjuna sakhe kuru-nandaneti
sanijalpitani nara-deva hrdi-sprsani

smartur luthanti hrdayam mama madhavasya

narmani—conversacion en broma; udara—habla muy francamente; rucira—placen-
tero; smita-sobhitani—adornado con una cara sonriente; he—expresion de llamada;
partha—ijoh, hijo de Prthal; he—expresion de llamada; arjuna— Arjuna; sakhe—amigo;
kuru-nandana—hijo de la dinastia Kuru; iti—y asi sucesivamente; safijalpitani—esa
conversacion; nara-deva—ioh, rey!; hrdi—corazén; sprsani—tocando; smartuh—
recordandolos; luthanti—abruma; hrdayam—el corazén y el alma; mama—mi;
madhavasya—de Madhava (Krsna).

iOh, rey!, Sus bromas y conversaciones francas eran placenteras, y estaban hermo-
samente adornadas con sonrisas. Los llamados que me hacia, tales como «joh, hijo
de Prthal, joh, amigo!, joh, hijo de la dinastia Kuru!», y toda esa cordialidad, hoy
todo me viene a la memoria, y por eso estoy abrumado.
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Sayyasanatana-vikatthana-bhojanadisv
aikyad vayasya rtavan iti vipralabdhah

sakhyuh sakheva pitrvat tanayasya sarvam
sehe mahan mahitaya kumater agham me

sayya—durmiendo en una cama; dsana—sentados en un asiento; atana—caminando
juntos; vikatthana—adoracién propia; bhojana—comiendo juntos; ddisu—y en todos
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esos tratos; aikydt—debido a la igualdad; vayasya—joh, amigo mio!; rtavan—veraz;
iti—asi pues; vipralabdhah—mal comportamiento; sakhyuh—a un amigo; sakha iva—
tal como un amigo; pitrvat—tal como el padre; tanayasya—de un hijo; sarvam—todo;
sehe—toler6; mahan—gran; mahitaya—por las glorias; kumateh—de alguien que tiene
una mentalidad baja; agham—ofensa; me—mia.

Por lo general, ambos soliamos vivir juntos, y comer, sentarnos y pasar el tiempo
juntos. Y en los momentos de uno elogiarse por actos de heroismo, si a veces habia
alguna irregularidad, yo solia reprocharselo, diciendo: «Amigo mio, eres muy ve-
raz». Incluso en esas horas en que Su valor era apocado, El siendo el Alma Suprema,
solia tolerar todas esas cosas que yo decia, excusaindome tal como un verdadero
amigo excusa a otro, o como un padre excusa a su hijo.

SIGNIFICADO: Como el Supremo Sefior Sri Krsna es omniperfecto, Sus pasatiempos
trascendentales con Sus devotos puros nunca carecen de nada en ningtn aspecto, ni
como amigo, ni como hijo, ni como amante. El Sefior disfruta de los reproches de
amigos, padre o novias, mas que de los himnos védicos que, de una forma oficial, le
ofrecen grandes y entendidos eruditos y religiosos.
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so "ham nrpendra rahitah purusottamena
sakhya priyena suhrda hrdayena sunyah

adhvany urukrama-parigraham anga raksan
gopair asadbhir abaleva vinirjito smi

sah—eso; aham—yo mismo; nrpa-indra—joh, emperador!; rahitah—privado de;
purusa-uttamena—por el Sefior Supremo; sakhya—por mi amigo; priyena—por mi
muy querido; suhrda—por el bienqueriente; hrdayena—por el corazén y el alma;
siunyah—vacio; adhvani—recientemente; urukrama-parigraham—Tlas esposas del to-
dopoderoso; ariga—cuerpos; raksan—mientras protegia; gopaih—por los pastores de
vacas; asadbhih—por los infieles; abald iva—como una débil mujer; vinirjitah asmi—
he sido derrotado.

iOh, emperador!, ahora he sido separado de mi amigo y muy querido bienqueriente,
la Suprema Personalidad de Dios, y, por ello, mi corazon parece estar totalmente
vacio. En ausencia de Krsna, he sido derrotado por unos infieles pastores de vacas,
mientras custodiaba los cuerpos de todas Sus esposas.
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SIGNIFICADO: Lo importante de este verso es saber como fue posible que Arjuna
pudiera ser derrotado por una pandilla de innobles pastores de vacas, y coémo esos
mundanos pastores pudieron tocar los cuerpos de las esposas del Senior Krsna, que
se hallaban bajo la proteccion de Arjuna. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura ha
resuelto la contradiccion al investigar el asunto en el Visnu Purana y el Brahma
Purana. En estos Puranas se dice que, una vez, las hermosas habitantes del cielo
complacieron a Astavakra Muni con su servicio, y recibieron del muni la bendicién
de tener al Seitor Supremo por esposo. Astavakra Muni tenia torcidas ocho articula-
ciones del cuerpo, en virtud de lo cual caminaba de un modo muy peculiar. Las hijas
de los semidioses no pudieron contener la risa al ver los movimientos del muni, y
este, disgustandose con ellas, las maldijo, diciendo que serian raptadas por pillos,
aun a pesar de que obtuvieran al Sefior como esposo. Mas adelante, las muchachas
satisficieron de nuevo al muni con sus oraciones, y el muni las bendijo, diciendo que
después de ser robadas por los pillos, recobrarian a su esposo. En consecuencia, a fin
de mantener las palabras del gran muni, el propio Sefor rapté a Sus esposas burlando
la proteccion de Arjuna, pues, de no haber sido asi, ellas hubieran desaparecido de la
escena al instante al ser tocadas por los pillos. Ademas, algunas de las gopis que oraron
pidiendo convertirse en esposas del Seflor, regresaron a sus respectivas posiciones
después de que su deseo se cumplio. Después de Su partida, el Sefior Krsna quiso
tener a todo Su séquito de vuelta a Dios, y todos fueron llamados de regreso, solo que
bajo diferentes condiciones.
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tad vai dhanus ta isavah sa ratho hayas te
so ham rathi nrpatayo yata anamanti
sarvam ksanena tad abhid asad isa-riktam
bhasman hutam kuhaka-raddham ivoptam dsyam

tat—el mismo; vai—ciertamente; dhanuh te—el mismo arco; isavah—{flechas; sah—la
mismisima; rathah—cuadriga; hayah te—los mismisimos caballos; sah aham—yo soy
el mismo Arjuna; rathi—el combatiente de la cuadriga; nrpatayah—todos los reyes;
yatah—a quien; anamanti—ofrecian sus respetos; sarvam—todos; ksanena—en cues-
tion de segundos; tat—todos aquellos; abhiit—se volvieron; asat—indtiles; isa—debido
al Sefor; riktam—siendo anulado; bhasman—cenizas; hutam—ofreciendo mantequi-
lla; kuhaka-raddham—dinero creado por arte de magia; iva—asi; uptam—sembrado;
iisyam—en suelo estéril.
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Yo tengo el mismo arco Gandiva, las mismas flechas y la misma cuadriga tirada
por los mismos caballos, y los utilicé como el mismo Arjuna a quien todos los reyes
ofrecian sus debidos respetos. Pero en ausencia del Seiior Krsna, todos ellos, en
cuestion de segundos, han quedado anulados y sin efecto. Es exactamente igual
que ofrecer en las cenizas mantequilla clarificada, acamular dinero con una varita
magica o sembrar tierra estéril.

SIGNIFICADO: Como hemos discutido més de una vez, no hay que envanecerse de
un plumaje prestado. Todas las energias y poderes se obtienen de la fuente suprema, el
Sefior Krsna, y actdan en tanto que El lo desea, y dejan de funcionar en cuanto El los
retira. Todas las energias eléctricas se reciben de la central eléctrica, y tan pronto como
la central deja de suministrar energia, las bombillas no sirven para nada. En cuestion
de momentos, esas energias pueden ser generadas o retiradas por la voluntad suprema
del Sefior. Sin la bendicion del Sefior, la civilizacién material es inicamente un juego
de nifios. El niflo puede jugar mientras los padres se lo permiten. En cuanto los padres
se retractan, el niflo tiene que parar. La civilizacién humana y todas sus actividades
deben estar acopladas con la suprema bendicién del Sefior, y sin esa bendicién, todo el
adelanto de la civilizacién humana es como la decoracion de un cuerpo muerto. Se dice
aqui que una civilizacién muerta y sus actividades, son algo asi como la mantequilla
clarificada que se echa en las cenizas, como acumular dinero con una varita magica, y
como plantar semillas en un suelo estéril.
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rajams tvayanuprstanam suhrdam nah suhrt-pure
vipra-sapa-vimudhanam nighnatam mustibhir mithah

varunim madiram pitva madonmathita-cetasam
ajanatam ivanyonyam catuh-paficavasesitah

rdjan—ioh, rey!; tvayd—por ti; anuprstanam—como preguntaste; suhrdam—de
amigos y parientes; nah—nuestros; suhrt-pure—en la ciudad de Dvaraka; vipra—los
brahmanas; sapa—por la maldicién de; vimiidhanam—de los engafiados; nighnatam—
de los matados; mustibhih—con grupos de varas; mithah—entre si; varunim—arroz
fermentado; madiram—vino; pitva—habiendo bebido; mada-unmathita—estando
embriagados; cetasam—de esa situaciéon mental; ajanatam—de los no reconocidos;
iva—como; anyonyam—entre si; catuh—cuatro; pafica—cinco; avasesitah—quedan
ahora.
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iOh, rey!, como me has preguntado por nuestros amigos y parientes de la ciudad de
Dvaraka, he de informarte que todos fueron maldecidos por los brahmanas, y como
resultado de ello, se embriagaron con vino hecho de arroz fermentado y pelearon
entre si con palos, sin siquiera reconocerse. Ahora, salvo cuatro o cinco de ellos,
todos estan bien muertos.

TEXTO 24  WIAUIdETad save fmfvam |
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prayenaitad bhagavata isvarasya vicestitam
mitho nighnanti bhitani bhavayanti ca yan mithah

prayena etat—es casi por; bhagavatah—de la Personalidad de Dios; isvarasya—del Se-
for; vicestitam—por la voluntad de; mithah—entre si; nighnanti—matan; bhiitani—los
seres vivientes; bhavayanti—asi como también protegen; ca—también; yat—de quie-
nes; mithah—entre si.

En realidad, todo esto se debe a la voluntad suprema del Seiior, la Personalidad de
Dios. A veces las personas se matan entre si, y otras veces se protegen entre si.

SIGNIFICADO: Segun los antropdlogos, en la naturaleza existe la ley de la lucha por
la existencia y de la supervivencia del mas apto. Pero ellos no saben que tras la ley de la
naturaleza se encuentra la direcciéon suprema de la Suprema Personalidad de Dios. En
el Bhagavad-gita se confirma que la ley de la naturaleza se cumple bajo la direccion del
Senor. Por lo tanto, cuando quiera que haya paz en el mundo, ha de saberse que se debe
a la buena voluntad del Sefior. Y cuando quiera que haya un trastorno en el mundo,
también se debe a la voluntad suprema del Sefior. Ni una brizna de paja se mueve sin
el concurso de la voluntad del Sefor. Asi pues, cuando quiera que se desobedezcan
las reglas oficiales promulgadas por el Sefior, hay guerras entre los hombres y entre
las naciones. Luego la forma mas segura de encontrar la senda de la paz, consiste en
acoplar todo con la regla oficial del Sefor. La regla oficial dice que todo lo que hagamos,
todo lo que comamos, todo lo que sacrifiquemos o todas las caridades que demos, todo
ello se debe hacer para la plena satisfaccion del Sefior. Nadie debe hacer nada, ni comer
nada, ni sacrificar nada, ni dar ninguna caridad, en contra de la voluntad del Sefior.
La discrecion es la mejor parte de la valentia, y uno debe aprender a discriminar entre
las acciones que pueden complacer al Sefior y aquellas que no lo pueden complacer.
Una accioén se juzga, pues, segun el agrado o el desagrado que le cause al Sefor. Los
caprichos personales no tienen cabida en esto; siempre debemos guiarnos por el placer
del Senor. Ese tipo de accién se denomina yogah karmasu kausalam, o la ejecuciéon de
acciones que estan vinculadas al Sefior Supremo. En eso consiste el arte de hacer algo
ala perfeccion.



228 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 15.26

TEXTOS 25-26 Al el Tg-HaT=dIsgeeaviiaa: |
FAA, A(A THaTear qfemt (s 112

T FfegfehaRaT ;|
T, G AR, G9ER E 11RE

jalaukasam jale yadvan mahanto danty aniyasah
durbalan balino rajan  mahanto balino mithah

evam balisthair yadubhir mahadbhir itaran vibhuh
yadin yadubhir anyonyam  bhi-bharan safijahara ha

jalaukasam—de los seres acuaticos; jale—en el agua; yadvat—tal como es; mahantah—el
grande; adanti—se traga; aniyasah—alos pequenos; durbalan—los débiles; balinah—mas
fuerte; rajan—joh, rey!; mahantah—el mas fuerte; balinah—menos fuerte; mithah—en
un duelo; evam—asi pues; balisthaih—por el mas fuerte; yadubhih—por los descendientes
de Yadu; mahadbhih—aquel que tiene mayor fuerza; itaran—los comunes; vibhuh—la
Suprema Personalidad de Dios; yadin—todos los Yadus; yadubhih—por los Yadus;
anyonyam—entre si; bhii-bharan—Ila carga del mundo; safijahara—ha descargado;
ha—en el pasado.

iOh, rey!, asi como en el océano los seres acuaticos mas grandes y fuertes se tragan
a los mas pequeiios y débiles, asi mismo la Suprema Personalidad de Dios, para
aligerar la carga de la Tierra, ha hecho que el Yadu fuerte mate al débil, y que el
Yadu grande mate al pequeiio.

SIGNIFICADO: En el mundo material existen las leyes de la lucha por la existenciay dela
supervivencia del mas apto, debido a que hay una disparidad entre las almas condicionadas,
por el deseo que todos tienen de ensefiorearse de los recursos materiales. Esta misma
mentalidad de ensefiorearse de la naturaleza material es la causa fundamental de la vida
condicionada. Y para darles facilidad a esos sefiores de imitacion, la energia ilusoria del
Senor ha creado una disparidad entre los seres vivientes condicionados, al crear al fuerte
y al débil en cada especie de vida. La mentalidad de ensefiorearse de la naturaleza material
y de la creacion ha creado naturalmente una disparidad, y de ahi la ley de la lucha por
la existencia. En el mundo espiritual no hay tal disparidad, ni existe alla esa lucha por la
existencia. En el mundo espiritual no hay ninguna lucha por la existencia, pues ahi todo el
mundo existe eternamente. Ahi no hay disparidad alguna, porque todo el mundo quiere
prestarle servicio al Seflor Supremo, y nadie quiere imitar al Sefior, tratando de volverse
el beneficiario. Como el Sefior es el creador de todo, incluso de los seres vivientes, es de
hecho el propietario y disfrutador de todo lo que existe; pero en el mundo material, por
el hechizo de maya, olailusion, se olvida esa eterna relacion que se tiene con la Suprema
Personalidad de Dios, y por eso el ser viviente queda condicionado bajo laley delalucha
por la existencia y la supervivencia del mas apto.
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desa-kalartha-yuktani hrt-tapopasamani ca
haranti smaratas cittam ~ govindabhihitani me

desa—espacio; kala—tiempo; artha—importancia; yuktani—impregnadas de; hrt—el
corazon; tapa—ardiente; upasamani—extinguiendo; ca—y; haranti—estan atrayendo;
smaratah—mediante el recuerdo; cittam—mente; govinda—la Suprema Personalidad
del placer; abhihitani—narrado por; me—a mi.

Ahora me siento atraido a esas instrucciones que me impartio la Personalidad de
Dios [Govinda], porque estan impregnadas de ensefianzas que, en todas las circuns-
tancias de tiempo y espacio, alivian el corazon ardiente.

SIGNIFICADO: Aqui, Arjuna se refiere a la instruccién del Bhagavad-gita, que el
Sefior le imparti6 en el campo de batalla de Kuruksetra. El Sefior dejé tras de Si
las instrucciones del Bhagavad-gita no solo para beneficio de Arjuna, sino también
para todo tiempo y para todas las tierras. El Bhagavad-gita, siendo hablado por la
Suprema Personalidad de Dios, es la esencia de toda la sabiduria védica. El propio
Sefior ha tenido a bien presentarlo, para todos aquellos que tienen muy poco tiempo
de revisar los vastos escritos védicos, tales como los Upanisads, los Puranas y los
Vedanta-siitras. E1 Bhagavad-gita forma parte de la gran obra épica e histdrica titulada
el Mahabharata, que se prepard especialmente para la clase poco inteligente, es decir,
las mujeres, los obreros y aquellos que son descendientes indignos de los brahmanas,
ksatriyas y de los sectores superiores de los vaisyas. El problema que surgié en el
corazén de Arjuna en el campo de batalla de Kuruksetra, lo resolvieron las ensefianzas
del Bhagavad-gita. Luego, después de que el Sefior se fue de ante la vista de la gente
de la Tierra, Arjuna, cuando se estaba enfrentando con la pérdida del poder y de la
preponderancia que habia adquirido, quiso recordar de nuevo las grandes ensefianzas
del Bhagavad-gita, tan solo para ensefiarles a todos los interesados que el Bhagavad-
gita puede consultarse en todos los momentos criticos, no solo como solaz de todas
las clases de agonias mentales, sino también para encontrarles la salida a grandes
enredos que pudieren agobiarlo a uno en alguna hora critica.

El misericordioso Sefior dejo tras de Si las grandes ensefianzas del Bhagavad-gita,
de manera que uno pueda recibir Sus instrucciones incluso cuando El no estd visible
a los ojos materiales. Los sentidos materiales no pueden hacerse ninguna idea acerca
del Sefior Supremo, pero El, mediante Su poder inconcebible, puede encarnarsele
a la percepciéon de los sentidos de las almas condicionadas, y puede hacerlo de un
modo adecuado por medio de la materia, que también es otra forma de la energia
manifestada del Sefior. Asi pues, el Bhagavad-gita, o cualquier otra representaciéon
sonora de una Escritura auténtica del Sefior, también es una encarnacién del Sefior.
No hay diferencia entre la representacién sonora del Sefior y el propio Sefior. Uno
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puede obtener del Bhagavad-gita el mismo beneficio que Arjuna obtuvo de ¢l ante
la presencia personal del Sefior.

El ser humano fiel que esté ansioso de liberarse de las garras de la existencia
material, puede muy facilmente sacar provecho del Bhagavad-gita, y con eso en
mente, el Sefior instruy6 a Arjuna como si este lo necesitara. En el Bhagavad-gita
se han delineado cinco factores importantes del conocimiento, relacionados con (1)
el Sefior Supremo, (2) el ser viviente, (3) la naturaleza, (4) el tiempo y el espacio, y
(5) el proceso de la actividad. De estos, el Seitor Supremo y el ser viviente son uno
en sentido cualitativo. La diferencia que hay entre los dos se ha analizado como la
diferencia que hay entre el todo y la parte integral. La naturaleza es materia inerte
que manifiesta la interaccion de las tres diferentes modalidades, y el tiempo eterno
y el espacio ilimitado se considera que se encuentran mds alld de la existencia de
la naturaleza material. Las actividades del ser viviente son diversas variedades de
aptitudes que pueden atraparlo o liberarlo dentro y fuera de la naturaleza material.
Todos estos temas se discuten de un modo conciso en el Bhagavad-gita, y luego se
elaboran en el Srimad-Bhagavatam para mayor iluminacién. De los cinco, el Sefior
Supremo, la entidad viviente, la naturaleza, y el tiempo y el espacio, son eternos,
pero la entidad viviente, la naturaleza y el tiempo se encuentran bajo la direccién
del Sefior Supremo, quien es absoluto y completamente independiente de cualquier
otro control. El Sefior Supremo es el controlador supremo. La actividad material
de la entidad viviente no tiene principio, pero puede ser corregida si se traslada al
plano de la calidad espiritual. De ese modo puede dejar sus reacciones materiales
cualitativas. Tanto el Sefior como la entidad viviente son conocedores, y ambos tienen
el sentido de la identificacion, el sentido de estar conscientes como una fuerza viva.
Pero el ser viviente que se encuentra bajo la condicién de la naturaleza material,
denominada mahat-tattva cree erréneamente que él es diferente del Sefor. Todo el
plan de la sabiduria védica tiene como fin erradicar esa concepcién equivocada, y de
ese modo liberar al ser viviente de la ilusién producto de la identificacién material.
Cuando semejante ilusién queda erradicada por el conocimiento y la renuncia, los
seres vivientes se vuelven ejecutores responsables, y también disfrutadores. En el
Sefior, el sentido de disfrute es real, pero en el ser viviente ese sentido es solo una
clase de deseo ilusorio. Esa diferencia de conciencia es lo que distingue a las dos
identidades, es decir, la del Sefor y la del ser viviente. Por lo demas, entre el Seior
y el ser viviente no hay ninguna diferencia. El ser viviente es, por lo tanto, eterna
y simultaneamente, diferente e idéntico. Toda la instruccién del Bhagavad-gita se
apoya en este principio.

En el Bhagavad-gita, tanto al Seilor como a los seres vivientes se los describe
como sandtana, o eternos, y la morada del Sefor, que se encuentra mucho mas alla
del cielo material, también se describe como sanatana. El ser viviente estd invitado
a vivir en la existencia sandatana del Sefior, y el proceso que puede ayudar al ser
viviente a ir a la morada del Sefior, donde se exhibe la actividad liberada del hombre
se denomina sanatana-dharma. Uno no puede, sin embargo, llegar a la morada eterna
del Sefior, si no estd liberado de la errénea concepcion de la identificacion material;
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y el Bhagavad-gita da la clave de como alcanzar esa etapa de la perfeccion. El proceso
de liberarse de la errénea concepcion de la identificacién material, se denomina,
en diferentes etapas, actividad fruitiva, filosofia empirica y servicio devocional,
hasta llegar a la iluminacidn trascendental. Esa iluminacion trascendental se logra
al vincular con el Seflor todas las etapas antedichas. Los deberes prescritos del ser
humano, tal como se indican en los Vedas, pueden purificar de un modo gradual la
mente pecaminosa del alma condicionada, y elevar a esta a la etapa del conocimiento.
La etapa purificada en que se adquiere conocimiento se vuelve la base del servicio
devocional que se le presta al Sefior. Mientras uno esté dedicado a investigar cual
es la soluciéon a los problemas de la vida, su conocimiento se denomina jiiana, o
conocimiento purificado, pero al llegar a entender por completo la verdadera solucién
de la vida, uno se sitia en el plano del servicio devocional del Senor. El Bhagavad-gita
comienza con los problemas de la vida al diferenciar al alma de los elementos de
la materia, y demuestra con toda clase de razonamientos y argumentos que el alma
es indestructible en todas las circunstancias, y que la cobertura externa hecha de
materia —el cuerpo y la mente— cambia, para asignar otro periodo de existencia
material, la cual esta llena de desdichas. Asi pues, el Bhagavad-gita tiene por objeto
acabar con todos los diferentes tipos de desdichas, y Arjuna se refugié en ese gran
conocimiento, el cual se le habia impartido durante la batalla de Kuruksetra.
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suta uvaca
evam cintayato jisnoh krsna-pada-saroruham
sauhardenatigadhena santasid vimala matih

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; evam—asi pues; cintayatah—mientras pensaba en
las instrucciones; jisnoh—de la Suprema Personalidad de Dios; krsna-pada—Ilos pies
de Krsna; saroruham—cual lotos; sauhdrdena—por gran amistad; ati-gadhena—con
gran intimidad; santd—apacigué; asit—asi se volvid; vimald—sin ningan vestigio de
contaminacion material; matih—mente.

Sata Gosvami dijo: Estando asi profundamente absorto en las instrucciones del
Sefior, las cuales se habian impartido por medio de la gran intimidad de la amistad,
y absorto también en Sus pies de loto, la mente de Arjuna se apacigud y se libero de
toda contaminacién material.

SIGNIFICADO: Como el Sefior es absoluto, la profunda meditacién en El es igual que
el trance yoguico. El Sefior no es diferente de Su nombre, forma, calidad, pasatiempos,
séquito y acciones especificas. Arjuna se puso a pensar en las instrucciones que el
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Sefor le habia dado en el campo de batalla de Kuruksetra. Solo esas instrucciones
comenzaron a eliminar las trazas de contaminacién material que habia en la mente
de Arjuna. El Sefor es como el sol; la aparicion del sol entrafa la inmediata disipa-
cion de la oscuridad o la ignorancia, y la aparicion del Sefior en la mente del devoto
puede de inmediato alejar los desoladores efectos materiales. En consecuencia, el
Sefor Caitanya ha recomendado el canto constante del nombre del Sefior, para uno
protegerse de toda la contaminacién del mundo material. El sentimiento de estar
separado del Sefior es indudablemente doloroso para el devoto, pero debido a que ese
sentimiento esta relacionado con el Sefior, tiene un efecto trascendental especifico que
tranquiliza el corazdén. Los sentimientos de la separacion también son fuentes de dicha
trascendental, y nunca se los puede comparar con los contaminados sentimientos
materiales de la separacion.
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vasudevanghry-anudhyana-  paribrmbhita-ramhasa
bhaktya nirmathitasesa- kasaya-dhisano ‘rjunah

vasudeva-anghri—los pies de loto del Sefior; anudhyana—por el recuerdo constante;
paribrmhita—se expandid; ramhasd—con gran velocidad; bhaktya—con devocion;
nirmathita—cedi6; asesa—ilimitado; kasdya—a fuerza de; dhisanah—concepcion;
arjunah—Arjuna.

El recuerdo constante de los pies de loto del Sefior Krsna hizo que la devocion
de Arjuna creciera rapidamente y, como resultado de ello, toda la basura de sus
pensamientos se disipd.

SIGNIFICADO: Los deseos materiales de la mente constituyen la basura de la con-
taminaciéon material. Debido a esa contaminacién, el ser viviente se enfrenta con
muchisimas cosas compatibles e incompatibles que desalientan la propia existencia
de la identidad espiritual. Nacimiento tras nacimiento el alma condicionada queda
atrapada por muchisimos elementos agradables y desagradables, que son todos tem-
porales y falsos. Ellos se acumulan por nuestras reacciones a los deseos materiales.
Pero cuando a través del servicio devocional nos ponemos en contacto con el Sefor
trascendental en el ambito de Sus diversas energias, las verdaderas formas de todos
los deseos materiales se ponen de manifiesto, y la inteligencia del ser viviente se
apacigua y adquiere su verdadero color. En cuanto Arjuna volvié la atencién hacia
las instrucciones del Sefor, tal como se inculcan en el Bhagavad-gita, su verdadero
color de asociacidn eterna con el Sefor se puso de manifiesto, en virtud de lo cual él
se sintid libre de todas las contaminaciones materiales.
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gitam bhagavata jiianam  yat tat sangrama-mirdhani
kala-karma-tamo-ruddham punar adhyagamat prabhuh

gitam—instruido; bhagavata—por la Personalidad de Dios; jridnam—conocimiento
trascendental; yat—el cual; tat—eso; sangrama-murdhani—en medio de la batalla;
kala-karma—tiempo y acciones; tamah-ruddham—envuelto por esa oscuridad; punah
adhyagamat—Tlas revivié de nuevo; prabhuh—el sefior de sus sentidos.

Debido a los pasatiempos y actividades del Seiior y debido a Su ausencia, parecia
que Arjuna habia olvidado las instrucciones dejadas por la Personalidad de Dios.
Pero en realidad no era asi, y él volvio a ser el amo de sus sentidos.

SIGNIFICADO: El alma condicionada queda envuelta en sus actividades fruitivas, debi-
do ala fuerza del tiempo eterno. Pero cuando el Sefior Supremo se encarna en la Tierra,
no es influido por kala, o la concepciéon material del pasado, el presente y el futuro. Las
actividades del Sefior son eternas, y son manifestaciones de Su atma-madya, o potencia
interna. Todos los pasatiempos y actividades del Sefior son de naturaleza espiritual,
pero al profano le parecen encontrarse en el mismo nivel que las actividades materiales.
Parecia que Arjuna y el Sefior estaban participando en la batalla de Kuruksetra al igual
que el otro bando, pero de hecho el Sefior estaba ejecutando Su misién de encarnarse y
de asociarse con Arjuna, Su amigo eterno. Por lo tanto, esas actividades aparentemente
materiales no apartaron a Arjuna de su posicién trascendental, sino que, por el con-
trario, revivieron su conciencia de las canciones del Sefior, tal como el Sefior las cant6
personalmente. En el Bhagavad-gita (18.65), el Seflor asegura de la siguiente manera
este restablecimiento de la conciencia:

man-mand bhava mad-bhakto  mad-yaji mam namaskuru
mam evaisyasi satyam te  pratijane priyo 'si me

Uno siempre debe pensar en el Sefior; la mente no debe olvidarse de El. Uno debe
volverse devoto del Sefor y ofrecerle reverencias. Aquel que vive de esa manera, logra
refugiarse en los pies de loto del Sefor, y queda asi dotado indudablemente de la ben-
dicién del Sefior. No hay que dudar acerca de esta verdad eterna. Como Arjuna era Su
amigo intimo, a él se le revel6 el secreto.

Arjuna no tenfa ningtin deseo de pelear con sus parientes, pero él peled en aras de
la misién del Sefior. El siempre estaba dedicado tinicamente a ejecutar la misién del
Senory, por lo tanto, después de la partida del Sefior permanecié en la misma posicién
trascendental, aunque dio la impresiéon de que habia olvidado todas las instrucciones
del Bhagavad-gita. De modo que, uno debe ajustar las actividades de la vida al ritmo de
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la mision del Sefior, y al hacerlo, es seguro que se regresa al hogar, de vuelta a Dios. Esta
es la maxima perfeccion de la vida.
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visoko brahma-sampattya safichinna-dvaita-samsayah
lina-prakrti-nairgunyad alingatvad asambhavah

visokah—libre de congoja; brahma-sampattya—por poseer bienes espirituales;
safichinna—siendo completamente cortado; dvaita-samsayah—de las dudas de la
relatividad; Ilina—fundido en; prakrti—la naturaleza material; nairgunydat—por
estar en la trascendencia; alingatvat—por estar desprovisto de un cuerpo material;
asambhavah—Tlibre del nacimiento y la muerte.

Como él poseia bienes espirituales, las dudas de la dualidad fueron cercenadas por
completo. De ese modo se libero de las tres modalidades de la naturaleza material, y
se situd en la trascendencia. Ya no habia ninguna posibilidad de que se enredara en
el nacimiento y la muerte, pues se habia liberado de la forma material.

SIGNIFICADO: Las dudas de la dualidad comienzan con la errénea concepcidn acerca
del cuerpo material, el cual las personas poco inteligentes consideran que es el yo. La
parte mas necia de nuestra ignorancia es la de identificar el cuerpo material con el yo.
Por ignorancia, todo lo que estd relacionado con el cuerpo se acepta como propio. Las
dudas ocasionadas por las erréneas concepciones de «yo» y «<mio» —en otras palabras,
«mi cuerpo», «mis parientes», «mi propiedad», «mi esposa», «mis hijos», «mi riqueza»,
«mi pais», «mi comunidad», y cientos y miles de ideas ilusorias semejantes a esas—,
le causan confusién al alma condicionada. Por el hecho de asimilar las instrucciones
del Bhagavad-gita, es seguro que uno se liberara de esa confusién, porque el verdadero
conocimiento es saber que la Suprema Personalidad de Dios, Vasudeva, el Sefior Krsna,
lo es todo, incluso el yo de uno. Todo es una manifestacion de Su potencia como parte
integral. La potencia y el potente no son diferentes, por lo cual, mediante el logro del
conocimiento perfecto la concepcion producto de la dualidad queda mitigada de in-
mediato. En cuanto Arjuna adoptd las instrucciones del Bhagavad-gita, experto como
era, pudo erradicar de inmediato la concepciéon material que tenia del Senor Krsna, su
amigo eterno. El pudo darse cuenta de que el Sefior Krsna atin estaba presente ante él
por medio de Su instruccién, Su forma, Sus pasatiempos, Sus cualidades, y de todo lo
demds relacionado con El. El pudo darse cuenta de que el Sefior Krsna, su amigo, ain
esta presente ante él por medio de Su presencia trascendental en diferentes energias no
duales, y no habia ninguna necesidad de tener la compaiia del Sefior mediante otro
cambio de cuerpo bajo la influencia del tiempo y el espacio. Si se obtiene conocimiento
absoluto se puede tener la compaiia del Sefior constantemente, incluso en esta vida
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actual, solo con ofr, cantar y pensar acerca del Sefior Supremo, y con adorarlo a EL
Uno puede verlo, uno puede sentir Su presencia incluso en esta vida actual, con sim-
plemente entender al Seflor advaya-jridna, o al Sefior Absoluto, a través del proceso del
servicio devocional, el cual comienza con oir hablar de El. El Sefior Caitanya dice que,
simplemente con cantar el santo nombre del Sefior, uno puede limpiar de inmediato el
polvo que hay en el espejo de la conciencia pura, y tan pronto como se quita el polvo,
uno queda libre de inmediato de todas las condiciones materiales. Liberarse de las con-
diciones materiales significa liberar el alma. Por consiguiente, en cuanto uno se sita en
el estado de conocimiento absoluto, se elimina su concepcién material de la vida, o uno
emerge de una falsa concepcion de la vida. Esta iluminacién préctica del ser viviente se
logra porque él se libera de la reaccion de las tres modalidades de la naturaleza material,
es decir, la bondad, la pasion y la ignorancia. Por la gracia del Sefior, el devoto puro es
elevado de inmediato a donde estd el Absoluto, y no hay ninguna posibilidad de que el
devoto vuelva a quedar enredado de una manera material en la vida condicionada. Uno
no es capaz de sentir la presencia del Sefior en todas las circunstancias, hasta que se estd
dotado de la visién trascendental que se requiere, la cual se logra mediante el servicio
devocional que se prescribe en las Escrituras reveladas. Arjuna habia llegado a esa etapa
hacia mucho en el campo de batalla de Kuruksetra, y cuando aparentemente sinti6 la
ausencia del Seflor, de inmediato se refugié en las instrucciones del Bhagavad-gita, y asi
quedd ubicado de nuevo en su posicion original. Esa es la posicion de visoka, o la etapa
en que se esta liberado de toda congoja y ansiedades.
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nisamya bhagavan-margam samstham yadu-kulasya ca
svah-pathaya matim cakre nibhrtatma yudhisthirah

nisamya—deliberando; bhagavat—respecto al Sefor; margam—las formas en que
ocurren Su aparicién y desaparicion; samstham—fin; yadu-kulasya—de la dinastia
del rey Yadu; ca—también; svah—la morada del Sefior; pathdya—camino a; matim—
deseo; cakre—presto atencidn; nibhrta-atma—solitario y a solas; yudhisthirah—el rey
Yudhisthira.

Al oir que el Seiior Krsna habia regresado a Su morada y al enterarse del fin de
la manifestacion terrenal de la dinastia Yadu, Maharaja Yudhisthira decidié ir de
vuelta al hogar, de vuelta a Dios.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira también volvié su atencién hacia las instruc-
ciones del Bhagavad-gita, después de oir que el Senior se habia ido de ante la visién de la
gente de la Tierra. El comenzé a deliberar acerca de la manera en que el Sefior aparece
y desaparece. La misién de la aparicion y desaparicion del Sefior en el universo mortal
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depende por completo de Su voluntad suprema. Ninguna energia superior lo obliga
a aparecer o desaparecer, como en el caso de los seres vivientes, los cuales aparecen
y desaparecen forzados por las leyes de la naturaleza. Cuando quiera que el Sefor lo
desea, puede aparecer en absolutamente cualquier parte, sin perturbar Su aparicién y
desaparicion en algtn otro lugar. El es como el sol. El sol aparece y desaparece de motu
propio en cualquier lugar, sin perturbar su presencia en otros lugares. El sol aparece
por la mafiana en la India, sin desaparecer del hemisferio occidental. El sol se halla
presente en absolutamente todas partes de todo el sistema solar, pero da la impresiéon
de que en un determinado lugar el sol aparece por la mafana, y también desaparece en
algin momento fijo de la tarde. La limitacion del factor tiempo no es de importancia
ni siquiera en el caso del sol, y ni qué hablar del Sefior Supremo, quien es el creador
y controlador del sol. Por consiguiente, en el Bhagavad-gita se declara que cualquiera
que entienda de hecho la trascendental aparicion y desaparicion del Senor mediante Su
energia inconcebible, se libera de las leyes del nacimiento y la muerte y es puesto en el
eterno cielo espiritual, donde se encuentran los planetas Vaikuntha. Alli, esas personas
liberadas pueden vivir eternamente sin los tormentos del nacimiento, la muerte, la
vejez y las enfermedades. En el cielo espiritual, el Sefior y aquellos que estan dedicados
eternamente al amoroso servicio trascendental del Sefior, son todos eternamente jove-
nes, porque ahi no hay vejez ni enfermedades, ni tampoco hay muerte. Como no hay
muerte, no hay nacimiento. Se concluye, pues, que por el simple hecho de entender en
verdad la aparicion y desaparicion del Sefior, uno puede alcanzar la etapa perfecta de
la vida eterna. Por consiguiente, Maharaja Yudhisthira también comenzé a considerar
el ir de vuelta a Dios. El Sefior aparece en la Tierra o en cualquier otro planeta mortal
junto con Sus asociados, quienes viven con El eternamente, y los miembros de la
familia Yadu que se habian dedicado a complementar los pasatiempos del Sefior, son
nada mas y nada menos que Sus asociados eternos, asi como también lo son Maharaja
Yudhisthira, y los hermanos y la madre de este, etc. Como la desaparicion y apariciéon
del Sefor y Sus asociados eternos son trascendentales, uno no debe dejarse confundir
por los aspectos externos de esa aparicién y desaparicion.

TEXTO 33 GATHATHA SAAed
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prthapy anusrutya dhanafijayoditam
nasam yadiunam bhagavad-gatim ca tam

ekanta-bhaktya bhagavaty adhoksaje
nivesitatmopararama sarstteh



15.34 CAP. 15 | LosPandavas se retiran oportunamente 237

prtha—Xunti; api—también; anusrutya—llego a oir; dhanarijaya— Arjuna; uditam—
proferido por; nasam—fin; yadinam—de la dinastia Yadu; bhagavat—de la Perso-
nalidad de Dios; gatim—desaparicién; ca—también; tam—todos esos; eka-anta—
pura; bhaktya—devocién; bhagavati—al Sefior Supremo, Sri Krsna; adhoksaje—
trascendencia; nivesita-atma—con plena atencion; upararama—quedo liberada de;
samsrteh—1la existencia material.

Kunti, después de oir casualmente a Arjuna hablar del final de la dinastia Yadu y de
la desaparicion del Seiior Krsna, se dedico al servicio de la trascendental Personali-
dad de Dios con plena atencion, y de ese modo obtuvo la liberacion del curso de la
existencia material.

SIGNIFICADO: La puesta del sol no significa el final del sol. Lo que significa es que
el sol queda fuera del alcance de nuestra vista. De igual modo, el fin de la misién del
Sefior en un determinado planeta o universo, solo significa que El queda fuera del
alcance de nuestra vista. El fin de la dinastia Yadu tampoco significa que la misma
estuviera aniquilada. Ella desaparece, junto con el Sefior, de ante nuestra vista. Asi
como Maharaja Yudhisthira decidi6 prepararse para ir de vuelta a Dios, asi mismo
ocurri6 con Kunti, y, en consecuencia, ella se dedicé por completo al trascendental
servicio del Sefior, el cual le garantiza a uno un pasaporte para ir de vuelta a Dios
al abandonar el presente cuerpo material. Comenzar a prestarle al Sefior servicio
devocional es comenzar a espiritualizar el cuerpo actual, y, asi pues, un devoto puro
del Sefor pierde todo contacto con lo material en el cuerpo actual. La morada del
Sefor no es un mito, como piensan los incrédulos y las personas ignorantes, pero
uno no puede llegar ahi por ningin medio material, tal como la capsula espacial o el
sputnik. Sin embargo, es indudable que uno puede llegar ahi al abandonar este cuerpo
presente, y que hay que prepararse para ir de vuelta a Dios, mediante la practica del
servicio devocional. Ello garantiza un pasaporte para ir de vuelta a Dios, y Kunti lo
adopto.
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yayaharad bhuvo bharam  tam tanum vijahav ajah
kantakam kantakeneva dvayam capisituh samam

yaya—aquello por lo cual; aharat—se llevé; bhuvah—del mundo; bharam—carga;
tam—ese; tanum—cuerpo; vijahau—despojo; ajah—el innaciente; kantakam—espina;
kantakena—por la espina; iva—como eso; dvayam—ambos; ca—también; api—aun-
que; isituh—controlando; samam—igual.
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El Innaciente Supremo, el Seior Sri Krsna, hizo que los miembros de la dinastia
Yadu abandonasen sus cuerpos, y de ese modo quito6 la carga del mundo. Esta
accion fue como sacar una espina con otra, aunque ambas son iguales para el
controlador.

SIGNIFICADO: Srila Vi$vanatha Cakravarti Thakura sugiere que rsis como Saunaka
y otros, que estaban oyendo a Sata Gosvami narrar el Srimad-Bhagavatam en
Naimisaranya, no se sintieron felices al oir que los Yadus habian muerto en medio
de la locura de la embriaguez. Para liberarlos de esa agonia mental, Stita Gosvami
les aseguro que el Sefior hizo que los miembros de la dinastia Yadu abandonaran sus
cuerpos, con lo cual tenian que llevarse la carga del mundo. El Sefior y Sus asociados
eternos aparecen en la Tierra para ayudar a los semidioses administradores a erradicar
la carga del mundo. Por consiguiente, El mandé llamar a algunos de los semidioses
confidentes, para que aparecieran en la familia Yadu y le prestaran servicio a El en
Su gran mision. Después de que la misién se hubo cumplido, los semidioses, por
la voluntad del Sefior, se deshicieron de sus cuerpos fisicos, peleando entre si en
medio de la locura causada por la embriaguez. Los semidioses estan acostumbrados
a tomar la bebida soma-rasa, y, por lo tanto, el beber vino y embriagarse no son cosas
desconocidas para ellos. En algunas ocasiones se vieron en dificultades por entregarse
a la bebida. Una vez, los hijos de Kuvera fueron objeto de la ira de Narada por estar
ebrios, pero luego recobraron sus formas originales por la gracia del Sefior Sri Krsna.
Esta historia la encontraremos en el Décimo Canto. Para el Sefior Supremo tanto
los asuras como los semidioses son iguales, pero los semidioses obedecen al Sefior,
mientras que los asuras no lo hacen. Asi pues, el ejemplo de sacar una espina con otra
es muy idoneo. Una espina, que le causa al Sefior molestias en la pierna, es sin duda
una perturbacién para El, y la otra espina, que saca a los elementos perturbadores,
sin duda que le presta servicio a El. De modo que, aunque cada ser viviente es una
parte integral del Sefor, aun asi aquel que es una molestia para el Sefior recibe el
nombre de asura, y aquel que es un servidor voluntario del Sefior recibe el nombre
de devata, o semidids. En el mundo material, los devatas y los asuras siempre se estan
enfrentando, y el Sefior siempre salva a los devatas de las manos de los asuras. Ambos
grupos se hallan bajo el control del Sefior. El mundo estd lleno de dos clases de seres
vivientes, y la mision del Sefior es siempre la de proteger a los devatas y destruir a
los asuras —cuando quiera que haya esa necesidad en el mundo—, y hacerles bien a
ambos grupos.

TEXTO 35 9T eIl S T 9 |
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yatha matsyadi-ripani  dhatte jahyad yatha natah
bhii-bharah ksapito yena jahau tac ca kalevaram
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yathd—tanto como; matsya-adi—encarnacion como pez, etc.; riapani—formas;
dhatte—adopta eternamente; jahyat—abandona aparentemente; yathd—tal como;
natah—mago; bhii-bharah—carga del mundo; ksapitah—aliviado; yena—mediante el
cual; jahau—abandona; tat—ese; ca—también; kalevaram—cuerpo.

El Sefior Supremo abandono¢ el cuerpo que habia manifestado para disminuir la
carga de la Tierra. Al igual que un mago, El abandona un cuerpo para adoptar otros
diferentes, tales como el de la encarnacion pez y otros.

SIGNIFICADO: El Seitor Supremo y Personalidad de Dios no es ni impersonal ni carece
de forma, pero Su cuerpo no es diferente de El y, por consiguiente, se le conoce como la
personificacion de la eternidad, conocimiento y bienaventuranza. En el Brhad-vaisnava
Tantra se menciona claramente que todo aquel que considere que la forma del Senor
Krsna estd hecha de energia material, debe ser condenado al ostracismo por todos los
medios. Y si por casualidad uno ve la cara de semejante infiel, uno tiene que limpiarse
lanzandose al rio con la ropa puesta. Al Sefor se le describe como amrta, o imperece-
dero, porque El no tiene cuerpo material. Bajo tales circunstancias, que el Sefior muera
o deje Su cuerpo es como el acto de un mago. El mago muestra mediante sus trucos que
es cortado en pedazos, reducido a cenizas, o que se ha quedado inconsciente por in-
fluencias hipnéticas, pero todos esos son solo espectaculos falsos. En realidad, el mago
en si no se ha quemado, ni ha sido cortado en pedazos, ni estd muerto ni inconsciente
en ninguna etapa de su exhibicién madgica. De igual modo, el Sefior tiene Sus formas
eternas de una variedad ilimitada, de las cuales la encarnacion pez, tal como se exhibi6
en este universo, también es una de ellas. Puesto que hay infinidad de universos, en
alguna parte la encarnacién pez debe estar manifestando Sus pasatiempos incesantes.
En este verso se emplea en particular la palabra dhatte («eternamente adoptada», y no
la palabra dhitva «adoptada para la ocasiéon»). Lo que pasa es que el Sefior no crea la
encarnacion pez; El tiene esa forma eternamente, y la aparicién y desaparicién de esa
encarnacion cumple con determinados propdsitos. En el Bhagavad-gita (7.24-25), el
Senor dice: «Los impersonalistas creen que no tengo forma, que carezco de ella, pero
que actualmente he adoptado una forma para cumplir con un fin, y que ahora estoy
manifestado. Pero esos especuladores de hecho carecen de una inteligencia aguda. Pese
a que puede que sean muy entendidos en las Escrituras védicas, practicamente ignoran
Mis energias inconcebibles y Mis eternas formas de personalidad. La razén de ello es
que Yo, por medio de Mi cortina mistica, me reservo el poder de exponerme a los no
devotos. Por lo tanto, los necios poco inteligentes no se percatan de Mi forma eterna,
que nunca se acaba y que es innaciente». En el Padma Purana se dice que aquellos
que estan envidiosos del Sefior y que siempre estdn furiosos con El, no son aptos para
conocer la verdadera y eterna forma del Sefor. En el Bhdagavatam también se dice que
el Sefior les parecié un rayo a los que eran luchadores. Si$upala, en el momento de
ser matado por el Sefior, no pudo verlo como Krsna, pues estaba encandilado por el
brillo del brahmajyoti. En consecuencia, la temporal manifestacién como un rayo, que
el Sefor exhibi6 ante los luchadores designados por Karsa, o la refulgente aparicién
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del Sefior ante Sisupala, fue abandonada por el Sefior, pero el Sefior como mago existe
eternamente, y nunca es destruido bajo ninguna circunstancia. Esas formas se les
muestran temporalmente solo a los asuras, y cuando esas exhibiciones se retiran, los
asuras creen que el Sefior ha dejado de existir, tal como la audiencia ignorante cree que
el mago quedo reducido a cenizas o cortado en pedazos. La conclusion es que el Sefior
no tiene cuerpo material y, por consiguiente, nunca sera matado ni cambiado, en virtud
de Su cuerpo trascendental.

TEXTO 36 T WA 7ET
AT HAUITEeRY: |
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yada mukundo bhagavan imarm mahim
jahau sva-tanva sravaniya-sat-kathah

tadahar evapratibuddha-cetasam
abhadra-hetuh kalir anvavartata

yadda—cuando; mukundah—el Sefior Krsna; bhagavan—Ila Personalidad de Dios;
imam—esta; mahim—Tierra; jahau—dej6; sva-tanva—con Su propio cuerpo;
s$ravaniya-sat-kathah—oir hablar de El vale la pena; taddi—en ese entonces; ahah
eva—desde el mismo dia; aprati-buddha-cetasam—de aquellos cuya mente no esta
suficientemente desarrollada; abhadra-hetuh—causa de toda la mala fortuna; kalih
anvavartata—Xali se manifesté por completo.

Cuando la Personalidad de Dios, el Senior Krsna, se fue de este planeta terrenal en
Su propio cuerpo, desde ese mismo dia, Kali, quien ya habia aparecido parcialmen-
te, se manifesté por completo, para crearles condiciones desfavorables a aquellos
que estan dotados de muy escaso conocimiento.

SIGNIFICADO: La influencia de Kali solo puede ser impuesta en aquellos que no
estdn plenamente desarrollados en lo referente al cultivo de la conciencia de Dios.
Uno puede neutralizar los efectos de Kali, si se mantiene por completo bajo el cuidado
supremo de la Personalidad de Dios. La era de Kali aparecid justo después de la batalla
de Kuruksetra, pero no pudo ejercer su influencia debido a la presencia del Sefior. El
Sefor, sin embargo, dejé este planeta Tierra en Su cuerpo trascendental, y tan pronto
como se fue, los signos de Kali-yuga comenzaron a manifestarse —tal como los pre-
vi6 Maharaja Yudhisthira antes de la llegada de Arjuna procedente de Dvaraka—,
y Maharaja Yudhisthira conjetur6 correctamente que el Sefior habia partido de la
Tierra. Como ya explicamos, el Sefior se fue de ante nuestra vista, tal como cuando el
sol se pone, y queda fuera del alcance de nuestros ojos.
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yudhisthiras tat parisarpanam budhah
pure ca rastre ca grhe tathatmani

vibhavya lobhanrta-jihma-himsanady-
adharma-cakram gamandya paryadhat

yudhisthirah—Maharaja Yudhisthira; tat—esa; parisarpanam—expansion; budhah—
sumamente experimentado; pure—en la capital; ca—asi como también; rdstre—en
el Estado; ca—y; grhe—en casa; tathd—asi como también; dtmani—en persona;
vibhavya—observando;  lobha—avaricia; anrta—falsedad;  jihma—diplomacia;
himsana-adi—violencia, envidia; adharma—irreligiosidad; cakram—un circulo vicio-
s0; gamandaya—para partir; paryadhat—se vistié debidamente.

Mabharaja Yudhisthira fue lo suficientemente inteligente como para percatarse dela
influencia de la era de Kali, caracterizada por una creciente avaricia, falsedad, enga-
oy violencia a todo lo largo de la capital, el Estado, el hogar, y entre los individuos.
De modo que, muy prudentemente, se preparo para irse del hogar, y se vistié de una
manera adecuada para ello.

SIGNIFICADO: A la era actual la influyen las cualidades especificas de Kali. Desde
los dias de la batalla de Kuruksetra, hace unos cinco mil afios, la influencia de la
era de Kali empez6 a manifestarse, y las Escrituras auténticas nos hacen saber que
a la era de Kali le queda una existencia de 427 ooo anos. Los signos de Kali-yuga,
como se menciond anteriormente, es decir, la avaricia, la falsedad, la diplomacia,
el enganio, el nepotismo, la violencia y demas cosas por el estilo, ya estan en boga, y
nadie puede imaginar lo que va a ocurrir paulatinamente con el aumento subsecuente
de la influencia de Kali hasta el dia de la aniquilacidn. Ya nos hemos enterado de que
la influencia de Kali es para el ateo hombre supuestamente civilizado; aquellos que se
encuentran bajo la proteccién del Sefior, no tienen nada que temer de esta horrible
era. Maharaja Yudhisthira era un gran devoto del Sefior, y no habia ninguna razén de
que le tuviera miedo a la era de Kali, pero prefirio retirarse de la vida activa de casado
y prepararse para ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios. Los Pandavas son compa-
fieros eternos del Seflor y, en consecuencia, estdn mas interesados en la compaiia
del Sefior que en cualquier otra cosa. Ademas de esto, por ser un rey ideal, Maharaja
Yudhisthira quiso retirarse para darles el ejemplo a los demds. Tan pronto como haya
algin joven que se encargue de los asuntos del hogar, uno debe retirarse de inmediato
de la vida familiar, para elevarse hasta el estado de iluminacién espiritual. Uno no
debe pudrirse en el oscuro pozo de la vida hogarefa hasta ser arrastrado fuera de ella
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por la voluntad de Yamaraja. Los politicos modernos deben aprender de Maharaja
Yudhisthira a retirarse voluntariamente de la vida activa y abrirle paso a la siguiente
generacion. También los hombres mayores en situacion de retiro deben aprende de
él e irse del hogar en aras de la iluminacion espiritual, antes de ser arrastrados a la
fuerza para encontrar la muerte.

TExT0 38 TS Ui fefeTen: qEs o |
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sva-rat pautram vinayinam datmanah susamam gunaih
toya-nivyah patim bhiimer —abhyasificad gajahvaye

sva-rat—el emperador; pautram—al nieto; vinayinam—bien preparado; dtmanah—su
propio ser; su-samam—igual en todos los aspectos; gunaih—por las cualidades; toya-
nivyah—bordeado por los mares; patim—amo; bhiimeh—de la tierra; abhyasificat—
subido al trono; gajahvaye—en la capital de Hastinapura.

Después, en la capital de Hastinapura, coroné a su nieto como emperador y amo
de toda la tierra bordeada por los mares, quien estaba preparado y era igualmente
apto.

SIGNIFICADO: Toda la tierra bordeada por los mares se hallaba bajo el régimen del rey
de Hastinapura. Maharaja Yudhisthira, formé a su nieto, Maharaja Pariksit —quien era
igualmente apto—, en lo referente a la administracién del Estado en términos de la obli-
gacion del rey para con los ciudadanos. Asi pues, Pariksit fue subido al trono de Maharaja
Yudhisthira antes de que este partiera de vuelta a Dios. En cuanto a Maharaja Pariksit, es
significativo el uso especifico de la palabra vinayinam. ;Por qué al menos hasta la época
de Maharaja Pariksit, se aceptaba al rey de Hastinapura como el emperador del mundo?
La tinica razén es que la gente del mundo era feliz en virtud de la buena administracién
del emperador. La felicidad de los ciudadanos se debia a la abundante produccion de
cosas naturales, tales como granos, frutas, leche, hierbas, piedras preciosas, minerales y
todo lo que la gente necesitaba. Ellos estaban exentos incluso de todos los sufrimientos
fisicos, ansiedades y perturbaciones causadas por los fendmenos de la naturaleza y por
otros seres vivientes. Como todo el mundo era feliz en todos los aspectos, no habia ningtn
resentimiento, aunque a veces habia batallas entre los reyes estatales por razones politicas
y de supremacia. Todo el mundo era adiestrado para alcanzar la meta maxima de la vida,
Y, en consecuencia, la gente también estaba lo suficientemente iluminada como para no
refir por cosas insignificantes. La influencia de la era de Kali se infiltr6 gradualmente
en las buenas cualidades tanto de los reyes como de los ciudadanos y, por lo tanto, se
desarroll6 una situacion tensa entre el gobernador y el gobernado; pero aun asi, incluso
en esta era de disparidad entre el gobernador y el gobernado, puede haber beneficio
espiritual y conciencia de Dios. Esa es una prerrogativa especial.
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TEXTO 39 WRTAT T ot AN A |
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mathurdyam tatha vajram  surasena-patim tatah
prajapatyam nirtipyestim agnin apibad isvarah

mathurdayam—en Mathura; tatha—también; vajram—Vajra; Siirasena-patim—el rey de
los Strasenas; tatah—luego; prajapatyam—sacrificio prajapatya; niripya—habiendo
celebrado; istim—meta; agnin—fuego; apibat—puesto en si mismo; isvarah—capaz.

Luego, en Mathura, designo a Vajra, el hijo de Aniruddha (el nieto del Sefior Krsna)
como rey de Sirasena. Posteriormente, Maharaja Yudhisthira celebré un sacrificio
prajapatya, y puso en su fuero interno el fuego para abandonar la vida hogareiia.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira, después de colocar a Maharaja Pariksit en el
trono imperial de Hastinapura, y después de emplazar a Vajra, el bisnieto del Sefior
Krsna, como rey de Mathura, adoptd la orden de renuncia. El sistema de cuatro érde-
nes de vida y cuatro castas en funcién de las cualidades y el trabajo, sistema conocido
como varndasrama-dharma, es el comienzo de la verdadera vida humana, y Maharaja
Yudhisthira, en su cardcter de protector de este sistema de actividades humanas,
se retir6 de la vida activa y se volvié sannyasi, entregandole la responsabilidad de
la administracién a un principe preparado, Maharaja Pariksit. El cientifico sistema
de varnasrama-dharma divide la vida humana en cuatro clases de ocupaciones y
cuatro érdenes de vida. Las cuatro 6rdenes de vida, es decir, brahmacarya, grhastha,
vanaprastha y sannyasa, deben ser seguidas por todos, sea cual fuere la ocupacién
que se tenga. Los politicos modernos no quieren retirarse de la vida activa, ni siquiera
si estan lo suficientemente entrados en afnos, pero Yudhisthira Maharaja, como rey
ideal que era, se retir6 voluntariamente de la vida administrativa activa, con el fin de
prepararse para la siguiente vida. Todo el mundo debe planear su vida de manera tal,
que la ultima etapa de ella, digamos que al menos los altimos quince o veinte afios
antes de morir, puedan consagrarse integramente al servicio devocional del Sefior,
para alcanzar la maxima perfecciéon de la vida. Es verdaderamente una necedad de-
dicar todos los dias de la vida de uno al disfrute material y a las actividades fruitivas,
pues mientras la mente permanezca absorta en el trabajo fruitivo en aras del disfrute
material, no hay ninguna posibilidad de salirse de la vida condicionada, o el cautiverio
material. Nadie debe seguir el comportamiento suicida de hacerle caso omiso a la
tarea suprema que uno tiene: alcanzar la maxima perfeccion de la vida, es decir, ir de
vuelta al hogar, de vuelta a Dios.

o
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visrjya tatra tat sarvam  dukula-valayadikam
nirmamo nirahankarah safichinnasesa-bandhanah

visrjya—despojandose; tatra—todos esos; tat—eso; sarvam—todo; dukila—cinturén;
valaya-adikam—y ajorcas; nirmamah—desinteresado; nirahankarah—desapegado;
safichinna—cort6 perfectamente; asesa-bandhanah—apego ilimitado.

Maharaja Yudhisthira se despojo de inmediato de todas las vestiduras, cinturén y
adornos de la orden real, y manifesté un completo desinterés y desapego de todo.

SIGNIFICADO: Llegar a purificarse de la contaminacién material es la cualidad
necesaria para convertirse en uno de los asociados del Sefior. Nadie puede volverse
un asociado del Sefor o ir de vuelta a Dios sin esa clase de purificacion. Maharaja
Yudhisthira, por lo tanto, para volverse puro en sentido espiritual, renunci6 de in-
mediato a su opulencia real, despojandose de su traje y vestiduras reales. El kasaya, o
taparrabo azafran caracteristico de un sannyasi, indica que se estd libre de todas las
prendas materiales atractivas, y, asi pues, él se cambié la ropa como era debido. El per-
di6 el interés en su reino y en su familia, y con ello qued¢ libre de toda contaminacién
material, o de la designaciéon material. La gente esta por lo general apegada a diversas
clases de designaciones —las designaciones de familia, sociedad, pais, ocupacion,
riqueza, posicidn, y muchas otras—. Mientras se esta apegado a esas designaciones,
a uno se le considera impuro por lo material. Los supuestos lideres de los hombres
de la época moderna estan apegados a la conciencia nacional, pero ellos no saben
que esa falsa conciencia es también otra designacién del alma condicionada por lo
material; uno tiene que despojarse de esas designaciones antes de ser merecedor de
ir de vuelta a Dios. La gente necia les rinde pleitesia a esos hombres que mueren en
estado de conciencia nacionalista, pero he aqui el ejemplo de Maharaja Yudhisthira,
un rey que se prepard para irse de este mundo sin esa clase de conciencia nacional.
Y, no obstante, atin hoy en dia se le recuerda, porque era un gran rey piadoso, casi
del mismo nivel que la Personalidad de Dios Sri Rama. Y como la gente del mundo
era gobernada por esa clase de reyes piadosos, era feliz en todos los aspectos, y a esos
grandes emperadores les era muy posible gobernar el mundo.

TEXTO 41  AT9 & A9 qedmT 3a¢ = a9 |
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vacam juhdva manasi  tat prana itare ca tam
mrtyav apanam sotsargam  tam paficatve hy ajohavit

vacam—discursos; juhava—renuncio; manasi—en la mente; tat-prane—la mente en
la respiracidn; itare ca—también otros sentidos; tam—en eso; mrtyau—en la muerte;
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apanam—respiracion; sa-utsargam—con toda dedicacion; tam—eso; paficatve—en el
cuerpo hecho de cinco elementos; hi—ciertamente; ajohavit—lo amalgamo.

Entonces, amalgamo todos los érganos de los sentidos con la mente, luego la mente
con la vida, la vida con la respiracidn, su existencia total con el cuerpo de los cinco
elementos, y su cuerpo con la muerte. Luego, como ser puro, quedé libre de la
concepcion material de la vida.

SIGNIFICADO: Maharaja Yudhisthira, al igual que su hermano Arjuna, comenzé a
concentrarse, y gradualmente se libr6 de todo cautiverio material. Primero que todo, ¢l
concentrd todas las acciones de los sentidos y las amalgamo con la mente, o, en otras
palabras, dirigi6 la mente hacia el servicio trascendental del Sefior. El or¢ pidiendo
que, como todas las actividades materiales las realiza la mente en funcién de acciones y
reacciones de los sentidos materiales, y como él iba de vuelta a Dios, la mente terminara
sus actividades materiales y se volviera hacia el servicio trascendental del Sefior. Ya
no habia necesidad de actividades materiales. En realidad, las actividades de la mente
no pueden ser detenidas, pues son el reflejo del alma eterna, pero se puede cambiar la
calidad de las actividades, haciéndolas pasar de la materia al servicio trascendental del
Seifior. El color material de la mente se cambia cuando uno la limpia de contaminacio-
nes provenientes de la respiracion vital, y con ello la libera de la contaminacién de los
reiterados nacimientos y muertes y la sittia en el plano de la vida espiritual pura. Todo
lo manifiesta el organismo temporal que es el cuerpo material, el cual es producido
por la mente a la hora de la muerte, y si la mente se purifica mediante la practica del
amoroso servicio trascendental del Sefior y se dedica constantemente al servicio de los
pies de loto del Sefior, no hay mas posibilidades de que al morir produzca otro cuerpo
material. En ese momento se encontrara libre de la absorcién en la contaminacién
material. El alma pura sera capaz de ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios.

TExT0 42 TIed e 9 Uued qEhed SR |
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tritve hutva ca paficatvam tac caikatve ‘juhon munih
sarvam atmany ajuhavid brahmany atmanam avyaye

tritve—en las tres cualidades; hutva—habiendo ofrecido; ca—también; pasicatvam—
cinco elementos; fat—eso; ca—también; ekatve—en una nesciencia; ajuhot—amal-
gamo; munih—el sensato; sarvam—Ia totalidad; dtmani—en el alma; ajuhavit—fijo;
brahmani—al espiritu; atmanam—el alma; avyaye—al inagotable.

Aniquilado asi dentro de las tres modalidades cualitativas de la naturaleza material
el cuerpo burdo hecho de cinco elementos, fundio las cualidades en una nesciencia,
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y luego absorbio esa nesciencia en el ser, Brahman, que es inagotable en todas las
circunstancias.

SIGNIFICADO: Todo lo que se manifiesta en el mundo material es el producto del
mahat-tattva-avyakta, y las cosas que le resultan visibles a nuestra visién material no
son mas que combinaciones y permutaciones de esos diversos productos materiales.
Pero la entidad viviente es diferente de esos productos materiales. La entidad viviente
se ve obligada a entrar en la existencia del falso disfrute de los sentidos, por olvidar
su naturaleza eterna de servidora eterna del Sefor, y por su falso concepto de ser un
supuesto sefor de la naturaleza material. Asi pues, la principal causa de que a la mente
la afecte lo material, la constituye una generacién concomitante de energias materiales.
Asi se produce el cuerpo burdo hecho de cinco elementos. Maharaja Yudhisthira
invirti6 la accién, y fundid los cinco elementos del cuerpo en las tres modalidades
de la naturaleza material. La distincion cualitativa que el cuerpo tiene de ser bueno,
malo o mediocre, se extingue, y ademads las manifestaciones cualitativas se funden en
la energia material, la cual se produce a partir de un falso sentido que tiene la entidad
viviente pura. Cuando uno siente asi la inclinacién de convertirse en un asociado del
Sefior Supremo, la Personalidad de Dios, en uno de los innumerables planetas del cielo
espiritual, especialmente en Goloka Vrndavana, se tiene que pensar siempre que se es
diferente de la energia material; uno no tiene nada que ver con ella, y se tiene que llegar
a considerar a si mismo como espiritu puro, Brahman, cualitativamente igual que el
Brahman Supremo (Paramesvara). Maharaja Yudhisthira, después de repartir su reino
entre Pariksit y Vajra, no crey6 ser el emperador del mundo ni el cabeza de la dinastia
Kuru. Este sentido de liberacion de las relaciones materiales, asi como también de libe-
racién del enjaulamiento material causado por el encierro burdo y sutil, hacen que uno
tenga la libertad de actuar como servidor del Sefior, aun a pesar de que se encuentre en
el mundo material. Esta etapa se denomina la etapa jivan-mukta, o la etapa liberada,
incluso en el mundo material. Esa es la manera de terminar la existencia material. Uno
no solo debe pensar que es Brahman, sino que también debe actuar como Brahman.
Aquel que solo se considera Brahman es un impersonalista. Y aquel que actia como
Brahman es el devoto puro.

TEXTO 43 ATl foRIert Tgarg qeest: |
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cira-vasa niraharo baddha-van mukta-mirdhajah
darsayann atmano riapam jadonmatta-pisacavat
anaveksamano niragad asrnvan badhiro yatha

cira-vasah—aceptd ropa raida; niraharah—renuncié a todos los alimentos solidos;
baddha-vak—dejé de hablar; mukta-miurdhajah—se solt6é el cabello; darsayan—
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comenzd a exhibir; dtmanah—de si mismo; ripam—caracteristicas del cuerpo;
jada—inerte; unmatta—loco; pisaca-vat—como un vagabundo; anaveksamanah—sin
esperar por; niragat—estaba situado; asrnvan—sin oir; badhirah—tal como un sordo;
yatha—como si.

Después de eso, Maharaja Yudhisthira se vistié con ropa raida, dejéo de comer
comidas sdlidas, enmudecio voluntariamente y se dejo el cabello suelto. Todo esto
en conjunto hacia que se viera como un vagabundo o un loco sin ocupacién. El no
dependia de sus hermanos para nada. Y, tal como un sordo, no oia nada.

SIGNIFICADO: Libre, pues, de todos los asuntos externos, él no tenia nada que ver con
la vida imperial y el prestigio de la familia, y, para todos los fines practicos, actudé como
un vagabundo loco e inerte, y no hablaba de cuestiones materiales. El no dependia de
sus hermanos, quienes durante todo el tiempo lo habian estado ayudando. Esta etapa
en que se es completamente independiente de todos se denomina también la etapa
purificada de la ausencia de temor.

TEXTO 44 mmw@m |
T F& W SamEdd aar 19 el

udicim pravivesasam  gata-purvam mahdatmabhih
hrdi brahma param dhydyan navarteta yato gatah

udicim—ellado norte; pravivesa-asam—aquellos que querian entrar ahi; gata-piarvam—
la senda aceptada por sus antepasados; mahd-atmabhih—por los magndnimos;
hrdi—dentro del corazén; brahma—el Supremo; param—Dios; dhydyan—pensando
constantemente en; na avarteta—pasoé sus dias; yatah—dondequiera; gatah—iba.

El partio entonces para el norte, recorriendo la senda aceptada por sus antepasados
y por los grandes hombres, para consagrarse por completo a pensar en la Suprema
Personalidad de Dios. Y adondequiera que iba, vivia de esa manera.

SIGNIFICADO: Este verso nos hace saber que Maharaja Yudhisthira sigui6 los pasos
de sus antepasados y de los grandes devotos del Seiior. Hemos discutido en muchas
ocasiones anteriores, que el sistema de varnasrama-dharma —tal como lo seguian
estrictamente los habitantes del mundo, en particular aquellos que habitaban en la
provincia del mundo conocida como Aryavarta— hace énfasis en la importancia de
dejar las relaciones familiares en cierta etapa de la vida. La formacién y la educacién
se impartian de esa manera, y, en consecuencia, una persona respetable, tal como
era Maharaja Yudhisthira, tuvo que dejar todas las relaciones familiares en aras de
la autorrealizacion y de la ida de vuelta a Dios. Ningtn rey o caballero respetable
continuaba la vida familiar hasta el final, pues eso se consideraba una accion suicida
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y en contra de los intereses de la perfeccion de la vida humana. A fin de que todo el
mundo se libre de todas las cargas familiares y se consagre en un cien por ciento al
servicio devocional del Senior Krsna, a todos se les recomienda siempre este sistema,
ya que es el sendero de la autoridad. El Sefor ensefa en el Bhagavad-gita (18.62) que,
al menos en la tltima etapa de la vida, uno debe volverse devoto de El. Una sincera
alma del Sefior como Maharaja Yudhisthira, debe acatar esta instruccion del Sefior
por su propio bien.

Las palabras especificas brahma param se refieren al Sefior Sri Krsna. Esto lo corro-
bora Arjuna en el Bhagavad-gita (10.13), haciendo referencia a grandes autoridades,
tales como Asita, Devala, Narada y Vyasa. Asi pues, mientras Maharaja Yudhisthira
se iba de la casa hacia el norte, recordaba constantemente al Sefior Sri Krsna en su
fuero interno, siguiendo los pasos de sus antepasados, asi como también de los grandes
devotos de todos los tiempos.

TEXTO 45 W9 AHGatat: Faraam |
FIAAHAEOT ZBT TYET TS T Nl

sarve tam anunirjagmur bhratarah krta-niscayah
kalinadharma-mitrena  drstva sprstah praja bhuvi

sarve—todos sus hermanos menores; tam—él; anunirjagmuh—se fueron de la casa
siguiendo al mayor; bhratarah—hermanos; krta-niscayah—de un modo decidido;
kalina—por la era de Kali; adharma—oprincipio irreligioso; mitrena—por el amigo;
drstva—observando; sprstah—habiendo dominado; prajah—todos los ciudadanos;
bhuvi—de la Tierra.

Los hermanos menores de Maharaja Yudhisthira observaron que la era de Kali ya
habia llegado a todas partes del mundo, y que los ciudadanos del reino ya estaban
afectados por la practica irreligiosa. En consecuencia, decidieron seguir los pasos
de su hermano mayor.

SIGNIFICADO: Los hermanos menores de Maharaja Yudhisthira ya eran seguidores
obedientes del gran emperador, y habian sido lo suficientemente preparados como para
conocer la meta ultima de la vida. Ellos, por lo tanto, siguieron de un modo decidido
a su hermano mayor, en lo referente a prestarle servicio devocional al Sefior Sri Krsna.
De acuerdo con los principios sanatana-dharma, uno debe retirarse de la vida familiar
al acabarse la mitad de la duracién de la vida, y debe dedicarse a la autorrealizacion.
Pero la cuestion de ocuparse no siempre esta decidida. A veces, hombres retirados se
sienten desconcertados en cuanto a como ocuparse en los ultimos dias de la vida. He
aqui una decision que tomaron autoridades tales como lo son los Pandavas. Todos
ellos se ocuparon en el cultivo favorable del servicio devocional del Sefior Sri Krsna, la
Suprema Personalidad de Dios. Segtin Svami Sridhara, dharma, artha, kama y moksa,
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o las actividades fruitivas, las especulaciones filoséficas y la salvacion, tal como las con-
ciben diversas personas, no son la meta ultima de la vida. Esas cosas mas o menos las
practican personas que carecen de informacion acerca de dicha meta. La meta tltima
delavida yalaindica el propio Sefior en el Bhagavad-gita (18.64), y los Pandavas fueron
los suficientemente inteligentes como para seguirla sin titubear.

TEXTO 46 T WIIFAGardl Frearcafeahaen : |
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te sadhu-krta-sarvartha jaatvatyantikam atmanah
manasa dharayam asur vaikuntha-caranambujam

te—todos ellos; sadhu-krta—habiendo realizado todo lo que es digno de un santo;
sarva-arthah—aquello que incluye todo lo que vale la pena; jiatva—conociéndolo
bien; atyantikam—lo méaximo; atmanah—del ser viviente; manasa—dentro de la men-
te; dharayam asuh—mantuvieron; vaikuntha—el Sefior del cielo espiritual; carana-
ambujam—Tlos pies de loto.

Todos ellos habian puesto en practica todos los principios de la religion y, como
resultado de ello, decidieron con propiedad que los pies de loto del Sefior Sri Krsna
son la meta suprema de todas las metas. Por consiguiente, ellos meditaron en Sus
pies sin interrupcion.

SIGNIFICADO: En el Bhagavad-gita (7.28), el Sefior dice que tinicamente aquellos que
ha realizado actos piadosos en vidas anteriores y se han liberado de los resultados de
todos los actos impios, pueden concentrarse en los pies de loto del Supremo Sefior Sri
Krsna. Los Pandavas, no solo en esta vida sino también en sus vidas anteriores, siempre
habian realizado la obra piadosa suprema y, en consecuencia, estdn exentos por siem-
pre de todas las reacciones del trabajo impio. Es muy razonable, entonces, que ellos
concentraran la mente en los pies de loto del Supremo Sefior Sri Krsna. De acuerdo
con Sri Visvanatha Cakravarti, dharma, artha, kama y moksa son cosas que aceptan
las personas que no estan libres de los resultados de la accién impia. Esas personas
afectadas con las contaminaciones de los cuatro principios antedichos, no pueden
aceptar de inmediato los pies de loto del Sefior del cielo espiritual. El mundo Vaikuntha
se encuentra mucho mas alla del cielo material. El cielo material se encuentra bajo la
direccién de Durga Devi, o la energia material del Sefior, pero el mundo Vaikuntha es
dirigido por la energia personal del Sefior.

TEXTOS 47-48 TgHITg=hal FFea farzrgfayom: w |
ARAARTIUIS THTAHTAT T |29l
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TG & FhafTEentT: |
forsom T e f 1eell

tad-dhyanodriktaya bhaktya visuddha-dhisanah pare
tasmin narayana-pade ekanta-matayo gatim

avapur duravapam te asadbhir visayatmabhih
vidhuta-kalmasa sthanam virajenatmanaiva hi

tat—esa; dhyana—meditacion positiva; utriktaya—quedando liberados de; bhaktya—
por una actitud devocional; visuddha—purificados; dhisanah—mediante la inteligen-
cia; pare—a la trascendencia; tasmin—en eso; narayana—Ila Personalidad de Dios Sri
Krsna; pade—a los pies de loto; ekanta-matayah—de aquellos que estan fijos en el Su-
premo, quien es Unico; gatim—destino; avapuh—alcanzaron; duravapam—muy dificil
de lograr; te—por ellos; asadbhih—por los materialistas; visaya-atmabhih—absortos
en necesidades materiales; vidhiita—limpios; kalmasah—contaminaciones materiales;
sthanam—morada; virajena—sin pasiéon material; dtmana eva—por el mismo cuerpo;
hi—indudablemente.

Asi pues, mediante la conciencia pura producto del recuerdo devocional constante,
ellos llegaron al cielo espiritual, el cual esta regido por el Narayana Supremo, el
Seiior Krsna. Esto lo logran unicamente aquellos que, sin desviacion, meditan en el
tinico Sefior Supremo. A esta morada del Seior Sri Krsna, conocida como Goloka
Vrndavana, no pueden llegar las personas que estén absortas en la concepcion
material de la vida. Pero los Pandavas, estando completamente limpios de toda
contaminacién material, llegaron a esa morada en sus propios cuerpos.

SIGNIFICADO: De acuerdo con Srila Jiva Gosvami, una persona que esté libre de
las tres modalidades de las cualidades materiales, es decir, la bondad, la pasion y la
ignorancia, y que esté situada en la trascendencia, puede alcanzar la maxima perfeccién
de la vida sin cambiar de cuerpo. Srila Sanatana Gosvami dice en su Hari-bhakti-vildsa,
que una persona, sea lo que fuere, puede alcanzar la perfeccion de un brahmana nacido
por segunda vez, si se somete a las acciones disciplinarias espirituales bajo la guia de
un maestro espiritual genuino, tal como un quimico puede convertir el bronce en oro
mediante la manipulacién quimica. Por consiguiente, es la guia en si lo que importa
en el proceso de volverse brahmana, incluso sin cambiar de cuerpo, o para ir de vuelta
a Dios sin cambiar de cuerpo. Srila Jiva Gosvami sefiala que la palabra hi que se usa en
relacién con esto afirma positivamente esta verdad, y no hay duda alguna acerca de esta
posicién cierta. El Bhagavad-gita (14.26) también afirma esta declaracién de Srila Jiva
Gosvami, cuando el Sefior dice que todo aquel que ejecute servicio devocional de un
modo sistematico y sin desviacién, supera la contaminacion de las tres modalidades de
la naturaleza material, pudiendo asi alcanzar la perfeccion del Brahman. Y cuando la
perfeccién del Brahman progresa atiin mas en virtud de la misma ejecucién del servicio
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devocional, no hay duda alguna de que uno pueda llegar al planeta espiritual supremo,
Goloka Vrndavana, sin cambiar de cuerpo, tal como ya lo hemos discutido en relaciéon
con el retorno del Sefior a Su morada sin cambiar de cuerpo.

TEXTO 49 TIgUSTY IREAT W SEwTeH: |
FomEae afr: fghn e a9 el

viduro 'pi parityajya prabhase deham atmanah
krsnavesena tac-cittah  pitrbhih sva-ksayam yayau

vidurah—Vidura (el tio de Maharaja Yudhisthira); api—también; parityajya—al aban-
donar el cuerpo; prabhdse—en Prabhasa, el lugar de peregrinaje; deham atmanah—su
cuerpo; krsna—la Personalidad de Dios; dvesena—estando absorto en ese pensamien-
to; tat—sus; cittah—pensamientos y acciones; pitrbhih—junto con los residentes de
Pitrloka; sva-ksayam—su propia morada; yayau—partio.

Vidura, mientras estaba de peregrinaje, dejo el cuerpo en Prabhasa. Como estaba
absorto en el Seior Krsna, fue recibido por los ciudadanos del planeta Pitrloka,
donde regresoé a su puesto original.

SIGNIFICADO: La diferencia que hay entre los Pandavas y Vidura estriba en que los
Pandavas son asociados eternos del Sefior, la Personalidad de Dios, mientras que Vidura
es uno de los semidioses administradores, quien estd a cargo del planeta Pitrloka y a
quien se lo conoce como Yamaraja. Los hombres le temen a Yamaraja, porque es solo
¢l quien les otorga el castigo a los herejes del mundo material, pero aquellos que son
devotos del Sefior no tienen nada que temerle. Para los devotos él es un cordial amigo,
pero para los no devotos es el temor en persona. Como ya lo hemos discutido, se sabe
que Yamaraja fue maldecido por Mandika Muni de manera que se degradara hasta la
posicién de un sidra, y, por consiguiente, Vidura era una encarnacién de Yamaraja.
En su caracter de servidor eterno del Sefior, él exhibi6 sus actividades devocionales
muy ardientemente, y llevé la vida de un hombre piadoso; tanto, que un hombre tan
materialistacomolo era Dhrtarastra también obtuvolasalvacién graciasasuinstruccion.
Asi que, en virtud de sus actividades piadosas en el &mbito del servicio devocional del
Senor, fue capaz de recordar siempre los pies de loto del Sefior, y de ese modo se limpié
de toda la contaminacion de una vida de linaje stidra. Al final fue recibido de nuevo
por los ciudadanos de Pitrloka, y emplazado en su posicién original. Los semidioses
también son asociados del Sefor, pero asociados que no estan en contacto personal con
El, mientras que los asociados directos del Sefior si lo estén. El Sefior y Sus asociados
personales se encarnan en muchos universos incesantemente. El Sefor lo recuerda todo,
mientras que los asociados lo olvidan, debido a que son mindsculas partes integrales
del Sefior; por el hecho de ser infinitesimales, son propensos a olvidar esos incidentes.
Eso se corrobora en el Bhagavad-gita (4.5).
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TEXTO 50  SIU&T T AEE qaiamaaedry |
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draupadi ca tadajiiaya patinam anapeksatam
vasudeve bhagavati  hy ekanta-matir apa tam

draupadi—Draupadi (laesposadelos Pandavas); ca—y; tadd—en ese entonces; djiidya—
conociendo al Sefior Krsna muy bien; patindam—de los esposos; anapeksatam—que no
se preocuparon por ella; vasudeve—al Sefior Vasudeva (Krsna); bhagavati—la Perso-
nalidad de Dios; hi—exactamente; eka-anta—absolutamente; matih—concentracion;
apa—recibid; tam—a El (el Sefior).

Draupadi también vio que sus esposos, sin preocuparse por ella, se estaban yendo
del hogar. Ella sabia mucho acerca del Seiior Vasudeva, Krsna, la Personalidad de
Dios. Tanto ella como Subhadra se absorbieron en pensamientos acerca de Krsna, y
lograron los mismos resultados que sus esposos.

SIGNIFICADO: Cuando uno esta conduciendo un avién, no se puede ocupar de otros
aviones. Cada cual tiene que preocuparse de su propio avion. Y si hay algun peligro,
ningun avién puede ayudar a otro. De la misma manera, al final de la vida, cuando
uno tiene que ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios, todo el mundo tiene que valerse
por si mismo sin la ayuda de nadie. La ayuda se ofrece, sin embargo, en tierra, antes de
volar por los aires. Asi mismo, el maestro espiritual, el padre, la madre, los parientes, el
esposo, y otros, pueden todos prestar ayuda durante la vida de uno, pero, mientras se
esta cruzando el mar, uno tiene que valerse por si solo y utilizar las instrucciones que
se recibieron con anterioridad. Draupadi tenia cinco esposos, y ninguno le pidié que
lo acompaiiara; Draupadi tuvo que valerse por si misma, sin esperar que sus grandes
esposos se ocuparan de ella. Y como ella ya estaba adiestrada, de inmediato se puso a
concentrarse en los pies de loto del Seiior Vasudeva, Krsna, la Personalidad de Dios.
Las esposas también obtuvieron de la misma manera el mismo resultado que sus
esposos; es decir llegaron al destino, a Dios, sin cambiar de cuerpo. Srila Visvanatha
Cakravarti Thakura indica que tanto Draupadi como Subhadra —aunque el nombre
de esta ultima no se menciona aqui— obtuvieron el mismo resultado. Ninguna de ellas
tuvo que abandonar el cuerpo.

TEXTO 51 o gAdEIEieEn
TTUET: HATHTHIS T |
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yah sraddhayaitad bhagavat-priyanam
pandoh sutanam iti samprayanam

srnoty alam svastyayanam pavitram
labdhva harau bhaktim upaiti siddhim

yah—cualquiera que; sraddhaya—con devocion; etat—esto; bhagavat-priyanam—de
aquellos que le son muy queridos a la Personalidad de Dios; pandoh—de Pandu;
sutanam—de los hijos; iti—asi pues; samprayanam—partida para la meta ultima;
srnoti—oiga; alam—unicamente; svastyayanam—buena fortuna; pavitram—muy
puro; labdhva—obteniendo; harau—al Sefior Supremo; bhaktim—servicio devocional;
upaiti—logra; siddhim—Ila perfeccion.

El tema de la partida de los hijos de Pandu para la Gltima meta de la vida, de vuelta
a Dios, es totalmente auspicioso y muy puro. Por lo tanto, todo aquel que oiga esta
narracion con fe devocional se gana sin duda un lugar en el servicio devocional del
Seiior, la maxima perfeccion de la vida.

SIGNIFICADO: El Srimad-Bhagavatam es una narracion acerca de la Personalidad de
Dios, y acerca de devotos del Sefor tales como los Pandavas. La narracién acerca de la
Personalidad de Dios y Sus devotos es absoluta en si misma, y, en consecuencia, oirla
con una actitud devocional es asociarse con el Sefior y los constantes compaieros del
Sefior. Mediante el proceso de oir el Srimad-Bhagavatam uno puede lograr sin falta la
maxima perfeccidn de la vida, es decir, ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo decimo-
quinto del Canto Primero del Srz'mad—Bhdgavatam, titulado: «Los Pandavas se retiran
oportunamente».






CAPITULO 16

Como Pariksit recibio la era de Kali

TTET:IW
TEXTO 1 Fq: wdifeg fesradtiema
& HETAETE: T E
PRI IR I CEAIE R
AT o HEgoreeT 1 ¢

stta uvaca
tatah pariksid dvija-varya-siksaya
mahim maha-bhagavatah sasasa ha
yatha hi sutyam abhijata-kovidah
samadisan vipra mahad-gunas tatha

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; tatah—después; pariksit—Maharaja Pariksit; dvija-
varya—los grandes brahmanas nacidos por segunda vez; siksaydi—mediante sus ins-
trucciones; mahim—la Tierra; maha-bhagavatah—el gran devoto; sasdsa—goberno;
ha—en el pasado; yathd—como lo dijeron; hi—ciertamente; siitydm—en el momento
en que nacio; abhijata-kovidah—astrélogos expertos presentes en el momento de nacer;
samadisan—dieron sus opiniones; vipra—ioh, brahmanas!; mahat-gunah—grandes
cualidades; tatha—fiel a ello.

Suta Gosvami dijo: jOh, brahmanas eruditos!, Maharaja Pariksit comenzo entonces
a gobernar el mundo como un gran devoto del Seiior, bajo las instrucciones de los
mejores de los brahmanas nacidos por segunda vez. El goberné con esas grandes
cualidades que fueron predichas por expertos astrologos en el momento en que
nacio.

SIGNIFICADO: En el momento en que Maharaja Pariksit nacio, los expertos brahmanas
astrélogos predijeron algunas de sus cualidades. Maharaja Pariksit las manifestd todas,
porque era un gran devoto del Sefior. La verdadera aptitud consiste en convertirse en
devoto del Sefor, y, gradualmente, todas las buenas cualidades dignas de poseerse se
manifiestan. Maharaja Pariksit era un maha-bhagavata, o un devoto de primera, quien
no solo estaba bien versado en la ciencia de la devocidn, sino que ademds estaba en

255



256 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO1 16.2

capacidad de convertir a otros en devotos mediante sus instrucciones trascendentales.
Maharaja Pariksit era, pues, un devoto de primera categoria y, en consecuencia, solia
consultar con los grandes sabios y eruditos brahmanas, quienes podian aconsejarlo
mediante los Sastras en cuanto a cdmo desempenar la administracion del Estado. Esos
grandes reyes eran mas responsables que los modernos mandatarios electos, debido
a que complacian a las grandes autoridades por el hecho de seguir las instrucciones
dejadas por ellas en las Escrituras védicas. No habia ninguna necesidad de que unos
necios poco practicos promulgaran diariamente una nueva ley, y la alteraran a conve-
niencia una y otra vez para satisfacer determinado propdsito. Las reglas y regulaciones
ya fueron presentadas por grandes sabios, tales como Manu, Yajnavalkya, Parasara y
otros sabios liberados, y las promulgaciones fueron idoneas para todas las épocas y en
todos los lugares. Por lo tanto, las reglas y regulaciones eran normas fijas y sin falla ni
defecto alguno. Reyes como Maharaja Pariksit tenian su junta de consejeros, y todos los
miembros de esa junta eran, o bien grandes sabios, o brahmanas de primera. Ellos no
aceptaban ningtin salario, ni tampoco tenian necesidad alguna de él. El Estado recibia el
mejor consejo, sin ningiin gasto. Ellos eran de por si sama-darsi, iguales para con todos,
tanto con el hombre como con el animal. Ellos no le aconsejaban al rey que protegiera
al hombre, instruyéndole a la vez que matara a los pobres animales. Estos miembros del
consejo no eran necios, ni representantes dedicados a organizar un paraiso de tontos.
Todos ellos eran almas autorrealizadas, y sabian perfectamente bien cémo todos los
seres vivientes del Estado podian ser felices tanto en esta vida como en la siguiente. A
ellos no les interesaba la filosofia hedonista de comer, beber, estar alegre y gozar. Ellos
eran filésofos en el verdadero sentido de la palabra, y sabian bien cudl es la misiéon
de la vida humana. Ante todas esas obligaciones, el consejo consultivo del rey daba
indicaciones correctas, y el rey o primer mandatario, siendo de por si un devoto apto
del Sefior, las seguia al pie de la letra por el bien del Estado. En los dias de Maharaja
Yudhisthira o de Maharaja Pariksit, el Estado era benefactor en el verdadero sentido del
término, porque nadie era infeliz en él, ya fuera hombre o animal. Maharaja Pariksit era
un rey ideal para un Estado benefactor que habia en el mundo.

TEXTO2  § IO qREIAH IEA |
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sa uttarasya tanayam  upayema iravatim
janamejayadims caturas  tasyam utpadayat sutan

sah—él; uttarasya—del rey Uttara; tanayam—hija; upayeme—se caso; iravatim—
Iravati; janamejaya-adin—encabezados por Maharaja Janamejaya; caturah—cuatro;
tasyam—en ella; utpadayat—engendro; sutan—hijos.

El rey Pariksit se caso con la hija del rey Uttara, y engendro cuatro hijos, encabeza-
dos por Maharaja Janamejaya.
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SIGNIFICADO: Maharaja Uttara era el hijo de Virata y tio materno de Maharaja
Pariksit. Iravati, siendo hija de Maharaja Uttara, era prima hermana de Maharaja
Pariksit, pero a los primos hermanos se les permitia casarse, si no pertenecian a la
misma gotra, o familia. En el sistema védico de matrimonio, se hacia énfasis en la
importancia de la gotra, o familia. Arjuna también se cas6é con Subhadra, aunque era
prima hermana de él por parte de madre.

Janamejaya: Uno de los reyes rdjarsis y el famoso hijo de Maharaja Pariksit. El
nombre de su madre era Iravati, o, segun otros, Madravati. Maharaja Janamejaya
engendrd dos hijos, de nombre Jiiatanika y Sanikukarna. El celebré varios sacrificios
en el lugar de peregrinaje de Kuruksetra, y tenia tres hermanos menores, llamados
Srutasena, Ugrasena y Bhimasena II. El invadié Taksasila (Ajanta), y decidié vengar
la maldicién ilicita de que habian hecho objeto a su gran padre, Maharaja Pariksit.
El realizé un gran sacrificio llamado sarpa-yajiia, para acabar con la raza de las
serpientes, entre ellas la taksaka, la cual habia mordido y dado muerte a su padre. A
pedido de muchos sabios y semidioses influyentes, tuvo que cambiar su decision de
acabar con la raza de las serpientes, pero a pesar de detener el sacrificio, satisfizo a
todos los interesados en el mismo, remunerandolos como era debido. En la ceremonia,
Mahamuni Vyasadeva también estaba presente, y él mismo narr6 la historia de la
batalla de Kuruksetra ante el rey. Mds adelante, por orden de Vyasadeva, su discipulo
Vaisampayana expuso ante el rey el asunto que se trata en el Mahabharata. El se vio
muy afectado por la prematura muerte de su gran padre, y estaba muy ansioso de
verlo de nuevo, cosa que expresé ante el gran sabio Vyasadeva. Vyasadeva también le
cumpli6 el deseo. Su padre estuvo presente ante él, y él adord tanto a su padre como
a Vyasadeva con gran respeto y pompa. Quedando plenamente satisfecho, les dio
caridades de un modo muy munifico a los brahmanas presentes en el sacrificio.

TEXTO 3 AR Tl RE(A0 |
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djaharasva-medhams trin  gangayam bhiri-daksinan
Saradvatam gurum krtva  deva yatraksi-gocarah

djahara—ejecutd; asva-medhan—sacrificios de caballo; trin—tres; gangayam—la
ribera del Ganges; bhiiri—suficientemente; daksinan—recompensas; saradvatam—a
Krpacarya; gurum—maestro espiritual; krtva—habiendo elegido; devah—los semidio-
ses; yatra—en donde; aksi—ojos; gocarah—al alcance.

Maharaja Pariksit, después de haber elegido a Krpacarya para que lo guiara como
maestro espiritual, ejecuto tres sacrificios de caballo en las riberas del Ganges.
Estos se realizaron con suficientes remuneraciones para los participantes. Y en esos
sacrificios, hasta el hombre comun podia ver a los semidioses.
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SIGNIFICADO: Seguin este verso, parece ser que a los ciudadanos de los planetas
superiores les resultaba fécil hacer viajes interplanetarios. En muchas declaraciones
del Bhagavatam hemos observado que se habla de que los semidioses del cielo solian
visitar esta Tierra para asistir a los sacrificios celebrados por reyes y emperadores
influyentes. Aqui también nos encontramos con que durante la época de la ceremonia
del sacrificio de caballo de Maharaja Pariksit, los semidioses de otros planetas podian
ser vistos incluso por el hombre comin, debido a la ceremonia en cuestiéon. Por lo
general, los semidioses, al igual que el Sefior, no pueden ser vistos por el hombre
comun. Pero asi como el Sefor, por Su misericordia sin causa, desciende para hacér-
sele visible al hombre comun, asi mismo los semidioses también se le hacen visible
por su propia gracia. Aunque los seres celestiales no pueden ser vistos a simple vista
por los habitantes de esta Tierra, se debia a la influencia de Maharaja Pariksit el
hecho de que los semidioses también accedieran a hacerse visibles. Los reyes solian
gastar profusamente durante esos sacrificios, tal como una nube distribuye lluvias.
La nube no es mds que otra forma de agua, o, en otras palabras, el agua de la tierra se
transforma y se convierte en nubes. De modo similar, la caridad que los reyes daban
en esos sacrificios no era mas que otra forma de los impuestos recaudados entre los
ciudadanos. Pero, asi como las lluvias caen muy profusamente y parecen caer en una
cantidad mayor que la necesaria, la caridad que daban esos reyes también parece ser
mas que la que el ciudadano necesita. Unos ciudadanos satisfechos jamds organizaran
una agitacion en contra del rey, y, por ende, no habia ninguna necesidad de cambiar
el estado monarquico.

Incluso un gran rey como Maharaja Pariksit necesitaba de un maestro espiritual que
lo guiara. Sin esa guia no se puede progresar en la vida espiritual. El maestro espiritual
debe ser genuino, y aquel que quiera llegar a comprender el ser, debe acudir a un maes-
tro espiritual genuino y refugiarse en ¢él, para lograr un verdadero éxito.

TExto 4 fAswersEn d): w e fefae v )
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nijagrahaujasa virah  kalim digvijaye kvacit
nrpa-linga-dharam sadram  ghnantam go-mithunam pada

nijagraha—castigado lo suficiente; ojasd—con el valor; virah—héroe valiente; kalim—a
Kali, el amo de la era; digvijaye—en camino a conquistar el mundo; kvacit—una vez;
nrpa-linga-dharam—aquel que se hace pasar por un rey; sidram—Ila clase inferior;
ghnantam—Ilastimando; go-mithunam—una vaca y un toro; pada—en la pata.

Una vez, cuando Maharaja Pariksit se dirigia a conquistar el mundo, vio al amo
de Kali-yuga, quien era mas bajo que un siidra, disfrazado de rey y lastimando las
patas de una vaca y un toro. El rey lo aprehendi6é de inmediato para imponerle el
debido castigo.
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SIGNIFICADO: Que el rey salga a conquistar el mundo no tiene como proposito su
engrandecimiento personal. Maharaja Pariksit salié a conquistar el mundo después
de ascender al trono, pero ello no tenia por finalidad el agredir a otros Estados. El
era el emperador del mundo, y todos los Estados pequeios ya se encontraban bajo
su régimen. El propoésito de su salida era el de ver cdmo marchaban las cosas desde el
punto de vista del Estado divino. El rey, siendo el representante del Sefior, tiene que
ejecutar debidamente la voluntad del Sefior. No es una cuestion de engrandecimiento
personal. Asi pues, en cuanto Maharaja Pariksit vio que un hombre de clase baja vestido
de rey estaba lastimando las patas de una vaca y de un toro, de inmediato lo arrestd y
lo castigd. El rey no puede tolerar que se insulte al animal mas importante de todos,
la vaca, ni tampoco puede tolerar que se le falte el respeto al hombre mds importante
de todos, el brahmana. Civilizacién humana significa adelanto de todo lo referente a
la cultura brahminica, y para mantenerla, la protecciéon de la vaca es esencial. En la
leche hay un milagro, pues contiene todas las vitaminas necesarias para sustentar las
condiciones fisioldgicas humanas, en aras de logros superiores. La cultura brahminica
unicamente puede progresar cuando al hombre se le ensefia a desarrollar la cualidad de
la bondad, y para ello se requiere principalmente de comida preparada con leche, frutas
y granos. Maharaja Pariksit se sorprendi6 al ver que un stidra de color, vestido como
un gobernante, estaba maltratando a una vaca, el animal mds importante de todos en
la sociedad humana.

La era de Kali implica rifla y mala administracién. Y la causa fundamental de toda
la rifa y la mala administracién es que hombres indignos, influenciados por las mo-
dalidades de hombres de clase baja y quienes no tienen ninguna ambicién superior en
la vida, se ponen a la cabeza de la administraciéon del Estado. Esa clase de hombres en
el puesto de rey es seguro que lo primero que hardn es lastimar a la vaca y a la cultura
brahminica, empujando con ello a toda la sociedad hacia el infierno. Maharaja Pariksit,
preparado como lo estaba, encontré la sefial de esta causa fundamental de todas las
rifas del mundo. Asi pues, quiso detenerla desde el mismo comienzo.

RICECE )
TEXTO5 &g al"eiure it e g |
AR FEHISE T T: TETEA |

Tk egdl AT AfE FEHRATIT 1 4 ||

saunaka uvdca
kasya hetor nijagraha  kalim digvijaye nrpah
nrdeva-cihna-dhrk sudra- ko ’sau gam yah padahanat
tat kathyatam maha-bhaga  yadi krsna-kathasrayam

Saunakahuvaca—SaunakaRsidijo; kasya—porque; hetoh—razon; nijagraha—castigado
lo suficiente; kalim—el amo de la era de Kali; digvijaye—durante la época de su gira por
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el mundo; nrpah—el rey; nr-deva—la persona del rey; cihna-dhrk—adornado como;
sitdrakah—el mas bajo de los Siudras; asau—él; gam—vaca; yah—aquel que; pada
ahanat—golpeo con la pierna; tat—todo eso; kathyatam—por favor describe; maha-
bhaga—ioh, td, el muy afortunado!; yadi—si, sin embargo; krsna—acerca de Krsna;
katha-asrayam—relacionado con EL

Saunaka Rsi pregunté: ;Por qué Maharaja Pariksit tan solo lo castig, si se trataba
del mas bajo de los siidras, quien se habia vestido como un rey y habia golpeado a
una vaca con la pierna? Por favor, relata todos esos incidentes, si estan relacionados
con el Seiior Krsna.

SIGNIFICADO: Saunaka y los rsis se sorprendieron al oir que el piadoso Maharija
Pariksit solo habia castigado al criminal y no lo habia matado. Esto sugiere que un
rey piadoso como lo era Maharaja Pariksit debia haber matado de inmediato a un
ofensor que queria engafar al publico vistiéndose como un rey, y que al mismo tiempo
se habia atrevido a insultar al animal mds puro de todos, la vaca. Sin embargo, los rsis
de aquellos tiempos no podian ni siquiera imaginar que en los dias posteriores de la
era de Kali los mas bajos de los siidras serian elegidos como administradores y abririan
mataderos organizados para matar vacas. De todos modos, aunque oir hablar de un
siidraka que era un enganador y un ofensor de una vaca no era algo de mucho interés
para los grandes rsis, no obstante querian oir hablar de ello para ver si el incidente tenia
alguna relacion con el Sefior Krsna. Ellos simplemente estaban interesados en los temas
acerca del Senor Krsna, pues todo lo que se acople con la narracion acerca de Krsna
es digno de ser oido. En el Bhdgavatam hay muchos asuntos que tratan de sociologia,
politica, economia, cuestiones culturales, etc. Pero todos ellos estin relacionados con
Krsna y, por consiguiente, todos ellos son dignos de ser oidos. Krsna es el ingrediente
purificador de todos los asuntos, sean estos los que fueren. En el mundo terrenal todo
es impuro, debido a que es un producto de las tres cualidades mundanas. Sin embargo,
Krsna es el agente purificador.

TEXTO 6 STIATET UETEISTHF -G Tl aaTy |
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athavasya padambhoja-  makaranda-liham satam
kim anyair asad-alapair ~ dayuso yad asad-vyayah

athava—de lo contrario; asya—de Su (del Sefior Krsna); pada-ambhoja—pies de loto;
makaranda-liham—de aquellos que lamen la miel de esa clase de flor de loto; satam—de
aquellos que han de existir eternamente; kim anyaih—de qué sirve cualquier otra cosa;
asat—ilusorios; alapaih—temas; ayusah—de la duracién de la vida; yat—aquello que
es; asat-vyayah—innecesario desperdicio de la vida.
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Los devotos del Seiior estan acostumbrados a lamer la miel que se obtiene de los
pies de loto del Seiior. ;De qué sirven los temas que simplemente hacen que se
desperdicie la valiosa vida de uno?

SIGNIFICADO: Tanto el Seiior Krsna como Sus devotos se encuentran en el plano
trascendental; por lo tanto, los temas acerca del Seiior Krsna y acerca de Sus devotos
puros son igualmente buenos. La batalla de Kuruksetra esta llena de politica y diplo-
macia, pero como los temas estan relacionados con el Sefior Krsna, el Bhagavad-gita es
por ello adorado en el mundo entero. No es necesario erradicar la politica, la economia,
la sociologia, etc., que son cosas mundanas para los mundanos. Para un devoto puro,
quien de hecho esta relacionado con el Sefor, esas cosas mundanas son trascendenta-
les, si se acoplan con el Sefior o Sus devotos puros. Hemos oido y hemos hablado de las
actividades de los Pandavas, y ahora estamos tratando los temas referentes a Maharaja
Pariksit, pero debido a que todos esos temas estdn relacionados con el Sefior Sri Krsna,
todos ellos son trascendentales, y los devotos puros tienen mucho interés en oir su
exposicion. Ya hemos discutido esto en relacion con las oraciones de Bhismadeva.

Nuestra vida no tiene una duracién muy larga, y no hay ninguna certeza de cuando
se nos ordenara dejar todo para pasar a la siguiente etapa. Asi pues, tenemos el deber
de asegurar que ni un momento de nuestra vida se desperdicie en temas que no estén
relacionados con el Sefior Krsna. Cualquier tema, por agradable que sea, no es digno de
ser oido, si esta desprovisto de su relacién con Krsna.

El planeta espiritual, Goloka Vrndavana, la morada eterna del Sefor Krsna, tiene la
forma del verticilo de una flor de loto. Incluso cuando el Sefior desciende a cualquiera
de los planetas mundanos, lo hace mediante la manifestacion de Su propia morada tal
como es. De modo que, Sus pies permanecen siempre sobre el mismo y gran verticilo
de la flor de loto. Sus pies, son, ademads, tan hermosos como la flor de loto. Por eso se
dice que el Sefior Krsna tiene pies de loto.

El ser viviente es eterno por constitucion. El se halla, por asi decirlo, en el remolino
del nacimiento y la muerte, debido a su contacto con la energia material. Al liberarse
de esa energia material, la entidad viviente se libera y se hace merecedora de regresar al
hogar, de vuelta a Dios. Aquellos que quieren vivir para siempre sin tener que cambiar
su cuerpo material, no deben desperdiciar el valioso tiempo con temas que no sean los
que estan relacionados con el Sefior Krsna y Sus devotos.

TEXTO / SRS IR © |

ksudrayusam nrnam anga  martyanam rtam icchatam
ihopahtuito bhagavan — mrtyuh samitra-karmani

ksudra—muy pequena; dyusam—de la duracion de la vida; nrndam—de los seres humanos;
anga—ioh, Stata Gosvamil; martyanam—de aquellos que es seguro que encontraran
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la muerte; rtam—vida eterna; icchatim—de aquellos que lo desean; iha—en esto;
upahiitah—llamado para estar presente; bhagavan—representando al Sefior; mrtyuh—el
controlador de la muerte, Yamaraja; Samitra—suprimiendo; karmani—ejecuciones.

iOh, Sita Gosvami!, entre los hombres existen aquellos que desean liberarse de la
muerte y lograr la vida eterna. Ellos se escapan del proceso aniquilador llamando al
controlador de la muerte, Yamaraja.

SIGNIFICADO: Mientras la entidad viviente se va desarrollando desde una vida ani-
mal inferior hasta la condicién superior del ser humano y, gradualmente, hasta tener
una inteligencia superior, se vuelve ansiosa de liberarse de las garras de la muerte. Los
cientificos modernos tratan de evitar la muerte mediante el adelanto fisicoquimico del
conocimiento, pero, lamentablemente, el controlador de la muerte, Yamaraja, es tan
cruel, que ni siquiera le perdona la vida al propio cientifico. El cientifico que expone la
teoria de detener la muerte mediante el adelanto del conocimiento cientifico, se vuelve
¢él mismo victima de la muerte cuando es llamado por Yamaraja. Y, ;para qué hablar de
detener la muerte? Nadie puede prolongar el corto periodo de la vida ni siquiera en una
fraccién de un momento. La unica esperanza de suspender el cruel proceso aniquilador
de Yamaraja, es la de invitarlo a oir y cantar el santo nombre del Sefior. Yamaraja es un
gran devoto del Sefor, y a él le gusta ser invitado a los kirtanas y sacrificios realizados
por los devotos puros, los cuales estan dedicados constantemente al servicio devocional
del Sefior. Asi pues, los grandes sabios, encabezados por Saunaka y otros, invitaron a
Yamaraja para que asistiera al sacrificio celebrado en Naimisaranya. Eso era bueno para
aquellos que no querian morir.

TEXTO 8 q FAHIT TaEEE TRE: |
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na kascin mriyate tavad ~ yavad dasta ihantakah
etad-artham hi bhagavan  ahitah paramarsibhih
aho nr-loke piyeta  hari-lilamrtam vacah

na—no; kascit—cualquiera; mriyate—morird; tavat—mientras; yavat—siempre y
cuando; dste—esté presente; iha—aqui; antakah—aquel que causa el fin de la vida;
etat—esta; artham—razon; hi—ciertamente; bhagavan—el representante del Senor;
ahiitah—invitado; parama-rsibhih—por los grandes sabios; aho—jay de mi!; nr-loke—
en la sociedad humana; piyeta—permitaseles beber; hari-lili—los trascendentales
pasatiempos del Sefior; amrtam—néctar de la vida eterna; vacah—narraciones.

Mientras Yamaraja, que es quien causa la muerte a todo el mundo, esté aqui pre-
sente, nadie encontrara la muerte. Los grandes sabios han invitado al controlador
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de la muerte, Yamaraja, quien es el representante del Sefor. Los seres vivientes que
estan bajo su control deben beneficiarse, oyendo el inmortal néctar en la forma de
esta narracion acerca de los pasatiempos trascendentales del Seior.

SIGNIFICADO: A todo ser humano le desagrada tener que enfrentarse con la muerte,
pero nadie sabe cémo librarse de ella. El remedio mas seguro para evitar la muerte es
el de acostumbrarse a oir los nectareos pasatiempos del Seior, del modo sistematico en
que se narran en el texto del Srimad-Bhagavatam. Aqui se aconseja, por lo tanto, que
cualquier ser humano que desee liberarse de la muerte, debe tomar este rumbo en la
vida, tal como lo recomiendan los rsis encabezados por Saunaka.

TEXTOQ  Weawd HeeURed T Hearud 7 |
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mandasya manda-prajiiasya  vayo mandayusas ca vai
nidraya hriyate naktam  diva ca vyartha-karmabhih

mandasya—de los perezosos; manda—escasos; prajiiasya—de inteligencia; vayah—
edad; manda—corta; ayusah—de la duraciéon de la vida; ca—y; vai—exactamente;
nidrayd—durmiendo; hriyate—va pasando; naktam—noche; divi—dia; ca—también;
vyartha—para nada; karmabhih—mediante actividades.

Los seres humanos perezosos y de escasa inteligencia y una vida de corta duracidn,
pasan la noche durmiendo, y el dia, realizando actividades que no sirven para
nada.

SIGNIFICADO: Los poco inteligentes no conocen el verdadero valor de la forma de
vida humana. La forma humana es un don especial que la naturaleza material da mien-
tras le impone al ser viviente las estrictas leyes de los sufrimientos. Dicha forma es una
oportunidad de obtener el maximo beneficio de la vida, es decir, el salirse del enredo
de los reiterados nacimientos y muertes. Los inteligentes cuidan este importante don,
esforzdandose tenazmente por salir del enredo. Pero los poco inteligentes son perezosos
e incapaces de valorar el don que representa el cuerpo humano para lograr la liberacién
del cautiverio material. Ellos se interesan mds en el mal llamado desarrollo econémico,
y trabajan muy arduamente durante toda la vida, tan solo en aras del disfrute de los
sentidos del cuerpo temporal. El disfrute de los sentidos también se los permite laley de
la naturaleza a los animales inferiores, y, asi pues, el ser humano tiene destinada al igual
una cierta cantidad de disfrute de los sentidos, segiin su vida pasada o presente. Pero
uno debe tratar de entender claramente, que el disfrute de los sentidos no es la meta
ultima de la vida humana. Aqui se dice que durante el dia uno trabaja «para nadav,
porque el objetivo no es mas que el disfrute de los sentidos. En las grandes ciudades y
pueblos industriales, podemos observar en particular cémo el ser humano trabaja para
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nada. Hay muchisimas cosas que fabrica la energia humana, pero todas ellas son para
el disfrute de los sentidos, y no para salir del cautiverio material. Y después de trabajar
arduamente durante todo el dia, por la noche, el hombre cansado, o bien duerme, o se
dedica a habitos sexuales. Ese es el programa que la vida civilizada materialista tiene
para los poco inteligentes. Por eso se les designa aqui como perezosos, desafortunados
y de una vida corta.
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suta uvaca
yada pariksit kuru-jangale 'vasat
kalim pravistam nija-cakravartite
nisamya vartam anatipriyam tatah
Sarasanam samyuga-saundir addade

sitah uvdca—Suta Gosvami dijo; yadd—cuando; pariksit—Maharaja Pariksit; kuru-
jangale—en la capital del imperio Kuru; avasat—residia; kalim—Ilos signos de la era
de Kali; pravistam—entraron; nija-cakravartite—dentro de su jurisdiccion; nisamya—
oyendo asi; vartam—noticias; anati-priyam—no muy agradables; tatah—después;
sarasanam—arco y flechas; samyuga—habiendo obtenido una oportunidad de;
Saundih—actividades marciales; adade—tomo.

Suta Gosvami dijo: Mientras Maharaja Pariksit residia en la capital del imperio
Kuru, los signos de la era de Kali comenzaron a infiltrarse dentro de la jurisdiccion
de su Estado. Cuando ¢l se enter6 de ello, no consideré que el asunto fuera muy
agradable. Sin embargo, esto le dio una oportunidad de pelear. El tomé su arco y
sus flechas, y se preparo para emprender actividades militares.

SIGNIFICADO: La administracion estatal de Maharaja Pariksit era tan perfecta, que
él se encontraba sentado apaciblemente en su capital. Pero recibi6 informacién de
que los signos de la era de Kali ya se habian infiltrado en la jurisdiccién de su Estado,
y esas noticias no le gustaron. ;Cuales son los signos de la era de Kali? Ellos son: (1)
la relacién ilicita con mujeres, (2) el entregarse a comer carne, (3) la embriaguez de
todo tipo, y (4) el divertirse con juegos de azar. La era de Kali significa literalmente
«la era de rifia», y los antedichos cuatro signos de la sociedad humana son las causas
fundamentales de toda clase de rifia. Maharaja Pariksit oy6 decir que cierta gente del
Estado ya se habia dado a esas practicas, y quiso tomar medidas inmediatas en contra
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de esas causas de inquietud. Eso significa que, al menos hasta la época del régimen de
Maharaja Pariksit, dichos signos de la vida publica eran practicamente desconocidos,
y en cuanto se detectaron ligeramente, él quiso extirparlos por completo. La noticia
en si no le agradé mas que en un sentido, y era que le daba la oportunidad de pelear.
No habia necesidad de pelear con los Estados pequenos, porque todo el mundo estaba
tranquilo bajo sus 6rdenes, pero los herejes de Kali-yuga le dieron la oportunidad de
exhibir su espiritu de combate. Un rey ksatriya perfecto siempre se contenta cuando
tiene la oportunidad de pelear, tal como un deportista se entusiasma cuando tiene la
oportunidad de un encuentro deportivo. El argumento de que en la era de Kali esos
signos estan predestinados, no es valido. Si asi fuera, entonces ;por qué se hicieron
preparativos para pelear contra ellos? Esos argumentos los presentan hombres hol-
gazanes y desafortunados. En la estacion lluviosa, la lluvia estd predestinada y, no
obstante, la gente toma precauciones para protegerse. De igual manera, en la era de
Kali es seguro que los signos anteriormente mencionados se infiltraran en la vida
social, pero el Estado tiene el deber de salvar a los ciudadanos de la influencia de los
agentes de la era. Maharaja Pariksit queria castigar a los herejes que se habian entre-
gado a las practicas propias de Kali, y de ese modo salvar a los ciudadanos inocentes
que en virtud del cultivo religioso eran puros en sus habitos. El rey tiene el deber de
brindar esa clase de proteccion, y Maharaja Pariksit estaba muy en lo correcto cuando
se prepar¢ para pelear.

TEXTO 11 EaASHd TREEalTd
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svalankrtam syama-turanga-yojitam
ratham mygendra-dhvajam dasritah purat

vrto rathasva-dvipapatti-yuktaya
sva-senaya digvijayaya nirgatah

su-alankrtam—muy bien adornado; syama—negro; turanga—caballos; yojitam—
aparejados;  ratham—cuadriga;  mrga-indra—leén;  dhvajam—embanderada;
asritah—bajo la proteccion; purat—de la capital; vrtah—rodeado por; ratha—aurigas;
asva—caballeria; dvipapatti—elefantes; yuktaya—equipado asi; sva-senayd—junto con
infanteria; digvijaydya—con el fin de conquistar; nirgatah—salio.

Maharaja Pariksit se senté en una cuadriga tirada por caballos negros. Su bandera
ostentaba el signo de un leén. Adornado asi y rodeado por aurigas, caballeria,
elefantes y soldados de infanteria, salié de la capital a realizar conquistas en todas
las direcciones.
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SIGNIFICADO: A Maharaja Pariksit se lo distingue de su abuelo Arjuna, porque su
cuadriga la tiraban caballos negros en vez de blancos. El marcaba su bandera con el
signo de un ledn, y su abuelo marcaba la suya con el emblema de Hanumanji. Una pro-
cesion real como en la que iba Maharaja Pariksit rodeado de cuadrigas bien adornadas,
caballeria, elefantes, infanteria y una banda, no solo es agradable a la vista, sino que
también es el signo de una civilizacién que es estética incluso en el frente de batalla.

TEXTO 12 WgTH HATd ¥ WRA 0, F&4 |
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bhadrasvam ketumalam ca  bharatam cottaran kurun
kimpurusadini varsani  vijitya jagrhe balim

bhadrasvam—Bhadrasva; ketumalam—XKetumala; ca—también; bharatam—Bharata;
ca—y; uttaran—los paises del norte; kuriin—el reino de la dinastia Kuru; kimpurusa-
adini—un pais que esta mas alla del lado norte de los Himalayas; varsani—partes del
planeta Tierra; vijitya—conquistando; jagrhe—exigio; balim—fuerza.

Maharaja Pariksit conquistdo luego todas las regiones del planeta terrestre
—Bhadrasva, Ketumala, Bharata, el Kuru del Norte, Kimpurusa, etc.— y les cobro
tributos a sus respectivos gobernantes.

SIGNIFICADO: Bhadrasva: Es una porcion de tierra que queda cerca de Meru Parvata,
y se extiende desde Gandha-madana Parvata hasta el océano de agua salada. En el
Mahabharata (Bhisma-parva 7.14-18) hay una descripcion de este varsa. La descrip-
cion se la hizo Safijaya a Dhrtarastra.

Maharaja Yudhisthira también conquistd este varsa, y de ese modo la provincia
quedd incluida dentro de la jurisdiccién de su imperio. A Maharaja Pariksit se lo habia
declarado anteriormente emperador de todas las tierras regidas por su abuelo, pero
aun asi tuvo que establecer su supremacia mientras se hallaba fuera de su capital, para
recaudar el tributo de esos Estados.

Ketumala: Este planeta Tierra tiene siete océanos que lo dividen en siete dvipas, y el
dvipa central, llamado Jambudvipa, tiene ocho montafnias inmensas que lo dividen en
nueve varsas, o regiones. Bharata-varsa es uno de esos nueve varsas, y a Ketumala también
selo describe como uno de ellos. Se dice que en el varsa Ketumala las mujeres son las mas
hermosas que existen. Este varsa también fue conquistado por Arjuna. Una descripcion
de esta parte del mundo se encuentra en el Mahabharata (Sabha-parva 28.6).

Se dice que esta parte del mundo se halla en el lado occidental del Meru Parvata, y
los habitantes de esta provincia solian vivir hasta diez mil afios (Bhisma-parva 6.31).
Los seres humanos que viven en esta parte del globo son de color dorado, y las mujeres
se parecen a los angeles del cielo. Los habitantes estdn libres de toda clase de enferme-
dades y congojas.
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Bharata-varsa: Esta parte del mundo también es uno de los nueve varsas del
Jambudvipa. En el Mahabharata (Bhisma-parva, capitulos 9 y 10) se da una descripcion
de Bharata-varsa.

En el centro de Jambadvipa se encuentra Ilavrta-varsa, y al sur de Ilavrta-varsa esta
Hari-varsa. En el Mahabharata (Sabha-parva 28.7-8) se da una descripcion de estos
varsas de la siguiente manera:

nagarams ca vanams caiva nadis ca vimalodakah
purusan deva-kalpams ca naris ca priya-darsanah

adrsta-purvan subhagan sa dadarsa dhanafijayah
sadanani ca subhrani  naris capsarasar nibhah

Aqui se menciona que las mujeres de estos dos varsas son hermosas, y algunas de ellas
son iguales a las apsaras, o mujeres celestiales.

Uttarakuru: Segtn la geografia védica, la porcién mas septentrional de Jambadvipa
se llama Uttarakuru-varsa. Esa region tiene tres lados que limitan con el océano de agua
salada, y la montafia Srigavan la separa del Hiranmaya-varsa.

Kimpurusa-varsa: Se dice que esta situado al norte del gran monte Himalaya, el
cual tiene ciento veintiocho mil kilémetros de longitud y altura, y abarca veinticinco
mil kilometros de ancho. Esas partes del mundo también fueron conquistadas por
Arjuna (Sabha 28.1-2). Los kimpurusas son descendientes de la hija de Daksa. Cuando
Maharaja Yudhisthira celebré un sacrificio de caballo, los habitantes de estos paises
también estuvieron presentes para participar en el festival, y le pagaron tributos
al emperador. Esta parte del mundo se llama Kimpurusa-varsa, o, algunas veces,
las provincias Himalayas (Himavati). Se dice que Sukadeva Gosvami nacié en esas
provincias Himalayas, y que llegé a Bharata-varsa después de atravesar los paises
Himalayos.

En otras palabras, Maharaja Pariksit conquisté el mundo entero. El conquisté todos
los continentes contiguos a todos los mares y océanos de todas las direcciones, es decir,
las partes este, oeste, norte y sur del mundo.
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tatra tatropasrnvanah  sva-pirvesam mahdatmanam
pragiyamanam ca yasah  krsna-mahatmya-siicakam

atmanam ca paritratam  asvatthamno 'stra-tejasah
snehawi ca vrsni-parthanam  tesam bhaktim ca kesave

tebhyah parama-santustah  prity-ujjrmbhita-locanah
maha-dhanani vasamsi  dadau haran maha-manah

tatra tatra—adondequiera que el rey iba; upasrnvanah—oia continuamente; sva-
purvesam—hablar de sus propios antepasados; maha-atmanam—todos los cuales
eran grandes devotos del Senor; pragiyamanam—a aquellos que estaban hablando
asi; ca—también; yasah—glorias; krsna—el Senor Krsna; mahatmya—actos gloriosos;
siicakam—indicando; atmanam—de si mismo; ca—también; paritratam—salvado;
asvatthamnah—de Advatthama; astra—arma; tejasah—rayos poderosos; sneham—
afecto; ca—también; vrsni-parthanam—entre los descendientes de Vrsni y los de Prtha;
tesam—de todos ellos; bhaktim—devocidn; ca—también; kesave—al Senor Krsna;
tebhyah—a ellos; parama—extremadamente; santustah—complacido; priti—atraccion;
ujjrmbhita—abiertos con agrado; locanah—aquel que tiene esa clase de ojos; maha-
dhanani—valiosas riquezas; vasamsi—ropa; dadau—dio como caridad; haran—collar;
maha-mandah—aquel que tiene una visién amplia.

Adondequiera que el rey iba, oia hablar continuamente de las glorias de sus grandes
antepasados, que eran todos devotos del Sefior, y también de los gloriosos actos del
Sefior Krsna. El también oia hablar de cémo él mismo habia sido protegido por el
Sefior, del poderoso calor del arma de Asvatthama. La gente también hacia mencion
del gran afecto que habia entre los descendientes de Vrsni y los de Prtha, debido a
la gran devocién que estos ultimos tenian por el Seior Kesava. El rey, estando muy
complacido con los cantores de esas glorias, abrio los ojos con gran satisfaccion.
Movido por la magnanimidad, tuvo el agrado de hacerles entrega de ropa y collares
de mucho valor.

SIGNIFICADO: A los reyes y grandes personalidades del Estado se los recibe con
discursos de bienvenida. Ese es un sistema que data de tiempo inmemorial, y como
Maharaja Pariksit era uno de los emperadores méds conocidos del mundo, en todas
partes del mundo adonde llegaba de visita se lo obsequié también con discursos de
bienvenida. El tema de esos discursos de bienvenida era Krsna. «Krsna» significa Krsna
y Sus devotos eternos, al igual que «el rey» significa el rey y sus asociados intimos.
Krsna y Sus devotos no pueden ser separados, y, por ende, glorificar al devoto
significa glorificar al Sefior, y viceversa. A Maharaja Pariksit no le hubiera agradado
oir hablar de las glorias de antepasados suyos tales como Maharaja Yudhisthira y
Arjuna, de estos no haber estado relacionados con los actos del Sefor Krsna. El
Sefnor desciende principalmente para liberar a Sus devotos (paritranaya sadhinam).
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A los devotos los glorifica la presencia del Sefior, porque ellos no pueden vivir ni por
un momento sin la presencia del Sefior y Sus diferentes energias. Para el devoto, el
Sefor estd presente mediante Sus actos y glorias, y, por lo tanto, Maharaja Pariksit
sinti6 la presencia del Seflor cuando a Este se lo estaba glorificando por Sus actos,
especialmente por aquel mediante el cual salvé al rey en el vientre de su madre.
Los devotos del Sefior nunca estan en peligro, pero en el mundo material, que esta
lleno de peligros a cada paso, a los devotos se los pone aparentemente en posiciones
peligrosas, y cuando el Sefior los salva, El es glorificado. El Sefior Krsna no habria
sido glorificado como el expositor del Bhagavad-gita, si devotos Suyos tales como los
Pandavas no hubieran estado en dificultades en el campo de batalla de Kuruksetra.
Todos esos actos del Sefior se mencionaron en los discursos de bienvenida, y Maharaja
Pariksit, lleno de satisfaccion, recompensoé a aquellos que dieron los discursos. La
diferencia que hay entre los discursos de bienvenida que se dan hoy en dia y los de
aquellos dias, es que antiguamente se le daban a una persona como Maharaja Pariksit.
Los discursos de bienvenida estaban llenos de relatos de hechos y cifras reales, y
aquellos que los presentaban eran recompensados debidamente; mientras que en la
actualidad, el discurso de bienvenida no se presenta siempre con declaraciones ciertas,
sino para complacer al funcionario, y a menudo estan llenos de mentiras aduladoras.
Y muy rara vez aquellos que dan esos discursos de bienvenida son recompensados
por el pobre funcionario a quien se le dirigen.
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sarathya-parasada-sevana-sakhya-dautya-
virasananugamana-stavana-pranaman

snigdhesu pandusu jagat-pranatim ca visnor
bhaktir karoti nr-patis caranaravinde

sarathya—aceptacion del puesto de auriga; parasada—aceptacion de la presidencia de
la asamblea del sacrificio rdjasiiya; sevana—ocupando la mente de un modo constante
en el servicio del Senor; sakhya—pensar en el Sefior como amigo; dautya—aceptacion
del puesto de mensajero; vira-asana—aceptacion del puesto de guardia nocturno con
espada en mano; anugamana—siguiendo los pasos; stavana—ofrecimiento de oracio-
nes; pranaman—ofreciendo reverencias; snigdhesu—a aquellos que se amoldan a la
voluntad del Sefior; pandusu—a los hijos de Pandu; jagat—el universal; pranatim—
aquel que es obedecido; ca—y; visnoh—de Visnu; bhaktim—devocion; karoti—hace;
nr-patih—el rey; carana-aravinde—a Sus pies de loto.
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Maharaja Pariksit oy6 decir que el Sefior Krsna [Visnu], quien es obedecido de un
modo universal, les presté por Su misericordia sin causa toda clase de servicios a
los ddciles hijos de Pandu, aceptando puestos que iban desde auriga a presidente,
mensajero, amigo, guardia nocturno, etc., conforme a la voluntad de los Pandavas,
obedeciéndolos como un sirviente y ofreciéndoles reverencias como alguien de
menor edad. Al oir esto, Maharaja Pariksit se inundé de devocion por los pies de
loto del Seiior.

SIGNIFICADO: El Sefor Krsna lo es todo para devotos puros tales como los Pandavas.
El Sefior era para ellos el Sefior Supremo, el maestro espiritual, la Deidad venerable, el
guia, el auriga, el amigo, el sirviente, el mensajero y todo lo que ellos podian concebir.
Y el Sefior también correspondia de ese modo con los sentimientos de los Pandavas.
Maharaja Pariksit, en su caracter de devoto puro del Seior, pudo apreciar la corres-
pondencia trascendental que el Sefior tenia con los sentimientos de Sus devotos, y
por eso él mismo se abrumo también con el comportamiento del Sefior. Por el simple
hecho de apreciar el comportamiento que el Sefor tiene con Sus devotos puros, uno
puede lograr la salvaciéon. El comportamiento del Seiior con Sus devotos parece ser un
comportamiento humano ordinario, pero aquel que lo conoce en verdad, se vuelve
de inmediato merecedor de ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios. Los Pandavas se
amoldaban tanto a la voluntad del Sefor, que podian sacrificar cualquier cantidad de
energia en aras del servicio del Sefior, y mediante esa determinacién pura pudieron
conseguir la misericordia del Sefior de cualquier forma en que lo desearon.

TEXTO 17 G€Id SAATET g JRHeTed |
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tasyaivam vartamanasya — purvesam vrttim anvaham
natidire kilascaryam  yad asit tan nibodha me

tasya—de Maharaja Pariksit; evamm—asi pues; vartamanasya—permaneciendo absorto en
ese pensamiento; piirvesam—ade sus antepasados; vrttim—buena ocupacion; anvaham—
dia tras dia; na—no; ati-diire—lejano; kila—en verdad; ascaryam—asombroso; yat—eso;
asit—era; tat— lo cual; nibodha— sépanlo; me—de mi.

Ahora podran oir mi relato de lo que ocurrié mientras Maharaja Pariksit pasaba
sus dias oyendo hablar de las buenas ocupaciones de sus antepasados, y mientras se
hallaba absorto en pensar en ellos.
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dharmah padaikena caran  vicchayam upalabhya gam
prechati smasru-vadanam  vivatsam iva mataram

dharmah—Ila personalidad de los principios religiosos; pada—pata; ekena—en una
sola; caran—deambulando; vicchayam—dominada por la sombra de la angustia;
upalabhya—habiéndose encontrado; gam—Ila vaca; prcchati sma—preguntando; asru-
vadanam—con lagrimas en la cara; vivatsam—aquella que ha perdido a su hijo; iva—
como; mataram—Ila madre.

La personalidad de los principios religiosos, Dharma, estaba deambulando en la
forma de un toro. Y él se encontré a la personalidad de la Tierra en la forma de una
vaca, la cual parecia estar tan afligida como una madre que ha perdido a su hijo.
Ella tenia lagrimas en los ojos, y la belleza de su cuerpo se habia perdido. Asi pues,
Dharma interrog6 a la Tierra de la siguiente manera.

SIGNIFICADO: El toro es el emblema de la moral, y la vaca es la representante de la Tierra.
Cuando el toro yla vaca estan alegres, se sobreentiende que la gente del mundo también
estd alegre. La razon de ello es que el toro ayuda a la produccion de los granos en el campo
agricola, y la vaca proporciona la leche, el alimento milagroso en valores alimenticios
completos. Por lo tanto, la sociedad humana mantiene muy cuidadosamente a estos dos
importantes animales, de modo que puedan deambular por todas partes alegremente.
Pero en la actualidad, en esta era de Kali, tanto el toro como la vaca estan siendo matados
y comidos por una clase de hombres que no conocen la cultura brahminica. El toro y la
vaca pueden ser protegidos por el bien de toda la sociedad humana, con solo difundir la
cultura brahminica como la perfecciéon maxima de todos los asuntos culturales. Mediante
el adelanto de esa cultura, la moral de la sociedad se mantiene debidamente, y, de esa
manera, la paz y la prosperidad también se logran sin esfuerzo adicional. Cuando la cultura
brahminica se deteriora, la vaca y el toro son maltratados, y las acciones resultantes se
ponen de manifiesto con los siguientes sintomas.
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dharma uvaca
kaccid bhadre 'namayam atmanas te
vicchayasi mlayatesan mukhena
alaksaye bhavatim antaradhim
diire bandhum socasi kaficanamba
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dharmah uviaca—Dharma pregunto; kaccit—si; bhadre—senora; anamayam—muy
fuerte y sana; atmanah—el yo; te—a ti; vicchdya asi—parece estar cubierta por la som-
bra de la angustia; mlayata—que oscurece; isat—ligeramente; mukhena—por la cara;
alaksaye—usted se ve; bhavatim—a usted; antaradhim—alguna enfermedad interna;
diire—aforar a alguien distante; bandhum—amigo; socasi—pensando en; kaficana—
alguien; amba—joh, madre!

Dharma [en la forma de un toro] preguntd: Seiiora, ;no se encuentra sana y fuerte?
sPor qué la cubre la sombra de la angustia? Su cara indica que usted se ha ennegre-
cido. ;Acaso esta sufriendo de alguna enfermedad interna, o sera que esta pensando
en algin pariente que se encuentra lejos, en un lugar distante?

SIGNIFICADO: En esta era de Kali, la gente del mundo siempre esta llena de ansie-
dades. Todo el mundo padece de alguna clase de enfermedad. De solo verle el rostro a
la gente de esta época, uno puede descubrir la condicién de la mente. Todo el mundo
siente la ausencia del pariente que estd lejos del hogar. El signo caracteristico de la era
de Kali es que ninguna familia tiene ahora la bendicién de vivir junta. Para ganarse
la vida, el padre vive en un lugar lejos de donde esta el hijo, o la esposa vive lejos del
esposo, y asi sucesivamente. Se sufre de enfermedades internas, de la lejania de los seres
queridos, y de las angustias de mantener el statu quo. Estos son solo algunos factores
importantes que hacen que la gente de esta era siempre se sienta infeliz.
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padair nyanam socasi maika-padam
atmanam va vrsalair bhoksyamanam
aho suradin hrta-yajiia-bhagan
praja uta svin maghavaty avarsati

padaih—por tres patas; nyfinam—menos; socasi—si te estas lamentando por eso; ma—
mi; eka-padam—solo una pata; atmanam—el cuerpo de uno; va—o; vrsalaih—por
los consumidores de carne ilegales; bhoksyamanam—ser explotada; ahoh—en el sa-
crificio; sura-adin—los semidioses autorizados; hrta-yajia—despojados del sacrificio;
bhagan—racion; prajah—los seres vivientes; uta—creciente; svit—si; maghavati—con
hambre y escasez; avarsati—por la falta de lluvia.

He perdido tres patas, y ahora estoy parado en una sola. ;Se esta usted lamentando
por el estado de mi existencia? ;O sera que esta muy angustiada porque de ahora en
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adelante los consumidores de carne ilegales la van a explotar? ;O quiza se encuentra
usted en una situacion lamentable, porque ahora los semidioses estan privados
de su racion de las ofrendas de los sacrificios, debido a que actualmente estos no
se celebran? ;O sera que esta usted afligida por los seres vivientes, a causa de los
sufrimientos que a estos les infligen el hambre y la sequia?

SIGNIFICADO: Con el progreso de la era de Kali, cuatro cosas en particular van dismi-
nuyendo gradualmente, a saber: la duracion de la vida, la misericordia, la capacidad de
recordar ylos principios morales y religiosos. Como Dharma, o los principios religiosos,
se perderian en la proporcion de tres a cuatro, el toro simbolico estaba parado solo so-
bre una pata. Cuando las tres cuartas partes de la poblacién del mundo entero se vuelve
irreligiosa, la situacién se convierte en un infierno para los animales. En la era de Kalj,
las civilizaciones ateas crearan muchisimas sociedades supuestamente religiosas, en las
que se desafiard directa o indirectamente a la Personalidad de Dios. Y, de ese modo,
unas sociedades de hombres infieles haran que el mundo les resulte inhabitable a la
seccién mas cuerda de la gente. Entre los seres humanos hay diferentes gradaciones, en
proporcion a la fe que tienen en la Suprema Personalidad de Dios. Los hombres fieles
de primera clase son los vaisnavas y los brahmanas, luego estan los ksatriyas, luego los
vaisyas, luego los sidras, luego los mlecchas, los yavanasy, por altimo, los candalas. La
degradacion de los instintos humanos comienza a partir de los mlecchas, y el estado de
vida candala es la dltima palabra en degradacion humana. Todos los términos antedi-
chos que se mencionan en las Escrituras védicas no son para ninguna comunidad o tipo
de nacimiento en particular. Se trata de diferentes cualidades de los seres humanos en
general. Esto no tiene nada que ver con un derecho de nacimiento o una comunidad.
Uno puede adquirir las respectivas cualidades mediante sus propios esfuerzos, y, en
consecuencia, el hijo de un vaisnava puede convertirse en un mleccha, o el hijo de un
candala puede ser méds que un brahmana, todo en funcion de su asociacion e intima
relacion con el Sefior Supremo.

A la gente que come carne, por lo general se la denomina mleccha. Pero no todos los
que comen carne son mlecchas. Aquellos que comen carne en términos de las disposi-
ciones de las Escrituras no son mlecchas, pero los que lo hacen sin restriccion si reciben
ese nombre. El comer carne de vaca se prohibe en las Escrituras, y los seguidores de
los Vedas les brindan una especial proteccion a los toros y a las vacas. Pero en esta era
de Kali, la gente va a explotar a su antojo el cuerpo del toro y el de la vaca, con lo cual
provocaran diversos tipos de sufrimientos.

La gente de esta época no ejecutara ningtn sacrificio. A la poblaciéon mleccha le
importaran muy poco las celebraciones de sacrificios, aunque ello es esencial para las
personas que estan dedicadas al disfrute de los sentidos de un modo material. En el
Bhagavad-gita se recomienda enfaticamente la ejecucion de sacrificios (Bg. 3.14-16).

A los seres vivientes los crea Brahma, el creador, y para que el ser viviente creado
se mantenga de un modo progresivo en la senda que va de vuelta a Dios, él también
cred el sistema de ejecutar sacrificios. El sistema consiste en que los seres vivientes
viven de la produccién de granos y vegetales, y, por el hecho de comer esa clase de
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alimentos, obtienen el poder vital del cuerpo en la forma de sangre y semen, y con
la sangre y el semen un ser viviente es capaz de crear a otros seres vivientes. Pero
la produccién de granos, pasto, etc., la hace posible la lluvia, y la ejecucién de los
sacrificios recomendados hace que esa lluvia caiga adecuadamente. Esos sacrificios los
dirigen los ritos de los Vedas, es decir, Sama, Yajur, Rgy Atharva. En el Manu-smrti
se indica que al dios del sol se lo complace mediante los sacrificios que se ofrecen en
el altar del fuego. Cuando el dios del sol esta complacido, ¢l recoge el agua del mar
debidamente, y de ese modo se forman suficientes nubes en el cielo y cae la lluvia.
Después de que caen suficientes lluvias, hay suficiente produccién de granos para
los hombres y para todos los animales, y eso hace que haya energia en el ser viviente
para la actividad progresiva. Los mlecchas, sin embargo, hacen planes para instalar
mataderos en los que se maten a los toros y las vacas junto con otros animales,
creyendo que van a prosperar por el hecho de aumentar el nimero de fébricas, y
que vivirdn a base de comida de origen animal, sin preocuparse por la ejecucién
de sacrificios y la produccion de granos. Pero ellos han de saber que incluso para
los animales deben producir pasto y vegetales, pues de lo contrario los animales
no pueden vivir. Y para producir pasto para los animales, requieren de suficientes
lluvias. Por lo tanto, en fin de cuentas tienen que depender de la misericordia de
los semidioses tales como el dios del sol, Indra y Candra, y a esos semidioses se les
debe satisfacer mediante las ejecuciones de sacrificios.

Este mundo material es una clase de prision, tal como lo hemos mencionado varias
veces. Los semidioses son los sirvientes del Sefior que velan por el buen mantenimiento
de la prision. Estos semidioses quieren ver que los seres vivientes rebeldes, que desean
sobrevivir sin fe, vuelvan su atencién gradualmente hacia el poder supremo del Sefior.
Por eso en las Escrituras se recomienda el sistema de ofrecer sacrificios.

Los hombres materialistas quieren trabajar duro y disfrutar de resultados frui-
tivos en aras del disfrute de los sentidos. Debido a ello, cometen muchas clases de
pecados a cada paso que dan en la vida. No obstante, aquellos que estan dedicados
conscientemente al servicio devocional del Sefor, son trascendentales a todas las
variedades de pecados y virtudes. Sus actividades estan exentas de la contaminacién
de las tres modalidades de la naturaleza material. Los devotos no tienen ninguna
necesidad de realizar los sacrificios prescritos, porque la vida misma del devoto es
un simbolo de sacrificio. Pero las personas que estin dedicadas a las actividades
fruitivas en aras del disfrute de los sentidos, deben ejecutar los sacrificios prescritos,
porque este es el unico medio de liberarse de la reaccién de todos los pecados
cometidos por los ejecutores fruitivos. El sacrificio es el medio para contrarrestar
esos pecados acumulados. Los semidioses se complacen cuando se celebran esos
sacrificios, de la misma manera en que los funcionarios de una prision se satisfacen
cuando los prisioneros se vuelven stibditos obedientes. Sin embargo, el Sefior Caitanya
ha recomendado tnicamente un yajiia, o sacrificio, llamado el sankirtana-yajia,
el canto de Hare Krsna, en el que todo el mundo puede participar. Asi pues, tanto
los devotos como los ejecutores fruitivos pueden obtener el mismo beneficio de las
ejecuciones de sarnkirtana-yajiia.
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TEXTO 21 IREFHmOm: e 3t "

VISR AREA FAAT, 1121

araksyamanah striya urvi balan
Socasy atho purusadair ivartan
vacam devim brahma-kule kukarmany
abrahmanye raja-kule kulagryan

araksyamanah—sin proteccidn; striyah—mujeres; urvi—en la Tierra; balan—ninos;
Socasi—se esta compadeciendo; atho—debido a eso; purusa-adaih—por canibales
(raksasas); iva—asi; artan—aquellos que estan infelices; vacam—vocabulario; devim—
la diosa; brahma-kule—en la familia del brahmana; kukarmani—actos contrarios a los
principios de la religion; abrahmanye—personas contrarias a la cultura brahminica;
raja-kule—en la familia administradora; kula-agryan—la principal de todas las familias
(los brahmanas).

:Se esta sintiendo compungida por las mujeres y nifos infelices a los que personas
inescrupulosas dejan abandonados? ;O esta infeliz porque a la diosa del conoci-
miento la estan manipulando brahmanas adictos a actos contrarios a los principios
de la religion? ;O sera que la aflige el ver que los brahmanas se han refugiado en
familias administradoras que no respetan la cultura brahminica?

SIGNIFICADO: En la era de Kali, las mujeres y los nifios, junto con los brahmanas y
las vacas, se veran totalmente descuidados, y se les dejara sin proteccién. En esta era,
la relacion ilicita con mujeres dejara en el desamparo a muchas mujeres y nifios. En
particular, las mujeres van a tratar de independizarse de la proteccién de los hombres,
y el matrimonio se realizard como una cuestion de acuerdo formal entre el hombre
y la mujer. En la mayoria de los casos, los nifios no seran cuidados como es debido.
Los brahmanas son tradicionalmente hombres inteligentes, en virtud de lo cual seran
capaces de asimilar la educacién moderna al maximo, pero en lo que se refiere a los
principios morales y religiosos, seran los hombres més bajos de todos. La educacién y la
mala reputacién son incompatibles, pero esas cosas irdn de la mano. Los dirigentes de
la administracion publica como clase condenaran los principios de la sabiduria védica,
y preferiran dirigir lo que han dado en llamar «el Estado seglar»; y esos inescrupulosos
administradores comprardn a los supuestos brahmanas educados. Hasta un filésofo y
escritor de muchos libros acerca de los principios religiosos puede que también acepte
un puesto importante en un gobierno que niegue todos los cddigos morales de los
Sastras. Los brahmanas tienen especialmente prohibido aceptar esa clase de servicio.
Pero en esta era no solo aceptaran servir, sino que ademas lo haran pese a que dicho
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servicio sea incluso de la mas baja calidad. Estos son algunos de los signos de la era de
Kali que son perjudiciales para el bienestar general de la sociedad humana.

TEXT022 T &EEed FlmgeT
LI &7 ARERIaTeeT |

TAEA! IR -

KIEEEIRIE: CEiE e 2 IR

kim ksatra-bandhun kalinopasrstan  rastrani va tair avaropitani
itas tato vasana-pana-vasah- snana-vyavayonmukha-jiva-lokam

kim—si; ksatra-bandhiin—los administradores indignos; kalinda—por influencia de la
erade Kali; upasrstan—confundidos; rastrani—asuntos estatales; va—o; taih—por ellos;
avaropitani—puestos en desorden; itah—aqui; tatah—ahi; va—o; asana—aceptando
comida; pana—bebida; vasah—residencia; snana—bano; vyavaya—relacion sexual;
unmukha—inclinada; jiva-lokam—Ila sociedad humana.

Los supuestos administradores ahora estan confundidos por la influencia de esta
era de Kali, y por eso han puesto en desorden todos los asuntos del Estado. ;Se la-
menta usted por ese desorden? Ahora, la generalidad de la gente no sigue las reglas
y regulaciones para comer, dormir, beber, aparearse, etc., y se inclina por realizarlo
en cualquier parte. ;Esta usted infeliz por eso?

SIGNIFICADO: En la vida existen ciertas necesidades que son iguales a las de los
animales inferiores, y ellas son: comer, dormir, temer y aparearse. Estas exigencias
del cuerpo son propias tanto de los seres humanos como de los animales. Pero el
ser humano tiene que satisfacer esos deseos no como los animales, sino como ser
humano. El perro puede aparearse con una perra a la luz publica sin vacilacidn, pero
si un ser humano lo hace, el acto se considerara una perturbacion del orden publico,
y la persona en cuestion serd procesada como delincuente. De modo que, para el ser
humano hay ciertas reglas y regulaciones, incluso en lo que se refiere a satisfacer las
necesidades comunes. La sociedad humana evade esas reglas y regulaciones cuando
se halla confundida por la influencia de la era de Kali. En esta era, la gente se entrega
a la satisfaccion de esas necesidades de la vida sin seguir las reglas y regulaciones, y
este deterioro de las reglas sociales y morales es sin duda lamentable, debido a los
efectos perniciosos de semejante comportamiento bestial. En esta era, los padres y
tutores no estan contentos con el comportamiento de sus hijos y pupilos. Ellos han de
saber que muchisimos niflos inocentes son victimas de la mala asociacién que depara
la influencia de esta era de Kali. El Srimad-Bhagavatam nos hace saber que Ajamila,
el inocente hijo de un brahmana, iba caminando por una calle, y vio a una pareja de
sitdras abrazados de un modo sexual. Esto atrajo al muchacho, quien posteriormente
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fue victima de toda clase de perversiones. De la posicion de un brahmana puro cayo6
hasta la de un miserable truhdn, y todo ello se debid a la mala asociaciéon. En aquellos
dias no habia mas que una victima como Ajamila, pero en esta era de Kali, los pobres
e inocentes estudiantes son victimas a diario de cines que atraen a los hombres tni-
camente a la complacencia sexual. Todos los supuestos administradores no han sido
formados en lo que compete al ksatriya. Los ksatriyas tienen la funcién de administrar,
asi como los brahmanas tienen la funcién de ocuparse del conocimiento y la guia.
La palabra ksatriya-bandhu se refiere a los supuestos administradores o personas
promovidas al cargo de administrador sin haber recibido la debida formacion a través
de la tradicién y la cultura. Hoy en dia esas personas son promovidas a esas elevadas
posiciones, en virtud de los votos de la gente que de por si no observa las reglas y
regulaciones de la vida. ;Cémo pueden esa clase de personas elegir a un hombre
idéneo, cuando ellas mismas tienen un nivel de vida bajo? Asi pues, por influencia de
la era de Kali, en todas partes todo se encuentra trastocado en sentido politico, social
y religioso, y, por ende, todo ello es deplorable para el hombre cuerdo.

TEXTO 23 UG  YCEaR-

FATTARE B
Feafeqer @t fge
FHATIOT feratorferertisarte 1230

yadvamba te bhiiri-bharavatara-  krtavatarasya harer dharitri
antarhitasya smarati visrsta  karmani nirvana-vilambitani

yadva—puede que sea eso; amba—ioh, madre!; te—su; bhiiri—pesada; bhara—carga;
avatara—reduciendo la carga; krta—hecho; avatdarasya—aquel que se encarno;
hareh—del Sefior Sri Krsna; dharitri—joh, Tierral; antarhitasya—de Aquel que estd
fuera de la vista; smarati—mientras se piensa en; visrstd—todas las que se ejecutaron;
karmani—actividades; nirvana—salvacion; vilambitani—aquello que entraa.

iOh, Madre Tierra!, la Suprema Personalidad de Dios, Hari, se encarné como el
Sefior Krsna, solo para quitarle a usted su pesada carga. Todas las actividades que El
realizé aqui son trascendentales, y cimentan la senda de la liberacion. Ahora usted
esta privada de Su presencia, y probablemente esté pensando en esas actividades y
sintiéndose triste en ausencia de ellas.

SIGNIFICADO: Las actividades del Sefor incluyen la liberacién, pero dan mas placer
que el que se obtiene del nirvana, o laliberacién. Segtin Srila Jiva Gosvami y Visvanatha
Cakravarti Thakura, la palabra que se emplea aqui es nirvana-vilambitani, aquello que
minimiza el valor de la liberacién. Para lograr nirvana, la liberacién, uno tiene que so-
meterse a un severo tipo de tapasya, austeridades, pero el Sefior es tan misericordioso,
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que se encarna para reducir la carga de la Tierra. Por el simple hecho de recordar esa
clase de actividades, uno puede desafiar el placer que se obtiene del nirvana y alcanzar
la morada trascendental del Sefior, para asociarse con El y dedicarse eternamente a Su
bienaventurado servicio amoroso.

TEXTO 24 3§ WAL qaeAA
IR I Frwiay |

HTAT 91 o SAAT TeEan
quiid % Taae G 11201

idam mamacaksva tavadhi-milam
vasundhare yena vikarsitasi

kalena va te balinam baliyasa
surarcitam kim hrtam amba saubhagam

idam—esto; mama—a mi; dcaksva—tenga la bondad de informar; tava—su;
adhimulam—Ila causa fundamental de sus tribulaciones; vasundhare—joh, fuente de
toda riquezal; yena—por lo cual; vikarsita asi—reducida a una condicién muy débil;
kalena—por influencia del tiempo; vd—o; te—de usted; balinam—muy poderoso;
baliyasa—mas poderoso; sura-arcitam—adorado por los semidioses; kim—si; hrtam—
quitada; amba—madre; saubhagam—fortuna.

Madre, usted es la fuente de todas las riquezas. Por favor, informeme cual es la
causa fundamental de sus tribulaciones, las cuales la han reducido a un estado
asi de débil. Creo que la poderosa influencia del tiempo, el cual conquista al mas
poderoso, puede que le haya quitado a la fuerza toda su fortuna, que era adorada
incluso por los semidioses.

SIGNIFICADO: Por la gracia del Sefor, todos y cada uno de los planetas son creados
plenamente equipados. Asi pues, ademas de que esta Tierra estd plenamente equipada
con todas las riquezas necesarias para la manutencion de sus habitantes, cuando el Seior
desciende a ella, toda la Tierra se enriquece tanto con toda clase de opulencias, que incluso
los ciudadanos del cielo la adoran con todo afecto. Pero por la voluntad del Sefor, toda la
Tierra puede cambiar de inmediato. El puede hacer y deshacer algo a su antojo. De modo
que, nadie debe considerarse autosuficiente o independiente del Sefior.

IO
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dharany uvaca
bhavan hi veda tat sarvam  yan mam dharmanuprcchasi
caturbhir vartase yena  padair loka-sukhavahaih

dharani uvaca—Ila madre Tierra respondid; bhavan—su buena persona; hi—cierta-
mente; veda—sepa; tat sarvam—todo lo que me ha preguntado; yat—eso; mam—a
mi; dharma—ioh, personalidad de los principios religiosos!; anuprcchasi—ha
preguntado una tras otra; caturbhih—por cuatro; vartase—usted existe; yena—por
lo cual; padaih—por las patas; loka—en todos y cada uno de los planetas; sukha-
avahaih—aumentando la felicidad.

La deidad terrestre [en la forma de una vaca] le respondio asi a la personalidad de
los principios religiosos [en la forma de un toro]: Oh, Dharma!, todo lo que me ha
preguntado lo habra de conocer. Trataré de responder a todas esas preguntas. Una
vez, a usted también lo sostenian sus cuatro patas, y por la misericordia del Seiior,
hacia que aumentara la felicidad por todo el universo.

SIGNIFICADO: Los principios de la religion los establece el propio Sefior, y el ejecutor
de esas leyes es Dharmaraja, o Yamaraja. Esos principios acttian a plenitud en la era de
Satya-yuga; en la era de Treta-yuga se reducen en una fraccién de un cuarto, en la de
Dvapara-yuga se reducen a la mitad, y en la era de Kali-yuga se reducen a un cuarto,
disminuyendo gradualmente hasta cero, después de lo cual ocurre la devastacion. La
felicidad del mundo depende proporcionalmente del mantenimiento de los principios
religiosos, individual o colectivamente. Lo mejor de todo es mantener los principios
pese a toda clase de dificultades. De ese modo se puede ser feliz durante el transcurso
de la vida, y al final regresar a Dios.
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satyam saucam daya ksantis  tyagah santosa arjavam
samo damas tapah samyam  titiksoparatih srutam

jAanam viraktir aisvaryam  Sauryam tejo balam smrtih
svatantryam kausalam kantir ~ dhairyam mardavam eva ca

pragalbhyam prasrayah silarm  saha ojo balam bhagah
gambhiryam sthairyam dastikyam  kirtir mano 'nahankrtih

ete canye ca bhagavan  nitya yatra maha-gunah
prarthya mahattvam icchadbhir  na viyanti sma karhicit

tenaharm guna-patrena  sri-nivdasena sampratam
Socami rahitarm lokam  papmana kalineksitam

satyam—veracidad; saucam—limpieza; dayd—no tolerar la infelicidad de otros;
ksantih—autocontrol incluso si hay motivo de ira; tydgah—magnanimidad;
santosah—autosatisfaccién; darjavam—rectitud; samah—fijeza de la mente;
damah—control de los érganos de los sentidos; tapah—fiel a la responsabilidad;
samyam—no discriminar entre amigo y enemigo; titiksdi—tolerar las ofensas de
los demas; uparatih—indiferencia ante la pérdida y la ganancia; srutam—seguir las
disposiciones de las Escrituras; jidnam—conocimiento (autorrealizacion); viraktih—
desapego del disfrute de los sentidos; aisvaryam—liderazgo; sauryam—valentia;
tejah—influencia; balam—hacer posible lo imposible; smrtih—encontrar uno su deber
indicado; svatantryam—no depender de los demas; kausalam—destreza en todas las
actividades; kantih—belleza; dhairyam—Ilibre de perturbacién; mardavam—bondad;
eva—asi pues; ca—también; pragalbhyam—ingenuidad; prasrayah—gentileza;
silam—cortesia; sahah—determinacion; ojah—conocimiento perfecto; balam—
ejecucion debida; bhagah—objeto de disfrute; gambhiryam—jabilo; sthairyam—
impasibilidad; astikyam—fidelidad; kirtih—fama; manah—digno de ser adorado;
anahankrtih—ausencia de orgullo; ete—todas estas; ca anye—también muchas otras;
ca—y; bhagavan—Ia Personalidad de Dios; nityah—perpetuo; yatra—donde; maha-
gunah—grandes cualidades; prarthyah—dignas de poseerse; mahattvam—grandeza;
icchadbhih—aquellos que asi lo desean; na—nunca; viyanti—deteriora; sma—jamas;
karhicit—en ningin momento; tena—por El; aham—yo; guna-patrena—Ila fuente de
todas las cualidades; sri—la diosa de la fortuna; nivasena—por el lugar de reposo;
sampratam—muy recientemente; socami—estoy pensando en; rahitam—privado de;
lokam—planetas; papmana—el deposito de todos los pecados; kalina—por Kali;
iksitam—se ve.

En El residen (1) la veracidad, (2) la limpieza, (3) el no tolerar la infelicidad de otros,
(4) el poder de controlar la ira, (5) la autosatisfaccion, (6) la rectitud, (7) la estabili-
dad de la mente, (8) el control de los organos de los sentidos, (9) la responsabilidad,
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(10) la igualdad, (11) la tolerancia, (12) la ecuanimidad, (13) la lealtad, (14) el conoci-
miento, (15) la ausencia de disfrute de los sentidos, (16) el liderazgo, (17) la valentia,
(18) la influencia, (19) el poder de hacer que todo sea posible, (20) el desempeiio del
deber indicado, (21) la completa independencia, (22) la destreza, (23) la plenitud de
toda belleza, (24) la serenidad, (25) la bondad, (26) la ingenuidad, (27) la gentileza,
(28) la magnanimidad, (29) la determinacion, (30) la perfeccion en todo el conoci-
miento, (31) la ejecucion debida, (32) la posesion de todos los objetos de disfrute, (33)
el jubilo, (34) la impasibilidad, (35) la fidelidad, (36) la fama, (37) la adoracion, (38)
la ausencia de orgullo, (39) el ser (como la Personalidad de Dios), (40) la eternidad,
y muchas otras cualidades trascendentales que estan presentes en El eternamente
y de quien jamas habran de separarse. Esa Personalidad de Dios, la fuente de toda
belleza, el Sefior Sri Krsna, ahora ha clausurado Sus pasatiempos trascendentales en
la superficie de la Tierra. En Su ausencia, la era de Kali ha diseminado su influencia
por doquier, y estoy triste de ver esta condicion de la existencia.

SIGNIFICADO: Incluso si fuera posible reducir la Tierra a polvo y contar todos sus
atomos, aun asi seria imposible estimar las insondables cualidades trascendentales
del Senor. Se dice que al Sefior Anantadeva —quien por infinidad de afios y con Su
infinidad de lenguas ha tratado de describir las cualidades trascendentales del Sefior
Supremo— le ha sido imposible estimar las cualidades del Sefor. La declaracion
anterior acerca de las cualidades del Sefior es solo para estimar Sus cualidades hasta
donde un ser humano es capaz de verlo. Pero aun asi, las anteriores cualidades pueden
subdividirse en muchas otras categorias. De acuerdo con Srila Jiva Gosvami, la tercera
cualidad, el no tolerar la infelicidad de otro, puede subdividirse en (1) la proteccion de
las almas entregadas, y (2) el desearles bien a los devotos. En el Bhagavad-gita, el Sefior
declara que quiere que cada alma se entregue tinicamente a El, y El les asegura a todos
que, silo hacen, los protegera de las reacciones de todos los pecados. Las almas que no
estan entregadas no son devotas del Sefior, y, por ende, no existe ninguna protecciéon
determinada para todo el mundo en general. Para los devotos, El tiene los mejores
deseos, y a aquellos que de hecho estan dedicados al amoroso servicio trascendental del
Sefior, El les presta atencion especial. El les da indicaciones a esos devotos puros para
ayudarlos a desempenar sus responsabilidades en la senda que va de vuelta a Dios. En
virtud de la igualdad (10), el Seflor es igualmente bueno con todo el mundo, tal como
es sol es equitativo al distribuir sus rayos sobre todo el mundo. Sin embargo, hay mucha
gente que es incapaz de sacar provecho de los rayos del sol. De igual modo, el Sefior
dice que el entregarse a El es la garantia de recibir de El toda clase de proteccién, pero
las personas desafortunadas son incapaces de aceptar esa proposicion, debido a lo cual
sufren de toda clase de desdichas materiales. Asi pues, a pesar de que el Sefor es igual
de bienqueriente para con todo el mundo, el ser viviente desafortunado, tan solo por
mala asociacion, es incapaz de aceptar por completo Sus instrucciones, y jamas hay que
culpar de ello al Sefior. A El se le llama el bienqueriente solo en el caso de los devotos. El
parece parcializarse por Sus devotos, pero, en realidad, queda en manos del ser viviente
el aceptar o rechazar el trato equitativo que da el Sefior.
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El Sefior nunca falta a Su palabra de honor. Cuando El garantiza brindar pro-
teccion, la promesa se cumple en todas las circunstancias. El devoto puro tiene el
deber de estar fijo en el desempefio de la tarea que le ha confiado el Sefor o el
representante genuino del Sefor, el maestro espiritual. De lo demds se encarga el
Sefor ininterrumpidamente.

La responsabilidad del Sefior también es tinica. El Sefior no tiene ninguna respon-
sabilidad, porque todo Su trabajo lo realizan Sus diferentes energias designadas para
ello. Pero, aun asi, El acepta responsabilidades voluntarias al desempenar diferentes
papeles en Sus pasatiempos trascendentales. Como niflo, hizo el papel de un pastor
de vacas. Como hijo de Nanda Maharaja, cumplié la responsabilidad a la perfeccion.
Asi mismo, cuando hacia el papel de un ksatriya como hijo de Maharaja Vasudeva,
exhibi6 toda la destreza de un ksatriya de espiritu marcial. En casi todos los casos,
el rey ksatriya tiene que conseguir esposa mediante la pelea o el rapto. Esta clase de
comportamiento en un ksatriya es digno de elogio, en el sentido de que el ksatriya
debe mostrarle su capacidad heroica a su futura esposa, de modo que la hija de un
ksatriya pueda ver el valor de su futuro esposo. Incluso la Personalidad de Dios
Sri Rama exhibié esa clase de espiritu heroico durante su matrimonio. El partié
el arco mds fuerte de todos, llamado Haradhanur, y obtuvo la mano de Sitadevi,
la madre de toda opulencia. El espiritu ksatriya se exhibe durante los festivales de
matrimonio, y no hay nada de malo en esas peleas. El Sefior Sri Krsna cumplié con
esa responsabilidad a plenitud, pues aunque tuvo mas de dieciséis mil esposas, en
todos y cada uno de los casos peleé como un valiente ksatriya, y consiguid asi a
cada esposa. Pelear dieciséis mil veces para conseguir dieciséis mil esposas es algo
que sin duda es posible inicamente para la Suprema Personalidad de Dios. De la
misma manera, El exhibi6 responsabilidad plena en cada una de las acciones de Sus
diferentes pasatiempos trascendentales.

La decimocuarta cualidad, el conocimiento, puede a su vez desarrollarse en cinco
subdivisiones, a saber, (1) inteligencia, (2) gratitud, (3) capacidad de entender las
condiciones circunstanciales de lugar, objeto y tiempo, (4) conocimiento perfecto de
todo, y (5) conocimiento del yo. Unicamente los necios son desagradecidos con sus
benefactores. Sin embargo, el Sefior no requiere de beneficios de nadie mas alla de Si
mismo, porque El es completo en Si Mismo; aun asi, El se siente beneficiado por los
servicios puros de Sus devotos. El Sefior se siente agradecido con Sus devotos por ese
servicio incondicional y sencillo, y trata de corresponder con él prestando servicio,
aunque el devoto no tiene ningun deseo de ello en el corazdn. El trascendental servicio
del Sefior es de por si un beneficio trascendental para el devoto, y, por consiguiente,
este no tiene nada que esperar del Sefior. Sobre la base de la afirmacién del aforismo
védico sarvam khalv idam brahma, podemos sobreentender que el Sefior, en virtud
de los omnipresentes rayos de Su refulgencia, denominada brahmajyoti, se encuentra
difundido por dentro y por fuera de todo, tal como el omnipresente cielo material, y
por eso El también es omnisciente.

En lo que respecta a la belleza del Sefior, El tiene ciertas caracteristicas especiales
que lo distinguen de todos los demas seres vivos, y por encima de todo, tiene
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ciertas caracteristicas hermosas y atractivas mediante las cuales atrae incluso la
mente de Radharani, la creacién més hermosa del Sefior. El es conocido, asi pues,
como Madana-mohana, o aquel que atrae incluso la mente de Cupido. Srila Jiva
Gosvami Prabhu ha analizado minuciosamente otras cualidades trascendentales del
Sefior, y afirma que el Sefior Sri Krsna es la Absoluta y Suprema Personalidad de
Dios (Parabrahman). El es omnipotente en virtud de Sus energias inconcebibles,
y, por lo tanto, es el Yogesvara, o el amo supremo de todos los poderes misticos.
Por ser el Yogesvara, Su forma eterna es espiritual, una combinacién de eternidad,
bienaventuranza y conocimiento. La clase de los no devotos no puede entender la
naturaleza dindmica de Su conocimiento, porque a ellos los satisface el tratar de
alcanzar Su eterna forma de conocimiento. Todas las grandes almas ambicionan
tener el mismo conocimiento que El. Esto significa que cualquier otro conocimiento
siempre es insuficiente, flexible y mensurable, mientras que el conocimiento del
Sefior siempre estd fijo y es insondable. Srila Siita Gosvami afirma en el Bhagavatam
que, aunque los ciudadanos de Dvaraka lo observaban a El todos los dias, sentian
un anhelo siempre creciente de verlo una y otra vez. Los seres vivientes pueden
apreciar las cualidades del Sefior como la meta ultima, pero no pueden alcanzar el
statu quo de esa igualdad. Este mundo material es un producto del mahat-tattva,
que es un estado de la condicién durmiente en que se encuentra el Sefior en Su
sopor mistico yoga-nidra en el Océano Causal, y, no obstante, toda la creacion parece
ser una representacion verdadera de Su creacion. Esto significa que las condiciones
durmientes del Sefior también son manifestaciones reales. Por lo tanto, El puede
poner todo bajo Su control trascendental, y, en consecuencia, cuando quiera y
dondequiera que El aparece, lo hace en toda Su plenitud. Como el Sefior es todo
lo que se describié anteriormente, El mantiene los asuntos de la creacién, y al
asi hacerlo, les otorga la salvacién incluso a los enemigos que mata. El le resulta
atractivo aun al alma liberada mas elevada de todas, y, por consiguiente, es digno
de la adoracién de Brahma y Siva inclusive, los semidioses mas importantes de
todos. Hasta en Su encarnacién de purusa-avatara, El es el Sefior de toda la energia
creativa. La energia material creativa estd actuando bajo Su direccién, tal como se
confirma en el Bhagavad-gita (9.10). El es la llave de control de la energia material,
y para controlar la energia material en los innumerables universos, El es la causa
originaria de infinidad de encarnaciones en todos ellos. Hay mas de quinientas
mil encarnaciones de Manu en solo un universo, ademas de otras encarnaciones
que hay en diferentes universos. Sin embargo, en el mundo espiritual, mas alla del
mahat-tattva, no se habla de encarnaciones, sino que en los diferentes Vaikunthas
hay expansiones plenarias del Sefior. Los planetas del cielo espiritual son al menos
tres veces mas numerosos que aquellos que se encuentran dentro de los innumerables
universos del mahat-tattva. Y todas las formas Narayana del Sefior no son mds que
expansiones de Su aspecto Vasudeva, y, en consecuencia, El es Vasudeva, Narayana
y Krsna, simultaneamente. El es sri-krsna govinda hare murare, he natha narayana
vasudeva, todo en uno. De ahi que, nadie, por grande que sea, puede contar Sus
cualidades.
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AT R, T i, Fuie s, 1320

atmanam canusocami  bhavantam camarottamam
devan pitin rsin sadhtin ~ sarvan varnams tathasraman

atmanam—yo misma; ca—también; anusocami—lamentando; bhavantam—ti; ca—asi
como también; amara-uttamam—el mejor de los semidioses; devan—acerca de los se-
midioses; pitfn—acerca de los ciudadanos del planeta Pitrloka; rsin—acerca de los sa-
bios; sadhiin—acerca de los devotos; sarvan—todos ellos; varnan—sectores; tatha—asi
como también; asraman—ordenes de la sociedad humana.

Estoy pensando en mi misma y también en usted, joh, el mejor de los semidioses!,
asi como también en todos los semidioses, en los sabios, en los ciudadanos de
Pitrloka, en los devotos del Seiior y en todos los hombres que obedecen el sistema
de varna y asrama en la sociedad humana.

SIGNIFICADO: Para lograr la perfeccion de la vida humana debe haber cooperacion
entre los hombres y los semidioses, los sabios, los ciudadanos de Pitrloka, los devotos
del Sefior y el cientifico sistema de las 6rdenes de vida varna y dsrama. La diferencia
que existe entre la vida humana y la vida animal comienza, entonces, con el cienti-
fico sistema de varna y dsrama, dirigido por la experiencia de los sabios que estan
relacionados con los semidioses, para irse elevando gradualmente hasta la ctspide
de restablecer la relacion eterna que se tiene con la Suprema Verdad Absoluta, la
Personalidad de Dios, el Sefior Sri Krsna. Cuando el adelanto de la necedad quebranta
el varnasrama-dharma hecho por Dios —que tiene estrictamente la funcién de de-
sarrollar la conciencia animal y convertirla en conciencia humana, y esta convertirla
en conciencia divina—, todo el sistema de vida apacible y progresiva se turba de
inmediato. En la era de Kali, el primer ataque de la serpiente venenosa cae en el
varnasrama-dharma hecho por Dios, a raiz de lo cual una persona debidamente capa-
citada como brahmana es llamada sidra, y un sidra por aptitud pasa por brahmana,
todo sobre la base de un falso derecho de nacimiento. Convertirse en brahmana por
derecho de nacimiento no es genuino en absoluto, aunque puede que con ello se
satisfaga una de las condiciones. Pero la verdadera aptitud de un brahmana se mide
en el control de la mente y los sentidos, y en el cultivo de la tolerancia, la sencillez,
la limpieza, el conocimiento, la veracidad, la devocién y la fe en la sabiduria védica.
En la era actual se estd desdefiando la consideracién de la aptitud necesaria, y el falso
derecho de nacimiento estd siendo respaldado por un poeta popular y sofisticado, el
autor del Rama-carita-manasa.

Todo esto se debe a la influencia de la era de Kali. Asi pues, la Madre Tierra,
representada como una vaca, estaba lamentando la deplorable condicion.
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brahmadayo bahu-titham yad-apanga-moksa-
kamas tapah samacaran bhagavat-prapannah

sa srih sva-vasam aravinda-vanam vihaya
yat-pada-saubhagam alam bhajate 'nurakta

tasyaham abja-kulisankusa-ketu-ketaih
Srimat-padair bhagavatah samalankrtangi
trin atyaroca upalabhya tato vibhitim
lokan sa mam vyasrjad utsmayatim tad-ante

brahma-adayah—semidioses tales como Brahma; bahu-titham—por muchos dias; yat—
de Laksmi, la diosa de la fortuna; aparnga-moksa—vistazo de gracia; kamah—estando
deseoso de; tapah—penitencias; samacaran—ejecutando; bhagavat—a la Personalidad
de Dios; prapannah—entregado; sai—ella (la diosa de la fortuna); srth—Laksmiji; sva-
vasam—su propia morada; aravinda-vanam—el bosque de flores de loto; vihaya—
dejando a un lado; yat—cuyos; pada—pies; saubhagam—supremamente bienaventurados;
alam—sin vacilacion; bhajate—adora; anuraktd—estando apegada; tasya—Su; aham—yo
misma; abja—{flor de loto; kulisa—relampago; arikusa—vara para conducir elefantes;
ketu—bandera; ketaih—impresiones; srimat—el duefo de toda opulencia; padaih—por
las plantas de los pies; bhagavatah—de la Personalidad de Dios; samalarkrta-angi—aquel
cuyo cuerpo estd adornado de ese modo; trin—tres; ati—reemplazando; aroce—hermo-
samente adornado; upalabhya—habiendo logrado; tatah—después; vibhiitim—poderes
especificos; lokan—sistemas planetarios; sah—El; mam—a mi; vyasrjat—abandoné;
utsmayatim—mientras me sentia orgullosa; tat-ante—al final.

Laksmiji, la diosa de la fortuna, cuyo vistazo de gracia era buscado por semidioses
tales como Brahma, y por quien ellos le dedicaron muchos dias a la Personalidad de
Dios, abandon¢ su propia morada situada en el bosque de flores de loto, y se dedicé
al servicio de los pies de loto del Sefor. Yo estaba dotada de poderes especificos que
desbancaban la fortuna de todos los tres sistemas planetarios, por estar decorada
con las impresiones de la bandera, el relampago, la vara de conducir elefantes y la
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flor de loto, que son signos de los pies de loto del Seiior. Pero al final, cuando me
sentia muy afortunada, el Sefior me dejo.

SIGNIFICADO: La belleza y la opulencia del mundo se pueden realzar por la gracia del
Sefior, y no por algtn planteamiento hecho por el hombre. Cuando el Sefior Sri Krsna
se hallaba presente en esta Tierra, las impresiones de los signos especiales que hay en
Sus pies de loto se estampaban en el polvo, y como resultado de esa gracia especifica
toda la Tierra se volvid tan perfecta como era posible. En otras palabras, los rios, los
mares, los bosques, las colinas y las minas, que son los agentes abastecedores de todo lo
que necesitan los hombres y los animales, estaban desempefiando sus deberes respec-
tivos. Por consiguiente, las riquezas del mundo superaban todas las riquezas de todos
los demas planetas de los tres sistemas planetarios del universo. Luego, uno debe pedir
que la gracia del Sefior siempre esté presente en la Tierra, de modo que Su misericordia
sin causa nos favorezca y seamos felices, teniendo todo lo que se necesita en la vida.
Pudiera preguntarse como es posible detener al Sefior Supremo en esta Tierra después
de que Su misi6n se ha cumplido y El ha partido de la Tierra para Su propia morada.
La respuesta es que no hay necesidad de detener al Sefior. Como el Sefior es omnipre-
sente, puede estar presente con nosotros si de algin modo lo queremos. Mediante Su
omnipresencia El siempre puede estar con nosotros, si estamos apegados a Su servicio
devocional por medio del oir, el cantar, el recordar, etc.

No hay nada en el mundo con lo que el Sefior no esté relacionado. Lo tinico que
tenemos que aprender es a encontrar la fuente de la relacién, y de ese modo quedar
vinculados con El mediante el servicio ejecutado sin ofensas. Podemos relacionarnos con
el Sefior por medio de Su representacion sonora trascendental. El santo nombre del Sefior
y el propio Sefior son idénticos, y aquel que canta el santo nombre del Sefior sin ofensas,
puede darse cuenta de inmediato de que el Sefior se encuentra presente ante él. Incluso
mediante la vibracién del sonido radiado podemos percibir parcialmente la relatividad
sonora, y mediante la emision del sonido de la trascendencia podemos sentir de hecho la
presencia del Sefor. En esta era, cuando todo esta viciado por la contaminacion de Kali,
se instruye en las Escrituras y lo predica el Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu, que con el
canto del santo nombre del Sefior podemos de inmediato liberarnos de la contaminacion,
y elevarnos gradualmente al plano de la trascendencia e ir de vuelta a Dios. La persona que
canta el santo nombre del Sefior sin ofensas es tan auspiciosa como el propio Sefior, y el
movimiento de devotos puros del Seiior por toda partes del mundo, puede transformar
de inmediato el problematico aspecto del mundo. Solo mediante la propagacion del santo
nombre del Sefior, podemos ser inmunes a todos los efectos de la era de Kali.

TEEAA, AgY FIRiaEE A, 1130
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yo vai mamatibharam asura-vamsa-rajiam
aksauhini-satam apanudad atma-tantrah

tvam duhstham tina-padam atmani paurusena
sampadayan yadusu ramyam abibhrad angam

yah—Aquel que; vai—ciertamente; mama—mio; ati-bharam—muy pesado; dsura-
vamsa—incrédulos; rajaiam—de los reyes; aksauhini—una division militar*; satam—
cientos de esas divisiones; apanudat—extirpadas; dtma-tantrah—autosuficiente;
tvam—a ti; duhstham—puesto en dificultad; ana-padam—privado de la fuerza de
pararse; atmani—interno; paurusena—a fuerza de energia; sampadayan—para ejecu-
tar; yadusu—en la dinastia Yadu; ramyam—trascendentalmente hermoso; abibhrat—
acepto; angam—cuerpo.

iOh, personalidad de la religion!, yo estaba sumamente sobrecargada por las exce-
sivas falanges militares organizadas por reyes ateos, y fui aliviada por la gracia de la
Personalidad de Dios. De igual modo, usted también se hallaba en una condicién
angustiosa, debilitada su fuerza por estar de pie, y, por ello, para aliviarlo, El tam-
bién se encarné en la familia de los Yadus mediante Su energia interna.

SIGNIFICADO: Los asuras quieren disfrutar de una vida de complacencia de los sen-
tidos, incluso a costa de la felicidad de otros. Para satisfacer esa ambicidn, los asuras,
especialmente los reyes ateos o primeros mandatarios del Estado, tratan de equiparse
con toda clase de armas mortales, para causar una guerra en una sociedad pacifica.
Ellos no tienen mas ambicién que la del engrandecimiento personal, y, en consecuen-
cia, la Madre Tierra se siente sobrecargada con esos excesivos aumentos del poderio
militar. Con el aumento de la poblacién astrica, aquellos que siguen los principios de
la religion se vuelven infelices, especialmente los devotos, o devas.

En una situacion de esa indole, la Personalidad de Dios se encarna para eliminar a
los indeseables asuras y restablecer los verdaderos principios de la religion. Esa era la
misién del Sefior Sri Krsna, y El la cumplid.

TEXTO 35 mma%aﬁ'{ggmﬁww
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ka va saheta viraham purusottamasya
premavaloka-rucira-smita-valgu-jalpaih

*  Una falange aksauhini consiste de 21 870 cuadrigas, 21 870 elefantes, 106 950 soldados de

infanteria y 65 600 soldados de caballeria.
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sthairyam samanam aharan madhu-manininam
romotsavo mama yad-anghri-vitankitayah

ka—quién; va—si; saheta—puede tolerar; viraham—separacion; purusa-uttamasya—
de la Suprema Personalidad de Dios; prema—amoroso; avaloka—mirada; rucira-
smita—agradable sonrisa; valgu-jalpaih—ruegos sinceros; sthairyam—gravedad;
sa-manam—junto con una apasionada ira; aharat—conquistd; madhu—amadas;
manininam—mujeres tales como Satyabhama; roma-utsavah—vello erizado por el
placer; mama—mio; yat—cuyos; anghri—pies; vitankitayah—impresa con.

:Quién puede tolerar, entonces, los tormentos de estar separado de esa Suprema
Personalidad de Dios? El pudo conquistar la gravedad y apasionada ira de amadas
Suyas tales como Satyabhama, mediante Su dulce sonrisa amorosa, Su agradable
mirada y Sus sinceros ruegos. Cuando El recorria mi superficie [de la Tierra], yo me
sumergia en el polvo de Sus pies de loto, y de ese modo quedaba cubierta de grama
suntuosamente, que parecia ser mi vello que estaba erizado por el placer.

SIGNIFICADO: Habia ocasiones en que el Sefior y Sus miles de reinas se separaban
a causa de que El se ausentaba del hogar, pero en lo que se refiere a Su relacién con la
Tierra, el Sefior recorria la misma con Sus pies de loto y, por consiguiente, no habia
ninguna posibilidad de separaciéon. Cuando el Sefior dejo la superficie de la Tierra
para regresar a Su morada espiritual, los sentimientos de separacion de aquella fueron,
pues, mas agudos.

TEXTO 36 TANE FYFA: YRt |
Tt T e e e 136

tayor evam kathayatoh  prthivi-dharmayos tada
pariksin nama rajarsih  praptah pracim sarasvatim

tayoh—entre ellos; evam—asi pues; kathayatoh—dedicados a conversar; prthivi—la
Tierra; dharmayoh—y la personalidad de la religion; tadd—en ese momento; pariksit—
el rey Pariksit; nama—de nombre; rdja-rsih—un santo entre los reyes; praptah—Illegoé;
pracim—{luyendo hacia el este; sarasvatim—el rio Sarasvatl.

Mientras la Tierra y la personalidad de la religion conversaban de esa manera, el
santo rey Pariksit llego a la ribera del rio Sarasvati, que fluia hacia el este.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo decimo-
sexto del Canto Primero del Srimad-Bhagavatam, titulado: «Cémo Pariksit recibi6 la
era de Kali».



CAPITULO 17

Castigo y recompensa de Kali

GGESELE]
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suta uvaca

tatra go-mithunam raja hanyamanam andathavat
danda-hastam ca vrsalam ~ dadrse nrpa-lafichanam

siitah uvaca—Sri Sita Gosvami dijo; tatra—después; go-mithunam—una vaca y un
toro; raja—el rey; hanyamanam—siendo golpeados; anatha-vat—pareciendo haber
quedado sin amo; danda-hastam—con una maza en la mano; ca—también; vrsalam—
un siidra de clase baja; dadrse—observé; nrpa—un rey; lasichanam—vestido como.

Siita Gosvami dijo: Después de llegar a ese lugar, Maharaja Pariksit observo que un
Siidra de la casta inferior, vestido de rey, estaba golpeando con una maza a una vaca
y un toro, como si estos no tuvieran propietario.

SIGNIFICADO: El principal signo de la era de Kali es que stidras de la casta inferior,
es decir, hombres sin cultura brahminica y sin iniciacién espiritual, se vestirdin como
administradores o reyes, y la principal ocupacion de esos gobernantes no ksatriyas
sera la de matar a los inocentes animales, especialmente a las vacas y los toros, que no
van a tener la proteccioén de sus amos, los vaisyas genuinos, la comunidad mercantil.
En el Bhagavad-gita (18.4) se dice que los vaisyas tienen la funcién de encargarse de
la agricultura, la proteccidn de las vacas y el comercio. En la era de Kali, los vaisyas
degradados —los comerciantes— estan dedicados a suministrarles vacas a los matade-
ros. Los ksatriyas tienen la funcion de proteger a los ciudadanos del Estado, mientras
que los vaisyas tienen la funcion de proteger a las vacas y los toros y utilizarlos para
producir granos y leche. La vaca esta hecha para dar leche, y el toro estd hecho para
producir granos. Pero en la era de Kali, la clase de hombres siidras ocupan los puestos
de administradores, y las vacas y los toros, o las madres y los padres, carentes de
la proteccion de los vaisyas, estan expuestos a los mataderos organizados por los
administradores sudras.

289
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TEXTO 2 wwwﬁﬁﬁ?ﬁml
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vrsam mrnala-dhavalam  mehantam iva bibhyatam
vepamanam padaikena sidantam sudra-taditam

vrsam—el toro; mrnala-dhavalam—Dblanco como el loto blanco; mehantam—orinan-
do; iva—como si; bibhyatam—muy asustado; vepamanam—temblando; pada ekena—
sosteniéndose en una sola pata; sidantam—aterrorizado; sidra-taditam—siendo
golpeado por un sidra.

El toro, que era tan blanco como una flor de loto blanca, estaba aterrorizado por el
Stidra que lo estaba golpeando, y estaba tan asustado, que se encontraba sostenién-
dose sobre una pata, temblando y orinando.

SIGNIFICADO: El siguiente sintoma de la era de Kali es que los principios de la religion
—que son inmaculadamente blancos, como la flor de loto blanca—, van a ser atacados por
lainculta poblacion siidra de la época. Puede que se trate de descendientes de brahmanas o
ksatriyas, pero en la era de Kali, por la falta de suficiente educacioén y cultivo de la sabiduria
védica, esa clase de poblacion siidra va a desafiar los principios de la religion, y las personas
con inclinaciones religiosas van a ser aterrorizadas por esos hombres. Ellos proclamaran
no ser partidarios de ningun principio religioso, y en Kali-yuga van a surgir muchos
«ismos» y cultos inicamente para matar al inmaculado toro de la religion. El Estado se
declarara seglar, o sin ningtin principio religioso determinado, y como resultado de ello
habra una total indiferencia hacia los principios de la religion. Los ciudadanos estaran en
libertad de actuar como gusten, sin respeto por el sadhu, el sastray el guru. Que el toro esté
sosteniéndose sobre una pata denota que los principios de la religién estan desapareciendo
gradualmente. Incluso la existencia fragmentaria de los principios religiosos va a ser
estorbada por muchisimos obstaculos, como si se encontrara en la temblorosa condicion
deirse a caer de un momento a otro.

TEXTO 3 T T g 1 JE qgueea |
facamTEEAT g FaaEEsdrd |12

gam ca dharma-dugham dinam  bhrsam sidra-padahatam
vivatsam asru-vadanam ksamam yavasam icchatim

gam—Ila vaca; ca—también; dharma-dugham—beneficiosa porque uno puede extraer
religion de ella; dinam—ahora empobrecida; bhrsam—acongojada; siidra—la clase baja;
pada-ahatam—golpeada en las patas; vivatsam—sin ningln ternero; dsru-vadanam—
con lagrimas en los ojos; ksamam—muy débil; yavasam—pasto; icchatim—como si
deseara tener algo de pasto que comer.
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Aunque la vaca es beneficiosa porque uno puede extraer de ella principios religio-
sos, ahora se la habia empobrecido y dejado sin terneros. Sus patas estaban siendo
golpeadas por un sizdra, tenia lagrimas en los ojos, y estaba acongojada y débil. Ella
anhelaba tener un poco de pasto del campo.

SIGNIFICADO: El siguiente sintoma de la era de Kali lo constituye la afligida condi-
cion de la vaca. Ordenar la vaca significa extraer los principios de la religion en una
forma liquida. Los grandes rsis y munis vivian unicamente de leche. Srila Sukadeva
Gosvami visitaba a algtin cabeza de familia mientras este se hallaba ordefiando una
vaca, y simplemente tomaba un poquito de esa leche para su subsistencia. Incluso
hasta hace unos cincuenta afios, nadie le negaba a un sadhu uno o dos litros de leche,
y cada cabeza de familia daba leche como si fuera agua. Para un sandtanista (un
seguidor de los principios védicos), todo cabeza de familia tiene el deber de poseer
vacas y toros como parte de los bienes del hogar, no solo para tomar leche, sino para
extraer principios religiosos. El sanatanista adora a las vacas segun los principios
religiosos, y respeta a los brahmanas. La leche de vaca es necesaria para el fuego del
sacrificio, y mediante la ejecucién de sacrificios la persona casada puede ser feliz. E1
ternero de la vaca no solo es algo hermoso a la vista, sino que también le produce
satisfaccion a la vaca, en virtud de lo cual ella da tanta leche como le es posible. Pero
en Kali-yuga, a los terneros se los separa de las vacas lo mds pronto posible, con fines
que no se han de mencionar en estas paginas del Srimad-Bhagavatam. La vaca esta de
pie con lagrimas en los ojos, el lechero sidra le extrae la leche de manera artificial, y
cuando no hay leche se envia a la vaca a que sea matada. Estos actos muy pecaminosos
son los responsables de todos los problemas de la sociedad actual. La gente no sabe
lo que esta haciendo en nombre del desarrollo econémico. La influencia de Kali los
mantendra en la oscuridad de la ignorancia. Aparte de todos los esfuerzos que estan
haciendo en aras de la paz y la prosperidad, deben procurar que las vacas y los toros
se sientan felices en todos los aspectos. La gente necia no sabe como se consigue la
felicidad haciendo que las vacas y los toros sean felices, pero ello es un hecho por ley
de la naturaleza. Aceptémoslo basandonos en la autoridad del Srimad-Bhagavatam,
y adoptemos los principios para la felicidad total de la humanidad.

TEXTO 4 UUS VUHTES: FA@ERar=saq |
FTEfien e FERE R 12 |

papraccha ratham aridhah  kartasvara-paricchadam
megha-gambhirayd vaca samaropita-karmukah

papraccha—pregunt6; ratham—cuadriga; dridhah—sentado en; kartasvara—oro;
paricchadam—labrada con; megha—nube; gambhirayd—exonerando; vaca—sonido;
samaropita—bien equipado; karmukah—arco y flechas.
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Maharaja Pariksit, bien equipado con arco y flechas y sentado en una cuadriga labrada
con oro, le habld [al siidra] con una voz profunda que sonaba como un trueno.

SIGNIFICADO: Un gobernante o rey como Maharaja Pariksit, con autoridad plena y
majestuosa, bien equipado con armas para castigar a los herejes, puede desafiar a los
agentes de la era de Kali. Solo entonces sera posible contrarrestar la degradada era. Y
en ausencia de esos mandatarios fuertes, siempre hay perturbacion de la tranquilidad.
El ostentoso gobernante electo, que representa a un publico degradado, no puede ser
igual que un rey fuerte como Maharaja Pariksit. El traje o estilo de la orden real no es lo
que cuenta. Son las acciones las que cuentan.

TEXTO 5 WF@T&[@%WWI
TS SN TEAHAIIES: 1 4l

kas tvam mac-charane loke balad dhamsy abalan bali
nara-devo 'si vesena natavat karmana ‘dvijah

kah—quién eres; tvam—t(; mat—mi; sarane—bajo la proteccién; loke—en este mun-
do; balat—a la fuerza; hamsi—matando; abalan—aquellos que estdn indefensos; bali—
aunque lleno de fuerza; nara-devah—hombre-dios; asi—pareces ser; vesena—por tu
ropa; nata-vat—como un actor de teatro; karmanda—por actos; advi-jah—un hombre
que, por cultura, no ha nacido por segunda vez.

iOh!, ;quién eres t? {Pareces ser fuerte, y aun asi te atreves a matar dentro de mi
jurisdiccion a aquellos que son indefensos! Con tu atuendo te haces pasar por un
hombre divino [por un rey], pero con tus actos te estas oponiendo a los principios
de los ksatriyas nacidos por segunda vez.

SIGNIFICADO: A los brahmanas, ksatriyasy vaisyas se los llama «nacidos por segunda
vez», porque para estas clases altas existe el nacimiento a través de la union de los padres, y
existe otro nacimiento que consiste en el rejuvenecimiento cultural mediante la iniciacién
espiritual que da el acarya, o el maestro espiritual genuino. De modo que, un ksatriya
también nace por segunda vez, como el brahmana, y es su deber proteger alos indefensos. Al
rey ksatriya selo considera el representante de Dios encargado de proteger a los indefensos
y castigar a los herejes. Cuando quiera que hay anomalias en esta funcién de rutina que
desempenan los administradores, hay una encarnacién del Sefior para restablecer los
principios de un reino divino. En la era de Kali se mata sin restriccion a los pobres e
indefensos animales, especialmente a las vacas, a quienes los gobernantes les deben toda
clase de proteccion. Asi pues, los dirigentes en cuyas narices ocurren ese tipo de cosas, son
representantes de Dios solo de nombre. Esos poderosos administradores son gobernantes
de los pobres ciudadanos en virtud del traje o la posicién, pero de hecho son hombres
indignos y de baja categoria, que no poseen los atributos culturales de los «nacidos por
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segunda vez». Nadie puede esperar justicia ni trato equitativo de hombres de baja categoria
nacidos una vez (incultos en sentido espiritual). Por consiguiente, en la era de Kali todo
el mundo es infeliz debido a la mala administracion del Estado. La sociedad humana
moderna no ha nacido por segunda vez mediante la cultura espiritual. De manera que el
gobierno del pueblo, por un pueblo que no ha nacido por segunda vez, tiene que ser un
gobierno de Kali en el que todo el mundo es infeliz.

TEXTO 6 TEH FOU A g WEIUS AT |
T ST T Tee TH 116 )

yas tvam krsne gate diuram  saha-gandiva-dhanvana
Socyo sy asocyan rahasi praharan vadham arhasi

yah—debido a que; tvam—tu, malhechor; krsne—el Sefior Krsna; gate—habiéndose ido;
diiram—fuera de la vista; saha—junto con; gandiva—el arco llamado Gandiva; dhanvanda—
el portador, Arjuna; socyah—delincuente; asi—se te considera; asocyan—inocentes; rahasi—
en un lugar apartado; praharan—golpeando; vadham—ser matado; arhasi—mereces.

T, malhechor, ;te atreves a golpear a una inocente vaca porque el Sefnor Krsna y
Arjuna, el portador del arco Gandiva, estan fuera de vista? Como estas golpeando al
inocente en un lugar solitario, eso te vuelve un criminal y, en consecuencia, mereces
ser matado.

SIGNIFICADO: En una civilizacion en la que Dios estd manifiestamente desterrado y no
hay ningtin guerrero devoto como Arjuna, los asociados de la era de Kali se aprovechan de
ese reino sin ley y; en mataderos retirados, organizan la matanza de animales inocentes, tales
como la vaca. Esa clase de asesinos de animales estd en condiciones de ser condenada a muerte
por orden de un rey piadoso como Maharaja Pariksit. Para un rey piadoso, el delincuente
que mata a un animal en un lugar apartado merece ser castigado con la pena de muerte,
exactamente igual que un asesino que mata a un inocente nifio en un lugar apartado.

TEXTO7 T A1 YUTAES: WA Ue |

JIEY F FHREA T TREEIT o)

tvam va mrnala-dhavalah padair nyinah pada caran
vrsa-ridpena kim kascid devo nah parikhedayan

tvam—ta; va—o; mrnala-dhavalah—blanco como un loto; padaih—de tres patas;
nyiinah—estando tan despojado; pada—en una pata; caran—moviéndose; vrsa—toro;
ripena—en la forma de; kim—si; kascit—alguien; devah—semidids; nah—nosotros;
parikhedayan—causando afliccion.
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Luego, él [Maharaja Pariksit] le pregunt6 al toro: ;Oh!, ;quién eres t? ;Eres un toro
tan blanco como el loto blanco o eres un semidios? Has perdido tres de tus patas y
te mueves solo con una. ;Eres algiin semidids que nos esta provocando afliccion en
la forma de un toro?

SIGNIFICADO: Al menos en la época de Maharaja Pariksit, nadie podia imaginar las
desdichadas condiciones futuras de la vaca y el toro. Asi pues, Maharaja Pariksit se
asombrdé al ver esa horrible escena. El preguntd si el toro no serfa un semidiés que habia
adoptado esa desgraciada condicion para senalar el futuro de la vaca y el toro.

TEXTO 8§ Hmmﬁﬂgﬁﬁl
A ST, FoT o om0 ¢l

na jatu kauravendranam dordanda-parirambhite
bhii-tale 'nupatanty asmin vina te praninam sucah

na—no; jatu—en ningiin momento; kaurava-indranam—de los reyes de la dinastia
Kuru; dordanda—la fuerza de los brazos; parirambhite—protegido; bhii-tale—en
la superficie de la Tierra; anupatanti—sufriendo; asmin—hasta ahora; vind—con
excepcion de; te—ti; praninam—del ser viviente; sucah—lagrimas en los ojos.

Ahora, por primera vez en un reino bien protegido por los brazos de los reyes de la
dinastia Kuru, te veo sufriendo y con lagrimas en los ojos. Hasta ahora, en la Tierra
jamas alguien habia derramado lagrimas por negligencia del rey.

SIGNIFICADO: Proteger las vidas tanto de los seres humanos como de los animales
constituye el primer y principal deber de un gobierno. El gobierno no debe discriminar
al aplicar esos principios. Para un alma de corazon puro es simplemente horrible ver la
organizada matanza de animales que el Estado realiza en esta era de Kali. Maharaja Pariksit
estaba lamentando las lagrimas que habia en los ojos del toro, y estaba asombrado de ver
en su buen reino semejante cosa sin precedentes. En lo que se referia a la vida, los hombres
y los animales recibian la misma proteccién. Asi son las cosas en el reino de Dios.

TEXTOQ T GREET AN 54 ° e |
AT S Mg, F AW A TR el

ma saurabheyadtra suco vyetu te vrsalad bhayam
ma rodir amba bhadram te khalanam mayi sastari

mad—no; saurabheya—ioh, hijo de surabhil; atra—en mi reino; sucah—lamento;
vyetu—que haya; te—tu; vrsalat—por el studra; bhayam—causa de temor; md—no;
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rodih—llores; amba—madre vaca; bhadram—todo lo bueno; te—a ti; khalanam—del
envidioso; mayi—mientras yo viva; sastari—el gobernante o subyugador.

iOh, hijo de surabhil, ya no tienes que lamentarte mas. No hay por qué temerle a este
bajo siidra. Y, joh, madre vaca!, mientras yo viva como el gobernante y subyugador de
todos los hombres envidiosos, no hay razén para que llores. Todo sera bueno para ti.

SIGNIFICADO: La proteccion de los toros y las vacas y de todos los demas animales
puede hacerse realidad unicamente cuando haya un Estado dirigido por un gober-
nante como Maharaja Pariksit. Maharaja Pariksit se dirige a la vaca como madre, ya
que €l es un culto rey ksatriya nacido por segunda vez. Surabhi es el nombre de las
vacas que existen en los planetas espirituales, y que el propio Sefior Sri Krsna cria es-
pecialmente. Asi como los hombres estdn hechos segtin la forma y las caracteristicas
del Sefior Supremo, las vacas también estan hechas segtn la forma y las caracteristicas
de las vacas surabhi del reino espiritual. En el mundo material, la sociedad humana
le brinda protecciéon plena al ser humano, pero no hay ninguna ley para proteger a
los descendientes de surabhi, que pueden brindarles a los hombres plena proteccion
mediante el suministro del alimento milagroso, la leche. Pero Maharaja Pariksit y
los Pandavas estaban plenamente conscientes de la importancia de la vaca y el toro,
y estaban dispuestos a castigar con todo rigor, incluso con la muerte, al asesino de
vacas. En ocasiones ha habido cierta agitacion en favor de la proteccién de la vaca,
pero por falta de mandatarios piadosos y leyes idoneas, la vaca y el toro no reciben
proteccion. La sociedad humana debe reconocer la importancia de la vaca y el toro, y,
asi pues, darles absoluta proteccion a esos importantes animales, siguiendo los pasos
de Maharaja Pariksit. Por el hecho de proteger a las vacas y la cultura brahminica,
el Sefior, quien es muy bondadoso con la vaca y con los brahmanas (go-brahmana-
hitaya), se sentira complacido con nosotros y nos conferira la verdadera paz.

TEXTOS 10-11 TEF WY UT: HATEEI=d Aresaanfit: |
T A Tl P T 11l

Y T W T e |
G TF AT JAgEHATI 112211

yasya rastre prajah sarvas trasyante sadhvy asadhubhih
tasya mattasya nasyanti kirtir ayur bhago gatih

esa rajiiam paro dharmo hy artanam arti-nigrahah
ata enam vadhisyami bhita-druham asattamam

yasya—aquel que; rastre—en el Estado; prajah—seres vivientes; sarvah—absolutamente
todos; trasyante—estan aterrados; sadhvi—joh, ta, que eres castal; asadhubhih—por los
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herejes; tasya—su; mattasya—de los enganados; nasyanti—desaparece; kirtih—fama;
ayuh—Ila duracion de la vida; bhagah—fortuna; gatih—buen nacimiento; esah—estos
son; rajiiam—de los reyes; parah—superior; dharmah—ocupacion; hi—ciertamente;
artanam—de los que sufren; arti—sufrimientos; nigrahah—subyugando; atah—por lo
tanto; enam—este hombre; vadhisyami—he de matar; bhita-druham—insurrecto que
se opone a otros seres vivos; asat-tamam—el muy despreciable.

iOh, td, que eres casta!, el buen nombre del rey, la duraciéon de su vida y su buen
nacimiento futuro desaparecen, cuando en su reino los malvados aterrorizan a
toda clase de seres vivientes. El rey tiene sin duda el deber fundamental de mitigar
primero los sufrimientos de aquellos que sufren. Por lo tanto, debo matar a este
hombre tan despreciable, ya que es violento con otros seres vivientes.

SIGNIFICADO: Cuando en una aldea o en un pueblo hay alguna perturbacién causada
por animales salvajes, la policia u otras personas toman medidas para matarlos. De
modo similar, el gobierno tiene el deber de matar cuanto antes a todos los elementos
sociales malos, tales como los ladrones, los dacoits” y los asesinos. El mismo castigo se
les debe imponer también a los que matan animales, porque los animales del Estado
también son el praja. Praja significa «aquel que ha nacido en el Estado, y esto incluye
tanto a los hombres como a los animales. Cualquier ser viviente que nace en un Estado
tiene el derecho primordial de vivir bajo la proteccién del rey. Los animales de la selva
también dependen del rey, y también tienen el derecho de vivir. Asi que, con mayor
razdn, animales domésticos tales como las vacas y los toros.

Cualquier ser viviente que aterrorice a otros es un sujeto de lo mas despreciable, y
el rey debe matar de inmediato a semejante elemento perturbador. Asi como se mata
al animal salvaje cuando ocasiona disturbios, de igual forma cualquier hombre que
sin razén mata o aterroriza a los animales de la selva o a otros animales, debe ser
castigado de inmediato. Por ley del Sefior Supremo, todos los seres vivos, sea cual
fuere la forma que tengan, son los hijos del Sefor, y nadie tiene ningtin derecho de
matar a un animal, a menos que lo ordenen asi los cédigos de la ley natural. El tigre
puede matar a un animal inferior para su subsistencia, pero el hombre no puede
matar a un animal para la suya. Esa es la ley de Dios, quien ha creado la ley para
que un ser viviente subsista de comerse a otro. Asi pues, los vegetarianos también
viven de comerse a otros seres vivientes. Por lo tanto, la ley dice que uno debe vivir
unicamente de comer a ciertos seres vivientes especificos, como lo ordena la ley
de Dios. El ISopanisad indica que uno debe vivir de acuerdo con las instrucciones
del Sefior, y no como se le antoje. El hombre puede subsistir a base de diferentes
variedades de granos, frutas y leche que ordena Dios, y no hay necesidad de carne
animal, mas que en ciertos casos particulares.

El rey o mandatario engafiado, aunque a veces se lo anuncie como un gran filésofo y
erudito, permitird en el Estado la existencia de mataderos, sin saber que la tortura de los

* N.del T.: En la India, miembro de una banda de asaltantes.
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pobres animales les despeja el camino al infierno a esos necios reyes y gobernantes. E1
gobernante siempre debe estar pendiente de la seguridad de los prajas, tanto hombres
como animales, e investigar si algun ser viviente esta siendo atormentado por otro
en algun lugar. El ser viviente agresor debe ser atrapado de inmediato y ejecutado, tal
como lo ensené Maharaja Pariksit.

El gobierno del pueblo por el pueblo no debe permitir la matanza de animales ino-
centes, por el capricho de necios funcionarios gubernamentales. La gente debe conocer
los cddigos de Dios, tal como se mencionan en las Escrituras reveladas. Maharaja
Pariksit sefiala aqui que, segtin los codigos de Dios, el rey o gobernante irresponsable
pone en peligro su buen nombre, la duracién de su vida, su poder y su fuerza, y, en
fin de cuentas, su marcha progresiva hacia una vida mejor y la salvacién después de la
muerte. Esos hombres necios ni siquiera creen en la existencia de una siguiente vida.

Mientras escribimos el comentario acerca de este verso en particular, tenemos ante
nosotros la declaracién de un gran politico moderno que murié recientemente y dejo su
testamento, el cual revela su escaso acopio de conocimiento en relacién con los cédigos
de Dios que mencioné Maharaja Pariksit. El politico era tan ignorante en materia de
los cédigos de Dios que escribe: «No creo en ninguna de esas ceremonias, y someterse
a ellas, incluso como una cuestiéon de formalidad, seria hipocresia y un intento de
engafiarnos nosotros mismos y engafiar a los demads... no tengo ningtn sentimiento
religioso al respecto».

Al comparar estas declaraciones de un gran politico de la época moderna con las de
Maharaja Pariksit, encontramos una enorme diferencia. Maharaja Pariksit era piadoso
de conformidad con los cédigos de las Escrituras, mientras que el politico moderno se
rige por su creencia y sentimientos personales. Al fin y al cabo, cualquier gran hombre
del mundo material es un alma condicionada. A él lo atan de pies y manos las sogas de
la naturaleza material, y aun asi la necia alma condicionada se cree en libertad de actuar
segun sus caprichosos sentimientos. Se concluye, entonces, que la gente de los tiempos
de Maharaja Pariksit era feliz y los animales recibian la debida proteccién, porque el
gobernante no era caprichoso ni ignoraba la ley de Dios. Criaturas necias y carentes de
fe tratan de hacer a un lado la existencia del Seior, y proclaman ser seglares al precio
de la valiosa vida humana. La vida humana esta especialmente hecha para conocer la
ciencia de Dios, pero criaturas necias, especialmente en esta era de Kali, en vez de cono-
cer a Dios de un modo cientifico, hacen propaganda en contra de la creencia religiosa,
asi como también en contra de la existencia de Dios, aun a pesar de que siempre estan
atadas por las leyes de Dios mediante las condiciones del nacimiento, la muerte, la vejez
y las enfermedades.

TEXTO 12 FSTATA WG AT oI5
T EEATgAT O et Tswﬁm IEEll

ko *vrscat tava padams trin  saurabheya catus-pada
ma bhivams tvadrsa rastre rajiiam krsnanuvartinam
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kah—quién es él; avrscat—cortado; tava—tus; padan—patas; trin—tres; saurabheya—
joh, hijo de surabhi!; catuh-pada—eres de cuatro patas; ma—nunca sera; bhiivan—asi
ocurrid; tvadrsah—como ti mismo; rastre—en el Estado; rajiiam—de los reyes; krsna-
anuvartinam—aquellos que siguen los cédigos de Krsna, la Suprema Personalidad
de Dios.

Fl [Maharaja Pariksit] repetidamente le hablé y le pregunté al toro lo siguiente:
iOh, hijo de surabhil, ;quién te ha cortado las tres patas? En el Estado de los reyes
que obedecen las leyes de la Suprema Personalidad de Dios, Krsna, no hay nadie
tan infeliz como tu.

SIGNIFICADO: Los reyes o los mandatarios de todos los Estados deben conocer los
c6digos del Sefior Krsna (por lo general, el Bhagavad-gita y el Srimad-Bhagavatam)
y actuar de conformidad con ellos, a fin de cumplir la misién de la vida humana, que
es la de ponerles fin a todos los sufrimientos de las condiciones materiales. Aquel que
conoce los codigos del Senor Krsna puede lograr ese fin sin ninguna dificultad. Con
el Bhagavad-gita podemos conocer los cddigos de Dios en forma sindptica, y en el
Srimad-Bhagavatam los mismos c6digos se explican mas ampliamente.

En un Estado en donde se siguen los cédigos de Krsna, nadie es infeliz. En donde
no se sigan dichos codigos, lo primero que ocurre es que se le cortan tres patas al
representante de la religion, a raiz de lo cual aparecen toda clase de desdichas. Cuando
Krsna estaba presente personalmente, Sus codigos eran seguidos sin falta, y en Su
ausencia, dichos codigos se presentan en las paginas del Srimad-Bhagavatam, para la
guia de las personas ciegas que se encuentren a la cabeza de todos los asuntos.

TEXTO 13 SATEANE g9 Hg T ATAHFANTE |
SEHIETTFAR AT FIAGI0H 11231

akhyahi vrsa bhadram vah sadhtinam akrtagasam
atma-vairapya-kartaram parthanam kirti-dasanam

akhyahi—tan solo hazme saber; vrsa—joh, toro!; bhadram—bien; vah—para ti;
sadhiinam—del honesto; akrta-agasim—de aquellos que estdn indefensos; dtma-
vairiipya—deformacion del ser; kartaram—el hacedor; parthanam—de los hijos de
Prtha; kirti-dissanam—amenazando la reputacion.

iOh, toro!, tu eres inofensivo y totalmente honrado; en consecuencia, te deseo todo
lo bueno. Por favor, hablame del que ha perpetrado estas mutilaciones, las cuales
amenazan la reputacion de los hijos de Prtha.

SIGNIFICADO: La reputacion del reinado de Maharaja Ramacandra y la de los reyes que
siguieron los pasos de Maharaja Ramacandra, como los Pandavas y sus descendientes, jamas



17.15 CAP. 17 | Castigoyrecompensa de Kali 299

sera olvidada, porque en su reino los seres vivientes honestos e inofensivos nunca tenian
dificultades. El toro y la vaca son los emblemas de los seres vivientes mas inofensivos de
todos, porque hasta el excremento y la orina de estos animales se utilizan para beneficio
de la sociedad humana. Los descendientes de los hijos de Prtha, tales como Maharaja
Pariksit, temian perder su reputacion, pero en los tiempos modernos los lideres ni siquiera
le temen a matar a esos inofensivos animales. En esto radica la diferencia entre el reinado
de esos reyes piadosos y los modernos Estados regidos por mandatarios irresponsables
que carecen de conocimiento acerca de los codigos de Dios.

TEXTO 14  SASHNTENT I TaAIsE T Ao |
AT TEHT TEETIEAA B 112201

jane 'nagasy agham yufijan sarvato 'sya ca mad-bhayam
sadhunam bhadram eva syad asadhu-damane krte

jane—a los seres vivientes; andgasi—aquellos que son inofensivos; agham—sufri-
mientos; yufijan—mediante la aplicacién; sarvatah—en cualquier parte; asya—de
esos ofensores; ca—y; mat-bhayam—temerme; sadhiinam—de las personas honestas;
bhadram—Dbuena fortuna; eva—ciertamente; syat—ocurrird; asddhu—malhechores
deshonestos; damane—sometido; krte—habiéndose hecho asi.

Quienquiera que haga sufrir a seres vivientes inofensivos, tendra que temerme
en cualquier parte del mundo en que se encuentre. Por el hecho de someter a los
deshonestos malhechores, uno automaticamente beneficia a los seres inofensivos.

SIGNIFICADO: Los deshonestos malhechores prosperan por culpa de gobernantes
cobardes e impotentes. Pero cuando los gobernantes son lo suficientemente fuertes
como para someter a toda clase de deshonestos malhechores en cualquier parte del
Estado, sin duda que estos ultimos no pueden florecer. Cuando a los malhechores se
los castiga de una manera ejemplar, toda buena fortuna sigue automaticamente. Como
se dijo antes, el deber primordial del rey o gobernante es el de proteger en todos los
aspectos a los apacibles e inofensivos ciudadanos del Estado. Los devotos del Sefior
son apacibles e inofensivos por naturaleza, y, en consecuencia, el Estado tiene el deber
primordial de buscar la manera de convertir a todo el mundo en devoto del Sefior.
De ese modo, automaticamente habra ciudadanos apacibles e inofensivos. El tinico
deber del rey serd, entonces, someter a los deshonestos malhechores. Ello traera como
resultado la paz y la armonia a todo lo largo de la sociedad humana.

TEXTO 15  JAANL:REE @g_zr ARTER G |
STEATRT [+ ATATEHAETY ATEad, 1241
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andagahsv iha bhitesu ya dgas-krn nirankusah
ahartasmi bhujam saksad amartyasyapi sangadam

andagahsu iha—a los inofensivos; bhiitesu—seres vivientes; yah—Ila persona; agah-krt—
delinque; nirankusah—arribista; aharta asmi—extenderé; bhujam—brazos; saksat—
directamente; amartyasya api—incluso alguien que es semidids; sa-arigadam—con
adornos y armadura.

Un ser viviente arribista que se dé a la tarea de delinquir torturando a aquellos
que son inofensivos, sera directamente eliminado por mi, aunque se trate de un
ciudadano del cielo con armadura y decoraciones.

SIGNIFICADO: A los ciudadanos del reino celestial se los llama amara o inmortales,
debido a que poseen un largo periodo de vida, mucho mayor que el de los seres humanos.
Para un ser humano, cuya vida inicamente tiene una duracién de un maximo de cien
afios, tener un periodo de vida de millones de afios se considera, sin duda, ser inmortal.
Por ejemplo, el Bhagavad-gita nos hace saber que en el planeta Brahmaloka la duracién
de un dia es de 4 300 000 x 1 000 afios solares. De igual modo, en otros planetas celestiales
un dia es equivalente a seis meses de este planeta, y los habitantes reciben una vida de diez
millones de sus afios. Por lo tanto, como en todos los planetas superiores la duracion de la
vida es mucho mayor que la del ser humano, se dice imaginariamente que sus habitantes
son inmortales, aunque, en realidad, dentro del universo material nadie es inmortal.

Maharaja Pariksit desafia incluso a esos ciudadanos del cielo, si ellos torturan a los
seres inofensivos. Esto significa que el jefe del Estado debe ser tan fuerte como Maharaja
Pariksit, de modo que pueda estar decidido a castigar a los delincuentes mads fuertes de
todos. El jefe del Estado debe tener por principio que el infractor de los cédigos de Dios
siempre sea castigado.

TEXTO 16 TR f& TR s weniRT e |
AN, TUTEEAATITLTE 112511

rajiio hi paramo dharmah sva-dharma-sthanupalanam
Sasato ‘nyan yatha-sastram andpady utpathan iha

rajiah—del rey o gobernante; hi—ciertamente; paramah—supremo; dharmah—
ocupacion obligatoria; sva-dharma-stha—aquel que es fiel a su deber prescrito;
anupalanam—siempre brindando proteccién; sasatah—mientras gobierna; anyan—a
otros; yatha—de conformidad con; sastram—disposiciones de las Escrituras; andpadi—
sin peligro; utpathan—personas que van por el mal camino; iha—de hecho.

El supremo deber que tiene el rey gobernante es el de brindarles plena proteccion
a las personas que obedecen las leyes, y castigar a aquellas que, en épocas ordi-
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narias, cuando no hay ninguna emergencia, se apartan de las ordenanzas de las
Escrituras.

SIGNIFICADO: En las Escrituras se hace mencién de la dpad-dharma, o la ocupa-
cion obligatoria en momentos de acontecimientos extraordinarios. Se dice que, en
ocasiones, el gran sabio Vi$vamitra tuvo que vivir de comer carne de perro, al verse
en cierta situacion peligrosa extraordinaria. En casos de emergencia se puede permitir
que alguien viva de comer la carne de toda clase de animales, pero eso no significa
que deban existir mataderos fijos para alimentar a los que comen animales, ni que ese
sistema deba ser fomentado por el Estado. Nadie debe tratar de vivir de comer carne en
tiempos ordinarios, simplemente para satisfacer el paladar. Si alguien lo hace, el rey o
gobernante debe castigarlo por entregarse a un disfrute bajo.

Las Escrituras tienen disposiciones metddicas para diferentes personas dedicadas a
diferentes ocupaciones obligatorias, y aquel que las sigue se dice que es sva-dharma-
stha, o fiel en sus deberes prescritos. En el Bhagavad-gita (18.48) se aconseja que uno
no abandone sus ocupaciones obligatorias prescritas, ni siquiera si estas no siempre son
perfectas. Esa clase de sva-dharma puede ser violada en casos de emergencia, si uno se ve
forzado por las circunstancias, mas no se puede violar en tiempos ordinarios. El jefe del
Estado tiene que asegurarse de que el seguidor del sva-dharma no cambie este, sea lo que
fuere, y debe brindarle plena proteccion a dicho seguidor. El infractor es susceptible de ser
castigado en términos del sdstra, y el rey tiene el deber de vigilar que todo el mundo siga
estrictamente su ocupacion obligatoria, tal como se prescribe en la Escritura.

] AT

TEXTO 17 udqg: YUl JRAmand a9 |
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dharma uvaca
etad vah pandaveyanam yuktam artabhayam vacah
yesam guna-ganaih krsno dautyadau bhagavan krtah

dharmah uvaca—la personalidad de la religion dijo; etat—todas estas; vah—por ti;
pandaveyanam—de aquellos que estdn en la dinastia Pandava; yuktam—muy propio;
arta—el que sufre; abhayam—exencién de todos los temores; vacah—discursos;
yesam—esos; guna-ganaih—por las cualidades; krsnah—hasta el Sefior Krsna;
dautya-adau—el deber de un mensajero, etc.; bhagavan—Ila Personalidad de Dios;
krtah—desempeno.

La personalidad de la religion dijo: Estas palabras que acabas de pronunciar son
dignas de una persona de la dinastia Pandava. Cautivado por las cualidades devo-
cionales de los Pandavas, hasta el Sefior Krsna, la Personalidad de Dios, desempeiié
tareas como mensajero.
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SIGNIFICADO: Las garantias que Maharaja Pariksit dio y los desafios que hizo,
nunca son exageraciones de su verdadero poder. Maharaja dijo que ni siquiera los
ciudadanos del cielo podian escaparse de su estricto gobierno, si eran infractores de
los principios religiosos. El no estaba orgulloso falsamente, pues un devoto del Sefior
es tan poderoso como el Sefior o a veces mas poderoso, por Su gracia, y cualquier pro-
mesa que un devoto hace, aunque de ordinario fuera muy dificil de cumplir, se lleva
a cabo debidamente por la gracia del Sefior. Los Pandavas, por su servicio devocional
puro y plena entrega al Sefior, hicieron posible que el Sefior se convirtiera en auriga
0, a veces, en su mensajero. Esos deberes que el Sefior desempena para Sus devotos,
siempre le resultan agradables al Sefior, porque El quiere prestarle servicio a Su devoto
puro, en cuya vida no hay ninguna otra ocupacion que no sea la de servir al Sefior con
todo amor y devocién. Maharaja Pariksit, un nieto de Arjuna, este ultimo el célebre
amigo y servidor del Sefior, era un devoto puro del Sefior tal como su abuelo, y, por
ende, el Sefior siempre estaba con él, incluso desde el momento en que se encontraba
indefenso en el vientre de su madre y fue atacado por la ardiente arma brahmastra de
Asvatthama. El devoto siempre se halla bajo la proteccién del Senor, y, por lo tanto,
la garantia de protecciéon que dio Maharaja Pariksit no podia ser de ninguna manera
una insensatez. La personalidad de la religién acept6 ese hecho, en virtud de lo cual
le agradeci¢ al rey que estuviera siendo fiel a su excelsa posicion.

TEXTO 18 T T TGS 7 & TE |
&Y o faoeiET arsgemien: igell

na vayam klesa-bijani yatah syuh purusarsabha
purusam tam vijanimo vakya-bheda-vimohitah

na—no; vayam—nosotros; klesa-bijani—la causa fundamental de los sufrimientos;
yatah—de donde; syuh—asi ocurre; purusa-rsabha—ioh, ta el mas grande de todos
los seres humanos!; purusam—Ila persona; tam—que; vijanimah—conoce; vakya-
bheda—diferencia de opinidn; vimohitah—confundidos por.

iOh, td, el mas grande entre los seres humanos!, es muy dificil determinar quién es
el malhechor especifico que ha provocado nuestros sufrimientos, ya que estamos
confundidos con todas las diferentes opiniones de los filosofos tedricos.

SIGNIFICADO: En el mundo hay muchos filosofos teéricos que presentan sus propias
teorias de causa y efecto, especialmente acerca de la causa del sufrimiento y su efecto
en diferentes seres vivientes. Por lo general, se considera que hay seis grandes fildsofos:
Kanada, el autor de la filosofia vaisesika; Gautama, el autor de la 16gica; Patafjali, el
autor del yoga mistico; Kapila, el autor de la filosofia sasnkhya; Jaimini, el autor del
Karma-mimarmsa; y Vyasadeva, el autor del Vedanta-darsana.
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Aunque el toro, o la personalidad de la religién, y la vaca, la personalidad de la
Tierra, sabian perfectamente bien que la personalidad de Kali era la causa directa de
sus sufrimientos, aun asi, como devotos del Sefior que eran, también sabian que sin la
sancion del Sefior nadie les hubiera podido causar ningtin problema. Segtn el Padma
Purana, nuestro problema actual se debe a la fructificacion de pecados que han germi-
nado, pero incluso esos pecados germinados también pueden esfumarse gradualmente,
mediante la ejecucion de servicio devocional puro. Asi pues, incluso si los devotos ven
a los buscapleitos, no los acusan de los sufrimientos infligidos. Ellos dan por sentado
que al buscapleitos lo hace actuar alguna causa indirecta y, en consecuencia, toleran
los sufrimientos, considerando que los ha enviado Dios en pequeiias dosis, pues, de lo
contrario, habrian sido mayores.

Maharaja Pariksit queria obtener una acusacion en contra del malhechor directo,
pero ellos rehusaron hacerla, por las razones mencionadas. Los fildsofos especuladores,
sin embargo, no reconocen la sancion del Sefor; ellos tratan de encontrar a su manera
la causa de los sufrimientos, tal como se describira en los siguientes versos. De acuerdo
con Srila Jiva Gosvami, esos especuladores estan de por si confundidos, y por eso no
pueden saber que la causa fundamental de todas las causas es el Sefior Supremo, la
Personalidad de Dios.

TEXTO 19 HATgHeIadal ATEHTTAHH: |
TSR FH EHEHR T 12311

kecid vikalpa-vasana ahur atmanam atmanah
daivam anye 'pare karma svabhavam apare prabhum

kecit—algunos de ellos; vikalpa-vasanah—aquellos que niegan toda clase de dualidades;
ahuh—declaran; atmanam—el propio yo; atmanah—del yo; daivam—sobrehumano;
anye—otros; apare—algin otro; karma—actividad; svabhavam—naturaleza material;
apare— muchas otras; prabhum—autoridades.

Algunos de los filosofos que niegan toda clase de dualidades, declaran que el propio
yo es el responsable de la felicidad y la afliccion de uno. Otros dicen que unos poderes
sobrehumanos son los responsables, mientras que otros mas dicen que la actividad es
la responsable, y los muy materialistas sostienen que la naturaleza es la causa tltima.

SIGNIFICADO: Como se dijo antes, filosofos tales como Jaimini y sus seguidores
establecen que la actividad fruitiva es la causa fundamental de toda afliccién y fe-
licidad, y que incluso si hay una autoridad superior, algun poderoso Dios o dioses
sobrehumanos, El o ellos también se encuentran bajo la influencia de la actividad
fruitiva, porque, segun la accién de uno, ellos recompensan con el resultado. Ellos
dicen que la accién no es independiente, ya que esta la lleva a cabo un ejecutor; por lo
tanto, el propio ejecutor es la causa de su propia felicidad o aflicciéon. También en el
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Bhagavad-gita (6.5) se confirma que la mente de uno, libre del afecto material, puede
liberarnos de los sufrimientos de los tormentos materiales. De modo que, uno no debe
enredarse en la materia con los afectos materiales de la mente. Es asi como la propia
mente de uno es amiga o enemiga en la felicidad o la afliccién materiales.

Los sankhyaistas, que son materialistas y ateos, concluyen que la naturaleza ma-
terial es la causa de todas las causas. Segtin ellos, las combinaciones de los elementos
materiales son la causa de la felicidad y afliccién material, y la desintegracion de la
materia es la causa que libera de todos los tormentos materiales. Gautama y Kanada
declaran que la combinacién de los atomos es la causa de todo, e impersonalistas tales
como Astavakra descubren que la refulgencia espiritual del Brahman es la causa de
todas las causas. Pero en el Bhagavad-gita, el propio Sefior declara que El es la fuente
del Brahman impersonal, y, en consecuencia, El, la Personalidad de Dios, es la causa
fundamental de todas las causas. En la Brahma-samhita también se confirma que el
Senor Krsna es la causa fundamental de todas las causas.

TEXTO 20  STUAFNE ATl Foary fzm: |
IFATET T g FHE 1R

apratarkyad anirdesyad iti kesv api niscayah
atranuripam rdjarse vimrsa sva-manisayd

apratarkyat—mas alla de la capacidad de razonar; anirdesyat—mas alla de la capacidad de
pensar; iti—asi pues; kesu—alguien; api—también; niscayah—concluido categdricamente;
atra—en esto; anuripam—cual de ellos esta en lo correcto; raja-rse—joh, sabio entre los re-
yes!; vimrsa—juzga por ti mismo; sva—con tu propio; manisaya—poder de inteligencia.

También hay algunos pensadores que creen que nadie puede determinar la causa de
la afliccion por medio de la argumentacion, ni conocerla mediante la imaginacion,
ni expresarla con palabras. ;Oh, sabio entre los reyes!, juzga por ti mismo, reflexio-
nando sobre todo esto con tu propia inteligencia.

SIGNIFICADOQ: Como se explico antes, los vaisnavistas, los devotos del Sefor, si creen
que nada puede ocurrir sin la sancién del Sefior Supremo. El es el director supremo, ya que
El confirma en el Bhagavad-gitd (15.15) que, en la forma del Paramatma omnipresente,
permanece en el corazén de todos, vigila todas las acciones y es testigo de todas las activida-
des. Aqui se refuta el argumento del ateo que dice que uno no puede ser castigado por sus
fechorias a menos que estas se demuestren ante un magistrado competente, pues nosotros
aceptamos al testigo perpetuo y compaiiero constante del ser viviente. El ser viviente puede
que haya olvidado todo lo que ha hecho en su vida pasada o presente, pero uno debe saber
que, en el mismo arbol del cuerpo material, el alma individual y el Alma Suprema, esta
en forma de Paramatma, estdn sentadas como dos pdjaros. Uno de ellos, el ser viviente,
esta saboreando las frutas del arbol, mientras que el Ser Supremo se encuentra ahi para
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ser testigo de las actividades. Por consiguiente, el aspecto Paramatma, el Alma Suprema,
es en realidad el testigo de todas las actividades del ser viviente, y solo por indicacion de
El puede el ser viviente recordar u olvidar lo que puede que haya hecho en el pasado. El
es, pues, tanto el omnipresente Brahman impersonal, como el Paramatma localizado que
hay en el corazén de todo el mundo. El es el conocedor de todo pasado, presente y futuro,
y no es posible esconderle nada. Los devotos conocen esta verdad y, por consiguiente,
desempeiian sus deberes con sinceridad, sin ponerse extremadamente ansiosos de recibir
recompensas. Aparte de eso, uno no puede predecir las reacciones del Sefior, ni mediante
la especulacién, ni mediante la erudicién. sPor qué El pone a unos en dificultades y a otros
no? El es el Supremo conocedor del conocimiento védico v, asi pues, El es el verdadero
vedantista. Al mismo tiempo, El es el compilador del Vedanta. Nadie es independiente
de El, y todo el mundo est4 dedicado a Su servicio de diferentes maneras. En el estado
condicionado, el ser viviente presta esos servicios forzado por la naturaleza material,
mientras que en el estado liberado el ser viviente es ayudado por la naturaleza espiritual
en el amoroso servicio voluntario que le presta al Sefior. No hay ninguna incongruencia ni
embriaguez en Sus acciones. Todas estdn en la senda de la Verdad Absoluta. Bhismadeva
analizo correctamente las acciones inconcebibles del Sefior. Se concluye, entonces, que los
sufrimientos del representante de la religion y de la representante de la Tierra, tal como
estos se encontraban ante Maharaja Pariksit, se habian planeado para demostrar que
Maharaja Pariksit era el gobernante ideal, en virtud de que sabia bien cémo brindarles
proteccion a las vacas (la Tierra) y a los brahmanas (los principios religiosos), los dos
pilares del adelanto espiritual. Todo el mundo se halla bajo el control absoluto del Sefior.
Cuando El desea que alguien haga algo, estd muy en lo correcto en Su accién sin tomar en
consideracion el caso especifico. Asi se puso a prueba la grandeza de Maharaja Pariksit.
Ahora veamos como ¢l resuelve esto con su mente sagaz.

GGESELE]
TEXTO 21 wd 9§ yaefd | q9g fasmamm: |
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suta uvaca
evam dharme pravadati sa samrad dvija-sattamah
samahitena manasa vikhedah paryacasta tam

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; evam—asi; dharme—Ia personalidad de la religion;
pravadati—habiendo hablado asi; sah—él; samrat—el emperador; dvija-sattamah—
joh, td, el mejor de los brahmanas!; samahitena—con la debida atencién; manasa—por
la mente; vikhedah—sin ningtn error; paryacasta—le replicé; tam—a él.

Sata Gosvami dijo: ;Oh, el mejor entre los brahmanas!, al oir hablar asi a la perso-
nalidad de la religion, el emperador Pariksit se sintié plenamente complacido y, sin
error ni lamento, dio su respuesta.
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SIGNIFICADO: La declaracion del toro, la personalidad de la religion, estaba llena de
filosofia y conocimiento, y el rey se complacié con ello, pues pudo darse cuenta de que
el toro que sufria no era un toro ordinario. A menos que uno esté muy bien versado
en la ley del Sefior Supremo, no puede decir esas cosas relacionadas con verdades
filosdficas. El emperador, quien se encontraba también en el mismo nivel de sagacidad,
respondié acertadamente, sin dudas ni errores.

T
TEXTO 22 saf Fefify iy eiisfy goeuys |
TETHF: T GEFEA TEad. 113211

rajovaca
dharmam bravisi dharma-jiia dharmo ’si vrsa-ripa-dhrk
yad adharma-krtah sthanam sticakasyapi tad bhavet

raja uvaca—el rey dijo; dharmam—religion; bravisi—mientras hablas; dharma-
jAia—joh, ta, que conoces los cddigos de la religion!; dharmah—Ia personalidad de la
religion; asi—eres; vrsa-ripa-dhrk—disfrazado de toro; yat—todo lo que; adharma-
krtah—aquel que actia de modo irreligioso; sthanam—Ilugar; siicakasya—del identifi-
cador; api—también; tat—eso; bhavet—se vuelve.

El rey dijo: jOh, td, que tienes la forma de un toro! Tu conoces la verdad de la
religion, y estas hablando de conformidad con el principio que dice que el destino
dispuesto para el que perpetra actos irreligiosos, es el mismo que se dispone para
aquel que identifica al autor. Tt no eres otro que la personalidad de la religion.

Significado: El devoto concluye que nadie es directamente responsable de ser benefactor
o malhechor sin la sancion del Sefor; por lo tanto, él no considera a nadie directamente
responsable de una accién tal. Mas bien, en ambos casos él da por sentado que, ya sea
la ganancia o la pérdida, ambas son un don de Dios y, por ende, constituyen Su gracia.
En caso de ganancia, nadie niega que venga del cielo, pero en caso de pérdida o reveses
uno se pregunta como el Sefior puede ser tan cruel con Su devoto como para ponerlo
en grandes dificultades. Aparentemente, Jesucristo fue puesto en una de esas grandes
dificultades al ser crucificado por los ignorantes, pero él nunca se puso furioso con los
malhechores. Esa es la manera de aceptar las cosas, ya sean favorables o no. Asi pues,
para el devoto, el que identifica es tan pecador como el malhechor. Por la gracia de
Dios, el devoto tolera todos los reveses. Maharaja Pariksit observé eso y, por lo tanto, se
dio cuenta de que el toro no era otro que la propia personalidad de la religién. En otras
palabras, el devoto no tiene ningtin sufrimiento en absoluto, porque para el devoto
que ve a Dios en todo, el llamado sufrimiento también es la gracia de Dios. La vaca y el
toro nunca pusieron ninguna queja ante el rey de que la personalidad de Kali los estaba
torturando, aunque todo el mundo presenta esa clase de quejas ante las autoridades
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estatales. El extraordinario comportamiento del toro hizo que el rey concluyera que se
trataba sin duda de la personalidad de la religion, ya que nadie mas podia entender las
complejidades sutiles de los codigos de la religion.

TEXTO 23 STHAT GAATETAT 7 = |
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athava deva-mayaya ninam gatir agocara
cetaso vacasas capi bhitanam iti niscayah

athava—alternativamente; deva—el Sefior; mayayah—energias; niinam—muy poco;
gatih—movimiento; agocard—inconcebible; cetasah—ya sea mediante la mente;
vacasah—mediante palabras; ca—o; api—también; bhitanam—de todos los seres
vivientes; iti—asi pues; niscayah—concluido.

Asi pues, se concluye que las energias del Sefior son inconcebibles. Nadie puede
medirlas ni mediante la especulacion mental ni mediante la manipulacion de
palabras.

SIGNIFICADO: Pudiera surgir la pregunta de por qué el devoto debe abstenerse de
identificar al actor, aunque sepa a ciencia cierta que el Sefior es el ejecutor supremo de
todo. Una vez conocido el ejecutor supremo, uno no debe hacerse pasar por alguien que
ignora quién es el verdadero ejecutor. La respuesta a esa duda es que el Sefior tampoco es
directamente responsable, pues todo lo hace Su mayd-sakti, o energia material delegada.
La energia material siempre esta creando dudas acerca de la autoridad suprema del Sefor.
La personalidad de la religion sabia perfectamente bien que nada podia ocurrir sin la
sancion del Seiior Supremo, y aun asi la energia ilusoria lo hizo dudar, en virtud de lo cual
se abstuvo de mencionar la causa suprema. Esa incertidumbre se debia a la contaminacién
tanto de Kali como de la energia material. La energfa ilusoria amplifica toda la atmésfera
dela era de Kali, y la proporcién de la medida en que lo hace es inexplicable.

TEXTO 24 AW: W AT WeAldte qEr: FA F: |
AT T WEEgHeEd 12l

tapah Saucam daya satyam iti padah krte krtah
adharmamsais trayo bhagnah smaya-sanga-madais tava

tapah—austeridad; Saucam—limpieza; dayd—misericordia; satyam—veracidad;
iti—asi pues; padah—patas; krte—en la era de Satya; krtah—constituidas; adharma—
irreligiosidad; amsaih—por las partes; trayah—tres juntas; bhagnah—rotas; smaya—
orgullo; sariga—excesiva relacién con mujeres; madaih—embriaguez; tava—tus.
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En la era de Satya [de la veracidad], tus cuatro patas estaban constituidas por los
cuatro principios de austeridad, limpieza, misericordia y veracidad. Pero parece que
tres de tus patas estan rotas debido a la irreligion que se ha difundido por doquier
en la forma de orgullo, la lujuria y la embriaguez.

SIGNIFICADO: La energia ilusoria, o la naturaleza material, puede actuar sobre los
seres vivientes, en la medida en que ellos se vuelvan victimas de la ilusoria atraccion
de maya. Algunos insectos voladores son cautivados por la deslumbrante refulgencia
de la luz, y por ello son victimas del fuego. De igual modo, la energia ilusoria siempre
esta cautivando a las almas condicionadas para que se vuelvan victimas del fuego de
la ilusién, y las Escrituras védicas les advierten a las almas condicionadas que no se
vuelvan victimas de la ilusién, sino que se deshagan de ella. Los Vedas nos advierten
que no vayamos a la oscuridad de la ignorancia, sino a la progresiva senda de la luz.
El propio Seflor también nos advierte que el poder ilusorio de la energia material es
demasiado poderoso como para poderlo superar, pero aquel que se entrega al Sefior
por completo, puede hacerlo facilmente. Pero entregarse a los pies de loto del Sefior
tampoco es muy facil. Esa entrega les resulta posible a personas que poseen las
cualidades de austeridad, limpieza, misericordia y veracidad. Estos cuatro principios
de una civilizacién adelantada eran caracteristicas sobresalientes de la era de Satya.
En esa era, cada ser humano era practicamente un brahmana capacitado del mas
alto orden, y desde el punto de vista de las 6rdenes sociales de la vida, todos eran
paramahamsas, o lo maximo de la orden de renuncia. En cuanto a la situacién cultural,
los seres humanos no estaban sometidos en absoluto a la energia ilusoria. Esos hombres
fuertes y de caracter eran lo suficientemente competentes como para apartarse de las
garras de mayd. Pero gradualmente, a medida que los principios basicos de la cultura
brahminica, a saber, la austeridad, la limpieza, la misericordia y la veracidad, fueron
cercenados por un desarrollo proporcional del orgullo, el apego a las mujeres y la
embriaguez, la senda de la salvacién o la senda de la dicha trascendental se apart6 y
se fue muy lejos de la sociedad humana. Con el progreso de la era de Kali, la gente se
esta volviendo muy orgullosa, y apegada a las mujeres y a la embriaguez. Por influencia
de la era de Kali, hasta un pobre se enorgullece de un centavo que tenga, las mujeres
siempre se visten de un modo excesivamente atractivo para capturar la mente de los
hombres, y el hombre es adicto a beber vino, fumar, tomar té y masticar tabaco, etc.
Todos estos hdbitos, o supuestos adelantos de la civilizacién, constituyen las causas
fundamentales de todas las irreligiosidades, y, por consiguiente, no es posible impedir la
corrupcion, el soborno y el nepotismo. El hombre no puede impedir todos estos males
simplemente mediante la promulgacion de estatutos y la vigilancia policial, pero puede
curar la enfermedad de la mente mediante la medicina indicada, es decir, divulgando
los principios de la cultura brahminica, o los principios de la austeridad, la limpieza, la
misericordia y la veracidad. La civilizacién moderna y el desarrollo econdémico estan
creando una nueva situacién de pobreza y escasez, cuyo resultado es el chantaje en la
venta de productos al consumidor. Silos lideres y hombres ricos de la sociedad emplean
de un modo misericordioso el cincuenta por ciento de sus riquezas para las masas de
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gente desencaminada, y las educan en el proceso de la conciencia de Dios —que es
el conocimiento que se presenta en el Bhagavatam—, ciertamente que la era de Kali
serd vencida en su intento de atrapar a las almas condicionadas. Siempre hemos de
recordar que el orgullo falso, o la excesiva estimacion que uno haga de los valores que
tiene en la vida, el excesivo apego a las mujeres o a relacionarse con ellas, y la bebida, las
drogas y los estimulantes, van a apartar a la civilizacién humana de la senda de la paz,
por mucho que la gente clame por la paz del mundo. La prédica de los principios del
Bhagavatam hara que automaticamente todos los hombres se vuelvan austeros, limpios
tanto interna como externamente, compasivos con los que sufren y veraces en el trato
diario. Esa es la manera de corregir las fallas de la sociedad humana, que en los actuales
momentos se exhiben de un modo muy manifiesto.

TEXTO 25  FEHT 99 UIEE §ed faddaea: |
d fgeratsTagaat: Fer: 1z

idanim dharma padas te satyam nirvartayed yatah
tam jighrksaty adharmo yam anrtenaidhitah kalih

idanim—en los actuales momentos; dharma—ioh, personalidad de la religion!;
padah—pata; te—de ti; satyam—veracidad; nirvartayet—cojeando de una forma u otra;
yatah—por lo cual; tam—eso; jighrksati—tratando de destruir; adharmah—la persona-
lidad de la irreligion; ayam—esto; anrtena—mediante el engafio; edhitah—floreciendo;
kalih—]la personificacion de la rifa.

Ahora te apoyas en una sola pata, que es tu veracidad, y de una forma u otra te
mueves cojeando. Pero la personificacion de la rifia [Kali], floreciendo mediante el
engaiio, también esta tratando de destruir esa pata.

SIGNIFICADO: Los principios de la religiéon no se basan en algunos dogmas o férmu-
las hechas por el hombre, sino en cuatro practicas regulativas, a saber: la austeridad, la
limpieza, la misericordia y la veracidad. A las masas debe ensefidrseles a practicar estos
principios desde la infancia. Austeridad significa aceptar voluntariamente cosas que
puede que no sean muy comodas para el cuerpo, pero que conducen a la illuminacién
espiritual; por ejemplo, el ayuno. Ayunar dos o cuatro veces al mes es una clase de aus-
teridad que se puede aceptar voluntariamente solo en aras de la iluminacién espiritual,
y no con algunos otros propositos, ya sean estos politicos o de cualquier otra indole.
En el Bhagavad-gita (17.5-6) se condenan los ayunos que no apuntan hacia la autorrea-
lizacién sino que se hacen con otros propodsitos. Asi mismo, la limpieza es necesaria
tanto para la mente como para el cuerpo. La sola limpieza del cuerpo puede que ayude
hasta cierto punto, pero la limpieza de la mente también es necesaria, y esta se logra
mediante la glorificaciéon del Sefior Supremo. Sin glorificar al Sefior Supremo, nadie
puede limpiar el polvo mental que se ha acumulado. Una civilizacién atea no puede
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limpiar la mente, porque no tiene ninguna idea de Dios, y por esa sencilla razon la
gente de semejante civilizacion no puede tener buenas cualidades, por muy equipados
que estén desde el punto de vista material. Tenemos que juzgar las cosas en virtud de
su accion resultante. En la era de Kali, la accion resultante de la civilizaciéon humana
es la insatisfaccion, por lo cual todo el mundo esta ansioso de lograr la paz mental. Esa
paz mental era completa en la era de Satya, en virtud de la existencia de los antedichos
atributos de los seres humanos. Poco a poco esos atributos han ido disminuyendo, en
Treta-yuga hasta tres cuartos, en Dvapara hasta la mitad, y en esta era de Kali hasta un
cuarto, que también esta disminuyendo gradualmente a causa de la falsedad imperante.
Debido al orgullo, ya sea artificial o verdadero, se arruina la accién resultante de la
austeridad; debido al excesivo afecto por la compania femenina, se arruina la limpieza;
debido a la excesiva adiccion a la bebida, las drogas y los estimulantes, se arruina la
misericordia; y mediante la excesiva propaganda falsa, se arruina la veracidad. El resur-
gimiento del Bhagavata-dharma puede salvar a la civilizacién humana de ser victima
de males de toda indole.

TEXTO 26 39 T JTEar ~Raie s e |
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iyam ca bhiimir bhagavata nyasitoru-bhara sati
Srimadbhis tat-pada-nyasaih sarvatah krta-kautuka

iyam—esto; ca—y; bhiimih—superficie de la Tierra; bhagavata—por la Personalidad
de Dios; nyasita—siendo ejecutado personalmente, asi como también por otros;
uru—gran; bhard—carga; sati—siendo hecho asi; srimadbhih—por el supremamente
auspicioso; tat—eso; pada-nyasaih—huellas; sarvatah—por todas partes; krta—hecho;
kautuka—buena fortuna.

La carga de la Tierra fue reducida sin duda por la Personalidad de Dios, asi como
también por otros. Cuando El se encontraba presente como una encarnacion, se
realizo6 todo lo bueno gracias a Sus auspiciosas huellas.

TEXTO 2/ WW Tt gﬁ'ﬁﬁﬁ%ﬁﬂ Tt |
STHRUAT AT T WreTted A R0

Socaty asru-kala sadhvi durbhagevojjhita sati
abrahmanya nrpa-vyajah sudra bhoksyanti mam iti

Socati—lamentando; asru-kald—con lagrimas en los ojos; sadhvi—la casta; durbhaga—
como si fuera la més desafortunada de todas; iva—como; ujjhitdi—desamparada; sati—
siendo hecho asi; abrahmanyah—desprovistos de cultura brahminica; nrpa-vyajah—
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haciéndose pasar por el gobernante; sidrah—clase baja; bhoksyanti—disfrutarian;
mam—a mi; iti—asi pues.

Ahora, ella, la casta, a quien por mala fortuna la Personalidad de Dios ha aban-
donado, lamenta su futuro con lagrimas en los ojos, ya que ahora la gobiernan y
disfrutan hombres de clase baja que se hacen pasar por gobernantes.

SIGNIFICADO: El ksatriya, o el hombre que esta en capacidad de proteger alos que sufren,
es quien debe gobernar el Estado. Hombres de clase baja y sin formacién, u hombres
sin la ambicion de proteger a los que sufren, no pueden ser colocados en el puesto de
un administrador. Desafortunadamente, en la era de Kali, los hombres de clase baja, sin
preparacion, ocupan el cargo de gobernante a fuerza de la votacion popular, y en vez de
proteger a los que sufren, esos hombres crean una situacién que a todo el mundo le resulta
sumamente intolerable. Esa clase de gobernantes se gratifica ilicitamente al precio de todas
las comodidades delos ciudadanos, y por ello la casta Madre Tierra llora al ver la lamentable
condicién de sus hijos, tanto hombres como animales. Ese es el futuro del mundo en la
era de Kali, cuando la irreligiosidad impera de una manera de lo mas resaltante. Y en
ausencia de un rey idoneo que reprima las tendencias irreligiosas, el educar a la gente en
las ensefianzas del Srimad-Bhagavatam de una manera sistemética, aclarara la nublada
atmosfera de corrupcion, soborno, chantaje, etc.

TExT0 28 3 ¥ W AT recatdedr WA |
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iti dharmam mahim caiva santvayitva maha-rathah
nisatam adade khadgam kalaye ’dharma-hetave

iti—asi pues; dharmam—la personalidad de la religion; mahim—la Tierra; ca—
también; eva—como; santvayitvai—después de apaciguar; mahd-rathah—el general
que podia pelear a solas con miles de enemigos; nisatam—afilada; adade—esgrimio;
khadgam—espada; kalaye—para matar a Kali en persona; adharma—irreligion;
hetave—Ila causa fundamental.

Maharaja Pariksit, quien podia pelear por si solo contra mil enemigos, apacigu6 asi
ala personalidad de la religion y a la Tierra. Luego, esgrimio su afilada espada para
matar a la personalidad de Kali, quien es la causa de toda irreligion.

SIGNIFICADO: Como se describid anteriormente, la personalidad de Kali es aquel
que deliberadamente comete toda clase de actos pecaminosos que se encuentran
prohibidos en las Escrituras reveladas. Esta era de Kali se encontrara repleta cierta-
mente de toda clase de actividades de Kali, pero eso no significa que los lideres de
la sociedad, los gobernantes, los hombres eruditos e inteligentes, o, por encima de
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todos, los devotos del Sefior, van a cruzarse de brazos y mostrarse insensibles ante las
reacciones de la era de Kali. Durante la estacion lluviosa hay sin duda abundantes llu-
vias, pero eso no significa que los hombres no van a tomar medidas para protegerse
de ellas. Es el deber de los gobernantes del Estado y de los demas dirigentes adoptar
todas las medidas necesarias contra las actividades de Kali o contra las personas
influidas por la era de Kali; y Maharaja Pariksit es el gobernante ideal del Estado,
pues de inmediato se dispuso a matar con su afilada espada a la personalidad de
Kali. Los administradores no se deben limitar a aprobar resoluciones para tomar
medidas contra la corrupcion, sino que deben estar preparados con afiladas espadas,
para matar a las personas que ocasionan corrupciones desde el punto de vista de los
Sastras reconocidos. Mediante la autorizacion de los expendios de vino, los adminis-
tradores no pueden impedir las actividades corruptas. Ellos deben clausurar cuanto
antes todos los expendios de vino y drogas embriagantes, y castigar incluso con la
muerte a aquellos que se entregan al habito de embriagarse de todas las maneras.
Esa es la forma de detener las actividades de Kali, tal como demostré aqui Maharaja
Pariksit el maha-ratha.

TEXT0 29  d feraigAfes fem Juase |
e AR SRTEAEEa: 1128

tam jighamsum abhipretya vihdaya nrpa-lafichanam
tat-pada-milam Sirasa samagad bhaya-vihvalah

tam—aél;jighamsum—deseando matar; abhipretya—sabiéndolobien; vihdya—dejando
a un lado; nrpa-lafiichanam—el traje de rey; tat-pada-miillam—a sus pies; Sirasa—por la
cabeza; samagat—plenamente entregado; bhaya-vihvalah—bajo la presion del temor.

Cuando la personalidad de Kali se dio cuenta de que el rey estaba dispuesto a matarlo,
de inmediato abandono el traje de rey y, bajo la presion del temor, se entregé a él por
completo, postrando la cabeza.

SIGNIFICADO: El atuendo de rey que llevaba la personalidad de Kali es artificial.
Dicho atuendo es idéneo para un rey o ksatriya, pero cuando un hombre de clase baja
se viste artificialmente de rey, su verdadera identidad se descubre con el desafio de un
ksatriya genuino como Maharaja Pariksit. Un verdadero ksatriya nunca se rinde. El
acepta el reto del ksatriya que sea su rival, y pelea hasta morir o ganar. El verdadero
ksatriya no conoce la capitulacién. En la era de Kali hay muchisimos impostores que se
hacen pasar por administradores o gobernantes y se visten como tales, pero su verdade-
ra identidad se descubre cuando un verdadero ksatriya los desafia. Por lo tanto, cuando
la personalidad de Kali, vestido con un traje falso, vio que pelear con Maharaja Pariksit
estaba mas alld de su capacidad, bajé la cabeza como un subordinado y abandoné su
atuendo de rey.
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TEXTO 30 Ufed IIEAEe: FAT daaeaa: |
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patitam padayor virah krpaya dina-vatsalah
Saranyo navadhic chlokya dha cedam hasann iva

patitam—caido; padayoh—a los pies; virah—el héroe; krpaya—por compasion; dina-
vatsalah—bueno con el pobre; saranyah—aquel que esta en capacidad de aceptar la
entrega; na—no; avadhit—mato; slokyah—aquel de quien es digno cantar; aha—dijo;
ca—también; idam—esto; hasan—sonriendo; iva—como.

Maharaja Pariksit, quien estaba en capacidad de aceptar la entrega y era digno de
que la historia lo glorificara, no mat¢ al pobre rendido y caido Kali, sino que sonrié
compasivamente, porque era bueno con los pobres.

SIGNIFICADO: Ni siquiera un ksatriya ordinario mata a una persona rendida, y ni
qué hablar de Maharaja Pariksit, quien, por naturaleza, era compasivo y bueno con los
pobres. El estaba sonriendo, porque Kali, quien tenia un traje falso, habia revelado su
identidad de hombre de clase baja, y el rey también estaba pensando cudn irénico era
que, aunque nadie se salvaba de su afilada espada cuando él queria matar, el pobre Kali
de clase baja fue perdonado por su oportuna rendicién. Por eso en la historia se canta
de la gloria y bondad de Maharaja Pariksit. El era un emperador bueno y compasivo,
plenamente digno de que incluso su enemigo se entregara a él. Asi pues, la personalidad
de Kali se salvé por la voluntad de la Providencia.

A
TEXTO 31 q § IErhzraanew
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rdjovaca
na te gudakesa-yaso-dharanam
baddhanijaler vai bhayam asti kificit
na vartitavyam bhavata kathaficana
ksetre madiye tvam adharma-bandhuh

raja uvaca—el rey dijo; na—no; te—tu; gudakesa—Arjuna; yasah-dharanam—de
los que hemos heredado la fama; baddha-afijaleh—alguien con las manos juntas;
vai—ciertamente; bhayam—miedo; asti—hay; kificit—hasta un ligero; na—ni;
vartitavyam—se le puede permitir que viva; bhavata—por ti; kathasicana—por todos
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los medios; ksetre—en la tierra; madiye—en mi reino; tvam—tG; adharma-bandhuh—el
amigo de la irreligion.

El rey dijo entonces: Nosotros hemos heredado la fama de Arjuna; por lo tanto,
como te has rendido con las manos juntas, no es necesario que temas por tu vida.
Pero no puedes permanecer en mi reino, pues eres el amigo de la irreligion.

SIGNIFICADO: A la personalidad de Kali, quien es el amigo de toda clase de irreligio-
sidades, se lo puede excusar si se rinde, pero de todos modos no se le puede permitir
que viva como un ciudadano en ninguna parte de un Estado benefactor. Los Pandavas
eran representantes de confianza de la Personalidad de Dios, el Seior Krsna, quien
practicamente fue el causante de la batalla de Kuruksetra, pero no por algun interés
personal. El querfa que un rey ideal como Maharaja Yudhisthira, y descendientes de
él tales como Maharaja Pariksit, gobernaran el mundo, y, por consiguiente, un rey
tan responsable como lo era Maharaja Pariksit no podia permitir que el amigo de la
irreligiosidad prosperara en su reino a costa de la buena fama de los Pandavas. Esa es la
manera de eliminar la corrupcién del Estado, y no hay otra. Los amigos de la irreligio-
sidad deben ser desterrados del Estado, y eso salvara al Estado de la corrupcion.

TEXTO 32 i TdWH AXedde-
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tvam vartamanam nara-deva-dehesv
anupravrtto 'yam adharma-pigah

lobho ’nrtam cauryam andaryam amho
jyestha ca maya kalahas ca dambhah

tvam—ta; vartamanam—mientras estds presente; nara-deva—un hombre dios, o
un rey; dehesu—en el cuerpo; anupravrttah—ocurriendo en todas partes; ayam—
todos estos; adharma—principios irreligiosos; piigah—en las masas; lobhah—codicia;
anrtam—falsedad; cauryam—robo; anaryam—incultura; amhah—traicion; jyestha—
mala fortuna; ca—y; maya—engano; kalahah—rifia; ca—y; dambhah—vanidad.

Siala personalidad de Kalj, la irreligion, se le permite actuar como hombre dios o go-
bernante, sin duda abundaran principios irreligiosos tales como la codicia, la falsedad,
el robo, la incultura, la traicidn, la mala fortuna, el engaiio, la riiia y la vanidad.

SIGNIFICADO: Los principios de la religion, es decir, la austeridad, la limpieza,
la misericordia y la veracidad, tal como ya lo hemos discutido, puede practicarlos
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el seguidor de cualquier fe. No hay necesidad de cambiar de la fe hindu a la ma-
hometana, a la cristiana o a alguna otra fe, y de ese modo volverse un renegado y
no seguir los principios de la religion. La religién Bhagavatam exhorta a seguir los
principios de la religion. Los principios de la religion no son los dogmas o principios
regulativos de una determinada fe. Esos principios regulativos puede que difieran
en términos del tiempo y lugar de interés. Lo que hay que ver es si los objetivos
de la religion se han alcanzado. El aferrarse a los dogmas y férmulas sin llegar a
los verdaderos principios, no es bueno. Un Estado seglar puede que sea imparcial
respecto a cualquier tipo especifico de fe, pero no puede ser indiferente a los prin-
cipios de la religién que se mencionaron anteriormente. Mas, en la era de Kali, los
gobernantes del Estado seran indiferentes a esa clase de principios religiosos y, en
consecuencia, bajo su patrocinio apareceran naturalmente los oponentes de los
principios religiosos, oponentes tales como la codicia, la falsedad, el engafo y el
despilfarro, en virtud de lo cual no tendra sentido la propaganda que pide a voces
que se detenga la corrupcion del Estado.

TEXTO 33 ¥ Siddsd dgaaeesy
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na vartitavyam tad adharma-bandho
dharmena satyena ca vartitavye

brahmavarte yatra yajanti yajiiair
yajfiesvaram yajiia-vitana-vijiiah

na—no; vartitavyam—mereces permanecer; tat—por consiguiente; adharma—
irreligiosidad; bandho—amigo; dharmena—con religién; satyena—con verdad; ca—
también; vartitavye—estando situado en; brahma-avarte—lugar en el que se realiza
sacrificio; yatra—donde; yajanti—debidamente ejecutado; yajriaih—mediante sacrifi-
cios o servicios devocionales; yajiia-isvaram—al Sefior Supremo, la Personalidad de
Dios; yajiia—sacrificio; vitana—difundiendo; vijiah—expertos.

Por consiguiente, joh, amigo de la irreligiosidad!, no mereces permanecer en un lu-
gar en el que los expertos celebran sacrificios conforme a la verdad y los principios
religiosos, en aras de la satisfaccion de la Suprema Personalidad de Dios.

SIGNIFICADO: Yajiie$vara, o la Suprema Personalidad de Dios, es el beneficiario de
todas las clases de ceremonias de sacrificio. En las Escrituras, esas ceremonias de sacri-
ficio se prescriben de diferentes maneras para las diferentes épocas. En otras palabras,
sacrificio significa aceptar la supremacia del Sefior y, con ello, realizar actos mediante
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los cuales el Sefior se sienta satisfecho en todos los aspectos. Los ateos no creen en la
existencia de Dios, y no realizan ningun sacrificio que persiga la satisfaccion del Sefior.
Cualquier lugar o pais en que se acepte la supremacia del Sefior y, en consecuencia,
en que se celebren sacrificios, se denomina brahmavarta. Existen diferentes paises en
diferentes partes del mundo, y puede que todos y cada uno de ellos tengan diferentes
tipos de sacrificios para complacer al Sefior Supremo, pero lo mas importante para
complacerlo se sefiala en el Bhagavatam, y es la veracidad. La veracidad es el principio
basico de la religion, y la meta maxima de todas las religiones es la de satisfacer al Sefor.
En esta era de Kali, la mejor férmula comun de sacrificio la constituye el sarnkirtana-
yajria. Esa es la opinidn de los expertos que saben como propagar el proceso del yajria.
El Sefor Caitanya predico este método de yajiia, y con este verso se sobreentiende
que el método de sacrificio del sanikirtana-yajfia se puede realizar en absolutamente
cualquier parte, a fin de alejar a la personalidad de Kali y salvar a la sociedad humana
de ser victima de la influencia de la era.

TEXTO 34 AR EREATATreoaT
TSt 7 qe |
FTATHE R
TraefeatRaT e 13201

yasmin harir bhagavan ijyamana
ijyatma-miurtir yajatam sam tanoti

kaman amoghan sthira-jangamanam
antar bahir vayur ivaisa atma

yasmin—en esas ceremonias de sacrificio; harih—el Sefior Supremo; bhagavan—Ila
Personalidad de Dios; ijyamanah—siendo adorado; ijya-atma—el alma de todas las
deidades venerables; miirtih—en las formas; yajatam—aquellos que adoran; sam—bien;
tanoti—difunde; kaman—deseos; amoghan—inviolables; sthira-janigamanam—de
todos los méviles e inméviles; antah—dentro; bahih—fuera; vayuh—aire; iva—como;
esah—de todos ellos; atma—alma espiritual.

En todas las ceremonias de sacrificio, aunque a veces se adora a un semidios, se
adora al Sefior Supremo y Personalidad de Dios, porque El es la Superalma de todos
y; tal como el aire, existe tanto fuera como dentro. Asi pues, es solo El quien le
otorga al adorador todo lo bueno.

SIGNIFICADO: A veces se observa que a semidioses tales como Indra y Candra se los
adora y se les ofrecen los galardones del sacrificio, mas, sin embargo, las recompensas
de todos esos sacrificios se las confiere al adorador el Sefior Supremo, y es tinicamente
el Sefior quien puede ofrecerle al adorador todo lo bueno. Los semidioses, pese a que se
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los adore, no pueden hacer nada sin la sancién del Sefior, porque el Sefior es la Superal-
ma de todos los seres, tanto méviles como inmoviles.
En el Bhagavad-gita (9.23), el propio Sefor lo confirma en el sloka siguiente:

ye 'py anya-devata-bhakta yajante sraddhayanvitah
te’pi mam eva kaunteya yajanty avidhi-pirvakam

Todo lo que el hombre ofrezca en sacrificio a otros dioses, joh, hijo de Kunti!, de
hecho va dirigido unicamente a Mi, pero se ofrece sin verdadero conocimiento.

Lo cierto es que el Sefior Supremo es sin igual. No hay ningtin otro Dios aparte del
propio Sefor. Asi pues, el Sefior Supremo es trascendental a la creacién material
eternamente. Pero hay muchos que adoran a semidioses tales como el Sol, la Luna e
Indra, quienes solo son representantes materiales del Sefior Supremo. Esos semidioses
son representaciones cualitativas indirectas del Sefior Supremo. Sin embargo, un
erudito entendido o un devoto entendido sabe quién es quién. Por lo tanto, él adora
directamente al Seflor Supremo, y no se deja distraer por las representaciones cualita-
tivas materiales. Aquellos que no son tan entendidos, adoran a esas representaciones
cualitativas materiales, pero su adoracién es poco ceremoniosa, por ser irregular.

GRESELE]
TEXTO 35 wiifyeamies: @ Fersiqany; |
TGS, GUETTOTHaTEH, 11241

stta uvdaca
pariksitaivam adistah sa kalir jata-vepathuh
tam udyatasim ahedam danda-panim ivodyatam

satah uvaca—Sri Siita Gosvami dijo; pariksitai—por Maharaja Pariksit; evam—asi
pues; adistah—siendo ordenado; sah—¢l; kalih—la personalidad de Kali; jata—hubo;
vepathuh—temblor; tam—a él; udyata—en alto; asim—espada; aha—dijo; idam—asi
pues; danda-panim—Yamaraja, la personalidad de la muerte; iva—como; udyatam—
casi listo.

Sri Siita Gosvami dijo: La personalidad de Kali, habiendo recibido esa orden
de Maharaja Pariksit, comenzo a temblar de miedo. Viendo al rey ante él como
Yamaraja, a punto de matarlo, Kali le habl6 de la siguiente manera.

SIGNIFICADO: El rey estaba dispuesto a matar a la personalidad de Kali de inmediato,
si este desobedecia su orden. De lo contrario, el rey no tenia ninguna objecién en per-
mitirle que prolongara su vida. La personalidad de Kali, por su parte, después de tratar
de liberarse del castigo de diversas maneras, decidié que debia entregarse a él, y por eso
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comenz¢ a temblar, temiendo por su vida. El rey, o el gobernante, debe ser tan fuerte
como para pararse como Yamaraja, la muerte en persona, ante la personalidad de Kali.
La orden del rey tiene que ser obedecida, pues si no, la vida del criminal corre peligro.
Esa es la manera de gobernar a las personalidades de Kali que causan disturbios en la
vida normal de los ciudadanos del Estado.

Fferears
TEXTO 30 o % 1Y Teeiy WA qETET |

TATA T TAMY ATHERE, 1241

kalir uvaca
yatra kva vatha vatsyami sarva-bhauma tavajiiaya
laksaye tatra tatrapi tvam dattesu-sarasanam

kalih uvaca—la personalidad de Kali dijo; yatra—en cualquier parte; kva—y en todas par-
tes; va—o; atha—de alli; vatsyami—residiré; sarva-bhauma—ioh, sefior (o emperador)
dela Tierral; tava—tu; djfiaya—por la orden; laksaye—veo; tatra tatra—en todas partes;
api—también; tvam—majestad; atta—dominando; isu—flechas; sarasanam—arcos.

iOh, majestad!, aunque por orden suya yo viva donde viva, adondequiera que mire
no veré mas que su arco y sus flechas.

Significado: La personalidad de Kali se daba cuenta de que Maharaja Pariksit era el
emperador de todas las tierras del mundo entero y, en consecuencia, adondequiera que
fuera a vivir se encontraria con la misma actitud del rey. La personalidad de Kali tenia
por funcién hacer el mal, y Maharaja Pariksit tenia por funcién someter a toda clase de
malvados, en especial a la personalidad de Kali. Por consiguiente, para la personalidad
de Kali era mejor que el rey lo matara alli mismo, en vez de tener que ser matado en
alguna otra parte. Al fin y al cabo, él era un alma que estaba rendida ante el rey, y le
correspondia a este hacer lo que fuere necesario.

TEXTO 37 O TEAT A% T MEgHe |
T et Tee enfase ST, 1zl

tan me dharma-bhrtam srestha sthanam nirdestum arhasi
yatraiva niyato vatsya datisthams te ' nusasanam

tat—por lo tanto; me—a mi; dharma-bhrtam—de todos los protectores de la religion;
srestha—ioh, tq, el principal!; sthanam—Ilugar; nirdestum—senala; arhasi—que asi
lo hagas; yatra—donde; eva—ciertamente; niyatah—siempre; vatsye—pueda residir;
atisthan—situado permanentemente; te—tu; anusasanam—bajo tu gobierno.
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Por lo tanto, joh, tu, el principal de los protectores de la religion!, por favor asigname
un lugar en el que pueda vivir permanentemente bajo la proteccion de tu gobierno.

SIGNIFICADO: La personalidad de Kali se dirigié a Maharaja Pariksit como el prin-
cipal entre los protectores de la religiosidad, porque el rey se abstuvo de matar a una
persona que se entregd a él. A un alma rendida se le debe brindar plena proteccion, aun
a pesar de que se trate de un enemigo. Eso dice el principio de la religiéon. Y podemos
imaginarnos entonces qué clase de proteccion le da la Personalidad de Dios a la perso-
na que se entrega a El, no como enemigo, sino como un consagrado servidor. Al alma
entregada el Sefior la protege de todos los pecados y de todas las reacciones procedentes
de los actos pecaminosos (Bg. 18.66).

GGESELE
TEx70 38 srerfiawaar e T For 24 |
BRI CRHECIIRE I RL B G L HITEA]

suta uvaca
abhyarthitas tada tasmai sthanani kalaye dadau
dyutam panam striyah sind yatradharmas catur-vidhah

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; abhyarthitah—habiéndosele solicitado eso; tada—en
ese momento; fasmai—a él; sthanani—lugares; kalaye—a la personalidad de Kali;
dadau—Ile dio permiso; dyitam—juegos; panam—bebida; striyah—relacion ilicita con
mujeres; sind—matanza de animales; yatra—dondequiera; adharmah—actividades
pecaminosas; catuh-vidhah—cuatro clases de.

Sata Gosvami dijo: Maharaja Pariksit, en virtud de ese pedido que le hizo la per-
sonalidad de Kali, le dio permiso de residir en lugares en los que hubiera juegos de
azar, bebida, prostitucion y matanza de animales.

SIGNIFICADO: Los principios bésicos de la irreligiosidad, tales como el orgullo, la
prostitucion, la embriaguez y la falsedad, contrarrestan los cuatro principios de la
religion, es decir, la austeridad, la limpieza, la misericordia y la veracidad. A la per-
sonalidad de Kali se le dio permiso de vivir en cuatro lugares que el rey mencioné
especificamente, a saber, el lugar de los juegos de azar, el lugar de la prostitucion, el
lugar de la bebida y el lugar de la matanza de animales.

Srila Jiva Gosvami sefiala que es irreligioso beber contra los principios de las Escri-
turas tales como el sautramani-yajria, la relaciéon con mujeres fuera del matrimonio
y el matar animales de modo contrario a las disposiciones de las Escrituras. En los
Vedas hay dos tipos diferentes de disposiciones: unas son para los pravrttas, o aquellos
que estan dedicados al disfrute material, y otras para los nivrttas, o aquellos que estan
liberados del cautiverio material. Las disposiciones védicas para los pravrttas tienen
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por objeto regular de un modo gradual sus actividades y orientarlas hacia el sendero
de la liberacién. Por consiguiente, para aquellos que se encuentran en la etapa mas
baja de la ignorancia y se entregan al vino, las mujeres y el comer carne, a veces se
recomienda el beber mediante la ejecucion del sautramani-yajiia, el relacionarse con
mujeres mediante el matrimonio, y el comer carne mediante los sacrificios. Ese tipo de
recomendaciones que se encuentran en la literatura védica son para una determinada
clase de hombres, y no para todos. Pero como son disposiciones de los Vedas para
determinados tipos de personas, esas actividades de los pravrttas no se consideran
adharma. Los que es comida para alguien, puede que sea veneno para otros; de igual
modo, lo que se les recomienda a aquellos que estan influidos por la modalidad de la
ignorancia, puede que sea veneno para aquellos que estan influidos por la modalidad
de la bondad. Srila Jiva Gosvami Prabhu afirma, por lo tanto, que las recomendaciones
que las Escrituras les dan a una cierta clase de hombres, nunca han de tenerse por
adharma, o irreligiosas. Pero esas actividades de hecho si son adharma, y jamas deben
ser fomentadas. Las recomendaciones que se encuentran en las Escrituras no tienen

por objeto fomentar ese adharma, sino regular gradualmente el adharma necesario y

orientarlo hacia la senda del dharma.

Siguiendo los pasos de Maharaja Pariksit, todos los jefes de Estado tienen el deber
de procurar que en el Estado se establezcan los principios de la religion, es decir, la
austeridad, la limpieza, la misericordia y la veracidad, y que se detengan por todos los
medios los principios de la irreligién, a saber, el orgullo, la relacién ilicita con mujeres
o la prostitucion, la embriaguez y estados similares, y la falsedad. Y para sacar el mejor
provecho de una mala compra, la personalidad de Kali puede ser trasladada a lugares
en los que haya juego, bebida, prostitucion y mataderos, si los hay. Aquellos que estan
adictos a esos hdbitos irreligiosos, pueden ser regulados por medio de las disposiciones
de la Escritura. Ningun Estado debe animarlos bajo ninguna circunstancia. En otras
palabras, el Estado debe detener absolutamente los juegos de azar, la bebida, la pros-
titucion y la falsedad. El Estado que quiera erradicar la corrupcion en su mayor parte,
puede introducir los principios de la religion de la manera siguiente:

1.— Declarar dos dias al mes, cuando menos, de ayuno obligatorio (austeridad). Incluso
desde el punto de vista econdmico, esos dos dias de ayuno al mes le ahorraran al
Estado toneladas de alimentos, y el sistema tendrd ademas un efecto muy favorable
en la salud general de los ciudadanos.

2.— Debe existir el matrimonio obligatorio entre los muchachos y las muchachas que
alcancen las edades de 24 y 16 aflos respectivamente. No hay nada de malo en que
en los colegios y universidades se imparta educacion mixta, siempre y cuando los
muchachos y las muchachas estén debidamente casados; y en el caso de que exista
una relacion intima entre un joven y una joven durante su época de estudiantes,
deben casarse debidamente y evitar asi la relacion ilicita. La ley del divorcio esta
fomentando la prostitucién y debe ser abolida.

3.— Los ciudadanos del Estado deben dar como caridad hasta un cincuenta por ciento
de sus ingresos, con el propdsito de crear una atmoésfera espiritual en el Estado o en
la sociedad humana, tanto individual como colectivamente. Ellos deben predicar
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los principios del Bhdagavatam por medio del (a) karma-yoga, o el hacer todo en
aras de la satisfaccion del Sefor, (b) por medio del proceso de oir a personas auto-
rizadas o a almas autorrealizadas exponer el Srimad-Bhagavatam, (c) por medio
del canto en congregacion de las glorias del Sefior, ya sea en la casa o en los lugares
de adoracidn, (d) prestandoles toda clase de servicio a los bhagavatas que estan
dedicados a predicar el Srimad-Bhagavatam, y (e) residiendo en un lugar en que
la atmosfera esté saturada de conciencia de Dios. Si el Estado se regula mediante el
proceso anterior, de un modo natural habra conciencia de Dios en todas partes.

Los juegos de azar de toda indole, incluso las empresas comerciales especulativas, se
considera que son degradantes, y cuando en el Estado se fomenta el juego, ocurre una total
desaparicion de la veracidad. El permitirles a los muchachos y muchachas permanecer
solteros mas alld de las edades antedichas y el expedir licencias para mataderos de todo
tipo, son cosas que hay que prohibir cuanto antes. A la gente que come carne se le puede
permitir hacerlo de la manera en que se menciona en las Escrituras. Debe prohibirse la
embriaguez de todo tipo incluso el fumar, el masticar tabaco y el consumir té.

TEXT0 39 UL TATTAE FAETH: |
AT W B T A T T74G 113811

punas ca yacamandya jata-rtapam adat prabhuh
tato ‘'nrtam madam kamam rajo vairam ca paficamam

punah—de nuevo; ca—también; yacamandya—al mendigo; jata-riipam—oro; adat—
dio; prabhuh—el rey; tatah—por lo cual; anrtam—falsedad; madam—embriaguez;
kamam—Tlujuria; rajah—debido a una actitud apasionada; vairam—enemistad; ca—
también; pasicamam—el quinto.

La personalidad de Kali pidié algo mas y, por su suplica, el rey le dio permiso de
vivir donde hubiera oro, porque dondequiera que haya oro, también hay falsedad,
embriaguez, lujuria, envidia y enemistad.

SIGNIFICADO: Aunque Maharaja Pariksit le dio permiso a Kali de vivir en cuatro lu-
gares, a este le resulté muy dificil encontrarlos, porque durante el reinado de Maharaja
Pariksit esos lugares no existian. Por consiguiente, Kali le pidi6 al rey que le diera algo
practico que pudiera utilizar para sus nefastos propdsitos. Maharaja Pariksit le dio
entonces permiso de vivir en un lugar en el que hubiera oro, pues dondequiera que
haya oro habra también todas las cuatro cosas anteriormente mencionadas, y ademas
de todo ello habra enemistad. Asi que la personalidad de Kali comenzé a depender
del oro. Segun el Srimad-Bhagavatam, el oro fomenta la falsedad, la embriaguez de
todo tipo, la prostitucion, la envidia y la enemistad. Incluso la moneda y el comercio
basados en el patrén oro son malos. La moneda del sistema del patrén oro se basa



322 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO1 17.41

en la falsedad, porque el dinero circulante no corresponde con las reservas de oro. El
principio bésico es la falsedad, porque se emiten billetes en cantidades mayores que las
reservas de oro que representan. Esta inflacion artificial de la moneda, inflacién creada
por las autoridades, fomenta la prostitucion de la economia del Estado. El precio de
los productos se infla artificialmente a causa del dinero malo, o moneda artificial. El
dinero malo aleja al bueno. En vez de papel moneda, para el intercambio se deberian
utilizar verdaderas monedas de oro, y eso evitaria la prostitucién del oro. Los adornos
de oro para las mujeres se pueden permitir bajo control, mas no control de calidad,
sino de cantidad. Esto no fomentard la lujuria, la envidia y la enemistad. Cuando
haya verdadero oro circulando en la forma de monedas, cesara automaticamente la
influencia del oro en lo referente a engendrar falsedad, prostitucion, etc. En ese caso,
no habrd ninguna necesidad de un ministerio contra la corrupcion, para otro periodo
de prostitucion y falsas intenciones.

TEXTO 40 ST T T T HiA: |
ST I ~TEETEd |12l

amuni pafica sthanani hy adharma-prabhavah kalih
auttareyena dattani nyavasat tan-nidesa-krt

amuni—todos esos; pafica—cinco; sthanani—lugares; hi—ciertamente; adharma—
principios irreligiosos; prabhavah—fomentando; kalih—la era de Kali; auttareyena—por
el hijo de Uttara; dattani—entreg6; nyavasat—residio; tat—por él; nidesa-krt—dirigio.

Asi pues, por indicacion de Maharaja Pariksit, el hijo de Uttara, a la personalidad
de Kali se le permitio vivir en esos cinco lugares.

SIGNIFICADO: De modo que la era de Kali comenz6 con la introduccién del patron
oro, y, en consecuencia, la falsedad, la embriaguez, la matanza de animales y la pros-
titucién han proliferado por el mundo entero, y la gente mas cuerda estd ansiosa de
eliminar la corrupcidn. El proceso contrarrestante es el que se sugirio, y todo el mundo
puede sacar provecho de esa sugerencia.

TEXTO 41 TSI 7§ T T&T: Hie |
o erfafielt e SEutenge: 1192l

athaitani na seveta bubhuisuh purusah kvacit
visesato dharma-silo raja loka-patir guruh

atha—por lo tanto; etani—todos estos; na—nunca; seveta—se ponen en contacto;
bubhiisuh—aquellos que deseen bienestar; purusah—persona; kvacit—en cualesquiera
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circunstancias; visesatah—especificamente; dharma-silah—aquellos que se encuen-
tran en la senda progresiva de la liberacion; raja—el rey; loka-patih—lider publico;
guruh—los brahmanas y los sannydasis.

Por lo tanto, todo aquel que desee el bienestar progresivo, especialmente los reyes,
los religiosos, los lideres publicos, los brahmanas y los sannyasis, nunca deben
ponerse en contacto con los cuatro principios irreligiosos antedichos.

SIGNIFICADO: Los brahmanas son los preceptores religiosos de todas las demas castas, y
los sannyasis son los maestros espirituales de todas las castas y drdenes de la sociedad. Asi
mismo ocurre con el rey y los lideres publicos, los cuales son responsables del bienestar
material de toda la gente. Los religiosos progresivos y aquellos que son seres humanos res-
ponsables o aquellos que no quieren malograr sus valiosas vidas humanas, deben abstenerse
de ponerse en contacto con cualquiera de los principios de la irreligiosidad, en especial
la relacién ilicita con mujeres. Si un brahmana no es veraz, todas sus pretensiones como
brahmana quedan de inmediato nulas y sin efecto. Si un sannydsi se relaciona ilicitamente
con mujeres, todas sus pretensiones como sannydsi se vuelven falsas al instante. De igual
modo, si el rey y el lider ptiblico se muestran orgullosos innecesariamente o estan habituados
abeber y fumar, sin duda que quedan incapacitados para desemperiar actividades de bien
publico. La veracidad es el principio basico de todas las religiones. Los cuatro lideres de
la sociedad humana, es decir, el sannyasi, el brahmana, el rey y el lider puablico, deben ser
puestos a prueba de un modo decisivo, para conocer su caracter y aptitud. Antes de que a
alguien se lo acepte como maestro material o espiritual de la sociedad, debe ser puesto a
pruebay juzgado segtn los antedichos criterios del caracter. Esos lideres publicos pueden
estar poco capacitados en término de las aptitudes académicas, pero lo primordialmente
necesario es que estén libres de la contaminacion de las cuatro cosas que incapacitan, a
saber, los juegos de azar, la bebida, la prostitucién y la matanza de animales.

TEXTO 42 9T TEH reread: = qamig |
TioEegs ST Wel T qHaHad 123l

vrsasya nastams trin padan tapah saucam dayam iti
pratisandadha asvasya mahim ca samavardhayat

vrsasya—el toro (la personalidad de la religion); nastan—perdido; trin—tres; padan—
patas; tapah—austeridad; saucam—limpieza; dayam—misericordia; iti—asi pues;
pratisandadhe—restablecidas; asvasya— mediante actividades alentadoras; mahim—Ila
Tierra; ca—y; samavardhayat—mejoré mucho.

Luego, el rey restablecio las patas que la personalidad de la religion [el toro] habia
perdido, y mediante actividades alentadoras hizo que la condicion de la Tierra
mejorara considerablemente.
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SIGNIFICADO: Al asignarle a la personalidad de Kali determinados lugares, Maharaja
Pariksit practicamente lo engaié. En presencia de Kali, Dharma (en la forma de un
toro) y la Tierra (en la forma de una vaca), él pudo analizar de hecho la condicién
general de su reino y, por consiguiente, de inmediato tomo las medidas indicadas para
restablecer las patas del toro, es decir, la austeridad, la limpieza y la misericordia. Y
para beneficio general de la gente del mundo, €l observo que la reserva de oro se podia
emplear para la estabilizacion. El oro es sin duda una fuente de falsedad, embriaguez,
prostitucion, enemistad y violencia, pero bajo la guia de un rey o lider publico que sea
idéneo, o de un brahmana o sannydsi, el mismo oro puede ser debidamente utilizado
para restablecer las patas que el toro, la personalidad de la religion, ha perdido.

Por lo tanto, al igual que su abuelo Arjuna, Maharaja Pariksit reunié todo el oro
ilicito que se guardaba para complacer las propensiones de Kali, y lo empled en el
sankirtana-yajiia, conforme lo instruye el Srimad-Bhagavatam. Tal como lo hemos
sugerido antes, uno debe distribuir la riqueza que haya acumulado, dividiéndola en tres
partes: cincuenta por ciento para el servicio del Sefior, veinticinco por ciento para los
miembros de la familia y veinticinco por ciento para necesidades personales. Emplear el
cincuenta por ciento para el servicio del Sefior o para propagar en la sociedad el cono-
cimiento espiritual por medio del sarnkirtana-yajiia, constituye el maximo despliegue
de misericordia humana. La gente del mundo se encuentra por lo general sumida en
la oscuridad en lo que se refiere al conocimiento espiritual, especialmente en relaciéon
con el servicio devocional del Sefior, y, en consecuencia, propagar el conocimiento tras-
cendental y sistematico del servicio devocional constituye la mayor misericordia que
se puede exhibir en este mundo. Cuando a todo el mundo se le ensefie a sacrificar en
aras del servicio del Sefior el cincuenta por ciento del oro que hayan reunido, sin duda
que la austeridad, la limpieza y la misericordia apareceran automaticamente, y de ese
modo se restableceran automdticamente las tres patas de la personalidad de la religion.
Naturalmente, cuando hay suficiente austeridad, limpieza, misericordia y veracidad,
la Madre Tierra queda satisfecha por completo, y hay muy pocas posibilidades de que
Kali se infiltre en la estructura de la sociedad humana.
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sa esa etarhy adhyasta asanam parthivocitam
pitamahenopanyastarm rajaaranyam viviksata

aste ’dhund sa rajarsih  kauravendra-sriyollasan
gajahvaye maha-bhagas cakravarti brhac-chravah
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sah—él; esah—éste; etarhi—actualmente; adhydste—esta gobernando; dsanam—
el trono; parthiva-ucitam—muy propio de un rey; pitamahena—por el abuelo;
upanyastam—siendo entregado; rajiia—por el Rey; aranyam—bosque; viviksata—
deseando; aste—esta ahi; adhuna—actualmente; sah—eso; rdja-rsih—el sabio entre
los reyes; kaurava-indra—el principal entre los reyes Kurus; sriya—glorias; ullasan—
propagando; gajahvaye—en Hastinapura; mahd-bhagah—el muy afortunado;
cakravarti—el Emperador; brhat-sravah—sumamente famoso.

El muy afortunado emperador Maharaja Pariksit, a quien Maharaja Yudhisthira le
confio el reino de Hastinapura cuando deseo retirarse al bosque, se encuentra ahora
gobernando el mundo con mucho éxito, porque a él lo glorifican las hazaiias de los
reyes de la dinastia Kuru.

SIGNIFICADO: Las prolongadas ceremonias de sacrificio que emprendieron los
sabios de Naimisaranya, comenzaron poco después de la muerte de Maharaja Pariksit.
El sacrificio debia durar mil afos, y se sabe que al comienzo algunos de los contem-
poraneos de Baladeva, el hermano mayor del Sefior Krsna, también visitaron el lugar
del sacrificio. Segtn algunas autoridades, el tiempo presente también se emplea para
indicar el margen de tiempo mas cercano desde el pasado. Es en ese sentido que aqui
se le aplica el tiempo presente al reinado de Maharaja Pariksit. El tiempo presente tam-
bién se puede usar para un hecho continuo. Los principios de Maharaja Pariksit ain
se pueden continuar, y la sociedad humana atin puede mejorar si hay determinacién
en las autoridades. Aun podemos purgar al Estado de todas las actividades inmorales
introducidas por la personalidad de Kali, si estamos tan determinados a tomar medidas
como lo estaba Maharaja Pariksit. El le asigné a Kali unos lugares determinados, pero
de hecho Kali no pudo encontrar ninguno de esos lugares en ninguna parte del mundo,
porque Maharaja Pariksit vigilaba estrictamente que no hubiera lugares para los juegos
de azar, la bebida, la prostitucién y la matanza de animales. Los administradores moder-
nos quieren desterrar del Estado la corrupcion, pero como son necios, no saben cémo
hacerlo. Ellos quieren emitir licencias para las casas de juego, para las licorerias y otros
expendios de drogas enajenantes, y también para los prostibulos, hoteles para la prosti-
tucién y cines, con falsedad en cada trato, incluso en el suyo propio, y quieren al mismo
tiempo eliminar la corrupcion del Estado. Ellos quieren el Reino de Dios sin conciencia
de Dios. ;Cémo se pueden conciliar dos cosas contradictorias? Si queremos eliminar
la corrupcién del Estado, en primer lugar debemos organizar la sociedad de modo que
acepte los principios de la religion, es decir, la austeridad, la limpieza, la misericordia
y la veracidad, y para hacer que la condicién se vuelva favorable, debemos clausurar
todos los lugares de apuestas, bebida, prostitucion y falsedad. Estas son algunas de las
lecciones practicas que se encuentran en las paginas del Srimad-Bhagavatam.

TEXTO 45  FeA AT aisTATa=Igal Jq: |
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ittham-bhutanubhavo 'yam abhimanyu-suto nrpah
yasya palayatah ksaunim yiyam satraya diksitah

ittham-bhuita—siendo asi; anubhavah—experiencia; ayam—de esto; abhimanyu-
sutah—el hijo de Abhimanyu; nrpah—el rey; yasya—cuyo; palayatah—debido a su go-
bierno; ksaunim—en la Tierra; yiyam—todos ustedes; satraya—al celebrar sacrificios;
diksitah—iniciado.

Maharaja Pariksit, el hijo de Abhimanyu, es tan experimentado, que, en virtud de
su experta administracion y patrocinio, a ustedes les ha sido posible celebrar un
sacrificio como este.

SIGNIFICADO: Los brahmanas y los sannydsis son expertos en lo que concierne al
adelanto espiritual de la sociedad, mientras que los ksatriyas o los administradores son
expertos en la paz y prosperidad materiales de la sociedad humana. Ambos grupos
constituyen los pilares de toda la felicidad y, por consiguiente, tienen la funcién de
cooperar entre si a plenitud en aras del bien comun. Maharaja Pariksit tenia suficiente
experiencia como para apartar a Kali del campo de sus actividades, y con ello hacer
que el Estado se volviera receptivo a la iluminacién espiritual. Si la gente comun no
es receptiva, es muy dificil inculcarle la necesidad de la iluminacién espiritual. La
austeridad, la limpieza, la misericordia y la veracidad, que son los principios basicos
de la religion, preparan el terreno para la recepcion de los adelantos del conocimiento
espiritual, y Maharaja Pariksit hizo realidad esa condicién favorable. Por eso los rsis
de Naimisaranya pudieron ejecutar los sacrificios durante mil afios. En otras palabras,
sin el apoyo del Estado, ninguna doctrina filoséfica o de principios religiosos puede
avanzar progresivamente. Para lograr ese bien comtn, debe haber una total coopera-
cion entre los brahmanas y los ksatriyas. Incluso hasta la época de Maharaja Asoka,
reinaba el mismo espiritu. El Seior Buddha fue considerablemente respaldado por el
rey Asoka, en virtud de lo cual su especifico culto del conocimiento se propagé por
todas partes del mundo.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo decimo-
séptimo del Canto Primero del Srimad-Bhagavatam, titulado: «Castigo y recompensa
de Kali».



CAPITULO 18

Maharaja Pariksit es maldecido por

un nino brahmana

TEXTO 1 ﬁ%ﬁwaﬁﬂ@#nﬁ@aa
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suta uvaca
yo vai drauny-astra-viplusto na matur udare mrtah
anugrahad bhagavatah  krsnasyadbhuta-karmanah

sttah uvaca—Sri Sitta Gosvami dijo; yah—aquel que; vai—ciertamente; drauni-astra—
por el arma del hijo de Drona; viplustah—quemado por; na—nunca; matuh—de la ma-
dre; udare—en el vientre; mrtah—encontré la muerte; anugrahat—por la misericordia;
bhagavatah—dela Personalidad de Dios; krsnasya—Krsna; adbhuta-karmanah—quien
actia de un modo maravilloso.

Sri Siita Gosvami dijo: Debido a la misericordia de la Personalidad de Dios, Sri
Krsna, quien actiia de un modo maravilloso, Maharaja Pariksit, pese a que fue
atacado en el vientre de su madre por el arma del hijo de Drona, no pudo ser
quemado.

SIGNIFICADO: Los sabios de Naimisaranya se quedaron pasmados de asombro al oir
hablar de la maravillosa administraciéon de Maharaja Pariksit, especialmente en rela-
cién con la manera en que castigo a la personalidad de Kali y lo dejé incapacitado por
completo para hacer ningtin dafo en el reino. Siita Gosvami estaba igualmente ansioso
de describir el maravilloso nacimiento y la maravillosa muerte de Maharaja Pariksit, y
recitd este verso para aumentar el interés de los sabios de Naimisaranya.

TEXTO2 — SETHIICHaras qashiemoraeaard |
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brahma-kopotthitad yas tu taksakat prana-viplavat
na sammumohorubhayad bhagavaty arpitasayah

brahma-kopa—Ila furia de un brahmana; utthitat—causada por; yah—lo que era;
tu—pero; taksakat—la serpiente alada; prana-viplavat—de la disolucién de la vida;
na—nunca; sammumoha—lo domind; uru-bhayat—gran temor; bhagavati—a la Per-
sonalidad de Dios; arpita—entregado; asayah—conciencia.

Ademas, Maharaja Pariksit siempre estaba entregado conscientemente a la Perso-
nalidad de Dios, y, por lo tanto, ni le tenia miedo ni lo dominaba el temor de una
serpiente alada que habia de morderlo debido a la furia de un nifio brahmana.

SIGNIFICADO: Un devoto del Sefior que esté entregado en cuerpo y alma recibe
el nombre de nardayana-parayana. Alguien asi no le teme a nada ni a nadie, ni
siquiera a la muerte. Para él nada es tan importante como el Sefior Supremo, y por
eso les da la misma importancia al cielo y al infierno. El sabe bien que tanto el cielo
como el infierno son creaciones del Sefior, y que, de igual modo, la vida y la muerte
son diferentes condiciones de la existencia creadas por el Sefior. Pero en todas las
condiciones y en todas las circunstancias, el recordar a Narayana es esencial. El
narayana-pardyana pone eso en practica constantemente. Maharaja Pariksit era un
devoto puro de esa categoria. Fue maldecido injustamente por el inexperto hijo de un
brahmana, que se hallaba bajo la influencia de Kali, y Maharaja Pariksit lo considerd
como algo enviado por Narayana. El sabfa que Narayana (el Sefior Krsna) lo habia
salvado cuando se estaba quemando en el vientre de su madre, y si tenia que ser
matado por la mordida de una serpiente, ello también ocurriria por la voluntad
del Sefior. El devoto nunca se pone en contra de la voluntad del Sefior; cualquier
cosa que Dios envia, es una bendicion para el devoto. De manera que a Maharaja
Pariksit ni lo asustaban ni lo confundian esas cosas. Ese es el signo caracteristico de
un devoto puro del Sefior.

TEXTO 3 ~ Soged Gad: O fasransTantedta: |
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utsrjya sarvatah sangam vijiiatajita-samsthitih
vaiyasaker jahau sisyo  gangayam svam kalevaram

utsrjya—después de dejar a un lado; sarvatah—a todo su alrededor; sarigam—relacion;
vijiata—siendo entendido; ajita—aquel que nunca es conquistado (la Personalidad
de Dios); samsthitih—posicion verdadera; vaiydasakeh—al hijo de Vyasa; jahau—aban-
dond; sisyah—como discipulo; garigayam—en la ribera del Ganges; svam—su propio;
kalevaram—cuerpo material.



18.4 CAP. 18 | Maharaja Pariksit es maldecido 329

Y aparte de eso, después de dejar a todos sus asociados, el rey, en calidad de discipu-
lo, se entreg6 al hijo de Vyasa [Sukadeva Gosvami], y de ese modo logré entender la
verdadera posicion de la Personalidad de Dios.

SIGNIFICADO: La palabra gjita es significativa aqui. La Personalidad de Dios, Sri
Krsna, es conocido como Ajita, o inconquistable, y El es asi en todos los aspectos. Nadie
puede conocer Su verdadera posicion. El también es inconquistable a través del conoci-
miento. Hemos oido hablar de Su dhama, o morada, el eterno Goloka Vrndavana, pero
hay muchos estudiosos que interpretan de diferentes maneras lo que es esa morada.
Mas, por la gracia de un maestro espiritual como Sukadeva Gosvami, a quien el rey
se entregd como un muy humilde discipulo, uno es capaz de entender la verdadera
posicién del Sefior, Su morada eterna y los enseres trascendentales que El tiene en ese
dhama, o morada. Como el rey conocia la posicion trascendental del Sefior y el método
trascendental mediante el cual uno puede dirigirse a ese dhama trascendental, estaba
seguro de cudl seria su destino final, y por el hecho de saberlo, podia dejar a un lado
todo lo material, incluso su propio cuerpo, sin ninguna dificultad producto de algin
apego. En el Bhagavad-gita se dice: param drstva nivartate, uno puede abandonar toda
relacién con el apego material, cuando es capaz de ver el param, o la calidad superior
de las cosas. El Bhagavad-gita nos da a conocer la calidad de la energia del Sefior que
es superior a la calidad material de la energia, y por la gracia de un maestro espiritual
genuino tal como Sukadeva Gosvami, es muy posible llegar a conocer todo lo referente
a la energfa superior del Sefior, mediante la cual El manifiesta Su nombre, calidad,
pasatiempos, enseres y variedades eternas. A menos que uno entienda a cabalidad
esa energia superior, o eterna, del Seflor, no es posible dejar la energia material, por
mucho que uno especule tedricamente acerca de la verdadera naturaleza de la Verdad
Absoluta. Por la gracia del Sefior Krsna, Maharaja Pariksit pudo recibir la misericordia
de una personalidad tal como Sukadeva Gosvami, y por ello logré conocer la verdadera
posicién del inconquistable Senior. Es muy dificil encontrar al Sefior con las Escrituras
védicas, pero es muy facil llegar a conocerlo por medio de la misericordia de un devoto
liberado como Sukadeva Gosvami.

TEXTO 4 FITAETHATar Juai qehargad |
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nottamasloka-vartanam jusatam tat-kathamrtam
syat sambhramo 'nta-kale ’pi  smaratam tat-padambujam

na—nunca; uttama-sloka—la Personalidad de Dios, de quien cantan los himnos védi-
cos; vartanam—de aquellos que viven de ellos; jusatam—de aquellos que estan dedi-
cados a; tat—Su; kathd-amrtam—temas trascendentales acerca de El; syat—asi ocurre;
sambhramah—concepto erréneo; anta—al final; kale—con el tiempo; api—ademds;
smaratam—recordando; tat—Su; pada-ambujam—pies de loto.
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Esto se debia a que aquellos que han dedicado sus vidas a todo lo relacionado con
los temas trascendentales acerca de la Personalidad de Dios, de quien cantan los
himnos védicos, y que estan dedicados constantemente a recordar los pies de loto
del Seiior, no corren el riesgo de tener conceptos erréneos ni siquiera en el ultimo
momento de su vida.

SIGNIFICADO: La méxima perfeccion de la vida se logra si en el altimo momento de
ella uno recuerda la naturaleza trascendental del Sefior. Esta perfeccion de la vida la
logra aquel que ha aprendido lo que es la verdadera naturaleza trascendental del Sefior,
mediante los himnos védicos cantados por un alma liberada como Sukadeva Gosvami
o por alguien que se encuentre en esa linea de sucesion discipular. Nada se gana con oir
los himnos védicos de labios de algtin especulador mental. Cuando eso mismo se oye de
labios de un alma verdaderamente autorrealizada y se entiende debidamente mediante
el servicio y la sumision, todo se vuelve claro y transparente. Asi, un discipulo sumiso
logra vivir de una manera trascendental, y proseguir hasta el fin de la vida. Por medio
de una adaptacion cientifica, se puede recordar al Sefor incluso al final de la vida,
cuando la capacidad de recordar disminuye a causa de trastornos en las membranas del
cuerpo. En el momento de la muerte, a un hombre comtn le es muy dificil recordar las
cosas tal como son, pero por la gracia del Sefior y Sus devotos genuinos, los maestros
espirituales, uno puede tener esa oportunidad sin dificultad alguna. Y eso ocurrid en el
caso de Maharaja Pariksit.

TEXTO 5 ATHh{o UHSeieisdie dda: |
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tavat kalir na prabhavet  pravisto ’piha sarvatah
yavad iso mahan urvyam abhimanyava eka-rat

tavat—mientras; kalih—la personalidad de Kali; na—no puede; prabhavet—prosperar;
pravistah—entrd en; api—a pesar de; iha—aqui; sarvatah—en todas partes; yavat—
mientras; iSah—el sefior; mahan—gran; urvyam—poderoso; abhimanyavah—el hijo
de Abhimanyu; eka-rat—el Ginico emperador.

Mientras el magno y poderoso hijo de Abhimanyu sea el emperador del mundo, no
hay ninguna posibilidad de que la personalidad de Kali prospere.

SIGNIFICADO: Como ya hemos explicado, la personalidad de Kali habia entrado en la
jurisdiccion de esta Tierra hacfa mucho, y estaba buscando la oportunidad de propagar
su influencia por el mundo entero. Pero él no pudo hacerlo satisfactoriamente, debido ala
presencia de Maharaja Pariksit. Asi ocurre con un buen gobierno. Elementos perturbadores
tales como la personalidad de Kali siempre trataran de extender sus nefastas actividades,
pero el Estado capaz tiene el deber de detenerlos por todos los medios. Aunque Maharaja
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Pariksit le asign6 unos lugares a la personalidad de Kali, al mismo tiempo no dejé ninguna
posibilidad de que los ciudadanos fueran influidos por este tltimo.

TEXT0 6 AREE AU AEEES T |
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yasminn ahani yarhy eva  bhagavan utsasarja gam
tadaivehanuvrtto ’sav  adharma-prabhavah kalih

yasmin—en ese; ahani—mismo dia; yarhi eva—en ese mismo momento; bhagavan—Ila
Personalidad de Dios; utsasarja—dejé a un lado; gam—Ila Tierra; tada—en ese momen-
to; eva—ciertamente; tha—en este mundo; anuvrttah—siguid; asau—él; adharma—
irreligion; prabhavah—acelerando; kalih—la rifia en persona.

En el mismo dia y en el preciso momento en que la Personalidad de Dios, el Sefior
Sri Krsna, se fue de esta Tierra, la personalidad de Kali, quien promueve toda clase
de actividades irreligiosas, vino a este mundo.

SIGNIFICADO: La Personalidad de Dios, y Su santo nombre, cualidades, etc., son todos
idénticos. La personalidad de Kali no logré entrar en la jurisdiccién de la Tierra por la
presencia de la Personalidad de Dios. Y, de modo similar, si se organiza el canto constante
de los santos nombres, cualidades, etc., de la Suprema Personalidad de Dios, no habra
ninguna posibilidad en absoluto de que entre la personalidad de Kali. Esa es la técnica
para apartar del mundo a la personalidad de Kali. En la sociedad humana moderna hay
grandes adelantos de la ciencia material, y se ha inventado la radio para propagar el sonido
por el aire. Asi pues, si en lugar de producir un sonido molesto en aras del disfrute de los
sentidos, el Estado hace lo necesario para propagar el sonido trascendental, haciendo sonar
el santo nombre, la santa fama y las santas actividades del Sefior, tal como se autorizan en
el Bhagavad-gita o el Srimad-Bhagavatam, se creara entonces una condicién favorable, los
principios de la religién quedaran restablecidos en el mundo, y; de ese modo, los dirigentes,
quienes se hallan ansiosos de alejar del mundo la corrupcion, triunfaran. Nada es malo
si se usa debidamente para el servicio del Sefior.

TEXTO7  TIgE el 99 ORF 39 97T |
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nanudvesti kalim samrat saranga iva sara-bhuk
kusalany asu siddhyanti netarani krtani yat

na—nunca; anudvesti—envidioso; kalim—a la personalidad de Kali; samrat—el em-
perador; saram-ga—realista, como las abejas; iva—como; sara-bhuk—aquel que toma
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la esencia; kusalani—objetos auspiciosos; dsu—de inmediato; siddhyanti—triunfa;
na—nunca; itarani—que son poco auspiciosos; krtani—siendo ejecutados; yat—tanto
como.

Maharaja Pariksit era un realista, tal como las abejas, las cuales solo toman la
esencia [de una flor]. El sabia perfectamente bien que en esta era de Kali las cosas
auspiciosas producen buenos efectos al instante, mientras que los actos poco
auspiciosos tienen que ejecutarse de hecho [para producir efectos]. Asi que él jamas
sintioé envidia de la personalidad de Kali.

SIGNIFICADO: A la era de Kali se la llama la era caida. Como en esta caida era los
seres vivientes se encuentran en una posicién dificil, el Sefior Supremo les ha dado
ciertas facilidades especiales. Asi pues, por la voluntad del Sefor, el ser viviente
no es victima de un acto pecaminoso sino hasta que el acto se realiza de hecho. En
otras épocas, por el simple hecho de pensar en la ejecucion de un acto pecaminoso,
uno solia ser victima del mismo. Y, por el contrario, en esta era, al ser viviente se
le otorgan los resultados de los actos piadosos con solo que piense en ellos. Como
Maharaja Pariksit era, por la gracia del Sefior, el rey mas entendido y experimentado
que existia, no estaba de ningtin modo envidioso de la personalidad de Kali por el he-
cho de no tener la intencion de darle a este alguna oportunidad de realizar algun acto
pecaminoso. El protegié a sus subditos de que fueran presa de los actos pecaminosos
de la era de Kali, y al mismo tiempo le brindé a la era plena facilidad al asignarle
ciertos lugares especificos. Al final del Srimad-Bhagavatam se dice que aunque todas
las nefastas actividades de la personalidad de Kali estan presentes, en la era de Kali
hay una gran ventaja. Uno puede lograr la salvacion con tan solo cantar el santo
nombre del Sefior. Por lo tanto, Maharaja Pariksit hizo un esfuerzo organizado para
propagar el canto del santo nombre del Sefor, y de ese modo salvé a los ciudadanos
de las garras de Kali. Es unicamente por esa ventaja por lo que a veces los grandes
sabios le desean todo lo bueno a la era de Kali. En los Vedas también se dice que, por
conversar acerca de las actividades del Sefior Krsna, uno puede librarse de todas las
desventajas de la era de Kali. Al comienzo del Srimad-Bhagavatam se dice ademés
que, con la recitacion del Srimad-Bhagavatam, el Sefior Supremo queda capturado
de inmediato en el corazén de uno. Esas son algunas de las grandes ventajas de la era
de Kali; Maharaja Pariksit las aprovecho todas vy, fiel a su culto vaisnavita, no pensé
nada malo de la era de Kali.

TExr0 8 T AT IOT FiT HHAE |
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kim nu balesu surena  kalina dhira-bhiruna
apmmattah pramattesu yo vrko nrsu vartate
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kim—qué; nu—puede ser; balesu—entre las personas poco inteligentes; siirena—por el
poderoso; kalina—por la personalidad de Kali; dhira—autocontrolado; bhiruna—por
alguien que le teme a; apramattah—aquel que es cuidadoso; pramattesu—entre los
descuidados; yah—aquel que; vrkah—tigre; nrsu—entre los hombres; vartate—existe.

Maharaja Pariksit consideré que los hombres poco inteligentes puede que creyeren
que la personalidad de Kali era muy poderosa, pero que aquellos que eran autocon-
trolados no tendrian nada que temer. El rey era tan poderoso como un tigre, y cuido
de las personas tontas y negligentes.

SIGNIFICADO: Aquellos que no son devotos del Sefior, son descuidados y poco inte-
ligentes. A menos que uno sea sumamente inteligente, no puede ser devoto del Sefor.
Aquellos que no son devotos del Sefior son presa de las acciones de Kali. No va a ser
posible crear una situacién mas sana en la sociedad, a menos que estemos dispuestos a
aceptar los medios de acciéon adoptados por Maharaja Pariksit, es decir, la propagacion
del servicio devocional del Sefior entre la gente comun.

TEXTOQ  IUAMIqAAg: U Ui HAT |
TEAF AT T59=54 1% ||

upavarnitam etad vah  punyam pariksitam maya
vasudeva-kathopetam akhyanam yad aprcchata

upavarnitam—casi todo lo descrito; etat—todos esos; vah—a ustedes; punyam—
piadoso; pariksitam—acerca de Maharaja Pariksit; maya—por mi; vasudeva—del
Senor Krsna; katha—relatos; upetam—en relacién con; akhyanam—declaraciones;
yat—que; aprcchata—me preguntaron.

;iOh, sabios!, tal como me lo pidieron, ya he descrito casi todo lo referente a los rela-
tos acerca del Seiior Krsna que tienen relacion con la historia del piadoso Maharaja
Pariksit.

SIGNIFICADO: El Srimad-Bhagavatam es la historia de las actividades del Sefior. Y
las actividades del Sefior se llevan a cabo en relacién con los devotos del Sefor. Por
consiguiente, la historia de los devotos no es diferente de la historia de las actividades
del Senor Krsna. El devoto del Sefior tiene en un mismo nivel tanto las actividades del
Sefior como las de Sus devotos puros, pues todas ellas son trascendentales.

TEXTO 10 T TT: FAT WG FAXEAGHAT: |
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ya yah katha bhagavatah kathaniyoru-karmanah
guna-karmasrayah pumbhih  samsevyas ta bubhisubhih

yah—cualquier cosa que; yah—y todo lo que; kathah—relatos; bhagavatah—acerca de
la Personalidad de Dios; kathaniya—habian de ser hablados por mi; uru-karmanah—
de Aquel que actiia de un modo maravilloso; guna—cualidades trascendentales;
karma—actos poco comunes; dsrayah—que involucran; pumbhih—por personas;
samsevyah—deben ser oidos; tah—todos ellos; bubhusubhih—por aquellos que
quieren su propio bien.

Aquellos que estan deseosos de alcanzar la total perfeccion de la vida, deben oir
sumisamente todos los relatos que estin relacionados con las trascendentales
actividades y cualidades de la Personalidad de Dios, quien actia de un modo
maravilloso.

SIGNIFICADO: El oir de una manera sistematica los relatos acerca de las trascenden-
tales actividades, cualidades y nombres del Sefior Sri Krsna, lo empuja a uno hacia
la vida eterna. El oir sistematicamente significa conocerlo a El de un modo gradual,
real y concreto, y conocerlo a El de un modo real y concreto significa alcanzar la
vida eterna, tal como se declara en el Bhagavad-gita. Esas gloriosas y trascendentales
actividades del Sefior Sri Krsna son el remedio prescrito para contrarrestar el proceso
del nacimiento, la muerte, la vejez y las enfermedades, que se considera que son
recompensas materiales para el ser viviente condicionado. La culminacién de esa
etapa tan perfecta de la vida constituye la meta de la vida humana y el logro de la
bienaventuranza trascendental.

Wﬂi
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rsaya ticuh
siita jiva samah saumya  sasvatir visadam yasah
yas tvarm samsasi krsnasya  martyanam amrtam hi nah

rsayah ticuh—los buenos sabios dijeron; siita—joh, Stta Gosvami!; jiva—deseamos
que vivas por; samah—muchos afios; saumya—grave; sasvatih—eterno; visadam—en
particular; yasah—en fama; yah tvam—porque tu; samsasi—hablando hermosamente;
krsnasya—del Sefior Sri Krsna; martyanam—de aquellos que mueren; amrtam—
eternidad de la vida; hi—ciertamente; nah—nuestro.

Los buenos sabios dijeron: jOh, respetable Siita Gosvami! Que vivas muchos afos
y tengas una fama eterna, pues estas hablando de una manera muy hermosa acerca
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de las actividades del Sefor Krsna, la Personalidad de Dios. Para los seres mortales
como nosotros, esto es tal como néctar.

SIGNIFICADO: Cuando oigamos hablar de las cualidades y actividades trascenden-
tales de la Personalidad de Dios, siempre debemos recordar lo que el propio Sefor
ha hablado en el Bhagavad-gita (4.9). Los actos del Sefior, incluso cuando El acttia
en la sociedad humana, son todos trascendentales, pues todos ellos son acentuados
por Su energia espiritual, que se diferencia de Su energia material. Como se dice en
el Bhagavad-gita, esos actos se denominan divyam. Esto significa que El no acttia ni
nace como un ser viviente ordinario que se halla bajo la custodia de la energfa material.
Ademds, Su cuerpo tampoco es material ni mutable como el de los seres vivientes
ordinarios. Y aquel que entiende este hecho, ya sea a través del Sefior o de fuentes
autorizadas, no vuelve a nacer después de dejar el presente cuerpo material. Un alma
asi de iluminada es admitida en el reino espiritual del Sefior, y se dedica al amoroso y
trascendental servicio del Sefior. Por consiguiente, cuanto mas oigamos hablar de las
actividades trascendentales del Sefior, tal como se presentan en el Bhagavad-gita y en el
Srimad-Bhagavatam, mas podremos conocer acerca de Su naturaleza trascendental, y
de ese modo progresar de un modo categérico en la senda que va de vuelta a Dios.

TEXTO 12 FHUARSRMTATE AR T |
AT MiaraaEaaTEd 7 12211

karmany asminn anasvase dhiuma-dhimratmanarm bhavan
apayayati govinda-  pada-padmasavam madhu

karmani—ejecucion de; asmin—en este; andsvase—sin certeza; dhiima—humo;
dhiimra-atmanam—cuerpo y muerte manchados; bhavan—tu buena persona;
apayayati—sumamente agradable; govinda—la Personalidad de Dios; pada—pies;
padma-asavam—néctar de la flor de loto; madhu—miel.

Acabamos de comenzar la ejecucion de esta actividad fruitiva —un fuego de sacri-
ficio—, sin certeza de cual sera el resultado, debido a las muchas imperfecciones de
nuestra accion. Nuestros cuerpos se han ennegrecido con el humo, pero estamos
verdaderamente complacidos con el néctar de los pies de loto de la Personalidad de
Dios, Govinda, que tu estas distribuyendo.

SIGNIFICADO: El fuego de sacrificio que encendieron los sabios de Naimisaranya
estaba lleno ciertamente de humo y dudas, a causa de muchisimos defectos. El primer
defecto es que existe una gran escasez de brahmanas expertos que sean capaces de llevar
a cabo con éxito esa clase de ejecuciones en esta era de Kali. Cualquier discrepancia que
haya en esos sacrificios lo arruina todo, y el resultado es incierto, como en las empresas
agricolas. En el arrozal, el buen resultado del cultivo depende de la lluvia que envie la
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Providencia, y, por consiguiente, el resultado es incierto. Asi mismo, en esta era de Kali
la ejecucion de cualquier clase de sacrificio también es incierta. Brahmanas inescru-
pulosos y codiciosos de la era de Kali inducen al publico inocente a que participe en
espectaculos de sacrificios asi de inciertos, sin revelar la disposicion escritural de que
en la era de Kali no existe ejecucion de sacrificio que sea fructifera, fuera del sacrificio
del canto en congregacion del santo nombre del Sefior. Sita Gosvami estaba narrando
ante la congregacion de sabios las trascendentales actividades del Sefior, y ellos estaban
percibiendo de hecho el resultado de oir hablar de esas actividades trascendentales.
Uno puede sentir esto en la practica, de la misma manera en que uno puede sentir el
resultado de comer. La iluminacion espiritual acta de ese modo.

Los sabios de Naimisaranya estaban sufriendo en la practica por el humo de un
fuego de sacrificio, y estaban dudosos del resultado, pero al oir hablar a una persona
iluminada, como lo era Stta Gosvami, se sintieron plenamente satisfechos. En el
Brahma-vaivarta Purana, Visnu le dice a Siva que, en la era de Kali, los hombres
que estdn llenos de ansiedades de diversos tipos se ocupan en vano en la actividad
fruitiva y las especulaciones filosdficas, pero cuando se dedican al servicio devocional,
el resultado es seguro y cierto, y no hay ninguna pérdida de energia. En otras palabras,
nada que se realice en aras de la comprension espiritual o del beneficio material puede
tener éxito, sin el servicio devocional del Sefior.

TEXTO 13 T Ty 7 &6t AT |
A FEEe WeatT e 11231l

tulayama lavendpi na svargam napunar-bhavam
bhagavat-sangi-sangasya martyanam kim utasisah

tulayama—para equilibrarse con; lavena—por un momento; api—incluso; na—jamas;
svargam—planetas celestiales; na—ni; apunah-bhavam—liberaciéon de la materia;
bhagavat-sangi—devoto del Sefor; sarigasya—de la compaiiia; martyanam—aquellos
que estan destinados a morir; kim—qué hay; uta—que hablar de; asisah—bendicion
mundana.

El valor de tener por un momento la compaiiia del devoto del Sefor, ni siquiera se
puede comparar con el hecho de alcanzar los planetas celestiales ni con liberarse de
la materia, y ni qué hablar de compararlo con bendiciones mundanas en la forma
de prosperidad material, que son para aquellos que estan destinados a morir.

SIGNIFICADO: Para poder comparar dos cosas, tiene que haber cierta similitud
entre ellas. La compaiifa de un devoto puro no se puede comparar con nada mate-
rial. Hombres que estan adictos a la felicidad material ambicionan llegar a planetas
celestiales tales como la Luna, Venus e Indraloka, y aquellos que estan adelantados
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en lo referente a las especulaciones filosdficas materiales, ambicionan liberarse de
todo cautiverio material. Cuando uno fracasa en toda clase de adelantos materiales,
desea el tipo opuesto de liberacion, que se denomina apunar-bhava, o el no volver a
nacer. Pero los devotos puros del Sefior no ambicionan la felicidad que se obtiene en
el reino celestial, ni tampoco ambicionan liberarse del cautiverio material. En otras
palabras, para los devotos puros del Senor los placeres materiales que se obtienen
en los planetas celestiales son como una fantasmagoria, y puesto que ellos ya estan
liberados de todas las concepciones materiales de placer y afliccion, se hallan liberados
de hecho, incluso en el mundo material. Esto significa que, tanto en el mundo material
como en el mundo espiritual, los devotos puros del Seflor se ocupan en algo que tiene
una existencia trascendental, es decir, el amoroso servicio del Seior. Asi como un
sirviente del gobierno siempre es el mismo, ya sea en la oficina, en el hogar o en
cualquier otra parte, asi mismo el devoto no tiene nada que ver con nada material,
ya que estd dedicado exclusivamente al trascendental servicio del Sefior. Como ¢l no
tiene nada que ver con nada material, ;qué placer le pueden brindar bendiciones
materiales tales como reinados u otras supremacias, que se terminan rapidamente con
el fin del cuerpo? El servicio devocional es eterno; no tiene fin, porque es espiritual.
En consecuencia, como los bienes del devoto puro son completamente diferentes de
los bienes materiales, no existe comparacion entre ellos. Sata Gosvami era un devoto
puro del Sefior y, por ende, su relacién con los rsis de Naimisaranya es tnica. En el
mundo material, el relacionarse con los muy materialistas es en verdad condenado. El
materialista recibe el nombre de yosit-sangi, o alguien que esta sumamente apegado
al enredo material (a las mujeres y a otras cosas). Esa clase de apego es condicionado,
porque aleja las bendiciones de la vida y la prosperidad. Y justamente lo opuesto es
el bhagavata-sangi, o aquel que siempre estd en compaiia del nombre, la forma, las
cualidades, etc., del Sefior. Esa compaiiia siempre es deseable; es venerable, digna de
elogio, y uno debe considerarla como la meta maxima de la vida.

TEXTO 14 1 AW Jeagaiachmi
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ko nama trpyed rasavit kathayam
mahattamaikanta-parayanasya

nantam gunanam agunasya jagmur
yogesvara ye bhava-padma-mukhyah

kah—quién es él; nama—especificamente; trpyet—obtiene plena satisfaccion; rasa-
vit—experto en deleitarse con el néctar meloso; kathdydm—en los relatos acerca
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de; mahat-tama—el mas grande de los seres vivientes; ekdnta—exclusivamente;
parayanasya—de aquel que es el refugio de; na—nunca; antam—fin; gunanam—de
atributos; agunasya—de la trascendencia; jagmuh—pudo determinar; yoga-isvarah—
los sefiores del poder mistico; ye—todo lo que ellos; bhava—el Sefior Siva; padma—el
Sefor Brahma; mukhyah—cabezas.

La Personalidad de Dios, el Seiior Krsna [Govinda], es el refugio exclusivo de todos
los grandes seres vivientes, y Sus atributos trascendentales ni siquiera pueden
ser medidos por amos de los poderes misticos tales como el Sefior Siva y el Sefior
Brahma. ;Puede alguien que sea experto en saborear néctar [rasa], saciarse alguna
vez plenamente de oir relatos acerca de EI?

SIGNIFICADO: El Sefior Siva y el Sefior Brahma son dos jefes de los semidioses. Ellos
estdn colmados de poderes misticos. Por ejemplo, el Sefior Siva bebié un océano de
veneno, del cual una sola gota era suficiente para matar a un ser viviente ordinario.
De modo similar, Brahma pudo crear muchos semidioses poderosos, entre ellos el
Sefior Siva. Asi que ellos son isvaras, o sefiores del universo. Pero ninguno de ellos
es el poderoso supremo. El poderoso supremo es Govinda, el Sefior Krsna. El es
la Trascendencia, y Sus atributos trascendentales no pueden medirlos ni siquiera
isvaras tan poderosos como Siva y Brahma. Por consiguiente, el Sefior Krsna es el
refugio exclusivo de los seres vivientes mas grandes de todos. Brahma se cuenta
entre los seres vivientes, pero él es el mds grande de todos nosotros. Y, ;por qué el
mas grande de todos los seres vivientes estd tan apegado a los relatos trascendentales
acerca del Senor Krsna? Porque el Sefior Krsna es la fuente de todo disfrute. Todo el
mundo quiere disfrutar de algtn tipo de sabor en todo, pero aquel que esta dedicado
al amoroso servicio trascendental del Sefior, puede obtener de esa ocupacién un
placer ilimitado. El Sefior es ilimitado, y Su nombre, atributos, pasatiempos, séquito,
variedades, etc., son ilimitados; y aquellos que los saborean pueden hacerlo de una
manera ilimitada, y aun asi no sentirse saciados. Este hecho se confirma en el Padma
Purana:

ramante yogino ‘nante satyananda-cid-atmani
iti rama-padendsau  param brahmabhidhiyate

«Los misticos obtienen de la Verdad Absoluta placeres trascendentales ilimitados,
y por eso a la Suprema Verdad Absoluta, la Personalidad de Dios, se lo conoce
también como Rama». Esos discursos trascendentales no tienen fin. En los asuntos
mundanos existe la ley de la saciedad, pero en la trascendencia la saciedad no existe.
Sata Gosvami deseaba continuar con los relatos acerca del Seiior Krsna, ante los
sabios de Naimisaranya, y estos también le expresaron su buena disposicion a
oirlo ininterrumpidamente. Como el Sefior es trascendencia y Sus atributos son
trascendentales, esa clase de discursos aumentan la actitud receptiva del auditorio
purificado.
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tan no bhavan vai bhagavat-pradhano
mahattamaikanta-pardayanasya

harer udaram caritam visuddham
Susraisatam no vitanotu vidvan

tat—en consecuencia; nah—de nosotros; bhavan—tu buena persona; vai—ciertamente;
bhagavat—en relacién con la Personalidad de Dios; pradhanah—principalmente; mahat-
tama—el mas grande de todos los grandes; ekanta—exclusivamente; pardyanasya—del
refugio; hareh—del Sefor; udaram—imparcial; caritam—actividades; visuddham—
trascendental; susrisatam—aquellos que son receptivos; nah—nosotros; vitanotu—ten
labondad de describir; vidvan—;oh, td, el erudito!

iOh, Siita Gosvami!, tu eres un erudito y puro devoto del Seiior, porque la Persona-
lidad de Dios es el principal objeto de tu servicio. En consecuencia, describenos por
favor los pasatiempos del Sefor, que estan por encima de todo concepto material,
pues estamos ansiosos de recibir esos mensajes.

SIGNIFICADO: El expositor de las actividades trascendentales del Sefior debe
tener unicamente un objeto de adoracién y servicio: el Seior Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios. Y el auditorio de esas narraciones debe estar ansioso de oir
hablar de El. Cuando se logra una combinacién de esa indole, es decir, un orador
apto y un auditorio apto, en ese preciso momento y lugar es muy idéneo continuar
los discursos acerca de la Trascendencia. Unos oradores de profesion y un auditorio
absorto en lo material no pueden obtener un verdadero beneficio de esa clase de
discursos. Los oradores de profesién hacen un espectaculo de Bhagavata-saptaha para
sostener a la familia, y el publico con inclinaciones materiales oye estos discursos de
Bhagavata-saptaha en aras de algin beneficio material, es decir, religiosidad, riqueza,
complacencia de los sentidos o liberacién. Esa clase de discursos del Bhagavatam no
se encuentran purificados de la contaminacién de las cualidades materiales. Pero los
discursos que hubo entre los santos de Naimisaranya y Sri Siita Gosvami estdn en el
nivel trascendental. No los motiva la ganancia material. En esos discursos, tanto el
auditorio como el orador disfrutan de un ilimitado placer trascendental y, en conse-
cuencia, pueden continuar con las narraciones durante muchos miles de anos. Ahora,
los Bhagavata-saptahas se realizan unicamente por siete dias, y después de concluir
el espectaculo, tanto el auditorio como el orador se dedican como de costumbre a las
actividades materiales. Esto se debe a que el orador no es un bhagavata-pradhana y
el auditorio no es susriisatam, como se explicé anteriormente.



340 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 18.16

TEXT0 16§ I WETIRTEa: T

o g e, 112l

sa vai maha-bhagavatah pariksid
yenapavargakhyam adabhra-buddhih
jAdnena vaiyasaki-sabditena
bheje khagendra-dhvaja-pada-miullam

sah—él; vai—indudablemente; maha-bhagavatah—devoto de primera; pariksit—el
rey; yena—por lo cual; apavarga-akhyam—con el nombre de liberacién; adabhra—
fija; buddhih—inteligencia; jiianena—mediante el conocimiento; vaiydsaki—el hijo de
Vyasa; sabditena—vibrado por; bheje—llevado a; khaga-indra—Garuda, el rey de las
aves; dhvaja—bandera; pada-muilam—plantas de los pies.

iOh, Siita Gosvami!, por favor describe esos temas del Seiior mediante los cuales
Maharaja Pariksit, cuya inteligencia estaba fija en la liberacion, alcanzé los pies
de loto del Sefor, quien es el refugio de Garuda, el rey de las aves. Esos temas los
expuso el hijo de Vyasa [Srila Sukadeva].

SIGNIFICADO: Entre los estudiantes que se encuentran en la senda de la liberacion
existe cierta controversia. Esos estudiantes trascendentales son conocidos como imper-
sonalistas o como devotos del Sefor. El devoto del Sefior adora la forma trascendental
del Sefor, mientras que el impersonalista medita en la refulgencia radiante, o los rayos
corporales del Sefior, conocidos como el brahmajyoti. Aqui, en este verso, se dice que
Maharaja Pariksit alcanz6 los pies de loto del Sefor en virtud de las instrucciones que
acerca del conocimiento le impartié el hijo de Vyasadeva, Srila Sukadeva Gosvami.
Sukadeva Gosvami también era un impersonalista en un principio, tal como él mismo
lo ha admitido en el Bhagavatam (2.1.9), pero mas adelante se sinti6 atraido por los
trascendentales pasatiempos del Sefor, en virtud de lo cual se volvié devoto. Esos
devotos que poseen conocimiento perfecto reciben el nombre de maha-bhagavatas,
o devotos de primera. Hay tres clases de devotos: el prakrta, el madhyama 'y el maha-
bhagavata. Los prakrtas, o devotos de tercera, son adoradores que van al templo pero
que carecen de conocimiento especifico acerca del Seflor y acerca de los devotos del
Senor. El madhyama, o el devoto de segunda, conoce bien al Sefior, a los devotos del
Seor, a los nedfitos y también a los no devotos. Pero el maha-bhagavata, o el devoto de
primera, ve todo en relacidn con el Sefior, y al Sefior lo ve presente en relacién con todo.
El maha-bhagavata no hace, pues, ninguna diferencia, especialmente entre un devoto
y un no devoto. Maharaja Pariksit era esa clase de devoto maha-bhdagavata, porque fue
iniciado por un devoto maha-bhagavata, Sukadeva Gosvami. El era igual de bondadoso
con todos, incluso con la personalidad de Kali, y ni qué hablar de los demas.
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Asi que en las historias trascendentales del mundo hay muchos casos de imperso-
nalistas que luego se han vuelto devotos. Pero un devoto nunca se ha vuelto imperso-
nalista. Este mismo hecho demuestra que en los escalones trascendentales, el escalon
que ocupa el devoto es mas elevado que el que ocupa el impersonalista. También se
declara en el Bhagavad-gita (12.5) que las personas que estan atascadas en el escalon
impersonal, es mas lo que sufren que lo que logran conocer de la realidad. Asi pues, el
conocimiento que Sukadeva Gosvami le impartié a Maharaja Pariksit lo ayudé a este
a alcanzar el servicio del Sefior. Y esa etapa de la perfeccion se denomina apavarga,
o la etapa perfecta de la liberacion. El simple conocimiento acerca de la liberacion es
conocimiento material. Estar verdaderamente libre del cautiverio material se denomina
liberacidn, pero el logro del servicio trascendental del Sefior se denomina la etapa per-
fecta de la liberacion. Esa etapa se alcanza mediante el conocimiento y la renunciacién,
tal como ya lo hemos explicado (Bhdg. 1.2.12), y el conocimiento perfecto, tal como
lo impartié Srila Sukadeva Gosvami, da como resultado la consecucién del servicio
trascendental del Sefior.

TEXTO 17 % W YUaHggard-
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tan nah param punyam asamvrtartham
akhyanam atyadbhuta-yoga-nistham

akhyahy anantdacaritopapannam
pariksitam bhagavatabhiramam

tat—por lo tanto; nah—a nosotros; param—supremo; punyam—purificador;
asamvrta-artham—tal como es; akhyanam—narracién; ati—muy; adbhuta—mara-
villosa; yoga-nistham—Illeno de bhakti-yoga; akhyahi—describe; ananta—el Ilimitado;
dacarita—actividades; upapannam—Illeno de; pariksitam—hablado a Maharaja Pariksit;
bhagavata—de los devotos puros; abhiramam—muy querido en particular.

Asi pues, por favor danos a conocer las narraciones acerca del Ilimitado, ya
que estas son purificadoras y supremas. Esas narraciones le fueron referidas a
Maharaja Pariksit, y son muy queridas por los devotos puros, pues estan llenas
de bhakti-yoga.

SIGNIFICADO: Lo que se le hablé a Maharaja Pariksit y que es muy querido por
los devotos puros es el Srimad-Bhagavatam. El Srimad-Bhagavatam esta lleno prin-
cipalmente de las narraciones acerca de las actividades del Ilimitado Supremo y, por
consiguiente, constituye la ciencia del bhakti-yoga, o el servicio devocional del Sefor.
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Asi que es para, o supremo, porque aunque esta enriquecido con todo el conocimiento
y la religion, esta especificamente enriquecido con el servicio devocional del Sefior.

'ﬂﬁm
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suta uvaca
aho vayam janma-bhrto ’dya hasma
vrddhanuvrttyapi viloma-jatah
dauskulyam adhim vidhunoti sighram
mahattamanam abhidhana-yogah

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; aho—cémo; vayam—nosotros; janma-bhrtah—
promovidos en el nacimiento; adya—hoy; ha—claramente; dsma—nos hemos vuelto;
vrddha-anuvrttya—por el hecho de servir a aquellos que estan adelantados en el co-
nocimiento; api—aunque; viloma-jatah—nacidos en una casta mixta; dauskulyam—
ineptitud de nacimiento; ddhim—sufrimientos; vidhunoti—purifica; sighram—muy ra-
pidamente; mahat-tamanam—de aquellos que son grandes; abhidhdana—conversacion;
yogah—vinculo.

Sri Siita Gosvami dijo: {Oh, Dios!, aunque nacimos en una casta mixta, aun asi se
nos ha promovido en relacion con los derechos de nacimiento que nos correspon-
den, por solo servir y seguir a los grandes que estan adelantados en el conocimiento.
Incluso por el hecho de conversar con esas grandes almas, uno puede limpiarse sin
demora de todas las insuficiencias que proceden de los nacimientos inferiores.

SIGNIFICADO: Sita Gosvami no naci6 en una familia brahmana. El nacié en una
familia de casta mixta, o en una familia baja e inculta. Pero en virtud de relaciones supe-
riores, como su relacién con Sri Sukadeva Gosvami y los grandes rsis de Naimisaranya,
sin duda que la insuficiencia del nacimiento inferior quedé erradicada. El Sefior Sri
Caitanya Mahaprabhu seguia ese principio en prosecucion de las costumbres védicas,
y mediante Su trascendental compania elevé al plano del servicio devocional a muchos
individuos de bajo nacimiento, o a los incapacitados por nacimiento u obras, y los puso
en la posicion de dcdryas, o autoridades. El afirmé claramente que a cualquier hombre,
sealo que fuere, o bien brahmana o sidra de nacimiento, o un casado o un mendicante
en el orden de la sociedad, si estd versado en la ciencia de Krsna, se lo puede aceptar
como dcdrya o guru, como maestro espiritual.
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Stuta Gosvami aprendio la ciencia de Krsna con grandes rsis y autoridades tales
como Sukadeva y Vyasadeva, y estaba tan capacitado, que incluso los sabios de
Naimisaranya querian ansiosamente oirlo exponer la ciencia de Krsna en la forma
del Srimad-Bhagavatam. De manera que él tuvo una noble asociacién con grandes
almas, a través de los procesos de oir y predicar. La ciencia trascendental, o la ciencia
de Krsna, tiene que aprenderse con las autoridades, y cuando uno predica la ciencia,
se vuelve atin mas capacitado. Stita Gosvami tenia, pues, ambas ventajas, por lo cual se
hallaba sin duda completamente libre de toda clase de insuficiencias procedentes de
un bajo nacimiento y de agonias mentales. Este verso demuestra categdricamente que
Srila Sukadeva Gosvami no rehusé ensefiarle a Stita Gosvami lo referente a la ciencia
trascendental, ni los sabios de Naimisaranya rehusaron oir las lecciones impartidas por
este ultimo, a causa de su baja estirpe. Esto significa que hace miles de afios no existia
ninguna barrera basada en el nacimiento inferior, que impidiera aprender o predicar la
ciencia trascendental.

La rigidez del llamado sistema de castas de la sociedad hindd se volvié preponderan-
te inicamente en el transcurso de los tltimos cien anos, cuando en las familias de las
castas superiores aumentd el namero de dvija-bandhus, u hombres ineptos. El Sefior
Caitanya revivio el sistema védico original, y elevé a Thakura Haridasa a la posicion de
namdcarya, o de autoridad en el campo de la prédica de las glorias del santo nombre
del Sefior, aunque Su Santidad Srila Haridasa Thakura tuvo el agrado de aparecer en
una familia de mahometanos.

Tal es el poder de los devotos puros del Sefor. El agua del Ganges se considera que
es pura, y uno puede purificarse si se bafia en esas aguas. Pero en lo que respecta a los
grandes devotos del Sefior, ellos pueden purificar a un alma degradada, incluso con el
solo hecho de que la persona de humilde cuna los vea, y ni qué hablar si se relaciona
con ellos. El Sefior Sri Caitanya Mahaprabhu queria purificar toda la atmésfera del
contaminado mundo, enviando predicadores aptos a todas partes del planeta, y aun
queda en manos de los hindtes el emprender esta tarea de un modo cientifico y con ello
hacer la mejor clase de labor humanitaria. Las enfermedades mentales de la generacién
actual son mas agudas que las enfermedades fisicas; es de lo mas correcto e idéneo el
emprender sin demora la prédica del Srimad-Bhagavatam por todas partes del mundo.
Mahattamanam abhidhdna también significa «diccionario de los grandes devotos» o
«un libro lleno de las palabras de los grandes devotos». Ese diccionario de las palabras
de los grandes devotos y de las del Sefior se encuentra en los Vedas y obras afines,
especificamente en el Srimad-Bhagavatam.

TEXTO 19 Fa: Tl A a8
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kutah punar grnato nama tasya
mahattamaikanta-parayanasya

yo ‘nanta-saktir bhagavan ananto
mahad-gunatvad yam anantam ahuh

kutah—ni qué hablar; punah—de nuevo; grnatah—aquel que canta; nama—el santo
nombre; tasya—Su; mahat-tama—grandes devotos; ekanta—exclusivo; parayanasya—
de aquel que se refugia en; yah—Aquel que; ananta—es el Ilimitado; saktih—potencia;
bhagavan—la Personalidad de Dios; anantah—inconmensurable; mahat—grande;
gunatvat—en virtud de esos atributos; yam—a quien; anantam—por el nombre de
Ananta; ahuh—se llama.

+Y qué se puede decir de aquellos que se encuentran bajo la direccion de los grandes
devotos, cantando el santo nombre del Ilimitado, el cual tiene ilimitada potencia?
La Personalidad de Dios, ilimitado en cuanto a potencia y trascendental por Sus
atributos, recibe el nombre de Ananta [Ilimitado].

SIGNIFICADO: Los dvija-bandhus, u hombres incultos y poco inteligentes que han
nacido en las castas superiores, presentan muchos argumentos en contra de que los
hombres de casta inferior se conviertan en brahmanas en esta vida. Ellos arguyen que
el nacer en una familia de siidras o menos que stidras ocurre por los actos pecaminosos
anteriores, y que, por consiguiente, se tiene que completar el periodo de desventajas
que se deben a un bajo nacimiento. Y para contestarles a esos logicos falsos, el Srimad-
Bhagavatam afirma que aquel que cante el santo nombre del Sefior bajo la direccién
de un devoto puro, puede librarse de inmediato de las desventajas de haber nacido
en una casta inferior. Un devoto puro del Sefior no comete ninguna ofensa mientras
canta el santo nombre del Sefior. Hay diez diferentes ofensas al canto del santo nombre
del Senor. El canto del santo nombre bajo la direccién de un devoto puro, es canto
sin ofensas. El canto del santo nombre del Sefior sin ofensas es trascendental, y, en
consecuencia, dicho canto puede purificarlo a uno de inmediato de los efectos de
toda clase de pecados previos. Este canto sin ofensas indica que uno ha entendido por
completo la naturaleza trascendental del santo nombre, a raiz de lo cual se ha entregado
al Sefior. En sentido trascendental, el santo nombre del Sefor y el propio Sefior son
idénticos, por ser absolutos. El santo nombre del Sefior es tan poderoso como el Sefior.
El Sefior es la todopoderosa Personalidad de Dios, y El tiene infinidad de nombres, los
cuales no son diferentes de El, y ademés, son igual de poderosos. En la tltima palabra del
Bhagavad-gita, el Sefior afirma que aquel que se entrega a El por entero, es protegido de
todos los pecados por la gracia del Sefior. Como Su nombre y El son idénticos, el santo
nombre del Sefior puede proteger al devoto de todos los efectos de los pecados. El canto
del santo nombre del Sefior puede liberarlo a uno indudablemente de las desventajas de
haber nacido en una casta inferior. El ilimitado poder del Sefior se extiende cada vez mas
mediante la ilimitada expansién de los devotos y las encarnaciones, y, por lo tanto, cada
devoto del Sefior —asi como también las encarnaciones— puede estar sobrecargado
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igualmente de la potencia del Senor. Puesto que el devoto esta sobrecargado de la
potencia del Sefior, aunque sea con una pequefia fraccion de ella, la incapacidad debida
al bajo nacimiento no puede interponerse en el camino.

TEXTO 20 @A g graad
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etavatalam nanu siicitena
gunair asamyanatisayanasya
hitvetaran prarthayato vibhutir
yasyanghri-renum jusate nabhipsoh

etavata—hasta ahora; alam—innecesario; nanu—si acaso; siicitena—mediante la
descripcién; gunailh—por los atributos; asamya—inconmensurable; anati-sayanasya—
aquel que es insuperable; hitva—dejando a un lado; itaran—otros; prarthayatah—de
aquellos que piden; vibhiutih—favor de la diosa de la fortuna; yasya—aquel cuyos;
anghri—pies; renum—polvo; jusate—sirve; anabhipsoh—de aquel que no estd
deseoso.

Ahora se ha comprobado que El [la Personalidad de Dios] es ilimitado y que no
hay nadie igual a El. En consecuencia, nadie puede hablar de El adecuadamente.
Los grandes semidioses no pueden conseguir el favor de la diosa de la fortuna ni
siquiera con oraciones, pero esa misma diosa le presta servicio al Sefior, aunque El
no esta deseoso de tener ese servicio.

SIGNIFICADO: La Personalidad de Dios, o el Parame$vara Parabrahman, segtn los
Srutis, no tiene que hacer nada. El no tiene igual. Y tampoco hay nadie que lo supere. El
tiene potencias ilimitadas, y cada accién Suya se lleva a cabo sistemdticamente, segun
Sus estilos naturales y perfectos. Asi pues, la Suprema Personalidad de Dios estd lleno
en S{ Mismo, y El no tiene nada que aceptar de nadie mas, ni siquiera de grandes semi-
dioses tales como Brahma. Otros piden el favor de la diosa de la fortuna, y pese a esas
oraciones, ella rehtisa conferir dichos favores. Pero, no obstante, ella le presta servicio
a la Suprema Personalidad de Dios, aunque El no tiene que aceptar nada de ella. La
Personalidad de Dios, en su aspecto de Garbhodakasayi Visnu, engendra a Brahma, la
primera persona que se crea en el mundo material, y ello lo hace a partir del tallo de
Su loto umbilical, y no en el vientre de la diosa de la fortuna, que esta dedicada a Su
servicio eternamente. Estos son algunos de los ejemplos de Su completa independencia
y perfeccién. Que El no tenga que hacer nada no significa que sea impersonal. En
sentido trascendental, El esta tan lleno de potencias inconcebibles, que, simplemente
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por Su deseo, todo se realiza sin esfuerzo fisico ni personal. Por eso, El recibe el nombre
évara, . (sticos.
de Yogesvara, o el Seiior de todos los poderes misticos

TEXTO 21 ST TeUEAGTTGE
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athapi yat-pada-nakhavasrstam
jagad virificopahrtarhanambhah

sesam punaty anyatamo mukundat
ko nama loke bhagavat-padarthah

atha—por lo tanto; api—ciertamente; yat—cuyas; pdda-nakha—unas de los pies;
avasrstam—que emana; jagat—el universo entero; virifica—Brahmaji; upahrta—
recogid; arhana—adoracién; ambhah—agua; sa—junto con; isam—el Sefior Siva;
punati—purifica; anyatamah—quien mas; mukundat—ademads de la Personalidad de
Dios Sri Krsna; kah—quién; nama—nombre; loke—en el mundo; bhagavat—el Sefior
Supremo; pada—posicion; arthah—digno.

¢Quién puede ser digno del nombre del Sefior Supremo, aparte de la Personalidad
de Dios Sri Krsna? Brahmaji recogi6 el agua que emana de las uiias de Sus pies, para
obsequiarsela al Sefor Siva y darle asi una bienvenida reverencial. Esa misma agua
[el Ganges] esta purificando el universo entero, incluyendo al Sefior Siva.

SIGNIFICADO: El concepto que los ignorantes tienen de que en las Escrituras védicas
se presentan muchos dioses, estd completamente errado. El Sefior es sin igual, pero El se
expande de muchas maneras, y eso se confirma en los Vedas. Esas expansiones del Sefior
son ilimitadas, y algunas de ellas son las entidades vivientes. Las entidades vivientes no
son tan poderosas como las expansiones plenarias del Sefior, y, por lo tanto, hay dos
diferentes tipos de expansiones. El Sefior Brahma es por lo general una de las entidades
vivientes, y el Sefior Siva es el punto medio entre el Sefior y las entidades vivientes.
En otras palabras, incluso semidioses tales como el Sefior Brahma y el Sefior Siva, que
de todos los semidioses son los principales, nunca son iguales ni superiores al Sefior
Visnu, la Suprema Personalidad de Dios. La diosa de la fortuna, Laksmi, y semidioses
todopoderosos tales como Brahma y Siva, estdn dedicados a la adoracién de Visnu o el
Sefor Krsna; por consiguiente, ;quién puede ser mas poderoso que Mukunda (el Sefior
Krsna), para ser llamado de hecho la Suprema Personalidad de Dios? La diosa de la for-
tuna, Laksmiji, el Sefior Brahma y el Sefior Siva no son poderosos independientemente;
son poderosos como expansiones del Sefior Supremo, y todos ellos estan dedicados al
amoroso y trascendental servicio del Sefior, tal como también lo estdn las entidades
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vivientes. Existen cuatro sectas de venerables devotos del Sefior, y las principales de
ellas son la Brahma-sampradaya, la Rudra-sampradaya y la Sri-sampradaya, que des-
cienden directa y respectivamente del Sefior Brahma, del Sefior Siva y de la diosa de la
fortuna, Laksmi. Ademas de las tres sampradayas antedichas, se encuentra la Kumara-
sampradaya, que desciende de Sanat-kumara. Todas las cuatro sampraddyas originales,
aun hasta la fecha se hallan escrupulosamente dedicadas al trascendental servicio del
Senor, y todas ellas declaran que el Seiior Krsna, Mukunda, es la Suprema Personalidad
de Dios, y que ninguna otra personalidad es ni igual ni mds grande que EL.

TEXTO 22 AR Eaa o
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yatranuraktah sahasaiva dhira
vyapohya dehadisu sangam idham
vrajanti tat parama-hamsyam antyam
yasminn ahimsopasamah sva-dharmah

yatra—a quien; anuraktah—firmemente apegado; sahasa—de subito; eva—ciertamen-
te; dhirah—autocontrolado; vyapohya—dejando a un lado; deha—el cuerpo burdo y la
mente sutil; ddisu—relacionado con; sargam—apego; idham—Illevado a; vrajanti—se
van; tat—eso; parama-hamsyam—Ila etapa maxima de la perfeccion; antyam—y mas
alld de eso; yasmin—en la que; ahinisa—no violencia; upasamah—y renunciacion; sva-
dharmah—ocupacién consecuente.

Las personas autocontroladas que estan apegadas al Supremo Seior Sri Krsna, pue-
den renunciar de stibito al mundo del apego material, incluyendo el cuerpo burdo y
la mente sutil, e ir en pos de la maxima perfeccion de la orden de vida de renuncia,
mediante la cual la no violencia y la renunciacién son aspectos consecuentes.

SIGNIFICADO: Solo los autocontrolados pueden apegarse gradualmente a la
Suprema Personalidad de Dios. Autocontrolado significa no entregarse al disfrute
de los sentidos mas de lo necesario. Y aquellos que no son autocontrolados, estan
volcados al disfrute de los sentidos. La arida especulacion filoséfica constituye un
disfrute sensual sutil de la mente. El disfrute de los sentidos lo lleva a uno camino a la
oscuridad. Aquellos que son autocontrolados pueden progresar en la senda que lleva
a liberarse de la vida condicionada de la existencia material. Los Vedas estipulan, por
lo tanto, que uno no debe ir por el camino de la oscuridad, sino que se debe hacer una
marcha progresiva hacia el camino de la luz o la liberaciéon. El autocontrol se logra
en efecto no con impedirle a los sentidos de un modo artificial el disfrute material,
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sino apegandose verdaderamente al Sefior Supremo mediante el hecho de ocupar
en el servicio trascendental del Sefior los sentidos puros de uno. A los sentidos no
se les puede contener a la fuerza, pero se les puede dar una ocupacion idénea. Por
consiguiente, los sentidos purificados siempre estan dedicados al servicio trascen-
dental del Senor. Esa etapa perfecta de la ocupacién de los sentidos se denomina
bhakti-yoga. Asi que aquellos que estan apegados a los medios del bhakti-yoga son de
hecho autocontrolados, y pueden abandonar de stbito su apego hogarefio o corporal,
en aras del servicio del Sefior. Esto se denomina la etapa paramahamsa. Los hamsas,
o cisnes, toman tnicamente la leche de la mezcla de leche y agua. De igual modo,
aquellos que aceptan el servicio del Sefior en vez del servicio de maya, reciben el
nombre de paramaharisas. Ellos estan dotados por naturaleza de todos los buenos
atributos, tales como ausencia de orgullo, ausencia de vanidad, no violencia, toleran-
cia, sencillez, respetabilidad, adoracidn, devocion y sinceridad. Todas esas cualidades
divinas existen espontdneamente en el devoto del Sefior. Paramahamsas de esa indole,
totalmente entregados al servicio del Sefor, son muy dificiles de encontrar. Es muy
dificil encontrarlos incluso entre las almas liberadas. Verdadera no violencia significa
estar libre de la envidia. En este mundo, cada cual esta envidioso de sus semejantes.
Pero un paramahamsa perfecto, como estd totalmente entregado al servicio del
Sefior, no tiene envidia en absoluto. El ama a cada ser viviente en relacién con el
Sefior Supremo. Verdadera renunciacién significa depender de Dios de un modo
absoluto. Cada ser viviente depende de algun otro, porque asi estamos hechos. En
realidad, todo el mundo depende de la misericordia del Sefior Supremo, pero cuando
uno olvida su relacién con el Sefor, se vuelve dependiente de las condiciones de la
naturaleza material. Renunciacidn significa que uno renuncie a su dependencia de
las condiciones de la naturaleza material, y se vuelva asi completamente dependiente
de la misericordia del Sefor, sin depender de las condiciones de la materia. Esa etapa
paramahamisa constituye la etapa de la perfeccion maxima del bhakti-yoga, el proceso
del servicio devocional que se le presta al Sefior Supremo.

TEXTO 23 918 f& geisdmon wafg-
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ahaw hi prsto ‘ryamano bhavadbhir
acaksa atmavagamo 'tra yavan

nabhah patanty atma-samam patattrinas
tatha samam visnu-gatim vipascitah

aham—mi humilde persona; hi—ciertamente; prstah—preguntado por ti;
aryamanah—tan poderoso como el sol; bhavadbhih—por ti; acakse—describa; atma-
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avagamah—hasta donde mi conocimiento lo permita; atra—aqui; yavan—hasta;
nabhah—cielo; patanti—vuelo; atma-samam—hasta donde puede; patattrinah—las
aves; tathd—asi pues; samam—asi mismo; visnu-gatim—conocimiento acerca de
Visnu; vipascitah—aunque sean eruditos.

iOh, rsis de pureza tan poderosa como el sol!, trataré de describirles los pasatiem-
pos trascendentales de Visnu hasta donde llega mi conocimiento. Asi como las aves
vuelan por el cielo hasta donde su capacidad lo permite, asi mismo los eruditos
devotos describen al Sefior hasta donde su comprension lo permite.

SIGNIFICADO: La Suprema Verdad Absoluta es ilimitada. Ningtn ser viviente puede
saber nada acerca de lo ilimitado, mediante su capacidad limitada. El Seior es imperso-
nal, personal y localizado. Mediante Su aspecto impersonal, El es el Brahman omnipre-
sente; mediante Su aspecto localizado, se encuentra en la forma del Alma Suprema en
el corazon de todo el mundo; y mediante Su maximo aspecto personal, es el objeto del
amoroso servicio trascendental que le prestan Sus afortunados asociados, los devotos
puros. Los pasatiempos que el Sefior realiza en Sus diferentes aspectos, tan solo los
pueden analizar parcialmente los grandes devotos entendidos. De modo que, Srila Siita
Gosvami ha tomado con propiedad esa posicidn, al querer describir los pasatiempos
del Sefor hasta donde los ha llegado a comprender. De hecho, solo el propio Sefior
puede describirse a Si Mismo, y Su erudito devoto también puede describirlo hasta
donde El le dé la capacidad de hacerlo.
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ekada dhanur udyamya vicaran mrgayam vane
mrgan anugatah srantah  ksudhitas trsito bhrsam

jalasayam acaksanah pravivesa tam dsramam
dadarsa munim dasinam  santam milita-locanam

ekada—una vez; dhanuh—arco y flechas; udyamya—tomando firmemente; vicaran—
siguiendo; mrgayam—excursién de caceria; vane—en el bosque; mrgan—venados;
anugatah—mientras seguia; srantah—fatigado; ksudhitah—hambriento; trsitah—
estando sediento; bhrsam—sumamente; jala-asayam—deposito de agua; acaksanah—
mientras buscaba un; pravivesa—entré6 en; tam—ese famoso; dsramam—ermita de
Samika Rsi; dadarsa—vio; munim—el sabio; asinam—sentado; santam—en absoluto
silencio; milita—cerrados; locanam—ojos.
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Una vez, mientras Maharaja Pariksit se encontraba de caceria en el bosque con arco
y flechas y perseguia a los venados, se sinti6 sumamente fatigado, hambriento y se-
diento. Mientras buscaba un depdsito de agua, entr6 en la ermita del muy conocido
Samika Rsi, y vio al sabio sentado en silencio con los ojos cerrados.

Significado: El Seior Supremo es tan bondadoso con Sus devotos puros, que a su
debido tiempo los llama para que vayan con El, y de ese modo crea una circunstancia
auspiciosa para el devoto. Maharaja Pariksit era un devoto puro del Sefor, y no habia
ninguna razén para que se sintiera extremadamente fatigado, hambriento y sediento,
porque el devoto del Sefor jamas se deja perturbar por esas exigencias del cuerpo.
Pero por el deseo del Sefior, hasta un devoto de esa categoria puede que se sienta
aparentemente fatigado y sediento, tan solo para crear una situacién que favorezca
su renuncia a las actividades mundanas. Antes de uno poder ir de vuelta a Dios, tiene
que abandonar todo el apego a las relaciones mundanas, y, por consiguiente, cuando
un devoto esta demasiado absorto en cosas mundanas, el Sefor crea una situacion
que lleve a la indiferencia. El Senior Supremo nunca olvida a Su devoto puro, aunque
este se encuentre dedicado a supuestos actos mundanos. A veces El crea una situacion
dificil, y el devoto se ve obligado a renunciar a todos los asuntos mundanos. El devoto
puede entenderlo en virtud de la sefial que da el Sefior, pero otros lo toman como
desfavorable y frustrante. Maharaja Pariksit iba a convertirse en el medio a través
del cual el Sefior Sri Krsna iba a revelar el Srl‘mad—Bhdgavatam, tal como su abuelo
Arjuna lo habia sido para el Bhagavad-gita. Si, por la voluntad del Sefior, Arjuna no
hubiera sido presa de una ilusién producto del afecto familiar, el Bhagavad-gita no
habria sido hablado por el propio Sefior en aras del bien de todos los interesados. De
igual modo, si en ese entonces Maharaja Pariksit no se hubiera sentido fatigado, ham-
briento y sediento, el Srimad-Bhagavatam no habria sido hablado por Srila Sukadeva
Gosvami, la principal autoridad del Srimad-Bhagavatam. Asi que este es un preludio
a las circunstancias bajo las cuales se hablé el Srimad-Bhagavatam para beneficio de
todos los interesados. El preludio comienza, entonces, con las palabras «una vez».

TEXT0 26 W@ g gaiTorHAIg e |
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pratiruddhendriya-prana- mano-buddhim uparatam
sthana-trayat param praptam  brahma-bhitam avikriyam

pratiruddha—reprimidos; indriya—los 6rganos de los sentidos; prana—el aire de
la respiracién; manah—la mente; buddhim—inteligencia; updratam—inactivo;
sthana—lugares; trayat—de los tres; param—trascendental; praptam—logrado;
brahma-bhiitam—cualitativamente igual al Absoluto Supremo; avikriyam—no
afectado.
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Los 6rganos de los sentidos del muni, y su respiracion, mente e inteligencia, estaban
todos apartados de las actividades materiales, y él se hallaba en un trance, apartado
delos tres estados [vigilia, suefio e inconsciencia], habiendo alcanzado una posicion
trascendental que era cualitativamente igual a la del Absoluto Supremo.

SIGNIFICADO: Parece ser que el muni, en cuya ermita entro el rey, estaba sumido en
un trance yéguico. La posicion trascendental se logra a través de tres procesos, a saber,
el proceso de jiiana, o el conocimiento tedrico acerca de la trascendencia; el proceso
de yoga, o el verdadero logro del trance mediante la manipulacion de las funciones
fisioldgicas y psicoldgicas del cuerpo; y el muy aprobado proceso de bhakti-yoga, o el
de ocupar los sentidos en el servicio devocional del Sefior. También en el Bhagavad-gita
tenemos la informacion acerca del desarrollo gradual de la percepcion desde la materia
hasta la entidad viviente. Nuestro cuerpo y mente materiales se desarrollan a partir
de la entidad viviente, el alma, y como estamos influidos por las tres cualidades de la
materia, olvidamos nuestra verdadera identidad. El proceso de jiiana especula teérica-
mente acerca de la realidad del alma. Pero el bhakti-yoga ocupa de hecho al espiritu en
la ejecucion de actividades. La percepcion de la materia se trasciende hasta estados atin
mids sutiles de los sentidos. Los sentidos se trascienden hasta la mente, que es mas sutil,
y luego hasta las actividades respiratorias, llegando gradualmente a la inteligencia. Mas
alld de la inteligencia, el alma viviente se llega a comprender mediante las actividades
mecanicas del sistema de yoga, o la préctica de la meditacion en la que se contienen los
sentidos, regulando el sistema respiratorio y aplicando la inteligencia para elevarse a la
posicion trascendental. Este trance detiene todas las actividades materiales del cuerpo.
El rey vio al muni en esa posicion. El también vio al muni de la siguiente manera.

TEXTO 27 TAoeTOiSesss IRAUITH T |
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viprakirna-jatacchannam rauravendjinena ca
visusyat-talur udakam tatha-bhitam ayacata

viprakirna—todo esparcido; jata-acchannam—cubierto de cabello largo y compri-
mido; rauravena—con la piel de un venado; ajinena—mediante la piel; ca—también;
visusyat—seco; taluh—paladar; udakam—agua; tatha-bhitam—en ese estado;
ayacata—pidio.

El sabio, absorto en la meditacion, estaba cubierto con una piel de venado, y un ca-
bello largo y comprimido se esparcia por todo su cuerpo. El rey, que tenia el paladar
seco por la sed, le pidi6 agua.

SIGNIFICADO: Como el rey tenia sed, le pidi6 agua al sabio. Que un rey y devoto
tan eminente le pidiera agua a un sabio absorto en un trance, era algo ciertamente
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providencial. De no ser por ello, no habria habido ninguna posibilidad de que ocurriera
un incidente tan singular como ese. Maharaja Pariksit fue puesto asi en una posicion
dificil, de manera que paulatinamente se pudiera revelar el Srimad-Bhagavatam.

TEXT0 28 STASIGUNEAT a4 |
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alabdha-trna-bhiamy-adir - asampraptarghya-sinytah
avajfiatam ivatmanam manyamanas cukopa ha

alabdha—al no recibir; trna—asiento de paja; bhuami—lugar; adih—etcétera;
asamprapta—mal recibido; arghya—agua para recibir; stanrtah—palabras gra-
tas; avajiatam—desdeniado asi; iva—de ese modo; atmanam—personalmente;
manyamanah—pensando asi; cukopa—se enfurecio; ha—de esa manera.

El rey, al no ser recibido con una bienvenida formal, ofreciéndosele un asiento, un
lugar, agua y palabras gratas, se consider6 desdeiado y, pensando asi, se enfurecio.

SIGNIFICADO: La ley de la recepcién que se encuentra en los cédigos de los princi-
pios védicos establece que, incluso si en la casa se recibe a un enemigo, debe hacerse
con todos los respetos. A uno no se le debe dar ninguna posibilidad de pensar que se
encuentra en la casa de un enemigo. Cuando el Sefior Krsna, acompafiado por Arjuna
y Bhima, visitd a Jarasandha en Magadha, el rey Jarasandha les dio una recepcién de
reyes a los respetables enemigos. El enemigo huésped, es decir, Bhima, iba a pelar con
Jarasandha vy, sin embargo, se les dio una espléndida recepcion. Por la noche, solian
sentarse juntos como amigos e invitados, y durante el dia solian pelear, poniendo en
juego la vida. Esa era la ley de la recepcion. Dicha ley estipula que un hombre pobre
que no tenga nada que ofrecerle a su huésped, debe ser lo suficientemente bueno como
para ofrecerle una estera de paja donde sentarse, un vaso de agua y unas palabras gratas.
Por lo tanto, en recibir a un huésped, ya sea amigo o enemigo, no se gasta nada. Es
unicamente una cuestiéon de buenos modales.

Cuando Maharija Pariksit entré por la puerta de la ermita de Samika Rsi, no
esperaba que el Rsi le diera una recepcién de gala, porque sabia que los santos y los
rsis no son hombres ricos en sentido material. Pero nunca esperaba que se le fuera a
negar un asiento de paja, un vaso de agua y unas palabras gratas. El no era un huésped
ordinario, ni tampoco un enemigo del Rsi, y, por consiguiente, la fria recepcién de este
asombro6 mucho al rey. En realidad, el rey tenia razén en disgustarse con el Rsi mientras
sentia la gran necesidad de un vaso de agua. Que el rey se enojara en una situacién asi
de grave no era algo anormal, pero como el propio rey no era menos que un gran santo,
era asombroso que se enojara y actuara en consecuencia. Luego tiene que aceptarse
que asi lo ordeno la Suprema Voluntad del Sefor. El rey era un gran devoto del Sefior,
y el santo también era como el rey. Pero por la voluntad del Sefor las circunstancias se
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dispusieron de modo tal, que se volvieron caminos para que el rey se desapegara de las
relaciones familiares y de las actividades gubernamentales y, de ese modo, se convirtiera
en un alma totalmente entregada a los pies de loto del Sefior Krsna. El misericordioso
Senor les crea a veces esa clase de posiciones dificiles a sus devotos puros, con el fin de
sacarlos del lodo de la existencia material y arrastrarlos hacia El. Pero, externamente,
las situaciones parecen ser frustrantes para los devotos. Los devotos del Sefior siempre
se encuentran bajo la proteccion del Sefor, y en cualquier condicidn, en el éxito o en
el fracaso, el Sefior es para los devotos el guia supremo. Asi pues, los devotos puros
aceptan como bendiciones del Sefior todas las condiciones frustrantes.

TEXT0 29 3T HeEdl YYgTidareaa: |
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abhita-pirvah sahasa  ksut-trdbhyam arditatmanah
brahmanam praty abhiid brahman  matsaro manyur eva ca

abhita-piarvah—sin  precedentes; sahasi—circunstancialmente;  ksut—hambre;
trdbhyam—asi como también por la sed; ardita—estando afligido; atmanah—de su
ser; brahmanam—a un brahmana; prati—en contra; abhiit—se puso; brahman—ioh,
brahmanas!; matsarah—envidioso; manyuh—turioso; eva—asi pues; ca—y.

iOh, brahmanas!, la ira y envidia del rey, dirigidas hacia el sabio brahmana, no te-
nian precedentes, ya que las circunstancias le habian provocado el hambre y la sed.

SIGNIFICADO: Para un rey como Maharaja Pariksit, enojarse y sentir envidia, es-
pecialmente de un sabio y brahmana, era sin duda algo sin precedentes. El rey sabia
bien que los brahmanas, los sabios, los nifios, las mujeres y los ancianos siempre se
encuentran fuera de la jurisdiccién del castigo. De igual modo, aunque el rey cometa
un gran error, nunca se le debe considerar un delincuente. Pero en este caso, fue por la
voluntad del Sefior que Maharaja Pariksit se enoj6 con el sabio y se puso envidioso de
él a causa de la sed y el hambre. El rey tenfa razon en castigar a su subdito por recibirlo
friamente o desdefarlo, pero como el culpable era un sabio y un brahmana, ello no
tenia precedentes. Asi como el Seflor jamas envidia a nadie, asi mismo ocurre con el
devoto del Sefior. Lo unico que justifica el comportamiento de Maharaja Pariksit era
que lo habia ordenado el Sefior.

TEXTO 30§ § FEEEEH Taral o |
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sa tu brahma-rser amse gatasum uragam rusa
vinirgacchan dhanus-kotya nidhdya puram agatah
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sah—el rey; tu—sin embargo; brahma-rseh—del sabio brahmana; amise—en el hom-
bro; gata-asum—sin vida; uragam—serpiente; rusa—con ira; vinirgacchan—mientras
se iba; dhanuh-kotya—con la punta del arco; nidhdaya—colocandola; puram—palacio;
agatah—regreso.

Mientras se iba, el rey, insultado de ese modo, recogi6 con su arco una serpiente sin
vida y la puso con rabia sobre el hombro del sabio. Luego, regreso a su palacio.

SIGNIFICADO: De esa manera, el rey trat6 al sabio segun la ley del ojo por ojo y
diente por diente, aunque nunca habia estado acostumbrado a esa clase de acciones
absurdas. Por la voluntad del Sefior, mientras el rey se iba encontré frente a si a una
serpiente muerta, y pensé que el sabio, que lo habia recibido friamente, debia por ello
ser recompensado friamente, ofreciéndosele como guirnalda esa serpiente muerta. En
el transcurso de los tratos ordinarios, esto no era algo muy anormal, pero en el caso del
trato de Maharaja Pariksit para con un sabio brahmana, esto era algo que sin duda no
tenia precedentes. Ocurrid asi por la voluntad del Sefior.

TEXTO 31 UW & fryamarsson difaasor: |
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esa kim nibhrtasesa- karano militeksanah
mrsa-samadhir ahosvit  kim nu syat ksatra-bandhubhih

esah—esto; kim—si; nibhrta-asesa—actitud meditativa; karanah—sentidos; milita—
cerrados; Tksanah—ojos; mrsa—tfalso; samadhih—trance; aho—permanece; svit—si es
asi; kim—o; nu—pero; syat—puede ser; ksatra-bandhubhih—por el inferior ksatriya.

A su regreso, comenz6 a contemplar y argiiir en su fuero interno si el sabio habia
estado de hecho sumido en meditacion, con los sentidos concentrados y los ojos
cerrados, o si tan solo habia estado simulando un trance, inicamente para no tener
que recibir a un bajo ksatriya.

SIGNIFICADO: Como el rey era devoto del Sefior, no aprobé su propia acciéon y, en
consecuencia, comenzo a preguntarse si el sabio realmente estaba en un trance, o si
solo estaba fingiendo para no tener que recibir al rey, que era un ksatriya y, por lo tanto,
de rango inferior. Una gran alma se arrepiente en cuanto hace algo equivocado. Srila
Vi$vanatha Cakravarti Thakura y Srila Jiva Gosvami no creen que la accién del rey se
deba a sus fechorias pasadas. El Sefior lo dispuso todo de esa manera, tan solo para
llevar al rey de vuelta al hogar, de vuelta a Dios.

Segtin Srila Visvanatha Cakravarti, el plan se hizo por la voluntad del Sefior, y por
la voluntad del Sefor se dio la situacién frustrante. El plan consistia en que el rey, a
causa de su supuesta fechoria, pudiera ser maldecido por un nifio brahmana sin
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experiencia que estaba infectado por la influencia de Kali, y en virtud de ello dejara
su dulce hogar para siempre. Su relacion con Srila Sukadeva Gosvami permitirfa la
presentacién del Srimad-Bhagavatam, que se considera el libro encarnacién del Sefior.
Este libro encarnacion del Sefior proporciona una gran y fascinante informacién acerca
de los trascendentales pasatiempos del Sefior, pasatiempos tales como Su rasa-lila con
las espirituales doncellas pastorcillas de Vrajabhami. Ese pasatiempo especifico del
Senor tiene una importancia especial, porque todo aquel que aprenda bien lo refe-
rente a este pasatiempo especifico del Sefor, sin duda que serd disuadido del deseo
sexual mundano y colocado en la senda del sublime servicio devocional del Sefor. La
frustraciéon mundana del devoto puro tiene por objeto elevar al devoto a una posiciéon
trascendental superior. Al poner a Arjuna y los Pandavas en una situacion frustrante
causada por la intriga de sus primos hermanos, el Sefor cre6 el preludio de la batalla
de Kuruksetra. Ello tenia por objeto hacer que se encarnara la representacién sonora
del Sefior, el Bhagavad-gita. Asi que al poner al rey Pariksit en una situacion dificil, se
cre6 la encarnacién del Srimad-Bhagavatam por la voluntad del Sefior. Que el rey se
sintiera afligido por el hambre y la sed era solo una representacion teatral, porque ¢l
habia soportado mucho més, incluso en el vientre de su madre. El nunca se perturbé
por el calor radiante del brahmastra lanzado por Asvatthama. La afligida condicién
del rey era ciertamente algo inaudito. Los devotos tales como Maharaja Pariksit son lo
suficientemente poderosos como para tolerar ese tipo de aflicciones, por la voluntad
del Sefor, y nunca se perturban. Asi pues, en este caso, toda la situacion habia sido
planeada por el Sefior.

TEXTO 32 T TASTaaer et aeris W |
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tasya putro 'titejasvi  viharan balako 'rbhakaih
rajiiagham prapitam tatam  srutva tatredam abravit

tasya—su (del sabio); putrah—hijo; ati—extremadamente; tejasvi—poderoso;
viharan—mientras jugaba; balakah—con ninos; arbhakaih—que eran todos pueriles;
rajiia—por el rey; agham—afliccion; prapitam—hizo tener; tatam—el padre; srutva—al
oir; tatra—en ese preciso lugar; idam—esto; abravit—hablo.

El sabio tenia un hijo que era muy poderoso, ya que este era el hijo de un brahmana.
Mientras el nifio jugaba con nifos inexpertos, se enterd de la afliccion de su padre,
que habia sido causada por el rey. En ese preciso lugar y momento, el nifio hablo de
la siguiente manera.

Significado: En virtud del buen gobierno de Maharaja Pariksit, hasta un nifio de corta
edad que estaba jugando con otros nifios inexpertos, pudo volverse tan poderoso
como un brahmana capacitado. Este nifio era conocido como Srngi, y habia sido bien
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formado por su padre en el sistema de brahmacarya, de modo que pudiera ser tan
poderoso como un brahmana, incluso a esa edad. Pero como la era de Kali estaba
buscando la oportunidad de arruinar el patrimonio cultural de las cuatro 6érdenes de la
vida, el inexperto nifio le dio la oportunidad a la era de Kali de entrar en el campo de la
cultura védica. El odio a las drdenes bajas de la vida comenzé con este nifio brahmana
bajo la influencia de Kali, y de esa manera la vida cultural comenz6 a decaer dia a dia.
La primera victima de la injusticia brahminica fue Maharaja Pariksit, y debido a ello se
redujo la proteccion que el rey habia dado contra la embestida de Kali.

TEXTO 33 STR1 TTH: WA WAl AHIATHA |
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aho adharmah palanam  pivnam bali-bhujam iva
svaminy agham yad dasanam  dvara-panam sunam iva

aho—tan solo miren; adharmah—irreligion; palanam—de los gobernantes; pivnam—
de aquel que es criado; bali-bhujam—como los cuervos; iva—como; svamini—al amo;
agham—pecado; yat—lo que es; dasanam—de los sirvientes; dvara-panam—vigilando
la puerta; sunam—de los perros; iva—como.

[Srigi, el hijo del brahmana, dijo] ;Oh!, tan solo miren los pecados de los gober-
nantes que, como cuervos y perros guardianes de la puerta, perpetran pecados en
contra de sus amos, a despecho de los principios que rigen a los sirvientes.

SIGNIFICADO: Se considera que los brahmanas son la cabeza e inteligencia del cuer-
po social, y que los ksatriyas son los brazos del mismo. Los brazos se requieren para
proteger el cuerpo de todo dafio, pero deben actuar segtn las indicaciones de la cabeza
y el cerebro. Esa es una disposicion natural hecha por la orden suprema, ya que en el
Bhagavad-gita se confirma que, conforme a la calidad y el trabajo que se hace, se esta-
blecen cuatro drdenes sociales o castas, a saber, los brahmanas, los ksatriyas, los vaisyas
y los siidras. Naturalmente, el hijo de un brahmana tiene una buena oportunidad de
convertirse en brahmana mediante la direccién de su apto padre, asi como el hijo de un
médico tiene una muy buena oportunidad de convertirse en un médico capacitado. De
modo que, el sistema de castas es muy cientifico. El hijo debe aprovechar la aptitud del
padre y volverse asi brahmana o médico, y no de alguna otra manera. Sin la aptitud no
se puede ser brahmana ni médico, y ese es el veredicto de todas las Escrituras y érdenes
sociales. Aqui, Srigi, el apto hijo de un gran brahmana, logré el poder brahminico
necesario, tanto por nacimiento como por formacién, pero carecia de cultura, debido
a que era un nifio sin experiencia. Por la influencia de Kali, el hijo de un brahmana se
envaneci6 con el poder brahminico, y por eso cometié el error de decir que Maharaja
Pariksit era como los cuervos y los perros guardianes. El rey ciertamente que es el perro
guardian del Estado, en el sentido de que mantiene vigilada la frontera del Estado para
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proteccion y defensa del mismo, pero referirse a él como si fuera un perro guardidn es
un signo de un nifio poco culto. Asi pues, la caida de los poderes brahminicos comenzé
amedida que ellos le dieron importancia al derecho de nacimiento sin cultura. La caida
de la casta brahmana comenzé en la era de Kali. Y como los brahmanas son la cabeza
del orden social, todas las demas 6rdenes de la sociedad también se comenzaron a
deteriorar. Este comienzo del deterioro brahminico fue sumamente deplorado por el
padre de Srngi, como lo observaremos.

TEXTO 34 SR epe=sfd R fref: |
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brahmanaih ksatra-bandhur hi ~ grha-palo niraipitah
sa katham tad-grhe dvah-sthah sabhandar bhoktum arhati

brahmanaih—por la orden brahminica; ksatra-bandhuh—Tlos hijos de los ksatriyas; hi—
ciertamente; grha-palah—el perro guardian; niripitah—designado; sah—él; katham—
con qué derecho; tat-grhe—en la casa de ¢l (el amo); dvah-sthah—manteniendo en la
puerta; sa-bhandam—en el mismo tarro; bhoktum—comer; arhati—merece.

A los descendientes de las 6rdenes monarquicas se los designa ciertamente como
perros guardianes, y deben mantenerse en la puerta. ;Con qué derecho pueden los
perros entrar en la casa y exigir comer con el amo en el mismo plato?

SIGNIFICADO: El inexperto nifio brahmana sabia sin duda que el rey le habia pedido
agua a su padre y que este no le habia respondido. El traté de justificar la inhospitalidad
de su padre de una manera impertinente, propia de un nifio inculto. El no lamenté en
absoluto que el rey no fuera bien recibido. Por el contrario, justifico el erréneo acto de
una manera caracteristica de los brahmanas de Kali-yuga. El dijo que el rey era como
un perro guardian, por lo cual era incorrecto que entrara en la casa de un brahmana
y pidiera agua de la misma vasija de este. Al perro ciertamente que lo cria su amo,
pero eso no significa que el perro va a pretender comer y beber del mismo tarro. Esta
mentalidad engreida es la causa de la caida del orden social perfecto, y podemos ver
que al comienzo ello fue iniciado por el inexperto hijo de un brahmana. Asi como al
perro nunca se le permite entrar en la intimidad del hogar, aunque lo haya criado el
amo, asi mismo, segun Srigi, el rey no tenia derecho a entrar en la casa de Samika Rsi.
En opinioén del nifo, el rey era quien estaba equivocado y no su padre, y de ese modo
justificé el silencio de este dltimo.

TEXTO 35 FSU1 T WAl AEAGeARMIHAT |
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krsne gate bhagavati  Sastary utpatha-gaminam
tad bhinna-setin adyaham sasmi pasyata me balam

krsne—el Sefior Krsna; gate—habiendo partido de este mundo; bhagavati—la Perso-
nalidad de Dios; sastari—el gobernante supremo; utpatha-gaminam—de aquellos que
son arribistas; tat bhinna—estando separado; setiin—el protector; adya—hoy; aham—
yo mismo; sasmi—castigaré; pasyata—tan solo vean; me—mi; balam—poder.

Después de la partida del Seor Sri Krsna, la Personalidad de Dios y supremo
dirigente de todos, estos arribistas han florecido, habiéndose ido nuestro protector.
Por consiguiente, yo mismo me ocuparé de este asunto y los castigaré. Tan solo sean
testigos de mi poder.

SIGNIFICADO: El inexperto brahmana, envanecido con un poquito de brahma-
tejas, qued¢ influido por el hechizo de Kali-yuga. Como se mencioné anteriormente,
Maharaja Pariksit le dio licencia a Kali para vivir en cuatro lugares, pero gracias al
muy experto gobierno del rey, la personalidad de Kali a duras penas podia encontrar
los lugares que se le habian asignado. En consecuencia, la personalidad de Kali-yuga
estaba buscando la oportunidad de establecer su autoridad y, por la gracia del Sefior,
la encontré en el engreido e inexperto hijo de un brahmana. El pequeio brahmana
quiso exhibir su poder de destruccidn, y tuvo la audacia de castigar a un rey tan
eminente como lo era Maharaja Pariksit. El quiso tomar el lugar del Sefior Krsna
después de la partida de Este. Esos son los principales signos que caracterizan a los
arribistas que quieren tomar el lugar de Sri Krsna bajo la influencia de la era de Kali.
Un arribista que tiene un poquito de poder quiere convertirse en una encarnacion del
Sefior. Existen muchas encarnaciones falsas que han aparecido después de la partida
del Sefor Krsna de la faz del globo, y estan desencaminando al publico inocente al
aceptar la obediencia espiritual de las masas para mantener su prestigio falso. En otras
palabras, la personalidad de Kali obtuvo la oportunidad de reinar a través de Srngi,
el hijo de un brahmana.

TEXTO 36 eIl ATATHTE TSI |
IR STEY G s g 1128l

ity uktva rosa-tamrakso vayasyan rsi-balakah
kausiky-apa upasprsya vag-vajram visasarja ha

iti—asi pues; uktva—diciendo; rosa-tamra-aksah—con ojos al rojo vivo por la ira;
vayasyan—a los compaferos de juego; rsi-balakah—el hijo de un rsi; kausiki—el
rio Kausika; dpah—agua; upasprsya—tocando; vak—palabras; vajram—relampago;
visasarja—lanzd; ha—en el pasado.
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El hijo del rsi, con los ojos al rojo vivo por la ira, tocé el agua del rio Kausika
mientras les hablaba a sus compaiieros de juego, y arrojo el siguiente relampago
de palabras.

SIGNIFICADO: Las circunstancias bajo las cuales se maldijo a Maharaja Pariksit fueron
sencillamente pueriles, como se ve en este verso. Srigi estaba exhibiendo su descaro
entre sus compaiferos de juego, quienes eran inocentes. Cualquier hombre cuerdo
hubiera impedido que se le hiciera un dafo tan grande a toda la sociedad humana.
Al matar a un rey como Maharaja Pariksit solo para hacer una exhibicién de poderes
brahminicos, el inexperto hijo de un brahmana cometié un gran error.

TEXTO 37 Bfd AGaHATS qu®: THHSE |
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iti langhita-maryadam taksakah saptame hani
danksyati sma kulangaram codito me tata-druham

iti—asi pues; langhita—infringiendo; maryadam—etiqueta; taksakah—serpiente
alada; saptame—en el séptimo; ahani—dia; danksyati—mordera; sma—ciertamente;
kula-angaram—el despreciable de la dinastia; coditah—habiendo hecho; me—mi; tata-
druham—enemistad con el padre.

El hijo del brahmana maldijo al rey de la siguiente manera: En el séptimo dia a
partir de hoy, una serpiente alada mordera al mas despreciable de esa dinastia
[Maharaja Pariksit], por haber insultado a mi padre y haber quebrantado con ellos
las reglas de etiqueta.

Significado: Asi se dio comienzo al mal uso del poder brahminico, y gradualmente
los brahmanas de la era de Kali quedaron privados tanto de los poderes brahminicos
como de la cultura brahminica. El nifio brahmana consideré que Maharaja Pariksit
era kulangara, o el despreciable de la dinastia, pero en realidad era el propio nifo
brahmana a quien le correspondia el término, porque fue dnicamente por él que la
casta brahmana se volvié impotente, tal como la serpiente a la que se le han roto los
colmillos venenosos. La serpiente es temible mientras tiene los colmillos venenosos,
pues, de lo contrario, solo los nifos le temen. La personalidad de Kali conquistd
primero al nio brahmana, y gradualmente a las demds castas. De modo que, en esta
era, todo el sistema cientifico de las drdenes de la sociedad ha adquirido la forma de
un sistema de castas viciado, que ahora estd siendo erradicado por otras clases de
hombres igualmente influidos por la era de Kali. Uno debe ir a la causa fundamental
de la corrupcion, y no tratar de condenar el sistema tal como es, sin conocer su valor
cientifico.



360 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1 18.40
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tato 'bhyetyasramam balo ~ gale sarpa-kalevaram
pitaram viksya duhkharto mukta-kantho ruroda ha

tatah—después; abhyetya—después de entrar en; dsramam—Ila ermita; balah—nifio;
gale sarpa—Ila serpiente que estaba sobre el hombro; kalevaram—cuerpo; pitaram—al
padre; viksya—habiendo visto; duhkha-artah—en una condiciéon lamentable; mukta-
kanthah—a gritos; ruroda—llord; ha—en el pasado.

Después, cuando el nifio regreso a la ermita, vio que su padre tenia una serpiente
sobre el hombro y, debido a su congoja, se puso a llorar a gritos.

SIGNIFICADO: El nifio no se sentia feliz, porque habia cometido un gran error y,
mediante el llanto, quiso liberarse de la carga que pesaba sobre su corazén. Asi que,
después de entrar en la ermita y ver a su padre en esa condicidn en que se encontraba,
se puso a llorar a gritos para tratar de aliviarse. Pero era demasiado tarde. El padre
lament6 todo el incidente.

TEXTO 39 Hmmmwwﬁwﬂm
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sa va angiraso brahman  Srutva suta-vilapanam
unmilya sanakair netre drstva camse mrtoragam

sah—él; vai—también; angirasah—el rsi nacido en la familia de Angira; brahman—ioh,
Saunaka!; srutva—al ofr; suta—a su hijo; vilapanam—Illorando de afliccién; unmilya—
abriendo; sanakaih—gradualmente; netre—mediante los ojos; drstva—viendo; ca—
también; anmise—en el hombro; mrta—muerta; uragam—serpiente.

iOh, brahmanas!, el rsi, quien habia nacido en la familia de Angira Muni, al oir a
su hijo llorando, abrié los ojos gradualmente y vio la serpiente muerta que tenia
alrededor del cuello.

TEXTO 40 TG=T & T UU=g 90 FEATg Af |
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visrjya tam ca papraccha vatsa kasmad dhi rodisi
kena va te’pakrtam ity uktah sa nyavedayat
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visrjya—arrojando a un lado; tam—eso; ca—también; papraccha—pregunté; vatsa—
mi querido hijo; kasmat—para qué; hi—ciertamente; rodisi—llorando; kena—por
quién; va—de lo contrario; te—ellos; apakrtam—de mal comportamiento; iti—asi
pues; uktah—siendo interrogado; sah—el nino; nyavedayat—informé de todo.

El arrojé a un lado la serpiente muerta y le pregunto a su hijo por qué estaba Ilo-
rando, que si alguien le habia hecho daiio. Al oir esto, el nifo le explicé lo que habia
ocurrido.

SIGNIFICADO: El padre no le dio mucha importancia a la serpiente muerta que tenia en
el cuello. El simplemente la arrojé a un lado. En realidad, no habia nada que fuera muy
malo en el acto de Maharaja Pariksit, pero el tonto del nifio le dio mucha importancia e,
influido por Kali, maldijo al rey, finalizando asi un capitulo de una historia feliz.

TEXTO 41 e TwaeE e
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nisamya Saptam atad-arham narendram
sa brahmano natmajam abhyanandat

aho batarmho mahad adya te krtam
alpiyasi droha urur damo dhrtah

nisamya—después de oir; saptam—maldecido; atat-arham—nunca debia ser condena-
do; nara-indram—al rey, el mejor de los hombres; sah—eso; brahmanah—brahmana
rsi; na—no; atma-jam—su propio hijo; abhyanandat—congratuld; aho—ijay de mil;
bata—doloroso; amhah—pecados; mahat—grandes; adya—hoy; te—td mismo;
krtam—realizado; alpiyasi—insignificante; drohe—ofensa; wuruh—muy grande;
damah—castigo; dhrtah—impuesto.

El padre oy6 de labios de su hijo que el rey habia sido maldecido, aunque nunca
debio haber sido condenado, pues era el mejor entre los seres humanos. El rsi no
congratuld a su hijo, sino que, por el contrario, comenz¢ a arrepentirse, diciendo:
iAy de mi! ;Qué acto tan pecaminoso ha realizado mi hijo! £l ha impuesto un castigo
muy severo por una ofensa insignificante.

SIGNIFICADO: El rey es el mejor de todos los seres humanos. El es el representante de
Dios, y nunca se lo debe condenar por ninguna de sus acciones. En otras palabras, el
rey no puede hacer nada malo. El rey puede ordenar que se cuelgue al hijo delincuente
de un brahmana, pero no incurre en pecado por matar a un brahmana. Incluso si hay
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algo malo en relacién con el rey, nunca se lo debe condenar. Un médico puede que
mate a un paciente con un tratamiento errado, pero a esa clase de homicida jamas se
lo condena a muerte. Asi pues, ;qué puede decirse de un rey bueno y piadoso como
Maharaja Pariksit? En el sistema de vida védico, al rey se lo forma para que se convierta
en un rdjarsi, o gran santo, aunque gobierne como rey. Es inicamente gracias al rey y
su buen gobierno que los ciudadanos pueden vivir apaciblemente y sin ningin temor.
Los rajarsis dirigian sus reinos de un modo tan bueno y piadoso, que sus subditos los
respetaban como si fueran el Sefior. Esa es la instruccion que dan los Vedas. El rey
recibe el nombre de narendra, o el mejor de los seres humanos. ; C6mo, entonces, podia
un rey de la talla de Maharaja Pariksit ser condenado por el inexperto y engreido hijo
de un brahmana, a pesar de que ese hijo hubiera obtenido los poderes de un brahmana
apto?

Puesto que Samika Rsi era un brahmana bueno y con experiencia, no aprobé las
acciones de su hijo, que se habfa condenado. El comenzé a lamentarse de todo lo que
su hijo habia hecho. Como regla general, el rey se hallaba fuera de la jurisdiccion de las
maldiciones, y ni qué hablar de un rey tan bueno como Maharaja Pariksit. La ofensa
del rey era de lo mas insignificante, y que fuera condenado a muerte era sin duda un
pecado muy grande en el que habia incurrido Srrgi. Por lo tanto, el Rsi Samika lamenté
todo el incidente.

TEXTO 42 ¥ 3 AT Wed
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na vai nrbhir nara-devarm parakhyam
sammatum arhasy avipakva-buddhe
yat-tejasa durvisahena gupta
vindanti bhadrany akutobhayah prajah

na—nunca; vai—de hecho; nrbhih—por ningtin hombre; nara-devam—a un hombre
dios; para-akhyam—quien es trascendental; sammatum—poner en la misma posicion;
arhasi—merece; avipakva—inmaduro; buddhe—inteligencia; yat—de quien; tejasa—
mediante el poder; durvisahena—insuperable; guptah—protegido; vindanti—distruta;
bhadrani—plena prosperidad; akutah-bhayah—totalmente defendido; prajah—Ilos
subditos.

iOh, hijo mio!, tienes una inteligencia inmadura y, por consiguiente, no sabes que
el rey, que es el mejor de los seres humanos, es como la Personalidad de Dios. A é1
nunca se le debe poner en el mismo nivel que los hombres comunes. Los ciudadanos
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del Estado viven con prosperidad, gracias a la proteccion que les brinda su insupe-
rable valor.

TEXTO 43 ITAETATY TGS
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alaksyamane nara-deva-namni
rathanga-panav ayam anga lokah

tada hi caura-pracuro vinanksyaty
araksyamano 'vivarathavat ksanat

alaksyamane—siendo abolido; nara-deva—mondrquico; namni—de nombre;
ratha-anga-panau—el representante del Sefor; ayam—este; anga—ioh, hijo mio!;
lokah—este mundo; tada hi—de inmediato; caura—ladrones; pracurah—demasiado;
vinanksyati—destruye; araksyamanah—estando protegidos; avivaritha-vat—como
ovejas; ksanat—de inmediato.

Mi querido niiio, el Sefior, quien porta la rueda de una cuadriga, es representado
por el régimen monarquico, y cuando este régimen queda abolido, el mundo entero
sellena de ladrones, que entonces vencen de inmediato a los suibditos desprotegidos,
como si estos fueran ovejas dispersas.

SIGNIFICADO: Segtn el Srimad-Bhagavatam, el régimen mondrquico representa
al Sefior Supremo, la Personalidad de Dios. Se dice que el rey es el representante de
la Absoluta Personalidad de Dios, porque a él se lo forma de modo tal que adquiera
las cualidades de Dios para proteger a los seres vivientes. El Sefior planed la batalla
de Kuruksetra para establecer al verdadero representante del Sefior, a Maharaja
Yudhisthira. Un rey ideal intensamente formado con el espiritu marcial mediante la
cultura y el servicio devocional, constituye un rey perfecto. Esa clase de monarquia
personal es muy superior a la llamada democracia en que no hay ni formacién ni res-
ponsabilidad. Los ladrones y truhanes de la democracia moderna buscan ser elegidos
mediante la falsa representacion de los votos, y los truhanes y ladrones triunfantes se
devoran a la poblacién en masa. Un monarca preparado es muy superior a cientos de
inutiles truhanes ministeriales, y aqui se sefiala que con la aboliciéon de un régimen
mondrquico como el de Maharaja Pariksit, las masas quedan expuestas a muchos
ataques de la era de Kali. Ellas nunca estdn felices con una forma de democracia
anunciada en demasia. El resultado de semejante administracion sin rey se describe
en los siguientes versos.
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tad adya nah papam upaity ananvayam
yan nasta-nathasya vasor vilumpakat

parasparam ghnanti sapanti vriijate
pasin striyo ‘rthan puru-dasyavo janah

tat—por esa razon; adya—a partir de este dia; nah—sobre nosotros; papam—reaccion
del pecado; upaiti—dominara; ananvayam—desorden; yat—porque; nasta—abolido;
nathasya—del monarca; vasoh—de riqueza; vilumpakat—siendo asaltado; parasparam—
entre si; ghnanti—mataran; sapanti—haran dafo; vrfijate—robaran; pasin—animales;
striyah—mujeres; arthan—riquezas; puru—grandemente; dasyavah—ladrones; janah—
las masas.

A causa de la terminacion de los regimenes monarquicos y a que truhanes y ladro-
nes robaran la riqueza de la gente, habra grandes desérdenes sociales. La gente sera
herida y matada, y los animales y las mujeres seran robados. Y nosotros seremos
responsables de todos esos pecados.

SIGNIFICADO: La palabra nah (nosotros) es muy significativa en este verso. El sabio
asume debidamentela responsabilidad delos brahmanas como comunidad, por mataral
gobierno mondrquico y darles asi una oportunidad a los supuestos demdcratas, que por
lo general son asaltantes que roban la riqueza de los stibditos del Estado. Los supuestos
democratas han capturado la maquinaria administrativa, sin asumir la responsabilidad
de mantener la condicién préspera de los ciudadanos. Cada cual captura el puesto para
la complacencia personal, y, debido a eso, en vez de un rey, hay un numero creciente
de reyes irresponsables que les cobran impuestos a los ciudadanos. Aqui se predice que
en ausencia de un buen gobierno monarquico, todo el mundo sera motivo de disturbio
para los demas, mediante el robo de las riquezas, los animales, las mujeres, etc.

TEXTO 45  d@ed: Uiaefad Jom
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tadarya-dharmah praviliyate nrnam
varndsramdcara-yutas trayimayah
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tato ‘rtha-kamabhinivesitatmanam
Sunam kapinam iva varna-sankarah

tadi—en ese entonces; drya—civilizacién progresiva; dharmah—ocupacion;
praviliyate—es destruida sistemdticamente; nrnam—de la humanidad; varna—casta;
asrama—ordenes de la sociedad; dcara-yutah—compuesto de una buena manera;
trayi-mayah—en términos del mandamiento védico; tatah—después; artha—desa-
rrollo econémico; kama-abhinivesita—plenamente absorto en la complacencia de los
sentidos; datmandam—de hombres; sundam—como perros; kapindm—como monos;
iva—asi pues; varna-sankarah—poblaciéon no deseada.

En ese entonces, la generalidad de la gente se apartara de un modo sistematico de
una civilizacién progresiva, en lo que respecta a las ocupaciones cualitativas de
las castas y las ordenes de la sociedad, y en lo que respecta a los mandamientos
védicos. Asi pues, dicha gente se sentira mas atraida al desarrollo econémico para
la complacencia de los sentidos, y como resultado de ello habra una poblacién no
deseada que va a estar al nivel de los perros y los monos.

SIGNIFICADO: Aqui se predice que en ausencia de un régimen monarquico, la gene-
ralidad de la gente va a estar constituida por una poblacién no deseada que sera como
los perros y los monos. Asi como los monos estdn muy inclinados a la sexualidad, y a
los perros no les avergiienza la relacién sexual, asi mismo la generalidad de la poblacién
nacida de relaciones ilegitimas va a apartarse sistematicamente de la senda védica de los
buenos modales y las ocupaciones cualitativas de las castas y 6rdenes de vida

El estilo de vida védico constituye la marcha progresiva de la civilizacién de los arios.
Los arios son progresivos en la civilizacion védica. La civilizacién védica tiene como
destino el ir de vuelta a Dios, de vuelta al hogar, donde no hay nacimiento, ni muerte,
ni vejez, ni enfermedades. Los Vedas le indican a todo el mundo que no permanezcan
en la oscuridad del mundo material, sino que vayan hacia la luz del reino espiritual,
mucho mds alla del cielo material. El sistema de castas cualitativo y las érdenes de vida
estan planeados de modo cientifico por el Sefior y Sus representantes, los grandes rsis.
El estilo de vida perfecto proporciona toda clase de instrucciones tanto en relaciéon con
las cosas materiales como con las espirituales. El estilo de vida védico no le permite
a ningin hombre ser como los monos y los perros. Una civilizaciéon degradada de
complacencia de los sentidos y desarrollo econémico es el resultado de un gobierno
sin Dios o sin rey, del pueblo, por el pueblo y para el pueblo. Luego la gente no debe
quejarse de las pobres administraciones que ellos mismos eligen.

TEXTO 46 <THUTG FRUf: | q GHIE Je=gT: |
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dharma-palo nara-patih  sa tu samrad brhac-chravah
saksan maha-bhagavato rajarsir haya-medhayat
ksut-trt-srama-yuto dino  naivasmac chapam arhati

dharma-palah—el protector de la religion; nara-patih—el rey; sah—él; tu—pero;
samrat—emperador; brhat—sumamente; sravah—célebre; saksat—directamente;
maha-bhagavatah—el devoto de primera del Seior; rdja-rsih—santo entre los reyes;
haya-medhayat—gran ejecutor de sacrificios de caballo; ksut—hambre; trf—sed;
srama-yutah—cansado y fatigado; dinah—atacado; na—nunca; eva—asi pues; asmat—
por nosotros; Sapam—maldicion; arhati—merece.

El emperador Pariksit es un rey piadoso. El es sumamente célebre y es un devoto de
primera de la Personalidad de Dios. El es un santo entre los miembros de la orden
real, y ha ejecutado muchos sacrificios de caballo. Cuando un rey de su categoria se
siente cansado y fatigado, habiendo sido atacado por el hambre y la sed, no merece
en absoluto que se lo maldiga.

SIGNIFICADO: Después de explicar los cddigos generales relacionados con la posicion
de los reyes y afirmar que el rey no puede hacer nada malo y, en consecuencia, que nun-
ca se le debe condenar, el sabio Samika quiso decir algo acerca del emperador Pariksit
especificamente. Aqui se resumen las cualidades especificas de Maharaja Pariksit. El
rey, incluso considerado inicamente como rey, era muy célebre como gobernante que
ponia en practica los principios religiosos de la orden real. En los sastras se prescriben
los deberes de todas las castas y drdenes de la sociedad. Todas las cualidades del ksatriya
que se mencionan en el Bhagavad-gita (18.43) se hallaban presentes en la persona del
emperador. El era ademds un gran devoto del Sefior y un alma autorrealizada. Maldecir
a un rey como ese cuando se encontraba cansado y fatigado por el hambre y la sed, no
era correcto en absoluto. Samika Rsi admitié asi desde todos los puntos de vista, que
Maharaja Pariksit fue maldecido de una manera de lo mas injusta. Aunque todos los
brahmanas estaban inconscientes del incidente, aun asi toda la situacién del mundo
cambi6 a causa de la accién infantil de un nifio brahmana. Por eso el Rsi Samika, un
brahmana, asumié la responsabilidad de todo el deterioro de las buenas drdenes del
mundo.

TEXTO 47 STAHY T AT G |
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apapesu sva-bhrtyesu balenapakva-buddhina
papam krtam tad bhagavan sarvatma ksantum arhati

apapesu—a aquel que esta completamente libre de todos los pecados; sva-bhrtyesu—a
aquel que esta subordinado y merece ser protegido; balena—por un nifo; apakva—que
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es inmaduro; buddhind—con inteligencia; papam—acto pecaminoso; krtam—se ha
perpetrado; tat bhagavan—por lo tanto, la Personalidad de Dios; sarva-atma—quien
es omnipotente; ksantum—solo para perdonar; arhati—merece.

Luego, el rsi le oré a la omnipresente Personalidad de Dios pidiéndole que perdo-
nara a su inmaduro hijo, el cual carecia de inteligencia y habia cometido el gran
pecado de maldecir a una persona que estaba completamente libre de todo pecado,
que era subordinada y que merecia ser protegida.

SIGNIFICADO: Cada cual es responsable de sus actos, ya sean estos piadosos o pecami-
nosos. Rsi Samika pudo prever que su hijo habia cometido un gran pecado al maldecir
a Maharaja Pariksit, quien merecia ser protegido por los brahmanas, ya que era un
gobernante piadoso y estaba completamente libre de todos los pecados, por el hecho de
ser un devoto de primera del Sefior. Cuando a un devoto del Sefior se le hace una ofensa,
es muy dificil superar la reaccion. Como los brahmanas estan a la cabeza de las 6rdenes
sociales, tienen la funcién de proteger a sus subordinados, y no la de maldecirlos. Hay
ocasiones en que un brahmana puede que, llevado por la furia, maldiga a un subordina-
do ksatriya o vaisya, etc., pero en el caso de Maharaja Pariksit no habia ninguna razén de
ello, tal como ya se ha explicado. El tonto del nifio lo habia hecho por la pura vanidad de
que era el hijo de un brahmana, y por ello quedo sujeto a ser castigado por laley de Dios.
El Sefior nunca perdona a una persona que condena a Su devoto puro. Por lo tanto, al
maldecir a un rey, el tonto de Srigi habia cometido no solo un pecado, sino también la
mayor de las ofensas. El rsi pudo prever, pues, que solo la Suprema Personalidad de Dios
podia salvar a su hijo de ese pecaminoso acto. En razén de esto. El oré directamente
pidiendo el perdén del Sefior Supremo, quien es el tinico que puede deshacer algo que
es imposible cambiar. El pedido se hizo en el nombre de un nifo tonto, en quien no se
habia desarrollado ninguna inteligencia en absoluto.

Aqui pudiera formularse la pregunta de que, como era el deseo del Sefor que
Pariksit Maharaja fuera puesto en esa dificil posicién para que se pudiera liberar de
la existencia material, entonces, ;por qué era el hijo de un brahmana a quien se lo
estaba haciendo responsable de ese ofensivo acto? La respuesta es que el ofensivo acto
lo realiz6 un nifio, solo para que este pudiera ser excusado muy facilmente, y por eso
la oracién del padre fue aceptada. Pero si se pregunta por qué se hizo responsable a la
comunidad brahmana como un todo de permitir que Kali entrara en los asuntos del
mundo, la respuesta se da en el Varaha Purana, en donde se dice que a los demonios
que actuaron como enemigos de la Personalidad de Dios pero que no fueron matados
por el Sefor, se les permitié nacer en las familias de brahmanas para que aprovecharan
la era de Kali. El totalmente misericordioso Senor les dio la oportunidad de nacer en las
familias de brahmanas piadosos, de manera que pudieran progresar hacia la salvacién.
Pero los demonios, en vez de utilizar la buena oportunidad, hicieron mal uso de la
cultura brahminica, por estar envanecidos con el orgullo de haberse vuelto brahmanas.
El ejemplo tipico es el hijo de Samika Rsi, y a todos los hijos necios de los brahmanas se
les advierte con esto que no sean tan tontos como Srngi, y que siempre estén en guardia
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en contra de las cualidades demoniacas que tenian en sus nacimientos anteriores. Por
supuesto que el necio nifo fue excusado por el Seflor, pero otros, que puede que no
tengan un padre como Samika Rsi, serdn puestos en grandes dificultades si hacen mal
uso de las ventajas que han obtenido al nacer en una familia brahmana.

TEXTO 48 ToREHaT [vcrsH: e |t gar M |
e FeRfagated aewer: WISy i neel

tiraskrta vipralabdhah  saptah ksipta hata api
nasya tat pratikurvanti tad-bhaktah prabhavo pi hi

tirah-krtah—si es difamado; vipralabdhah—si es enganado; saptah—si es mal-
decido; ksiptah—perturbado por la negligencia; hatah—o incluso si es matado;
api—también; na—nunca; asya—por todos esos actos; tat—ellos; pratikurvanti—
contrarrestan; tat—del Senor; bhaktah—devotos; prabhavah—poderosos; api—
aunque; hi—ciertamente.

Los devotos del Sefior son tan tolerantes, que incluso si son difamados, enganados,
maldecidos, perturbados, desdeiiados o incluso matados, jamas tienen deseos de
vengarse.

SIGNIFICADO: Rsi Samika también sabia que el Sefior no perdona a una persona
que ha cometido una ofensa a los pies de un devoto. El Sefor solo puede indicar que
hay que refugiarse en el devoto. El pensé en su fuero interno que Maharaja Pariksit
podria salvarse si a su vez maldecia al nifilo. Pero, ademas, sabia que a un devoto puro
le son indiferentes las ventajas o reveses de este mundo. En virtud de esto, los devotos
nunca se sienten inclinados a contrarrestar la difamacién, maldiciones, desdenos, etc.,
personales. En sus asuntos personales, a los devotos no les preocupan esas cosas. Pero
en el caso de que se realicen en contra del Sefior y Sus devotos, el devoto toma, enton-
ces, medidas muy severas. Aqui se trataba de un asunto personal, y, por consiguiente,
Samika Rsi sabia que el rey no lo contrarrestaria. Asi pues, no habia més remedio que
pedirle al Sefor por el inmaduro nifo.

No debe creerse que unicamente los brahmanas son lo suficientemente poderosos
como para dar maldiciones o bendiciones a los subordinados; el devoto del Sefior, aun-
que no sea un brahmana, es mas poderoso que el brahmana. Pero un devoto poderoso
nunca hace mal uso del poder en aras de su beneficio personal. Cualquier poder que el
devoto tenga, siempre se utiliza en servir al Sefior y Sus devotos, inicamente.

TEXTO 49 3 TAFATHA QISTAR! WETH: |
@ faIuar T 4G e el
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iti putra-krtaghena so 'nutapto maha-munih
svayam viprakrto rajia naivagham tad acintayat

iti—asi pues; putra—hijo; krta—hecho por; aghena—por el pecado; sah—él (el
muni); anutaptah—lamentando; mahda-munih—el sabio; svayam—personalmente;
viprakrtah—siendo insultado asi; rdjia—por el rey; na—no; eva—ciertamente;
agham—el pecado; tat—eso; acintayat—lo penso.

El sabio se lamenté asi del pecado que cometié su propio hijo. El no le dio mucha
importancia al insulto de que lo habia hecho objeto el rey.

SIGNIFICADO: Todo el incidente queda ahora aclarado. Que Maharaja Pariksit
enguirnaldara al sabio con una serpiente muerta no era en absoluto una ofensca muy
seria, pero que Srigi maldijera al rey si lo era. La ofensa seria la habia hecho tinicamente
un nifio tonto; en consecuencia, merecia que el Sefior Supremo lo perdonara, aunque
no era posible librarse de la reaccién pecaminosa. A Maharaja Pariksit tampoco le
importo la maldicion de que lo habia hecho objeto un brahmana tonto. Por el contrario,
saco pleno provecho de la dificil situacion y, por la gran voluntad del Sefior, Maharaja
Pariksit logré la maxima perfeccion de la vida, a través de la gracia de Srila Sukadeva
Gosvami. En realidad, eso era lo que el Sefior deseaba, y Maharaja Pariksit, Rsi Samika
y su hijo Sragi, contribuyeron todos a que se cumpliera el deseo del Sefior. Asi que
ninguno de ellos fue puesto en dificultades, porque todo se hizo en relacién con la
Persona Suprema.

TEXTO 50 WTIE: WIEET i Wigegy Jerar: |
T Yl T TSl T SRS |14oll

prayasah sadhavo loke parair dvandvesu yojitah
na vyathanti na hrsyanti - yata atma gunasrayah

prayasah—vpor lo general; sadhavah—santos; loke—en este mundo; paraih—por
otros; dvandvesu—en la dualidad; yojitah—siendo involucrados; na—nunca;
vyathanti—afligidos; na—ni; hrsyanti—se complace; yatah—porque; dtma—ser;
aguna-asrayah—trascendental.

Por lo general, aunque a los trascendentalistas se los involucre en las dualidades del
mundo material, ellos no se afligen. Ni tampoco disfrutan [con cosas mundanas],
pues estan ocupados de un modo trascendental.

SIGNIFICADO: Los trascendentalistas son los filésofos empiricos, los misticos y los
devotos del Sefor. Los filosofos empiricos tienen por meta la perfeccion de fundirse
en el ser del Absoluto, los misticos buscan percibir a la Superalma omnipresente, y los
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devotos del Sefor estan dedicados al amoroso y trascendental servicio de la Personali-
dad de Dios. Como Brahman, Paramatma y Bhagavan son diferentes fases de la misma
Trascendencia, todos esos trascendentalistas estdan por encima de las tres modalidades
de la naturaleza material. Las aflicciones y felicidades materiales son producto de
las tres modalidades, y, por consiguiente, las causas de esas aflicciones y felicidades
materiales no tienen nada que ver con los trascendentalistas. El rey era un devoto, y el
rsi era un mistico. Asi pues, ambos estaban desapegados del incidente fortuito creado
por la voluntad suprema. El nifio travieso fue un instrumento para cumplir la voluntad
del Seior.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo decimo-
octavo del Canto Primero del Srimad-Bhagavatam, titulado: «Maharaja Pariksit es
maldecido por un niilo brahmana».



CAPITULO 19

La aparicion de Sukadeva Gosvami

GRESELE]
TEXTO1  mefiafereay aekd TRl
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suta uvaca
mahi-patis tv atha tat-karma garhyam
vicintayann atma-krtam sudurmanah
aho maya nicam anarya-vat krtam
niragasi brahmani giidha-tejasi

sitah uvaca—Suta Gosvami dijo; mahi-patih—el rey; tu—pero; atha—asi pues (mien-
tras regresaba al hogar); tat—ese; karma—acto; garhyam—abominable; vicintayan—
pensando de ese modo; dtma-krtam—hecho por él mismo; su-durmanah—muy
deprimido; aho—jay de mil; maya—por mi; nicam—atroz; anarya—incivilizado; vat—
como; krtam—hecho; niragasi—a aquel que es intachable; brahmani—al brahmana;
gudha—grave; tejasi—al poderoso.

Sri Siita Gosvami dijo: Mientras el rey [Maharaja Pariksit] regresaba al hogar, sinti6
que el acto que habia cometido contra el intachable y poderoso brahmana habia
sido atroz e incivilizado. En consecuencia, se sinti6 afligido.

SIGNIFICADO: El piadoso rey se arrepintio del trato impropio del que accidentalmen-
te habia hecho objeto al poderoso brahmana, quien era intachable. Ese arrepentimiento
es natural en un buen hombre como el rey, y ello libera al devoto de toda clase de pe-
cados cometidos por accidente. Los devotos son intachables por naturaleza. El devoto
se arrepiente sinceramente de los pecados accidentales que comete, y, por la gracia del
Senor, todos los pecados involuntarios que el devoto haya cometido se queman en el
fuego del arrepentimiento.

371
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TEXTO 2 Jd T | FagaeaTg
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dhruvam tato me krta-deva-helanad
duratyayam vyasanam nati-dirghat

tad astu kamam hy agha-niskrtaya me
yatha na kuryam punar evam addha

dhruvam—con toda seguridad; tatah—por lo tanto; me—mi; krta-deva-helanat—por
desobedecer las 6rdenes del Sefior; duratyayam—muy dificil; vyasanam—calamidad;
na—no; ati—muy; dirghat—Ilejos; tat—eso; astu—que ocurra; kamam—deseo sin re-
servas; hi—ciertamente; agha—pecados; niskrtaya—para liberarse; me—mi; yatha—de
modo que; na—nunca; kuryam—Ilo haré; punah—de nuevo; evam—como lo he hecho;
addha—directamente.

[El rey Pariksit pensé:] Por haber desatendido las disposiciones del Sefior Supremo,
debo suponer sin duda que alguna dificultad me embargara en el futuro cercano.
Ahora deseo sin reservas que la calamidad aparezca en este momento, pues de ese
modo me liberaré de la accién pecaminosa y no cometeré de nuevo una ofensa de
esa clase.

SIGNIFICADO: El Senor Supremo estipula que a los brahmanas y alas vacas se les debe dar
plena proteccion. El propio Sefior esta muy inclinado a hacerles el bien alos brahmanasy a
las vacas (go-brahmana-hitaya ca). Maharaja Pariksit sabia todo eso, por lo cual concluyé
que su acto de insultar a un brahmana poderoso iba a ser castigado sin duda por las leyes
del Sefior, y suponia que algo muy dificil le iba a aparecer en un futuro muy cercano. El
deseaba, pues, que la inminente calamidad recayera sobre él, y no en los miembros de
su familia. EI mal comportamiento personal que un hombre tenga, afecta a todos sus
familiares. Por lo tanto Maharaja Pariksit deseaba que la calamidad recayera inicamente
sobre él. Si él sufria personalmente evitaria futuros pecados, y al mismo tiempo el pecado
que habia cometido quedaria contrarrestado y sus descendientes no sufririan. Esa es la
manera en que piensa un devoto responsable. Los familiares del devoto también comparten
los efectos del servicio que él le presta al Sefior. Maharaja Prahlada, mediante su propio
servicio devocional, salvé a su padre demonio. Tener un hijo devoto en la familia es el
don o la bendicién mas grande que puede dar el Sefior.

TEXTO 3 ﬁammﬂ 3
qaﬁliﬁaaasﬁalaél |
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Tt shfgsteave: 1120

adyaiva rajyam balam rddha-kosam
prakopita-brahma-kulanalo me

dahatv abhadrasya punar na me bhiit
papiyasi dhir dvija-deva-gobhyah

adya—este dia; eva—en el mismo; rdjyam—reino; balam rddha—fuerza y rique-
zas; kosam—tesoro; prakopita—encendido por; brahma-kula—por la comunidad
brahmana; analah—fuego; me dahatu—que me queme; abhadrasya—lo desfavorable;
punah—otra vez; na—no; me—a mi; abhiit—que ocurra; papiyasi—pecador; dhih—
inteligencia; dvija—brahmanas; deva—el Sefior Supremo; gobhyah—y las vacas.

Soy incivilizado y pecador por haber descuidado la cultura brahminica, el cultivo
de conciencia de Dios y la proteccion de la vaca. En razén de ello, deseo que mi rei-
no, fuerza y riquezas se quemen de inmediato con el fuego de la ira del brahmana,
de manera que en el futuro no me vea guiado por esas actitudes desfavorables.

SIGNIFICADO: La civilizacién humana progresiva se basa en la cultura brahmini-
ca, el cultivo de conciencia de Dios y la proteccion de las vacas. Todo el desarrollo
economico del Estado a través de las transacciones, el comercio, la agricultura y las
industrias, debe ser plenamente utilizado en relacién con los principios antedichos,
pues, de lo contrario, todo el llamado desarrollo econémico se vuelve una fuente
de degradacion. Proteger a la vaca significa alimentar la cultura brahminica, la cual
conduce hacia el estado de conciencia de Dios, y de ese modo se logra la perfeccién de
la civilizacién humana. La era de Kali tiene como objetivo acabar con los principios
superiores de la vida, y aunque Maharaja Pariksit se opuso enérgicamente al dominio
de la personalidad de Kali dentro del mundo, la influencia de la era de Kali aparecio
en un momento oportuno, e incluso un rey tan fuerte como lo era Maharaja Pariksit
fue inducido a desconocer la cultura brahminica, por una ligera provocacién del
hambre y la sed. Maharaja Pariksit lament¢ el incidente accidental, y desed que todo
su reino, fuerza y camulo de riquezas, se redujeran a cenizas por no estar dedicados
a la cultura brahminica, etc.

Cuando la riqueza y la fuerza no estan dedicadas al adelanto de la cultura brahmi-
nica, a la conciencia de Dios y a la protecciéon de la vaca, es seguro que el Estado y el
hogar quedan condenados por la Providencia. Si queremos que en el mundo haya paz
y prosperidad, debemos aprender con este verso; cada Estado y cada hogar debe esfor-
zarse por hacer que progrese la causa de la cultura brahminica en aras de la purificaciéon
del ser, que progrese el cultivo de conciencia de Dios en aras de la autorrealizacidn, y
que progrese la proteccién de la vaca para obtener suficiente leche, obteniendo asi la
mejor comida para continuar con una civilizacién perfecta.
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sa cintayann ittham athasrnod yatha
muneh sutokto nirrtis taksakakhyah

sa sadhu mene na cirena taksaka-
nalam prasaktasya virakti-karanam

sah—él, el rey; cintayan—pensando; ittham—de este modo; atha—ahora; asrnot—oyo;
yatha—como; muneh—del sabio; suta-uktah—proferido por el hijo; nirrtih—muerte;
taksaka-akhyah—en relacion con la serpiente alada; sah—él (el rey); sadhu—bien y
bueno; mene—aceptd; na—no; cirena—tiempo muy largo; taksaka—serpiente alada;
analam—*fuego; prasaktasya—de aquel que estd demasiado apegado; virakti—indife-
rencia; karanam—causa.

Mientras el rey se arrepentia de ese modo, recibid la noticia de su muerte inminente,
que, como resultado de la maldicion proferida por el hijo del sabio, se deberia a la
mordida de una serpiente alada. El rey lo tom6 como una buena noticia, pues ello
seria la causa de su indiferencia hacia las cosas mundanas.

SIGNIFICADO: La verdadera felicidad se logra mediante la existencia espiritual o
mediante el cese de la repeticiéon del nacimiento y la muerte. Solo con ir de vuelta a
Dios se puede detener la repeticion del nacimiento y la muerte. En el mundo material
no hay posibilidad de librarse de las condiciones de los repetidos nacimientos y muer-
tes, ni siquiera si se alcanza el mds elevado de todos los planetas (Brahmaloka); pero,
aun asi, no aceptamos el sendero que conduce al logro de la perfeccion. El sendero
de la perfeccion lo libera a uno de todos los apegos materiales, y de ese modo uno se
vuelve apto para entrar en el reino espiritual. Por consiguiente, aquellos que desde el
punto de vista material estan en la miseria, son mejores candidatos que aquellos que
son présperos en lo material. Maharaja Pariksit era un gran devoto del Sefior y un
candidato genuino para entrar en el Reino de Dios, pero a pesar de serlo, sus bienes
materiales como emperador del mundo eran impedimentos al logro perfecto de su
legitima posicién como uno de los asociados del Seflor en el cielo espiritual. Como
era devoto del Sefior, se daba cuenta de que la maldicién de que lo habia hecho objeto
el niflo brahmana, aunque imprudente, era una bendicién para él, ya que era la causa
del desapego de los asuntos mundanos, tanto politicos como sociales. Ademads, Samika
Muni, después de lamentarse del incidente, le comunicé la noticia al rey como una
cuestion de deber, de modo que este pudiera prepararse para ir de vuelta a Dios. Samika
Muni le envi6 noticias al rey de que el tonto de Srrgi, su hijo, aunque era un poderoso
nifio brahmana, por desgracia habia hecho mal uso de su poder espiritual y habia
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maldecido al rey injustificadamente. El incidente en el cual el rey enguirnaldé al muni
no era motivo suficiente para ser maldecido a muerte, pero como no habia manera de
retractar la maldicion, se le informo al rey de que se preparara para morir en el lapso de
una semana. Tanto Samika Muni como el rey eran almas autorrealizadas. Samika Muni
era un mistico, y Maharaja Pariksit era un devoto. Por consiguiente, entre ellos no habia
diferencia en lo que se refiere a la autorrealizacion. Ninguno de ellos le temia al hecho
de encontrar la muerte. Maharaja Pariksit pudo haber acudido al muni para implorar
su perddn, pero este ultimo le habia trasmitido al rey con tanto dolor las noticias de
su inminente muerte, que el rey no quiso hacerle pasar al muni una vergiienza mayor
con su presencia alli. El decidié prepararse para su muerte inminente, y encontrar la
manera de ir de vuelta a Dios.

La vida del ser humano es una oportunidad de prepararse para ir de vuelta a Dios,
o librarse de la existencia material, la recurrencia del nacimiento y la muerte. Asi pues,
en el sistema de varnasrama-dharma a cada hombre y mujer se lo prepara para ese
fin. En otras palabras, el sistema de varnasrama-dharma se conoce también como
sanatana-dharma, o la ocupacion eterna. El sistema de varnasrama-dharma forma al
hombre para ir de vuelta a Dios, y, en consecuencia, a la persona casada se le ordena
ir al bosque en calidad de vanaprastha, para que adquiera pleno conocimiento y luego
adopte sannydsa antes de su inevitable muerte. Pariksit Maharaja tuvo la fortuna de
que se le avisara de su inevitable muerte siete dias antes de que ocurriera. Pero para
el hombre comtn no hay un aviso preciso, aunque la muerte es algo inevitable para
todos. Los hombres necios se olvidan de este seguro hecho que es la muerte, y hacen
caso omiso del deber de prepararse para ir de vuelta a Dios. Ellos arruinan sus vidas con
las propensiones animales de comer, beber, estar alegre y disfrutar. La gente de la era de
Kali adopta una vida asi de irresponsable, debido al pecaminoso deseo de condenar la
cultura brahminica, el cultivo de la conciencia de Dios y la proteccién de la vaca, de lo
cual el Estado es el responsable. El Estado debe emplear las rentas publicas en aras del
progreso de estas tres cosas, y de ese modo ensefarle a la poblacién a prepararse para la
muerte. El Estado que lo hace es el verdadero Estado benefactor. El Estado de la India
haria mejor en seguir los ejemplos de Maharaja Pariksit, el mandatario ideal, antes
de imitar a otros Estados materialistas que no tienen idea alguna acerca del Reino de
Dios, la meta tltima de la vida humana. El deterioro de los ideales de la civilizacién en
la India ha traido como resultado el deterioro de la vida civil, no solo en la India, sino
también en el exterior.

TEXTO § Aq FIEEHHE T AE
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atho vihayemam amum ca lokam
vimarsitau heyataya purastat

krsnanghri-sevam adhimanyamana
upavisat prayam amartya-nadyam

atho—asi pues; vihdya—abandonando; imam—este; amum—y el siguiente; ca—
también; lokam—planetas; vimarsitau—siendo juzgados todos ellos; heyataya—por
inferioridad; purastat—anteriormente; krsna-anghri—los pies de loto del Sefior,
Sri Krsna; sevam—servicio amoroso y trascendental; adhimanyamanah—aquel
que piensa en el mds grande de todos los logros; upavisat—se senté firmemente;
prayam—para ayunar; amartya-nadyam—en la ribera del rio trascendental (el Ganges
o el Yamuna).

Maharaja Pariksit se sent6 firmemente en la ribera del Ganges para concentrar la
mente en el estado de conciencia de Krsna, rechazando todas las demas practicas de
la autorrealizacion, debido a que el servicio trascendental y amoroso que se le presta
a Krsna es el logro mas grande de todos, pues supera a todos los demas métodos.

SIGNIFICADO: Para un devoto como Maharaja Pariksit, ninguno de los planetas
materiales, ni siquiera el muy elevado Brahmaloka, es tan deseable como Goloka
Vrndavana, la morada del Sefior Sri Krsna, el Sefior primordial y la Personalidad de
Dios original. Esta Tierra es uno de los innumerables planetas materiales que hay
en el universo, y también existen infinidad de universos dentro de los limites del
mahat-tattva. El Sefior y Sus representantes —los maestros espirituales o acaryas— les
dicen a los devotos que ninguno de los planetas de toda la infinidad de universos es
idoneo para los fines residenciales de un devoto. El devoto siempre desea ir de vuelta
al hogar, de vuelta a Dios, solo para convertirse en uno de los asociados del Sefior, en
el caracter de servidor, amigo, padre o amante conyugal del Sefior, ya sea en uno de
los innumerables planetas Vaikuntha, o en Goloka Vrndavana, el planeta del Seior
Sri Krsna. Todos estos planetas estin situados eternamente en el cielo espiritual, el
paravyoma, el cual se halla al otro lado del océano causal del mahat-tattva. Maharaja
Pariksit ya conocia toda esta informacion, gracias a la piedad que habia acumulado
y al hecho de haber nacido en una alta familia de devotos, de vaisnavas, y por eso no
estaba interesado en absoluto en los planetas materiales. Los cientificos modernos
estan muy ansiosos de llegar a la Luna por medios materiales, pero ellos no pueden
imaginarse el planeta mas elevado de este universo. Sin embargo, a un devoto como
Maharaja Pariksit poco le importa la Luna, o, en todo caso, ninguno de los planetas
materiales. Asi que cuando le aseguraron la fecha precisa en que ocurriria su muerte,
se volvié mas determinado en lo referente al amoroso servicio trascendental del Sefior
Krsna, y se puso a ayunar por completo en la ribera del trascendental rio Yamuna, el
cual corre por la capital de Hastinapura (en el Estado de Delhi). Tanto el Ganges como
el Yamuna son rios amartya (trascendentales), y el Yamuna estd aun mas santificado
por las razones siguientes.
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ya vai lasac-chri-tulasi-vimisra-
krsnanghri-renv-abhyadhikambu-netri
punati lokan ubhayatra sesan
kas tam na seveta marisyamanah

ya—el rio que; vai—siempre; lasat—flotando con; sti-tulasi—hojas de tulast; vimisra—
mezclado; krsna-anghri—los pies de loto del Sefior; remu—polvo; abhyadhika—
auspicioso; ambu—agua; netri—aquello que lleva; pundati—santifica; lokan—planetas;
ubhayatra—tanto lo superior como lo inferior o por dentro y por fuera; sa-isan—
junto con el Sefior Siva; kah—quién mds; tam—ese rio; na—no; seveta—adora;
marisyamanah—alguien que va a morir de un momento a otro.

El rio [el Ganges, a orillas del cual el rey se sento a ayunar] lleva las mas auspiciosas
de todas las aguas, las cuales estan mezcladas con el polvo de los pies de loto del Se-
nor y con hojas de tulasi. Por lo tanto, esa agua santifica los tres mundos por dentro
y por fuera, e incluso santifica al Sefior Siva y a otros semidioses. En consecuencia,
todo el que esté destinado a morir debe refugiarse en ese rio.

SIGNIFICADO: Al Maharaja Pariksit recibir la noticia de que moriria en un plazo de
siete dias, se retiré de inmediato de la vida familiar y se traslad6 a la sagrada ribera del
rio Yamuna. Generalmente se dice que el rey se refugio en la ribera del Ganges, pero
segtin Srila Jiva Gosvami, el rey se refugié en la ribera del Yamuna. La declaracién de
Srila Jiva Gosvami parece ser més acertada, debido a la situacion geogréfica del lugar.
Maharaja Pariksit residia en Hastinapura, su capital, situada cerca de la actual Delhi,
y el rio Yamuna pasa por esa ciudad. Lo natural era que el rey se refugiara en el rio
Yamuna, ya que este pasaba por la puerta de su palacio. Y en lo que concierne a su
santidad, el rio Yamuna esta relacionado mds directamente con el Seiior Krsna que
el Ganges. El Sefior santifico al rio Yamuna desde el comienzo de Sus trascendentales
pasatiempos en el mundo. Mientras Vasudeva, el padre del Sefior Krsna, atravesaba el
Yamuna con el Sefior Krsna de bebé en busca de un lugar seguro en Gokula, en la ribera
del rio opuesta a Mathura, el Sefior cayd al rio, y este se santificé de inmediato con el
polvo de Sus pies de loto. Aqui se menciona especialmente que Maharaja Pariksit se
refugio en ese rio en particular, el cual fluye hermosamente, llevando el polvo de los pies
de loto del Sefor Krsna mezclado con hojas de tulasi. Los pies de loto del Sefior Krsna
siempre estan adornados con las hojas de tulasi, y por eso cuando Sus pies se ponen
en contacto con el agua del Ganges y del Yamuna, los rios se santifican al instante. El
Sefor, sin embargo, estuvo mds en contacto con el rio Yamuna que con el Ganges. De
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acuerdo con el Varaha Purana, tal como lo cita Srila Jiva Gosvami, no hay diferencia
entre el agua del Ganges y la del Yamuna, pero cuando el agua del Ganges se santifica
cien veces, recibe el nombre de Yamuna. De modo similar, en las Escrituras se dice que
mil nombres de Visnu son iguales a un nombre de Rama, y tres nombres del Sefior
Rama son iguales a un nombre de Krsna.

TEXTO 7~ EId STAM8d | qvga:
T Ui s |

ERIR AR PRE R EIC
i graaeag: 1o |l

iti vyavacchidya sa pandaveyah
prayopavesam prati visnu-padyam

dadhau mukundanghrim ananya-bhavo
muni-vrato mukta-samasta-sangah

iti—asi pues; vyavacchidya—habiendo decidido; sah—el rey; pandaveyah—digno
descendiente de los Pandavas; praya-upavesam—para ayunar hasta la muerte; prati—
hacia; visnu-padyam—en la ribera del Ganges (que emana de los pies de loto del Sefior
Visnu); dadhau—se entregd; mukunda-anghrim—a los pies de loto del Sefior Krsna;
ananya—sin desviacion; bhavah—espiritu; muni-vratah—con los votos de un sabio;
mukta—liberado de; samasta—toda clase de; sarigah—relaciones.

Asi pues, el rey, el digno descendiente de los Pandavas, se decidié de una vez por
todas y se sento en la ribera del Ganges a ayunar hasta la muerte y entregarse a los
pies de loto del Sefor Krsna, quien es el inico capaz de otorgar la liberacion. Asi,
liberandose de toda clase de relaciones y apegos, aceptd los votos de un sabio.

SIGNIFICADO: El agua del Ganges santifica todos los tres mundos, incluso a los
dioses y a los semidioses, porque emana de los pies de loto de la Personalidad de Dios,
Visnu. El Sefor Krsna es el manantial del principio de visnu-tattva, y, por consiguiente,
refugiarse en Sus pies de loto puede liberarlo a uno de todos los pecados, incluso de
una ofensa que un rey le haya hecho a un brahmana. Maharaja Pariksit decidié meditar
en los pies de loto del Sefior Sri Krsna, quien es Mukunda, o el que otorga toda clase
de liberaciones. Las riberas del Ganges y del Yamuna le dan a uno la oportunidad de
recordar al Sefior continuamente. Maharaja Pariksit se liberd de toda clase de relacio-
nes materiales y medité en los pies de loto del Sefior Krsna, y ese es el camino de la
liberacidn. Estar libre de toda relacién material significa dejar por completo de cometer
pecados ulteriores. Meditar en los pies de loto del Sefior significa liberarse de los efectos
de todos los pecados previos. Las condiciones del mundo material estan hechas de
modo tal, que uno tiene que incurrir en pecados voluntaria o involuntariamente, y el
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mejor ejemplo de ello es el propio Maharaja Pariksit. Aunque ¢él era un rey reconocido
como piadoso e inmaculado, también fue victima de una ofensa, si bien jamas tuvo la
intencién de cometer semejante error. Y a ¢l también se lo maldijo. Pero como era un
gran devoto del Sefor, hasta esos reveses de la vida se volvieron favorables. El principio
dice que en la vida uno no debe cometer adrede ningtin pecado, y que debe recordar
constantemente los pies de loto del Sefior sin desviacién. Solo cuando en el devoto
exista esa actitud, el Sefor lo ayudara a progresar de un modo regular hacia la senda de
la liberacidn, y a que asi alcance los pies de loto del Sefior. Incluso si hay pecados acci-
dentales que el devoto haya cometido, el Sefior salva de todo pecado al alma entregada,
tal como se confirma en todas las Escrituras.

sva-pada-miilam bhajatah priyasya
tyaktany abhavasya harih paresah
vikarma yac cotpatitam katharicid
dhunoti sarvam hrdi sannivistah
(Bhag. 11.5.42)

TEXTO 8 TAUSEHE YA
HRTHTET A | |
TR iR
T fE it gafea a=: el

tatropajagmur bhuvanam punand
mahanubhava munayah sa-sisyah

prayena tirthabhigamapadesaih
svayar hi tirthani punanti santah

tatra—ahi; upajagmuh—Illegd; bhuvanam—el universo; punanah—aquellos que pue-
den santificar; maha-anubhavah—grandes mentes; munayah—pensadores; sa-sisyah—
junto con sus discipulos; prayena—casi; tirtha—lugar de peregrinaje; abhigama—
jornada; apadesaih—con el pretexto de; svayam—personalmente; hi—ciertamente;
tirthani—todos los lugares de peregrinaje; punanti—santifican; santah—sabios.

En esa ocasion, todas las grandes inteligencias y todos los grandes pensadores,
acompaiados por sus discipulos, y sabios que solo con su presencia podian san-
tificar de hecho un lugar de peregrinaje, llegaron ahi con el pretexto de hacer una
peregrinacion.

SIGNIFICADO: Cuando Maharaja Pariksit se sent6 en la ribera del Ganges, la noticia
se difundio en todas las direcciones del universo, y los sabios de gran inteligencia, que
podian apreciar la importancia de la ocasién, llegaron todos ahi con el pretexto de
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hacer un peregrinaje. En realidad, ellos fueron a reunirse con Maharaja Pariksit, y no a
banarse en un lugar de peregrinaje, porque todos ellos eran lo suficientemente compe-
tentes como para santificar los lugares de peregrinaje. Los hombres comunes van a los
sitios de peregrinaje para purificarse de todos los pecados. En consecuencia, los lugares
de peregrinaje se sobrecargan con los pecados de la gente. Pero cuando dichos sabios
visitan lugares de peregrinaje sobrecargados, los santifican con su presencia. Asi pues,
los sabios que fueron a reunirse con Maharaja Pariksit no estaban muy interesados en
purificarse como los hombres comunes, sino que, con el pretexto de darse un bafio en
ese lugar, fueron a reunirse con Maharaja Pariksit, porque podian prever que Sukadeva
Gosvami iba a hablar el Srimad-Bhagavatam. Todos ellos querian aprovechar la gran
ocasion.

TEXTOS 9-10  ACEIAST=aa: TNEl-

AR |
TR AT T
IALT TrEIHLEAATE 118
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atrir vasisthas cyavanah saradvan
aristanemir bhrgur angiras ca

parasaro gadhi-suto 'tha rama
utathya indrapramadedhmavahau

medhatithir devala arstiseno
bharadvajo gautamah pippaladah

maitreya aurvah kavasah kumbhayonir
dvaipayano bhagavan naradas ca

de atri a narada—todos son nombres de las diferentes personalidades santas que llega-
ron alli procedentes de diferentes partes del universo.

Procedentes de diferentes partes del universo llegaron ahi grandes sabios, tales
como Atri, Cyavana, Saradvim, Aristanemi, Bhrgu, Vasistha, Parasara, Visvamitra,
Angira, Parasurama, Utathya, Indrapramada, Idhmavahu, Medhatithi, Devala,
Arstisena, Bharadvaja, Gautama, Pippalada, Maitreya, Aurva, Kavasa, Kumbhayoni,
Dvaipayana y Narada, la gran personalidad.
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SIGNIFICADO: Cyavana: Un gran sabio y uno de los hijos de Bhrgu Muni. Nacid
prematuramente cuando su madre fue raptada mientras estaba encinta. Cyavana es
uno de los seis hijos de su padre.

Bhrgu: Cuando Brahmaji estaba celebrando un gran sacrificio en el nombre de
Varuna, Maharsi Bhrgu naci6 del fuego del sacrificio. El era un gran sabio, y Puloma
fue su muy querida esposa. El podia viajar por el espacio como Durvasa, Narada y
otros, y solfa visitar todos los planetas del universo. El traté de impedir la batalla de
Kuruksetra antes de que ocurriera. En algunas ocasiones, instruyé a Bharadvaja Muni
en lo referente a la evolucion astrondmica, y es el autor de la Bhrgu-sambhita, el gran
tratado de célculos astrolégicos. El explico como el aire, el fuego, el agua y la tierra se
generan del éter, y como el aire del estdmago funciona y regula los intestinos. Como
gran filosofo que era, establecié de un modo légico la eternidad de la entidad viviente
(Mahabharata). También fue un gran antropologo, y ya hace mucho que ¢él explico
la teorfa evolucionista. El abogaba de un modo cientifico por las cuatro divisiones y
ordenes de la sociedad humana conocidas como la institucion varndsrama. Convirtio
en brahmana al rey ksatriya Vitahavya.

Vasistha: Véase el significado del texto 1.9.6.

Parasara: Es el nieto de Vasistha Muni y padre de Vyasadeva. Es el hijo de Maharsi
Sakti, y el nombre de su madre era Adrsyati. El estaba en el vientre de su madre cuando
esta tenia solo doce afios, y mientas se hallaba ahi aprendi6 los Vedas. Su padre fue
matado por un demonio, Kalmasapada, y para vengarse de esto quiso aniquilar el mun-
do entero. Sin embargo, su abuelo Vasistha lo contuvo. Luego, celebré un yajiia para
matar raksasas, pero Maharsi Pulastya lo contuvo. El engendré a Vyasadeva, atraido
por Satyavati, quien posteriormente se convertirfa en la esposa de Maharaja Santanu.
Debido a las bendiciones de Parasara, Satyavati emitia una fragancia que se podia per-
cibir a varios kiloémetros de distancia. El también estuvo presente en el momento de la
muerte de Bhisma. Era el maestro espiritual de Maharaja Janaka, y era un gran devoto
del Sefior Siva. Es el autor de muchas Escrituras védicas y de diversas instrucciones
sociologicas.

Gadhi-suta, o Visvamitra: Un gran sabio practicante de la austeridad y poseedor de
poder mistico. Es famoso como Gadhi-suta, porque su padre era Gadhi, un poderoso
rey de la provincia de Kanyakubja (parte de Uttara Pradesh). Aunque era ksatriya
de nacimiento, se volvi6é brahmana en el mismo cuerpo en virtud del poder de sus
logros espirituales. Cuando era un rey ksatriya tuvo una querella con Vasistha Muni,
y ejecutd un gran sacrificio en cooperaciéon con Matanga Muni, siendo asi capaz
de derrotar a los hijos de Vasistha. El se convirtié en un gran yogi, y con todo no
pudo contener los sentidos, por lo cual se vio obligado a ser el padre de Sakuntala,
la reina mds hermosa que ha habido en la historia del mundo. Una vez, cuando
era un rey ksatriya, visité la ermita de Vasistha Muni, y se le dio una recepcién
majestuosa. Visvamitra quiso que Vasistha le diera una vaca llamada Nandini, y el
Muni se negé a hacerlo. Visvamitra le rob¢ la vaca, por lo cual hubo una rifia entre
el sabio y el rey. Visvamitra fue derrotado por la fuerza espiritual de Vasistha, por
lo cual el rey decidié convertirse en brahmana. Antes de hacerlo se sometié a una
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severa austeridad en la ribera del Kausika. También fue uno de los que trataron de
impedir la guerra de Kuruksetra.

Angira: Es uno de los seis hijos mentales de Brahma, y es el padre de Brhaspati, el
gran y erudito sacerdote de los semidioses de los planetas celestiales. Naci6 del semen
de Brahmaji que se le dio ala carbonilla de un fuego. Utathya y Sarhvarta son hijos de €.
Se dice que atn se encuentra ejecutando austeridades y cantando el santo nombre del
Seor en las riberas del Ganges, en un lugar conocido como Alokananda.

Parasurama: Véase el significado del texto 1.9.6.

Utathya: Uno delos tres hijos de Maharsi Angira. Era el maestro espiritual de Maharaja
Mandhata. Se casé con Bhadra, la hija de Soma (laluna). Varuna rapt6 a su esposa Bhadra,
y para vengar la ofensa del dios del agua, se bebi6 toda el agua del mundo.

Medhatithi: Un anciano sabio de antafo. Era uno de los miembros de la asamblea de
Indradeva, el rey del cielo. Su hijo era Kanva Muni, quien crié a Sakuntala en el bosque.
Fue promovido al planeta celestial por haber seguido estrictamente los principios de la
vida retirada (vanaprastha).

Devala: Una gran autoridad como Narada Muni y Vyasadeva. Su buen nombre se
encuentra en la lista de autoridades que se mencionan en el Bhagavad-gita cuando
Arjuna reconoce al Sefior Krsna como la Suprema Personalidad de Dios. Se reunié6
con Maharaja Yudhisthira después de la batalla de Kuruksetra, y es el hermano mayor
de Dhaumya, el sacerdote de la familia Pandava. Al igual que los ksatriyas, también le
permitio a su hija que eligiera esposo en una reunion svayanivara, y a esa ceremonia se
invité a todos los hijos solteros de los rsis. Segin algunos, ¢l no es Asita Devala.

Bharadvaja: Véase el significado del texto 1.9.6.

Gautama: Uno de los siete grandes sabios del universo. Saradvan Gautama era uno
de sus hijos. Las personas que hoy en dia pertenecen a la dinastia Gautama-gotra son,
o bien descendientes de la familia de él, o0 miembros de su sucesidon discipular. Los
brahmanas que profesan el Gautama-gotra son por lo general descendientes de su
familia, y los ksatriyas y vaisyas que profesan el Gautama-gotra se encuentran todos en
la linea de su sucesién discipular. Fue el esposo de la famosa Ahalya, quien se convirti6
en una roca cuando Indradeva, el rey del cielo, la molestd. Ahalya fue liberada por el
Seflor Ramacandra. Gautama era el abuelo de Krpacarya, uno de los héroes de la batalla
de Kuruksetra.

Maitreya: Un gran rsi de antafio. Fue maestro espiritual de Vidura, y una gran
autoridad religiosa. El le aconsejé a Dhrtarastra que mantuviera buenas relaciones con
los Pandavas. Duryodhana disintio, por lo cual él lo maldijo. Tuvo un encuentro con
Vyasadeva, y sostuvo con él unas conversaciones religiosas.

TEXTO 11 Hﬁ?%ﬂﬁﬂlﬁaﬁ
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anye ca devarsi-brahmarsi-varya
rajarsi-varya arunadayas ca

nanarseya-pravaran sametan
abhyarcya raja sirasa vavande

anye—muchos otros; ca—también; devarsi—santos semidioses; brahmarsi—santos
brahmanas; varyah—los principales; rajarsi-varyah—los principales reyes santos;
aruna-adayah—una categoria especial de rajarsis; ca—y; ndnd—muchos otros;
arseya-pravaran—Ilos principales de la dinastia de los sabios; sametan—se reunieron;
abhyarcya—por adorar; raja—el emperador; Sirasai—postr6 la cabeza en el suelo;
vavande—dio la bienvenida.

También habia muchos otros santos semidioses, reyes y miembros de 6rdenes mo-
narquicas especiales denominadas arunddayas [una categoria especial de rajarsis]
de diferentes dinastias de sabios. Cuando todos ellos se reunieron para encontrarse
con el emperador [Pariksit], este los recibié debidamente y postro la cabeza en el
suelo.

SIGNIFICADO: El sistema de postrar la cabeza en el suelo en sefial de respeto a los
superiores, es una excelente norma de etiqueta que complace en lo mas profundo del
corazoén al huésped honrado. Incluso a un gran ofensor se lo excusa por el simple hecho
de que siga ese proceso, y Maharaja Pariksit, aunque era honrado por todos los rsis y
reyes, les dio la bienvenida a todos esos grandes hombres con esa humilde regla de
etiqueta, a fin de ser excusado de cualesquiera ofensas que hubiera cometido. Por lo
general, todo hombre sensato adopta este humilde método en la tltima etapa de su
vida, a fin de ser excusado antes de partir. De esa manera, Maharaja Pariksit imploré la
buena voluntad de todos, para ir de vuelta al hogar, de vuelta a Dios.

TEXTO 12 F@EMEESTT af 3
FATUTH:
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sukhopavistesv atha tesu bhiiyah
krta-pranamah sva-cikirsitam yat

vijiapayam dsa vivikta-cetd
upasthito 'gre "bhigrhita-panih

g |

sukha—felices; upavistesu—sentados todos; atha—después; tesu—a ellos (los visitan-
tes); bhityah—de nuevo; krta-pranamah—habiendo ofrecido reverencias; sva—su pro-
pia; cikirsitam—decisién de ayunar; yat—quien; vijiidpayam dsa—presenté; vivikta-
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cetah—aquel cuya mente estd desapegada de los asuntos mundanos; upasthitah—
estando presente; agre—ante ellos; abhigrhita-panih—humildemente, con las manos
juntas.

Después de que todos los rsis y los demas se hubieron sentado comodamente, el rey,
de pie ante ellos humildemente y con las manos juntas, les hizo saber de su decision
de ayunar hasta la muerte.

SIGNIFICADO: Aunque el rey ya habia decidido ayunar en la ribera del Ganges hasta
la muerte, expresé humildemente su decision para averiguar las opiniones de las gran-
des autoridades que se encontraban ahi presentes. Cualquier decision, sea cual fuere
su importancia, debe ser confirmada por alguna autoridad. Eso hace que el asunto sea
perfecto. Esto significa que los monarcas que gobernaban la Tierra en aquellos dias no
eran dictadores irresponsables. Ellos seguian escrupulosamente las decisiones autori-
tativas de los santos y sabios conforme al mandato védico. Maharaja Pariksit, como rey
perfecto que era, sigui6 esos principios y consulté a las autoridades, incluso hasta los
ultimos dias de su vida.

T
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rdjovaca
aho vayam dhanyatama nrpanam
mahattamanugrahaniya-silah
rajiiam kulam brahmana-pada-saucad
durad visrstam bata garhya-karma

raja uvaca—el afortunado rey dijo; aho—jah!; vayam—nosotros; dhanya-tamah—
sumamente agradecidos; nrpanam—de todos los reyes; mahat-tama—de las grandes
almas; anugrahaniya-silah—formados para recibir favores; rajiiam—de las monarqui-
cas; kulam—ordenes; brahmana-pada—pies de los brahmanas; saucat—desecho que
queda después de limpiar; dirat—a distancia; visrstam—siempre dejado fuera; bata—
debido a; garhya—reprochable; karma—actividades.

El afortunado rey dijo: Somos, sin duda, los mas agradecidos de todos los reyes
a los que se los forma para recibir favores de las grandes almas. Por lo general,
ustedes [los sabios] ven a la orden monarquica como desperdicios que tienen que
ser desechados y dejados en un sitio apartado.



19.14 CAP.19 | Laaparicion de Sukadeva Gosvami 385

SIGNIFICADO: De acuerdo con los principios religiosos, el excremento, la orina, el
agua que se uso para lavarse, etc., deben dejarse a una gran distancia. Los cuartos de
bafo, urinarios, etc., anexos, puede que sean comodidades muy convenientes de la
civilizaciéon moderna, pero se ordena que estén situados a cierta distancia de las ha-
bitaciones. Ese mismo ejemplo se cita aqui en relacién con la orden monarquica, para
aquellos que estan marchando progresivamente de vuelta a Dios. El Sefior Sri Caitanya
Mahaprabhu decia que, para aquel que desea ir de vuelta a Dios, estar intimamente
relacionado con hombres de dinero, o con la orden monarquica, es peor que el suicidio.
En otras palabras, los trascendentalistas generalmente no se relacionan con hombres
que estan muy enamorados de la belleza externa de la creaciéon de Dios. Mediante el
conocimiento superior que se tiene de la comprension espiritual, el trascendentalista
sabe que este hermoso mundo material no es mas que un reflejo vago de la realidad,
el Reino de Dios. Por consiguiente, a él no lo cautiva mucho la opulencia mondrquica
ni nada por el estilo. Mas, en el caso de Maharaja Pariksit, la situacion era diferente.
Al parecer, el rey fue condenado a muerte por un nifio brahmana inexperto, pero, en
realidad, fue llamado por el Sefior para que regresara a El. Otros trascendentalistas, los
grandes sabios y misticos que se reunieron a raiz de que Maharaja Pariksit iba a ayunar
hasta la muerte, estaban muy ansiosos de verlo, pues él se iba de vuelta a Dios. Ademas
Maharaja Pariksit se dio cuenta de que todos los grandes sabios que se reunieron ahi
fueron bondadosos con los antepasados de él, los Pandavas, en virtud del servicio
devocional que estos tltimos le prestaron al Sefior. Asi pues, €l se sintié agradecido
con los sabios por estar presentes ahi en la ultima etapa de su vida, y sintié que todo
se debia a la grandeza de sus abuelos antepasados fallecidos. De modo que, ¢l se sinti6
orgulloso de tener la fortuna de ser el descendiente de esos grandes devotos. Sin duda
que ese orgullo de los devotos del Seior no es igual al engreido sentido de vanidad que
procede de la prosperidad material. Lo primero es una realidad, mientras que lo otro
es falso y vano.

TEXTO 14 TE4T ASTET GRaEea
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tasyaiva me ‘ghasya paravareso
vyasakta-cittasya grhesv abhiksnam
nirveda-milo dvija-sapa-riipo
yatra prasakto bhayam asu dhatte

tasya—su; eva—ciertamente; me—mio; aghasya—del pecador; para—trascendental;
avara—mundano; isah—controlador, el Sefior Supremo; vydsakta—apegado excesiva-
mente; cittasya—de la mente; grhesu—a los asuntos familiares; abhiksnam—siempre;
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nirveda-mulah—la fuente del desapego; dvija-sapa—maldicion del brahmana;
riipah—forma de; yatra—con lo cual; prasaktah—aquel a quien lo afecta; bhayam—
miedo; asu—muy pronto; dhatte—ocurre.

La Suprema Personalidad de Dios, el controlador tanto del mundo trascendental
como del mundo terrenal, ha tenido a bien apoderarse de mi en la forma de la
maldicién de un brahmana. Como estoy demasiado apegado a la vida familiar, el
Seiior, a fin de salvarme, ha aparecido ante mi de modo tal, que solo por temor me
desapegaré del mundo

SIGNIFICADO: Aunque Maharaja Pariksit habia nacido en una familia de grandes
devotos, los Pandavas, y aunque se lo habia preparado firmemente en lo relativo al
apego trascendental por relacionarse con el Sefior, aun asi encontré que la atraccién ala
vida familiar mundana era tan fuerte, que tuvo que desapegarse por medio de un plan
del Senor. Esa clase de accion directa la toma el Sefior en el caso de un devoto especial.
Maharaja Pariksit pudo darse cuenta de ello con la presencia de los trascendentalistas
mas importantes del universo. El Seior reside con Sus devotos, y, por ende, la presencia
de los grandes santos indicaba la presencia del Sefior. Por lo tanto, el rey recibié con
beneplacito la presencia de los grandes rsis, tomandola como una sefial de la gracia del
Sefior Supremo.
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tam mopayatam pratiyantu vipra
ganga ca devi dhrta-cittam ise

dvijopasrstah kuhakas taksako va
dasatv alam gayata visnu-gathah

tam—por esa razén; ma—a mi; upayatam—refugiado en; pratiyantu—tan solo
acéptenme; viprah—ioh, brahmanas!; ganga—madre Ganges; ca—también; devi—la
representante directa del Senior; dhrta—llevado dentro; cittam—corazon; ise—al Se-
or; dvija-upasrstah—creado por el brahmana; kuhakah—algo magico; taksakah—Ila
serpiente alada; va—o; dasatu—que muerda; alam—sin mayor demora; gayata—por
favor continden cantando; visnu-gathah—narracion acerca de los actos de Visnu.

iOh, brahmanas!, tan solo acéptenme como un alma totalmente entregada, y que
la madre Ganges, la representante del Sefior, también me acepte de ese modo, pues
ya he puesto los pies de loto del Sefor en mi corazén. Que la serpiente alada —o
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cualquier otra cosa magica que el brahmana haya creado— me muerda cuanto
antes. Yo solo deseo que todos ustedes contintien cantando acerca de las hazaiias
del Seiior Visnu.

SIGNIFICADO: En cuanto uno se ha entregado por completo a los pies de loto del
Senor Supremo, no le tiene miedo a la muerte en absoluto. La atmdsfera creada en
la ribera del Ganges con la presencia de grandes devotos del Sefor y el hecho de que
Maharaja Pariksit aceptara por completo los pies de loto del Senor, eran para el rey
garantia suficiente de su regreso a Dios. Asi pues, él quedd absolutamente libre de todo
temor a la muerte.

TEXTO 16 IA& YATEIeAT~
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punas ca bhiiyad bhagavaty anante
ratih prasangas ca tad-asrayesu
mahatsu yam yam upayami systim
maitry astu sarvatra namo dvijebhyah

punah—de nuevo; ca—y; bhityat—que asi sea; bhagavati—al Sefior Sri Krsna; anante—
que tiene potencia ilimitada; ratih—atrayente; prasarngah—compaiia; ca—también;
tat—Su; asrayesu—de aquellos que son Sus devotos; mahatsu—dentro de la creacién
material; yam yam—dondequiera; upayami—que yo; srstim—nazca; maitri—relacion
amistosa; astu—que asi sea; sarvatra—en todas partes; namah—mis reverencias;
dvijebhyah—alos brahmanas.

De nuevo, ofreciéndoles reverencias a todos ustedes, los brahmanas, oro pidiendo
que, si he de nacer de nuevo en el mundo material, tenga pleno apego al ilimitado
Sefor Krsna, la compaiiia de Sus devotos y relaciones amistosas con todos los
seres vivientes.

SIGNIFICADO: Maharaja Pariksit explica aqui que el devoto del Sefior es el tnico
ser viviente perfecto. El devoto del Sefior no es enemigo de nadie, aunque puede que
existan muchos enemigos de él. Al devoto del Sefior no le gusta relacionarse con no
devotos, aunque no siente animadversion hacia ellos. El desea relacionarse con los
devotos del Sefor. Esto es algo perfectamente natural, porque los péjaros del mismo
plumaje se mezclan entre si. Y la funcién mas importante del devoto es la de tener
pleno apego al Sefior Sri Krsna, el padre de todos los seres vivientes. Asi como un buen
hijo se comporta amistosamente con todos sus demds hermanos, asi mismo el devoto
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del Seor, siendo un buen hijo del padre supremo, el Sefior Krsna, ve a todos los demas
seres vivientes en relacién con el padre supremo. El trata de llevar de vuelta a una etapa
mas cuerda a los hijos arribistas del padre, y de hacerlos aceptar la suprema paternidad
de Dios. Maharaja Pariksit iba sin duda de vuelta a Dios, pero aunque asi no fuera, el
or6 pidiendo un modelo de vida que constituye la senda mas perfecta de todas en el
mundo material. El devoto puro no desea la compania de una personalidad tan emi-
nente como Brahma, sino que prefiere relacionarse con un ser viviente insignificante,
siempre y cuando este sea devoto del Sefor.
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iti sma rajadhyavasaya-yuktah
pracina-millesu kusesu dhirah

udan-mukho daksina-kila aste
samudra-patnyah sva-suta-nyasta-bharah

iti—asi pues; sma—como en el pasado; raja—el rey; adhyavasaya—perseverancia;
yuktah—estando dedicado; pracina—oriental; miilesu—con la raiz; kusesu—en un
asiento hecho de hierba kusa; dhirah—autocontrolado; udan-mukhah—con la cara
hacia el lado norte; daksina—en el sur; kitle—ribera; aste—situado; samudra—el mar;
patnyah—esposa de (el Ganges); sva—propio; suta—hijo; nyasta—entregé; bharah—Ila
responsabilidad de la administracion.

Con perfecto autocontrol, Maharaja Pariksit se sento en un asiento de paja colocado
en la ribera sur del Ganges, con las raices de la paja en direccion al este, y él se puso
de frente al norte. Apenas un poco antes, habia dejado a su hijo a cargo del reino.

SIGNIFICADO: El rio Ganges es célebre como la esposa del mar. El asiento de hierba
kusa se considera santificado si la hierba se arranca de la tierra incluso con su raiz, y
si se coloca con la raiz hacia el este ello se considera auspicioso. Situarse de frente al
norte es atin mds favorable para el logro del éxito espiritual. Maharaja Pariksit puso a
su hijo a cargo de la administracion antes de irse del hogar. De ese modo, se encontraba
plenamente equipado para que todas las condiciones fueran favorables.

TEXTO 18  UF T ARW=Rgaed
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evam ca tasmin nara-deva-deve
prayopaviste divi deva-sanghah

prasasya bhiimau vyakiran prasinair
muda muhur dundubhayas ca neduh

evam—asi pues; ca—y; tasmin—en ese; nara-deva-deve—al del rey; praya-upaviste—
dedicado a ayunar hasta la muerte; divi—en el cielo; deva—semidioses; sarighah—todos
ellos; prasasya—habiendo elogiado la accidn; bhimau—en la Tierra; vyakiran—
desparramaron; prasinaih—con flores; muda—de placer; muhuh—continuamente;
dundubhayah—tambores celestiales; ca—también; neduh—tocados.

Asi pues, el rey, Maharaja Pariksit, se sent6 a ayunar hasta la muerte. Todos los
semidioses de los planetas superiores elogiaron los actos del rey, y con placer se
pusieron a desparramar flores continuamente sobre la Tierra y a tocar tambores
celestiales.

SIGNIFICADO: Incluso hasta la época de Maharaja Pariksit habia comunicaciones
interplanetarias, y la noticia de que Maharaja Pariksit iba a ayunar hasta la muerte para
lograr la salvacidn, llegé a los planetas superiores del cielo, donde viven los inteligentes
semidioses. Los semidioses son mas opulentos que los seres humanos, pero todos ellos
obedecen las 6rdenes del Sefior Supremo. No hay nadie en los planetas celestiales que
sea ateo o no creyente. Asi pues, cualquier devoto del Seiior que haya en la superficie de
la Tierra, siempre es elogiado por ellos, y en el caso de Maharaja Pariksit ellos estaban
sumamente encantados, por lo cual dieron muestras de honor mediante los actos de
desparramar flores sobre la Tierra y tocar tambores celestiales. Un semidids se com-
place al ver que alguien va de vuelta a Dios. El siempre esta complacido con el devoto
del Seor; tanto, que mediante sus poderes adhidaivicos puede que ayude al devoto en
todos los aspectos. Y en virtud de sus acciones, el Sefior se complace con ellos. Existe
una cadena invisible de plena cooperacién entre el Sefior, los semidioses y el devoto del
Sefior que esté en la Tierra.
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maharsayo vai samupagata ye
prasasya sadhv ity anumodamanah
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icuh prajanugraha-sila-sara
yad uttama-sloka-gunabhirapam

maharsayah—los grandes sabios; vai—naturalmente; samupdagatah—reunidos ahi; ye—
aquellos que; prasasya—alabando; sadhu—muy bien; iti—asi pues; anumodamanah—
todos aprobando; zicuh—dijeron; praja-anugraha—haciendo el bien al ser viviente;
sila-sarah—poderoso cualitativamente; yat—porque; uttama-sloka—aquel que es
alabado con poemas selectos; guna-abhiripam—tan hermoso como las cualidades
divinas.

Todos los grandes sabios que estaban ahi reunidos también elogiaron la decision
de Maharaja Pariksit, y expresaron su aprobacion diciendo: «Muy bien». Los sabios
estan inclinados por naturaleza a hacerles el bien a los hombres comunes, ya que
tienen todos los poderes cualitativos del Seiior Supremo. Por consiguiente, ellos
se sintieron muy complacidos al ver a Maharaja Pariksit, un devoto del Sefior, y
hablaron de la siguiente manera.

SIGNIFICADO: La belleza natural de un ser viviente se realza cuando este se eleva
al plano del servicio devocional. Maharaja Pariksit estaba absorto en el apego que
sentia por el Sefior Krsna. Viendo esto, los grandes sabios que estaban reunidos se
sintieron muy complacidos, y expresaron su aprobacion diciendo: «Muy bien». Esa
clase de sabios estdn inclinados por naturaleza a hacerle el bien al hombre comun,
y cuando ven que una personalidad como Maharaja Pariksit progresa en el servicio
devocional, su placer no tiene limites, y ofrecen todas las bendiciones que tienen en su
poder. El servicio devocional del Sefior es tan auspicioso, que todos los semidioses y
sabios, ascendiendo hasta el propio Sefior, se complacen con el devoto, y, por lo tanto,
el devoto encuentra todo auspicioso. Todos los asuntos desfavorables son removidos
de la senda de un devoto progresivo. El reunirse con todos los grandes sabios en el
momento de la muerte fue sin duda algo auspicioso para Maharaja Pariksit, y de ese
modo fue bendecido por la supuesta maldicion de un nifio brahmana.
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na va idam rajarsi-varya citram
bhavatsu krsnam samanuvratesu

ye dhyasanam raja-kirita-justam
sadyo jahur bhagavat-parsva-kamah
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na—ni; va—asi; idam—esto; rajarsi—rey santo; varya—el principal; citram—asom-
broso; bhavatsu—a todos ustedes; krsnam—el Sefior Krsna; samanuvratesu—aquellos
que estan estrictamente en la linea de; ye—quien; adhydsanam—sentado en el
trono; rdja-kirita—yelmos de reyes; justam—adornados; sadyah—de inmediato;
jahuh—abandond; bhagavat—la Personalidad de Dios; parsva-kamah—deseando
tener la compaiiia.

[Los sabios dijeron:] jOh, td, el principal de todos los reyes santos de la dinastia de
Pandu, que estan estrictamente en la linea del Sefor Sri Krsna! No es en absoluto
asombroso que abandones tu trono, el cual esta decorado con los yelmos de muchos
reyes, para poder tener la compaiiia eterna de la Personalidad de Dios.

SIGNIFICADO: Politicos necios que ocupan cargos administrativos politicos, creen
que los puestos temporales que ocupan constituyen el maximo beneficio material de
la vida y, en consecuencia, se aferran a ellos incluso hasta el ultimo momento de la
vida, sin saber que lograr la liberacién y volverse uno de los asociados del Sefior en
Su morada eterna, es el maximo beneficio de la vida. La vida humana esta hecha para
lograr ese fin. El Sefior nos ha asegurado muchas veces en el Bhagavad-gita, que el ir
de vuelta a Dios, a Su morada eterna, es el logro maximo. Prahlada Maharaja, mientras
le oraba al Sefor Nrsirhha, dijo: «jOh, mi Sefior!, le tengo mucho miedo al modo de
vida materialista, y no siento ni el mas minimo temor a Tu actual aspecto de Nrsirhha-
deva, que es horrible y feroz. Este modo de vida materialista es algo asi como la piedra
de un mortero, y estamos siendo aplastados por ella. Hemos caido en este horrendo
remolino de las vapuleantes olas de la vida, y por eso, mi Seflor, oro a Tus pies de loto
para que me lleves de vuelta a Tu morada eterna como uno de Tus servidores. Esa es
la liberacién cumbre de este modo de vida materialista. Yo tengo una experiencia muy
amarga del modo de vida materialista. En cualesquiera especies de vida que he nacido,
impelido por la fuerza de mis propias actividades, he experimentado dos cosas con
mucho dolor, a saber: la separacién de mi amado y el encuentro con lo que no deseaba.
Y para contrarrestarlo, los remedios que adopté fueron mds peligrosos que la propia
enfermedad. Asi que ando a la deriva de un punto a otro, nacimiento tras nacimiento,
por lo cual Te oro a Ti para que me des un refugio a Tus pies de loto».

Los reyes Pandavas, que son mas que muchos santos del mundo, conocian los
amargos resultados del modo de vida materialista. Ellos nunca fueron cautivados por
el resplandor del trono imperial que ocupaban, y siempre buscaban la oportunidad de
que el Sefior los llamara para asociarse con El eternamente. Maharaja Pariksit era el
digno nieto de Maharaja Yudhisthira. Maharaja Yudhisthira le dejo el trono imperial a
su nieto, y, de igual modo, Maharaja Pariksit, el nieto de Maharaja Yudhisthira, le dejoé
el trono imperial a su hijo Janamejaya. Ese es el camino que siguen todos los reyes de
la dinastia, porque todos ellos se hallan estrictamente en la linea del Sefior Krsna. Asi
pues, a los devotos del Sefior nunca los hechiza el resplandor de la vida materialista,
y ellos viven de una manera imparcial, desapegados de los objetos del falso e ilusorio
modo de vida materialista.
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sarve vayam tavad ihasmahe 'tha
kalevarar yavad asau vihaya

lokam param virajaskam visokam
yasyaty ayam bhagavata-pradhanah

sarve—todos; vayam—nosotros; tdvat—mientras; iha—en este lugar; dsmahe—
permaneceremos; atha—luego; kalevaram—el cuerpo; yavat—mientras; asau—el rey;
vihdya—abandonando; lokam—el planeta; param—el supremo; virajaskam—com-
pletamente libre de contaminacién mundana; visokam—completamente libre de toda
clase de lamentos; yasyati—regresa; ayam—este; bhagavata—devoto; pradhanah—el
principal.

Todos nosotros esperaremos aqui hasta que el principal devoto del Sefior, Maharaja
Pariksit, regrese al planeta supremo, que esta completamente libre de toda conta-
minaciéon mundana y de toda clase de lamentos.

SIGNIFICADO: Mas alla deloslimites dela creacién material, que se asemeja a una nube
en el cielo, se encuentra el paravyoma, o el cielo espiritual, lleno de planetas llamados
Vaikunthas. Esos planetas Vaikunthas también son conocidos individualmente
como Purusottamaloka, Acyutaloka, Trivikramaloka, Hrsikesaloka, Kesavaloka,
Aniruddhaloka, Madhavaloka, Pradyumnaloka, Sankarsanaloka, Srdharaloka,
Vasudevaloka, Ayodhyaloka, Dvarakaloka, y muchos otros millones de lokas espirituales
en los que predomina la Personalidad de Dios; todas las entidades vivientes que ahi se
encuentran son almas liberadas que posen cuerpos espirituales como el del Seiior. Ahi
no hay contaminacién material alguna; ahi todo es espiritual y, en consecuencia, ahi no
hay nada lamentable objetivamente. Todos ellos estdn colmados de bienaventuranza
trascendental, y no tienen nacimiento, muerte, vejez y enfermedades. Y entre todos
los antedichos Vaikunthalokas, hay un loka supremo denominado Goloka Vrndavana,
que es la morada del Sefior Sri Krsna y Sus asociados especificos. Maharaja Pariksit
estaba llamado a alcanzar ese loka en particular, y todos los grandes rsis que estaban ahi
reunidos podian preverlo. Todos ellos hablaron entre si acerca de la gran partida del
rey, y todos quisieron verlo hasta el tltimo momento, porque ya no iban a poder volver
a ver a un devoto del Sefior tan grandioso como lo era él. Cuando un gran devoto del
Sefor parte no hay nada de qué lamentarse, porque el devoto esta designado a entrar
en el Reino de Dios. Pero lo triste de la situacién es que esos grandes devotos se van
de nuestra vista, y, en consecuencia, ello es razén suficiente para lamentarse. Asi como
al Senor se lo ve muy rara vez con los ojos actuales, asi mismo ocurre con los grandes
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devotos. Los grandes rsis, por lo tanto, tomaron la correcta decision de permanecer en
el sitio hasta el ultimo momento.

TEXTO 22 STIEA AGRETUET: GHie
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asrutya tad rsi-gana-vacah pariksit
samam madhu-cyud guru cavyalikam

abhasatainan abhinandya yuktan
Susrusamanas caritani visnoh

asrutya—justo después de oir; tat—eso; rsi-gana—los sabios reunidos; vacah—
hablando; pariksit—Maharaja Pariksit; samam—imparcial; madhu-cyut—dulce al
oido; guru—grave; ca—también; avyalikam—absolutamente cierto; abhdsata—dijo;
enan—todos ellos; abhinandya—congratuld; yuktan—presentando debidamente;
Susriusamanah—estando deseoso de oir; caritani—actividades de; visnoh—la Persona-
lidad de Dios.

Todo lo que los grandes sabios hablaron era muy grato al oido, estaba lleno de
significado y fue presentado de modo apropiado como algo absolutamente cierto.
Asi que, después de oir a los grandes sabios, Maharaja Pariksit, deseando oir hablar
de las actividades del Sefior Sri Krsna, la Personalidad de Dios, los congratulé.
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samagatah sarvata eva sarve

veda yatha mirti-dharas tri-prsthe
nehatha namutra ca kascanartha

rte paranugraham datma-silam

samagatah—reunidos; sarvatah—de todas las direcciones; eva—ciertamente;
sarve—todos ustedes; vedah—conocimiento supremo; yathd—como; miirti-dharah—
personificado; tri-prsthe—en el planeta de Brahma (que se encuentra por encima de los
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tres sistemas planetarios, es decir, de los mundos superiores, intermedios e inferiores);
na—no; iha—en este mundo; atha—después; na—ni; amutra—en el otro mundo; ca—
también; kascana—ningan otro; arthah—interés; rte—con la sola excepcion; para—
otros; anugraham—haciéndole el bien a; atma-silam—naturaleza de uno.

El rey dijo: ;Oh, grandes sabios!, todos ustedes han tenido la bondad de reunirse
aqui, procedentes de todas partes del universo. Todos ustedes son como el cono-
cimiento supremo en persona, el cual reside en el planeta que se encuentra por
encima de los tres mundos [Satyaloka]. En consecuencia, ustedes estan inclinados
por naturaleza a hacerles el bien a los demas y, con excepcion de esto, no tienen
ningun otro interés, ni en esta vida ni en la siguiente.

SIGNIFICADO: Seis clases de opulencias, a saber, riqueza, fuerza, fama, belleza, co-
nocimiento y renunciacioén, constituyen todas en un principio los diferentes atributos
propios de la Absoluta Personalidad de Dios. Los seres vivientes, entidades que son
parte integral del Sefior Supremo, tienen todos estos atributos de un modo parcial,
hasta la maxima capacidad de setenta y ocho por ciento. En el mundo material, estos
atributos (hasta el setenta y ocho por ciento de los atributos del Sefior) estan cubiertos
por la energia material, tal como al Sol lo cubre una nube. El poder cubierto del
Sol es muy débil, en comparacién con el resplandor original, y, de igual manera, el
color original de los seres vivientes que poseen dichos atributos, queda practicamente
extinguido. Existen tres sistemas planetarios: los mundos inferiores, los mundos
intermedios y los mundos superiores. Los seres humanos de la Tierra estan situados
al comienzo de los mundos intermedios, pero seres vivientes tales como Brahma y
sus contemporaneos viven en los mundos superiores, de los cuales el mas elevado
es Satyaloka. En Satyaloka los habitantes conocen enteramente la sabiduria védica,
por lo cual la nube mistica de la energia material se despeja. Asi pues, a ellos se les
conoce como los Vedas personificados. Como esas personas dominan en pleno tanto
el conocimiento mundano como el trascendental, no tienen ningtn interés ni en el
mundo terrenal ni en el trascendental. Ellos son devotos practicamente sin deseos.
En el mundo terrenal no tienen nada que buscar, y en el mundo trascendental estan
llenos en si mismos. Entonces, ;por qué vienen al mundo terrenal? Por orden del
Sefior, ellos descienden a diferentes planetas en el cardcter de mesias, para liberar a las
almas caidas. Ellos descienden a la Tierra y le hacen el bien a la gente del mundo, en
diferentes circunstancias y bajo diferentes influencias climaticas. Ellos no tienen nada
que hacer en este mundo, con la tnica excepcion de rescatar a las almas caidas que se
estan pudriendo en la existencia material, enganadas por la energia material.
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tatas ca vah prcchyam imam viprcche
visrabhya vipra iti krtyatayam

sarvatmand mriyamanais ca krtyam
Suddham ca tatramrsatabhiyuktah

tatah—asi pues; ca—y; vah—a ustedes; prcchyam—aquello que debe preguntarse;
imam—esto; viprcche—permitaseme preguntarles; visrabhya—digno de confianza;
viprah—brahmanas; iti—asi pues; krtyatayam—de todos los diferentes deberes; sarva-
atmana—por todos; mriyamanaih—especialmente aquellos que estin a punto de
morir; ca—y; krtyam—debido; suddham—perfectamente correcto; ca—y; tatra—ahi;
amrsata—mediante la deliberacion plena; abhiyuktah—justo lo indicado.

iOh, brahmanas dignos de confianza!, ahora les pregunto acerca de mi deber in-
mediato. Por favor, después de la debida deliberacion, hablenme del inmaculado
deber de todos en todas las circunstancias, y especificamente de aquellos que estan
a punto de morir.

SIGNIFICADO: En este verso, el rey ha planteado dos preguntas ante los eruditos
sabios. La primera es jcudl es el deber de todos en todas las circunstancias?, y la segun-
da es jcudl es el deber especifico de aquel que va a morir muy pronto? De las dos, la
pregunta referente al hombre moribundo es de lo mds importante, porque ese es el caso
de todos, ya sea que uno vaya a morir en breve o al cabo de cien anos. La duracién de
la vida es algo de menor importancia, pero el deber de un hombre moribundo es algo
muy importante. Maharija Pariksit también plante6 estas dos preguntas ante Sukadeva
Gosvami al arribo del tltimo, y practicamente todo el Srimad-Bhagavatam, desde el
Segundo Canto hasta el Duodécimo Canto, trata de esas dos preguntas. La conclusion
ala que entonces se llega es, que el servicio devocional del Sefior Sri Krsna, tal como lo
confirma el propio Sefior en las tltimas frases del Bhagavad-gita, es la tltima palabra en
lo relativo al deber permanente que todos tienen en la vida. Maharaja Pariksit ya estaba
consciente de ese hecho, pero queria que los grandes sabios que estaban ahi reunidos
dieran undnimemente su veredicto acerca de la conviccién que él tenia, de manera que
él pudiera continuar sin controversia su deber confirmado. El ha mencionado espe-
cialmente la palabra suddha, o «perfectamente correcto». Para la perfecta comprension
trascendental o la comprension del ser, diversas clases de filosofia recomiendan muchos
procesos. Algunos de ellos son métodos de primera categoria, y otros son métodos de
segunda o tercera categoria. El método de primera categoria exige que uno abandone
todos los demas métodos y se entregue a los pies de loto del Sefior, y de ese modo se
salve de todos los pecados y sus reacciones.
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tatrabhavad bhagavan vyasa-putro
yadrcchaya gam atamano ‘napeksah
alaksya-lingo nija-labha-tusto
vrtas ca balair avadhita-vesah

tatra—ahi;  abhavat—apareci6é;  bhagavan—poderoso;  vydsa-putrah—hijo de
Vyasadeva; yadrcchaya—como uno lo desea; gam—Ila Tierra; atamdanah—mientras
viajaba; anapeksah—desinteresado; alaksya—no manifiesto; lingah—sefas; nija-
labha—autorrealizado; tustah—satisfecho; vrtah—rodeado; ca—y; balaih—por ninos;
avadhiita—desdenado por los demas; vesah—vestido.

En ese momento aparecié el poderoso hijo de Vyasadeva, quien viajaba por la
Tierra desinteresado y satisfecho consigo mismo. El no presentaba ninguna seiial
de pertenecer a ninguna orden social o condicién de la vida. El estaba rodeado de
mujeres y nifos, y vestia como si los demas lo hubieran desdefnado.

SIGNIFICADO: La palabra bhagavan se usa a veces en relacién con algunos de los grandes
devotos del Sefior, tales como Sukadeva Gosvami. Esa clase de almas liberadas no estan
interesadas en los asuntos de este mundo material, porque se encuentran autosatisfechas
en virtud de los grandes logros del servicio devocional. Como se explicé antes, Sukadeva
Gosvami nunca aceptd ningtin maestro espiritual formal, ni tampoco se someti6 a ninguna
ejecucion reformatoria formal. Su padre, Vyasadeva, fue su maestro espiritual natural,
porque Sukadeva Gosvami oy6 el Srimad-Bhagavatam de labios de él. Después de eso, él se
volvié completamente autosatisfecho. Asi pues, él no dependi6 de ningtin proceso formal.
Los procesos formales son necesarios para aquellos que se espera que alcancen la etapa
de la completa liberacién. Pero Sri Sukadeva Gosvami ya se encontraba en esa posicion,
por la gracia de su padre. Como joven que era, se esperaba que estuviera debidamente
vestido, pero él deambulaba desnudo, y no estaba interesado en las costumbres sociales.
La generalidad de la gente lo desdefiaba, y mujeres y nifios lo rodeaban como si fuera
un loco. De ese modo, mientras viajaba por la Tierra a su antojo, aparece en la escena.
Parece ser que cuando Maharaja Pariksit hizo preguntas, los grandes sabios no llegaron
auna decision unanime acerca de lo que se debia hacer. Para la salvacion espiritual habia
muchas prescripciones, segin las diferentes modalidades de las diferentes personas.
Pero el objetivo final de la vida es el de alcanzar la maxima etapa perfecta del servicio
devocional del Sefior. Asi como los doctores difieren entre si, asi mismo los sabios difieren
en sus diferentes prescripciones. Mientras ocurrian estas cosas, el gran y poderoso hijo
de Vyasadeva apareci6 en la escena.
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tam dvyasta-varsam su-kumara-pada-
karoru-bahv-amsa-kapola-gatram

carv-ayataksonnasa-tulya-karna-
subhrv-ananam kambu-sujata-kantham

tam—a ¢él; dvi-asta—dieciséis; varsam—anos; su-kumara—delicado; pada—piernas;
kara—manos; aru—muslos; bahu—brazos; amisa—hombros;  kapola—frente;
gatram—cuerpo; caru—hermoso; dyata—amplio; aksa—ojos; unnasa—nariz alta;
tulya—similar; karna—orejas; subhru—bellas cejas; ananam—cara; kambu—caracola;
sujata—bien formado; kantham—cuello.

Este hijo de Vyasadeva tenia tan solo dieciséis afios de edad. El tenia delicadamente
formadas las piernas, las manos, los muslos, los brazos, los hombros, la frente y las
demas partes del cuerpo. Sus ojos eran amplios y hermosos, y tenia la nariz y las
orejas muy levantadas. Fl tenia una cara muy atractiva, y un cuello bien formado y
tan hermoso como una caracola.

SIGNIFICADO: A una personalidad respetable se la describe comenzando con las
piernas, y este sistema de honor se observa aqui con Sukadeva Gosvami. El tan solo
tenia dieciséis aflos de edad. A una persona se la honra por sus logros y no por la edad.
Una persona puede ser mayor por experiencia y no por edad. Sri Sukadeva Gosvami,
a quien se describe aqui como el hijo de Vyasadeva, era, por su conocimiento, mas
experimentado que todos los sabios ahi presentes, a pesar de tan solo tener dieciséis
afios de edad.
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nigidha-jatrum prthu-tunga-vaksasam
avarta-nabhirm vali-valgiidaram ca

dig-ambaram vaktra-vikirna-kesam
pralamba-bahum svamarottamabham
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nigiidha—cubierta; jatrum—clavicula; prthu—amplio; turiga—abultado; vaksasam—
pecho; avarta—arremolinado; nabhim—ombligo; vali-valgu—delineado; udaram—
abdomen; ca—también; dik-ambaram—vestido con todas las direcciones (desnudo);
vaktra—rizado; vikirna—esparcido; kesam—cabello; pralamba—alargadas; bahum—
manos; su-amara-uttama—el mejor de los dioses (Krsna); abham—color.

Fl tenia la clavicula carnosa, el pecho amplio y grueso, el ombligo profundo y el
abdomen bellamente delineado. Tenia largos brazos, y su cabello rizado le caia
sobre su hermosa cara. El estaba desnudo, y el color de su cuerpo reflejaba el del
Seiior Krsna.

SIGNIFICADO: Sus caracteristicas fisicas indicaban que era diferente de los hombres
comunes. De acuerdo con la ciencia de la fisonomia, todas las sefias que se describen en
relacion con las caracteristicas fisicas de Sukadeva Gosvami son signos poco comunes,
tipicos de grandes personalidades. El color de su cuerpo semejaba al del Sefior Krsna,
quien es el Supremo entre los dioses, semidioses, y entre todos los seres vivientes.
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syamam sadapivya-vayo-"nga-laksmya
strinam mano-jfiam rucira-smitena

pratyutthitas te munayah svasanebhyas
tal-laksana-jia api gndha-varcasam

syamam—negruzco; sada—siempre; apivya—excesivamente; vayah—edad; arnga—
sefas; laksmyda—por la opulencia de; strinam—del bello sexo; manah-jiiam—atractiva;
rucira—hermosa; smitena—sonrisa; pratyutthitih—se levantaron; te—todos ellos;
munayah—los grandes sabios; sva—propios; dsanebhyah—de los asientos; tat—
aquellos; laksana-jiiah—expertos en el arte de la fisonomia; api—incluso; giidha-
varcasam—glorias cubiertas.

Fl era negruzco, y era muy hermoso a causa de su juventud. Debido al encanto de
su cuerpo y a sus atractivas sonrisas, les resultaba agradable a las mujeres. Aunque
él trataba de encubrir sus glorias naturales, los grandes sabios alli presentes eran
todos expertos en el arte de la fisonomia, por lo cual lo honraron levantandose de
sus asientos.
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sa visnu-rato 'tithaya dgataya
tasmai saparyam sirasajahara

tato nivrtta hy abudhah striyo 'rbhaka
mahdsane sopavivesa pijitah

sah—él; visnu-ratah— Maharaja Pariksit (a quien el Seilor Visnu siempre prote-
ge); atithaye— convertirse en huésped; agatdya—aquel que llegd ahi; tasmai—a él;
saparyam—con todo el cuerpo; sirasdi—con la cabeza postrada; djahara—ofreci6
reverencias; tatah—después; nivrttah—dejaron; hi—ciertamente; abudhah—poco in-
teligentes; striyah—mujeres; arbhakah—ninos; maha-asane—asiento excelso; sa—él;
upavivesa—se sentd; pijitah—siendo respetado.

Maharaja Pariksit, a quien también se conoce como Visnurata [aquel a quien Visnu
siempre protege], postré su cabeza para recibir al huésped principal —Sukadeva
Gosvami—. En ese momento, todos los nifios y mujeres ignorantes dejaron de
seguir a Srila Sukadeva. Recibiendo el respeto de todos, Sukadeva Gosvami tomé
su excelso asiento.

SIGNIFICADO: Cuando Sukadeva Gosvami llegd a la reunién, todos, a excepcién de
Srila Vyasadeva, Narada y unos cuantos més, se pusieron de pie, y Maharaja Pariksit,
que estaba muy contento de recibir a un gran devoto del Sefior, se postré ante él con
todos los miembros del cuerpo. Sukadeva Gosvami también correspondié con los
saludos y la recepcién, por medio de abrazos, estrechando manos, moviendo la cabeza
y postrandose, esto ultimo especialmente ante su padre y Narada Muni. Asi pues, en
la reunién se le ofrecié el asiento presidencial. Al ser recibido de ese modo por el rey
y los sabios, los muchachos callejeros y las mujeres poco inteligentes que lo seguian se
pasmaron de asombro y temor, por lo cual dejaron sus actividades frivolas, y todo se
llené de gravedad y calma.
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sa sarmvrtas tatra mahan mahiyasam
brahmarsi-rajarsi-devarsi-sarnghaih

vyarocatalam bhagavan yathendur
graharksa-tara-nikaraih paritah

sah—Sri Sukadeva Gosvami; samvrtah—rodeado por; tatra—ahi; mahan—gran;
mahiyasam—de los mas grandes de todos; brahmarsi—santo entre los brahmanas;
rajarsi—santo entre los reyes; devarsi—santo entre los semidioses; sarighaih—por la
asamblea de; vyarocata—bien merecido; alam—capaz; bhagavan—poderoso; yatha—
como; induh—la Luna; graha—planetas; rksa—cuerpos celestes; tard—estrellas;
nikaraih—por el conjunto de; paritah—rodeada por.

Sukadeva Gosvami fue entonces rodeado por santos sabios y semidioses, tal como a
la Luna la rodean las estrellas, los planetas y otros cuerpos celestes. Su presencia era
espléndida, y todos lo respetaban.

SIGNIFICADO: En la gran asamblea de personalidades santas estaba Vyasadeva, el
brahmarsi; Narada, el devarsi; Parasurama, el gran soberano de los reyes ksatriyas; etc.
Algunos de ellos eran poderosas encarnaciones del Sefior. Sukadeva Gosvami no era
conocido como brahmarsi, rajarsi o devarsi, ni tampoco era una encarnacién como
Narada, Vyasa o Parasurama. Y, sin embargo, él los super6 a todos en cuanto a los
respetos recibidos. Esto significa que en el mundo el devoto del Sefor es mas honrado
que el propio Sefor. Por consiguiente, uno nunca debe minimizar la importancia de un
devoto como Sukadeva Gosvami.
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prasantam asinam akuntha-medhasam
munim nrpo bhagavato 'bhyupetya

pranamya murdhnavahitah krtarijalir
natva gira sunrtayanvaprcchat

TEXTO 31

prasantam—perfectamente apacible; dsinam—sentado; akuntha—sin vacilacion;
medhasam—aquel que tiene suficiente inteligencia; munim—al gran sabio; nrpah—el
rey (Maharaja Pariksit); bhagavatah—el gran devoto; abhyupetya—acercandose a él;
pranamya—postrandose; miirdhna—la cabeza; avahitah—debidamente; krta-afijalih—
con las manos juntas; natvi—cortésmente; giri—mediante palabras; sianrtayi—con
una voz grata; anvaprcchat—pregunto.
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Desde su asiento, el sabio Sri Sukadeva Gosvami se veia muy apacible, inteligente
y dispuesto a responder cualquier pregunta sin vacilar. El gran devoto, Maharaja
Pariksit, se acercé a él, le ofrecio sus respetos postrandose ante él, y le hizo pregun-
tas de un modo cortés, con palabras gratas y las manos juntas.

SIGNIFICADO: La medida que Maharaja Pariksit adopta ahora y que consiste en
hacerle preguntas a un gran maestro, es muy indicada, segun lo sefialan los man-
datos de las Escrituras. La disposicidon de la Escritura dice que, para entender la
ciencia trascendental, uno debe acudir humildemente a un maestro espiritual. Ahora
Maharaja Pariksit se disponia a encontrar la muerte, y en el muy corto plazo de
siete dias tenia que aprender el proceso para entrar en el Reino de Dios. En casos asi
de importantes, es necesario que uno acuda a un maestro espiritual. A menos que
se necesite resolver los problemas de la vida, no hay por qué acudir a un maestro
espiritual. Aquel que no sabe como hacerle preguntas al maestro espiritual, no
tiene ninguna necesidad de ir a verlo. Y las cualidades del maestro espiritual se
encuentran manifestadas perfectamente en la persona de Sukadeva Gosvami. Tanto
el maestro espiritual como el discipulo, es decir, Sri Sukadeva Gosvami y Maharaja
Pariksit, lograron la perfeccién por intermedio del Srimad-Bhagavatam. Sukadeva
Gosvami aprendi6 el Srimad-Bhagavatam con su padre, Vyasadeva, pero no tuvo la
oportunidad de recitarlo. El recit6 el Srimad-Bhagavatam ante Maharaja Pariksit y
respondio las preguntas de este sin vacilar, y de ese modo tanto el maestro como el
discipulo lograron la salvacién.
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pariksid uvaca
aho adya vayam brahman  sat-sevyah ksatra-bandhavah
krpayatithi-ripena bhavadbhis tirthakah krtah

pariksit uvaca—el afortunado Maharaja Pariksit dijo; aho—jah!; adya—hoy; vayam—
nosotros; brahman—ioh, brahmanas!; sat-sevyah—merecedor de servir al devoto;
ksatra—la clase gobernante; bandhavah—amigos; krpayd—por tu misericordia; atithi-
ripena—a modo de huésped; bhavadbhih—por tu buena persona; tirthakah—aptos
para ser lugares de peregrinaje; krtah—hecho por ti.

El afortunado rey Pariksit dijo: ;Oh, brahmana!, solo por tu misericordia nos
has santificado, haciendo que seamos como lugares de peregrinaje, y todo por tu
presencia aqui como huésped mio. Por tu misericordia, nosotros, que no somos
mas que indignos monarcas, nos volvemos merecedores de prestarle servicio al
devoto.
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SIGNIFICADO: Devotos santos tales como Sukadeva Gosvami no se acercan por
lo general a disfrutadores mundanos, especialmente a aquellos que pertenecen a las
ordenes de la monarquia. Maharaja Prataparudra era un seguidor del Sefior Caitanya,
pero cuando quiso ver al Sefior, Este se negd a ello por tratarse de un rey. Un devoto
que desea ir de vuelta a Dios tiene dos cosas estrictamente prohibidas: el relacionarse
intimamente con los disfrutadores mundanos, y con las mujeres. Por lo tanto, los
devotos del nivel de Sukadeva Gosvami nunca estan interesados en ver a los reyes. El
caso de Maharaja Pariksit era, por supuesto, diferente. Aunque se trataba de un rey,
era un gran devoto, y, por ende, Sukadeva Gosvami fue a verlo en la tltima etapa de la
vida del rey. Maharaja Pariksit, llevado por su humildad devocional, se sentia como un
indigno descendiente de sus grandes antepasados ksatriyas, aunque él era tan eminente
como sus predecesores. Los hijos indignos de las 6rdenes mondrquicas se denominan
ksatra-bandhavas, de la misma manera en que los hijos indignos de los brahmanas se
denominan dvija-bandhus o brahma-bandhus. Maharaja Pariksit se sentia sumamente
animado por la presencia de Sukadeva Gosvami. El se sinti¢ santificado por la presencia
del gran santo, la cual convierte cualquier lugar en un sitio de peregrinaje.

TEXTO 33 a'EIT i A T e 3 IR |
D N33

yesam samsmarandt pumsam  sadyah suddhyanti vai grhah
kim punar darsana-sparsa-  pada-saucasanadibhih

yesam—de quien; samsmaranat—mediante el recuerdo; pumisam—de una persona;
sadyah—al instante; suddhyanti—limpio; vai—ciertamente; grhah—todas las casas;
kim—qué; punah—entonces; darsana—encuentro; sparsa—tocando; pada—los pies;
Sauca—limpiando; asana-adibhih—ofreciendo un asiento, etc.

Por el simple hecho de recordarte, nuestras casas se santifican al instante. Y, ;qué
puede decirse del hecho de verte, tocarte, lavar tus santos pies y ofrecerte un asiento
en nuestro hogar?

SIGNIFICADO: La importancia de los lugares sagrados de peregrinaje se debe a la
presencia en ellos de grandes sabios y santos. Se dice que las personas pecaminosas
van a los lugares sagrados y dejan alli sus pecados, los cuales se van acumulando. Pero
la presencia de los grandes santos desinfecta el camulo de pecados, y de ese modo los
lugares sagrados siguen estando santificados, por la gracia de los devotos y santos que
estan presentes en ellos. Si esos santos aparecen en los hogares de la gente mundana, sin
duda que los pecados que esos disfrutadores mundanos han acumulado, se neutralizan.
Por consiguiente, los hombres santos de hecho no buscan ningtn bien personal con
los casados. El tunico objetivo que persiguen esos santos es el de santificar las casas de
aquellos, en virtud de lo cual los casados deben sentirse agradecidos cuando esos santos
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y sabios se aparecen a sus puertas. El casado que deshonra esas sagradas 6rdenes, es un
gran ofensor. Por eso se estipula que el casado que no se postra de inmediato ante un
santo, debe ayunar todo el dia para neutralizar esa gran ofensa.
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sannidhyat te maha-yogin ~ patakani mahanty api
sadyo nasyanti vai pumsam visnor iva suretarah

sannidhyat—debido a la presencia; te—tu; mahd-yogin—;oh, gran mistico!; patakani—
pecados; mahanti—invulnerable; api—a pesar de; sadyah—de inmediato; nasyanti—
elimina; vai—ciertamente; pumisam—de una persona; visnoh—como la presencia de la
Personalidad de Dios; iva—como; sura-itarah—ademas de los semidioses.

Asi como el ateo no puede permanecer en presencia de la Personalidad de Dios, asi
mismo los invulnerables pecados de un hombre quedan eliminados de inmediato
en tu presencia, joh, santo!, joh, gran mistico!

SIGNIFICADO: Existen dos clases de seres humanos: el ateo y el devoto del Sefior. Al
devoto del Sefior, por el hecho de manifestar cualidades divinas, se lo llama semidids,
mientras que al ateo se lo llama demonio. El demonio no puede permanecer en pre-
sencia de Visnu, la Personalidad de Dios, pero, en realidad, tan pronto como aparece
la Personalidad de Dios, ya sea mediante Su trascendental nombre, forma, atributos,
pasatiempos, enseres o variedades, el demonio queda derrotado al instante. Se dice que
en cuanto se canta el santo nombre del Sefior, los fantasmas tienen que irse a otro sitio.
Los grandes santos y devotos del Sefior estén en la lista de los enseres de El, y, asi pues,
tan pronto como un santo devoto hace acto de presencia, los pecados, cual fantasmas,
desaparecen de inmediato. Ese es el veredicto de todas las Escrituras védicas. Por lo
tanto, se recomienda que uno se asocie inicamente con los santos devotos, de manera
que los fantasmas y demonios mundanos no puedan ejercer su siniestra influencia.
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api me bhagavan pritah  krsnah pandu-suta-priyah
paitr-svaseya-prity-artham  tad-gotrasyatta-bandhavah

api—sin duda; me—a mi; bhagavan—Ila Personalidad de Dios; pritah—complacido;
krsnah—el Senor; pandu-suta—los hijos del rey Pandu; priyah—querido; paitr—en re-
lacién con el padre; svaseya—los hijos de la hermana; priti—satisfaccion; artham—en
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lo referente a; tat—su; gotrasya—del descendiente; atta—aceptd; bandhavah—como
amigo.

El Seior Krsna, la Personalidad de Dios, quien es muy querido por los hijos del
rey Pandu, me ha aceptado como uno de sus parientes, solo para complacer a Sus
grandes primos y hermanos.

SIGNIFICADO: Un devoto puro y exclusivo del Sefior sirve los intereses de su familia
con mas destreza que los demds, los cuales estan apegados a los ilusorios asuntos fami-
liares. Por lo general, la gente estd apegada a las cuestiones familiares, y todo el impetu
econdmico de la sociedad humana se mueve bajo la influencia del afecto familiar. Esas
personas engafiadas no tienen informacion alguna de que uno puede prestarle mejor
servicio a la familia con volverse devoto del Sefior. El Sefor les brinda especial atencién
a los familiares y descendientes del devoto, jincluso aunque estos no sean devotos!
Maharaja Prahlada era un gran devoto del Sefor, pero su padre, Hiranyakasipu, era un
gran ateo y enemigo declarado del Sefior. Pero a pesar de todo eso, a Hinranyakasipu
se le otorgo la salvacion, por el hecho de ser el padre de Maharaja Prahlada. El Sefor
es tan bondadoso, que les da plena proteccion a los familiares de Su devoto, y por eso
el devoto no tiene que preocuparse de ellos, ni siquiera si los ha dejado con el fin de
desempenar servicio devocional. Maharaja Yudhisthira y sus hermanos eran los hijos
de Kunti, la tia paterna del Sefior Krsna, y Maharaja Pariksit le atribuye el patrocinio
del Senor Krsna, a su condicién de ser el unico nieto de los grandes Pandavas.

TEXTO 36 ST ASSAKIARA A2 F o |
<t femmoTe Sirge FHEE: 134

anyatha te 'vyakta-gater ~darsanam nah katham nrnam
nitaram mriyamananam samsiddhasya vaniyasah

anyatha—de lo contrario; te—tu; avyakta-gateh—de aquel cuyos movimientos son
invisibles; darsanam—encuentro; nah—para nosotros; katham—cémo; nrnam—de la
gente; nitaram—especificamente; mriyamananam—de aquellos que estdn a punto de
morir; samsiddhasya—de aquel que es completamente perfecto; vaniyasah—aparicion
voluntaria.

De lo contrario [de no haber sido inspirado por el Sefior Krsna], ;como es posible
que hayas aparecido aqui voluntariamente, pese a que te desplazas de incégnito
ante el hombre comin y eres invisible para los que estamos al borde de la muerte?

SIGNIFICADO: Sin duda que el gran sabio Sukadeva Gosvami fue inspirado por el
Senor Krsna para aparecer voluntariamente ante Maharaja Pariksit, el gran devoto del
Sefior, justo para impartirle las ensefianzas del Srimad-Bhagavatam. Uno puede obtener
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el nucleo del servicio devocional del Senor, mediante la misericordia del maestro
espiritual y la Personalidad de Dios. El maestro espiritual es el representante manifiesto
del Sefior que lo ayuda a uno a lograr el éxito final. Aquel que no esta autorizado por
el Sefior, no puede volverse maestro espiritual. Srila Sukadeva Gosvami es un maestro
espiritual autorizado, y por eso fue inspirado por el Sefior para aparecer ante Maharaja
Pariksit e instruirlo en lo referente a las ensefianzas del Srimad-Bhagavatam. Uno
puede lograr el éxito final de ir de vuelta a Dios, si el Sefior lo favorece envidndole a Su
verdadero representante. En cuanto un devoto del Sefior se encuentra con el verdadero
representante del Sefior, tiene garantizada la ida de vuelta a Dios justo después de dejar
el cuerpo actual. Esto, no obstante, depende de la sinceridad del propio devoto. El Sefior
esta situado en el corazén de todos los seres vivientes y, en consecuencia, conoce muy
bien los movimientos de cada persona en particular. Tan pronto como el Sefor se da
cuenta de que determinada alma estd muy ansiosa de ir de vuelta a Dios, de inmediato
le envia a Su representante genuino. El Sefor le asegura asi a Su devoto sincero su ida
de vuelta a Dios. Se concluye, pues, que recibir la asistencia y ayuda de un maestro
espiritual genuino, significa recibir la ayuda directa del propio Sefior.

TEXTO 37 AQ: YESTH Hidlg AN W 6 |
TETEIE Tk (HommoreT w4 113l

atah prcchami samsiddhim  yoginam paramam gurum
purusasyeha yat karyam mriyamanasya sarvatha

atah—por consiguiente; prcchami—ruego que se me diga; sarmsiddhim—el camino de
la perfeccidn; yoginam—ade los santos; paramam—el supremo; gurum—el maestro espi-
ritual; purusasya—de una persona; tha—en esta vida; yat—cualquier; karyam—deber;
mriyamanasya—de aquel que va a morir; sarvatha—de todas las maneras.

T eres el maestro espiritual de grandes santos y devotos. Por lo tanto, te ruego que
me ensefies cudl es el camino de la perfeccion para todas las personas, y especial-
mente para aquel que estd a punto de morir.

SIGNIFICADO: A menos que uno esté muy ansioso de indagar acerca del camino de
la perfeccién, no hay necesidad de acudir a un maestro espiritual. El maestro espiritual
no es una especie de adorno para gente casada. Por lo comun, el materialista que
quiere estar a la moda ocupa a un supuesto maestro espiritual, sin beneficio alguno.
El pseudomaestro espiritual adula al supuesto discipulo, y, en virtud de ello, tanto el
maestro como su protegido se van al infierno sin duda alguna. Maharaja Pariksit es
el discipulo de tipo idéneo, porque hace preguntas que son vitales para los intereses
de todos los hombres, en esencial para los hombres moribundos. La pregunta formu-
lada por Maharaja Pariksit constituye el principio basico de toda la tesis del Srimad-
Bhagavatam. Ahora veamos cudn inteligentemente responde el gran maestro.
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TEXTO 38 TSPIASARA A Aehd=a JT: W |
e W 9 AR @ e izl

yac chrotavyam atho japyam  yat kartavyam nrbhih prabho
smartavyam bhajaniyam va  brihi yad va viparyayam

yat—todo lo que; srotavyam—digno de ser oido; atho—de ello; japyam—cantado;
yat—qué, ademas; kartavyam—ejecutado; nrbhih—por la generalidad de la gente;
prabho—joh, amo!; smartavyam—aquello que se recuerda; bhajaniyam—venerable;
va—o; brithi—por favor, explica; yad va—lo que pueda ser; viparyayam—contra el
principio.

Por favor, hazme saber lo que un hombre debe oir, cantar, recordar y adorar, y
también lo que no debe hacer. Por favor, explicame todo eso.

TEXTO 39 A WAl Fe &Y JEHEAM |
T AT TR Teres S 1132

ninam bhagavato brahman  grhesu grha-medhinam
na laksyate hy avasthanam api go-dohanam kvacit

ntunam—porque; bhagavatah—de ti, que eres poderoso; brahman—ioh, brahmana!;
grhesu—en las casas; grha-medhinam—de los casados; na—no; laksyate—se ven; hi—
exactamente; avasthanam—permaneciendo en; api—incluso; go-dohanam—ordenan-
do la vaca; kvacit—raramente.

iOh, poderoso brahmana!, se dice que ti a duras penas permaneces en las casas de
los hombres lo suficiente como para ordeiiar una vaca.

SIGNIFICADO: Los santos y sabios de la orden de vida de renuncia van a las casas de
familia a la hora del ordefio de las vacas, temprano por la manana, y piden un poco
de leche para su subsistencia. Medio litro de leche fresca recogida directamente de la
ubre de la vaca, es suficiente para alimentar a un adulto y proveerle de todos los valores
vitaminicos. En consecuencia, los santos y sabios viven unicamente de leche. Incluso
el mas pobre de los casados mantiene al menos diez vacas, cada una de las cuales da de
doce a veinte litros de leche, y por eso a nadie le molesta prescindir de unos cuantos
litros de leche para darselos a los mendicantes. Los casados tienen el deber de mantener
a los santos y sabios, al igual que mantienen a los nifios. De manera que un santo como
Sukadeva Gosvami a duras penas se quedaba en una casa de familia durante mas de
cinco minutos por la mafiana. En otras palabras, esa clase de santos se ven muy rara vez
en las casas de familia, y por eso Maharaja Pariksit le or6 pidiéndole que lo instruyera
lo mas pronto posible. Los casados también deben ser lo suficientemente inteligentes
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como para obtener alguna informacion trascendental de labios de los sabios visitantes.
El casado no debe ser tan necio como para pedirle a un santo que le dé lo que se con-
sigue en el mercado. Esa debe ser la relacion reciproca que debe haber entre los santos
y los casados.

EGREL
TEXTO 40 wawnIiye: ge: | T &&0@1 W |
YT STHET WA SIEEEiT: 1ol

suta uvaca
evam abhasitah prstah  sa rajaa slaksnaya gira
pratyabhasata dharma-jiio  bhagavan badarayanih

satah uvaca—Sri Sita Gosvami dijo; evam—asi pues; abhdsitah—siendo hablado;
prstah—y pedido; sah—él; rajia—por el rey; slaksnayd—mediante un grato; gira—
lenguaje; pratyabhasata—comenzd a responder; dharma-jiah—aquel que conoce los
principios de la religion; bhagavan—la poderosa personalidad; badarayanih—el hijo
de Vyasadeva.

$ri Siita Gosvami dijo: De ese modo, el rey hablé y le hizo preguntas al sabio, usan-
do un lenguaje grato. Luego, la gran y poderosa personalidad, el hijo de Vyasadeva,
quien conocia los principios de la religion, comenz6 a responder.

Asi terminan los significados de Bhaktivedanta correspondientes al capitulo decimono-
veno del Canto Primero del Srimad-Bhagavatam, titulado: «La aparicién de Sukadeva
Gosvami».

— Fin del Canto Primero —
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BIOGRAFIA DE
SU DIVINA GRACIA
A.C. BHAKTIVEDANTA
SWAMI PRABHUPADA

Su Divina Gracia A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada nace en Calcuta en 1896.
Su padre, Gour Mohan De, un comerciante de tejidos, y su madre, Rajani, le dan el
nombre bengali Abhay Charan, que significa «aquel que esta libre del temor, porque
se ha refugiado a los pies de loto del Sefior». Nacido en una familia vaisnava, Abhay
respira una atmosfera espiritual desde el primer instante de su vida. Mas tarde Abhay
Charan De participa de modo activo en el movimiento de no violencia de Gandhi. En el
afio 1922, al terminar sus estudios en la Universidad de Calcuta, hay un cambio en sus
actividades, debido a su entrevista con quien mas tarde serd su maestro espiritual, Su
Divina Gracia Sri Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja, fundador de la
Gaudiya Matha, que multiplica entonces sus centros en la India —64 en 1922—, incluso
hasta Londres y Berlin. Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati que aprecia la personalidad del
joven e intuye sus dotes, le confiere la misién de difundir la filosofia del Bhagavad-gita
en occidente.

En 1933, Abhay Charan De es formalmente iniciado por Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvati y recibe el nombre Abhay Charanaravinda. En 1936, poco antes de dejar este
mundo, su maestro espiritual le recuerda su deseo de que transmita el mensaje del
Bhagavad-gita por los paises occidentales.

En 1947, el Instituto de la Gaudiya Vaisnava le concede el titulo Bhaktivedanta,
en reconocimiento a su erudicién y devocién. En 1959 acepta sannydsa, la orden de
renunciacidn; su antiguo nombre es sustituido entonces por el tradicional titulo de
A.C. Bhaktivedanta Swami. Poco después, se traslada a Vrndavana, aldea en la que
Sri Krsna manifesté Sus juegos y pasatiempos de infancia hace 5 0oo afios. Alli, en su
pequena alcoba del templo de Radha-Damodara, traduce del sanscrito y comenta en
inglés el Canto Primero del Srimad-Bhagavatam y otros textos sanscritos. Montones de
cuadernos, de hojas sueltas e incluso de hojas de periddicos, de las cuales utiliza la parte
en blanco, se llenan, pagina tras pagina, de traducciones y de comentarios. Ademas
de esta gran labor, A.C. Bhaktivedanta Swami contintia la publicacién de su revista
en inglés, Back To Godhead, que fundé en 1944. El mismo se encarga de la redaccién,
financiacion, tipografia, e incluso de la distribucién de la revista. Una vez por semana,
va a las calles de Nueva Delhi con los brazos cargados de Back To Godhead. Entra en
los salones de té, se sienta sin siquiera tomar un vaso de agua y, de este modo, conversa
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con la gente hasta entrada la tarde, hablando sobre la ciencia del Bhagavad-gita, y
distribuyendo su Back To Godhead.

En 1965 se embarca en una nave mercante con destino a los Estados Unidos. Sus
manuscritos y libros, ademas de 4o rupias, son toda su fortuna. Se establece en Nueva
York, donde numerosos jévenes, y también menos jovenes, se sienten fascinados por su
personalidad, y comienzan a acompanarle en el canto del mantra Hare Krsna y a asistir
a sus conferencias sobre el Bhagavad-gitd en una tienda abandonada de la Segunda
Avenida. Siempre ansioso de continuar con la traduccién de los textos védicos, A.C.
Bhaktivedanta Swami descansa solo de las diez de la noche a las dos de la madrugada.
El término empleado para describir su actividad es «traduccién» porque, asi como mu-
chos, méas que traducir, han adaptado los textos sanscritos a su propia interpretacion,
A.C. Bhaktivedanta Swami se preocupa siempre de dar, en todas sus obras, primero el
verso sanscrito original, la transliteracion en caracteres romanos, la traduccion de cada
palabra, y la traduccién literaria, revelando a continuacion el contenido y el significado,
siempre siguiendo las ensefianzas de las Escrituras. De este modo es muy fécil verificar
si las traducciones que propone son auténticas, conformes a la tradicion vaisnava, que
asi se perpetua, al mantenerse la transmision cientifica de las Escrituras, sin adiciones
personales.

En el transcurso de los doce afios que consagré mas directamente a la propagacion
del movimiento de sankirtana de Sri Caitanya Mahaprabhu*, Srila Prabhupada (como
le llamaron afectuosamente sus discipulos), fundé por todo el mundo un centenar de
centros de la Asociacion para la Conciencia de Krsna, entre los que se cuentan nume-
rosos dsramas rurales, en los que sus discipulos llevan una vida simple y sana, y donde
las estructuras y reglas siguen estrictamente las enseflanzas de las Escrituras. En cada
uno de estos centros se desarrollan cotidianamente variadas actividades y se realizan
programas y conferencias, todos basados en el proceso de la conciencia de Krsna.

Su Divina Gracia A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada es considerado ac-
tualmente el maestro mas importante en filosofia védica, ademas del mas leido. Ha
publicado numerosas obras esenciales, como el Bhagavad-gita, el Srimad-Bhagavatam,
el Sri ISopanisad, Las ensefianzas de Sri Caitanya, El néctar de la devocién, El libro de
Krsna, y el Caitanya-caritamrta. El S‘rl‘mad—Bhdgavatam merece una atencion parti-
cular, porque constituye el comentario del Vedanta-sutra, texto redactado por Srila
Vyasadeva, el autor que puso por escrito los Vedas. El Srimad-Bhagavatam, también
llamado Bhagavata Purana, es una obra de 18 ooo versos que revela el aspecto personal
de la Verdad Absoluta y proporciona toda la informacién necesaria para establecer
una sociedad consciente de Krsna en el ambito de la vida familiar, del gobierno, de la
ciencia, del arte, etc.

Cuando Krsna lo llamé con El —el 14 de noviembre de 1977, en Vrndavana, en el
templo de Sri Sri Krsna-Balarima—, Srila Prabhupada habia publicado ya los primeros

* Sri Caitanya Mahaprabhu, quien era Krsna mismo, vino a la Tierra hace 500 afios bajo la for-

ma de un gran devoto, para ensefiar a los hombres el sendero de la perfeccién espiritual para
la era en que vivimos, que es el sankirtana, el canto de los santos nombres de Dios.
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nueve cantos del Srimad-Bhagavatam y una parte del décimo, en treinta volimenes.
El ha dado a sus discipulos la tarea de completar la traduccién, hasta el final del Canto
Decimosegundo, lo que aumentara a sesenta el nimero de volimenes.

Segtin la norma védica, un maestro espiritual es aquel que ha alcanzado el conoci-
miento a través de una sucesion de maestros, y cuyas enseflanzas no se desvian, en lo
mas minimo, de las Escrituras y del maestro espiritual precedente. Su Divina Gracia
A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada es el trigésimo segundo en la Brahma-Gaudiya-
sampradaya, sucesién de maestros espirituales que provienen de Sri Krsna mismo. No
ha inventado una religiéon o un nuevo método de comprension espiritual, sino que
simplemente ha dado a conocer al mundo el conocimiento védico en su forma pura.

Actualmente sus libros son considerados obras de consulta en el campo de los estu-
dios orientales por los estudiantes de filosofia de la mayor parte de las universidades del
mundo. Infatigable, Su Divina Gracia A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada viajaba
de un lugar a otro de la Tierra, dirigiéndose cada dia a un vasto publico, y con constan-
cia instruia a sus discipulos, transmitiéndoles su patrimonio espiritual, para que, a su
vez, pudieran ofrecer a todos el conocimiento védico en su pureza original.






EXPLICACION DEL MUNDO ESPIRITUAL

Véase la lamina correspondiente

El planeta espiritual original, el cual se asemeja al verticilo de una inmensa flor
de loto, se llama Goloka Vrndavana. Ese planeta es la morada del Senor Krsna, la
Personalidad de Dios original.

Ese planeta original, Goloka, despide una refulgencia espiritual, denominada
brahmajyoti, que constituye la maxima meta de los impersonalistas.

En el seno de ese ilimitado brahmajyoti hay cantidades ilimitadas de planetas
espirituales, de la misma manera en que hay innumerables planetas materiales en
el seno de los rayos solares de los universos materiales. Esos planetas espirituales
estan regidos por expansiones plenarias del Seiior Krsna, y sus habitantes son seres
vivientes perpetuamente liberados. Todos ellos tienen cuatro manos. Alli el Sefior
es conocido como Narayana, y los planetas son conocidos como Vaikunthas.

A veces, una nube espiritual ocupa repentinamente un rincén del brahmajyoti del
cielo espiritual, y la porcién cubierta recibe el nombre de mahat-tattva. El Seior
mediante Su porcién Maha-Visnu, se acuesta entonces en el agua del mahat-
tattva. El agua se denomina océano Causal (karana-jala).

Mientras El duerme en el océano Causal, de Su respiracién se generan innume-
rables universos. Esos universos flotantes estan diseminados por todo el océano
Causal, y permanecen durante una respiraciéon de Maha-Visnu.

Entodosy cada uno delos globos universales entra de nuevo el mismo Maha-Visnu
en la forma de Garbhodakasayi Visnu, y se acuesta alli, en el océano Garbha, en la
serpentina encarnacién Sesa. De su abdomen brota un tallo de loto, y sobre el loto
nace Brahma, el sefior del universo. Brahma crea a todos los seres vivientes con sus
diferentes formas, en funcién de los deseos que hay en el universo. El también crea
el Sol, la Luna y otros semidioses.

Situado practicamente en el centro de todos y cada uno de los universos, hay un
sol, el cual distribuye profusa luz y calor en todos ellos. Existen millones y billones
de soles, en virtud de los millones y billones de universos que hay en el mahat-
tattva. Los soles y lunas son necesarios en los universos, pues éstos son oscuros
por naturaleza. Los Vedas nos instruyen que salgamos de los universos oscuros y
alcancemos la refulgencia radiante, el brahmajyoti.

El brahmajyoti se debe a los iluminadores planetas Vaikuntha, los cuales no re-
quieren de sol, luna ni energia eléctrica.

El Srimad-Bhagavatam nos ayuda a alcanzar el planeta supremo, Goloka Vrndavana. La
puerta estd abierta a todo el mundo. La vida humana tiene ese propdsito en particular,
pues ello constituye su mas alta perfeccion.
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OBRAS CITADAS

A continuacién se presenta una lista de las Escrituras védicas que el autor cita en los

significados de esta obra, y que confirman la autoridad de sus declaraciones. Los nime-

ros corresponden a los versos en que aparecen las citas.

Bhagavad-gita: 10.4, 10.20, 10.21,
10.22, 10.23, 10.24, 10.26, 10.27,
11.6,11.19,11.33, 11.34, 11.38,
12.4,12.5,12.6,12.11, 12.12, 12.19,
12.20, 12.24, 12.34, 13.2, 13.19,
13.28,13.37,13.38, 13.42, 13.43,
13.46, 13.47, 14.1, 14.8, 14.10,
14.32-33, 14.35-36, 14.38, 15.5,
15.12, 15.15, 15.27, 15.30, 15.31,
15.32, 15.35, 15.44, 15.45, 15.46,
15.47-48, 15.49, 16.20, 16.26-30,
17.1,17.15,17.16, 17.19, 17.20,
17.25,17.37,18.3,18.11, 18.16,
18.26, 18.33, 18.46, 19.9-10, 19.20.

Brahma Purana: 15.20.

Brahma-samhita: 10.21, 11.6, 11.26,
11.33, 12.9, 17.19.

Brahma-siitra. Véase: Vedanta-sutra.

Brahma-vaivarta Purana: 18.12.

Brhad-vaisnava Tantra: 15.35.

Hari-bhakti-vildsa: 15.47-48.

Isopanisad: 10.25, 17.10-11.

Katha Upanisad: 10.13, 12.17.

Mahabharata: 12.20, 12.21, 12.24,
13.8,16.12, 19.9-10.

Manu-smrti: 16.20.

Niti-sastra: 13.13.

Padma Purana: 15.35, 17.18, 18.14.

Ramayana: 12.19.

Srimad—Bhdgavatam: 10.24, 11.37,
12.3, 12.25, 12.34, 13.37, 15.16,
16.3,16.22,16.26-30, 17.33, 17.39,
18.7,18.16, 18.19, 18.43, 19.7,
19.24, 19.37.

Upanisads: 10.24.

Varaha Purana: 18.47, 19.6.

Veda: 11.38.

Visnu Purana: 15.20.






GLOSARIO DE TERMINOS EN SANSCRITO

—A—

abhakta—Aquel que ignore o rechace los principios del servicio devocional, en opo-
sicién al bhakta.

acarya—«Literalmente aquel que ensefia con el ejemplo» Maestro espiritual auténtico
e idéneo. Debe pertenecer a una sucesion de maestros espirituales que se remonte
hasta Dios, la Personalidad Suprema, y transmitir Su mensaje original sin tergiver-
sarlo. El ensefia como seguir la senda que lleva al Sefior Sri Krsna, y su vida es el
ejemplo mismo de su ensefianza. (En un sentido menos especifico, este término se
utiliza a veces para referirse a ciertas personas que han tenido el rol de preceptores y
un numero de discipulos bajo su tutela).

ahankara—Véase: Ego material.

ahimsa— Véase: No violencia.

aksauhini—Batallon compuesto de 21 870 carros, 21 870 elefantes, 109 350 soldados
de infanteria y 65 610 soldados de caballeria.

alma—Particula infinitesimal de energia, parte integral de Dios, el alma es el ser en
si mismo; es diferente del cuerpo, en el cual ella habita, y constituye el origen de
la conciencia. Al igual que Dios, el Ser supremo, el alma tiene su individualidad
propia, y su forma estd colmada de eternidad, de conocimiento y de felicidad. No
obstante, ella siempre permanece distinta de Dios, y jamas se iguala a El, puesto
que, si bien posee Sus atributos, es solo en una infima cantidad. El alma constituye
la energia marginal de Dios, ya que puede inclinarse tanto hacia la energia material
como hacia la energia espiritual. Se la designa igualmente con los nombres de
«atma» ser viviente, «jivatma» alma individual, o «anu-atma» alma infinitesimal,
segun el aspecto de ella que se desee subrayar.

alma condicionada—Se dice del alma encarnada, debido a que se identifica con su
cuerpo y se halla bajo el yugo de las leyes de la naturaleza.

alma individual— Véase: alma

alma Suprema— Véase: Paramatma

Angira—Sacerdote de los devas, también llamado Brhaspati.

anna-prasana—Ceremonia que se acostumbra realizar cuando se le dan al nifo ali-
mentos sélidos por vez primera. Es uno de los diez samiskara. Véase: samskara.

arati—Ceremonia en la cual se le ofrecen a Dios, en Su forma arcd, (Véase: murti),
diversos articulos para complacerlo (incienso, lamparas, agua pura, flores fragantes,
alimentos suculentos, etc.).

arbol de los deseos— Arbol que satisface todos los deseos, y que se encuentra en Goloka
Vrndavana.

419
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arcana—El proceso de adorar al Sefior con todo el ser; es una de las nueve actividades
del servicio devocional. Véase: Servicio devocional.

arca-vigraha—Otro nombre para referirse a mirti.

Arjuna—Uno de los cinco hermanos Pandava: el Sefior Krsna se convirti6 en su auriga
durante la batalla de Kuruksetra y le hablé el Bhagavad-gita.

artha—El desarrollo econémico.

asrama—(1) Cada una de las cuatro etapas de la vida espiritual (Véase: brahmacarya,
grhastha, vanaprastha'y sannyasa). Estas cuatro etapas le permiten al hombre que las
sigue perfeccionar completamente su identidad espiritual antes de dejar su cuerpo
(Véase: Varnasrama-dharma). (2) Cabana situada en un lugar solitario y que sirve
de lugar de meditacién. (3) Todo lugar en el cual se practica la vida espiritual.

astanga-yoga—El proceso de meditacion de ocho pasos, que comienza con posturas
para sentarse y control de la respiracion, y culmina con la percepcion de la forma del
Sefior que se encuentra dentro del corazén de uno.

asura—(1) Aquel que no sigue las enseflanzas de las Escrituras y cuya tnica meta
consiste en disfrutar continuamente de los placeres de este mundo. A medida que
aumenta su apego a la materia se vuelve mds demoniaco, y rechaza ain mds la
existencia de Dios, la Personalidad Suprema. (2) Ser demoniaco que abiertamente
se opone a los principios de la religién y a Dios. (3) Malhechor monstruoso tal como
los que habia en el planeta en la época en que apareci6 Krsna.

asvamedha-yajiia—Sacrificio de caballo

autorrealizacion espiritual—Proceso y estado de comprension espiritual en el que, en
primer lugar, se llega a comprender que el alma, por su naturaleza eterna e inmu-
table, llena de conocimiento y de felicidad, se distingue del cuerpo material; luego,
en una segunda etapa, se llega a comprender a la Verdad Absoluta y se recobra la
relacién que se tiene con el Absoluto, la Suprema Personalidad de Dios, St1 Krsna,
sirviéndole con amor y devocién bajo la direccién de un dcdrya; aqui, la autorreali-
zacion espiritual alcanza su punto culminante y perfecto.

avatara—«Literalmente: aquel que desciende» Dios o una de Sus expansiones plena-
rias o uno de Sus representantes, que «desciende» del mundo espiritual al universo
material para restablecer los principios de la religion.

—_B—

batalla de Kuruksetra—«Nombre del lugar santo en el cual se libré esta batalla» Gue-

rra en la que se enfrentaron hace 5 0oo afos los Pandavas —los hijos de Pandu— y

los Kauravas —los hijos de Dhrtarastra— para decidir quién gobernaria el reino de

la tierra. Al cabo de solo dieciocho dias de combate, en el curso de los cuales 640

millones de guerreros encontraron la muerte, los Pandavas, protegidos por Krsna,
lograron la victoria.

Bhagavad-gita—«La cancién del Sefior». Didlogo que hubo entre el Sefior Sri Krsna y
Arjuna, Su devoto y amigo, que fue mads tarde transcrito por el avatara Vyasadeva.
Tiene como tema el conocimiento de la Verdad Absoluta, la condicién original,
natural y eterna de todos los seres individuales, la naturaleza césmica, el tiempo y la
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accién. Es la esencia de todos los textos védicos y el estudio preliminar del Srimad-
Bhagavatam.

Bhagavan—Aquel que posee en plenitud las seis opulencias: belleza, riqueza, fama,
poder, sabiduria y renunciacion. Este nombre designa a la Verdad Absoluta en Su
aspecto ultimo, o Dios, la Personalidad Suprema. Véase: Brahman 2 y Paramatma.

bhagavata—(1) La escuela personalista, a la cual pertenecen aquellos que creen en
la existencia de Dios como Persona Suprema y, por consiguiente, se dedican a
Su servicio devocional, en oposicion a los mayavadas; (2) el libro bhagavata, o el
Srimad-Bhagavatam; (3) la persona bhagavata, o el bhakta que modela su vida por
completo segun las instrucciones del libro bhagavata.

bhagavata-dharma—La religion universal y absoluta, el deber eterno de todo ser, el
cual consiste en servir a Dios, la Persona Suprema, Sr1 Krsna, con amor y devocion.

bhagavata-saptaha—Recitacion publica del Srimad-Bhagavatam durante siete dias
consecutivos.

bhakta—«bhakti-yogi o vaisnava», Espiritualista del orden mas elevado (Véase: Yogi
1) que practica el bhakti-yoga, o devocién al Seiior Supremo. Se apega al aspecto
personal y supremo de la Verdad Absoluta.

bhakta puro—Devoto puro. Aquel que, libre de todo apego a los frutos de sus actos
(karma) y al conocimiento especulativo (jfiana), se entrega por entero, en cuerpo y
alma, al servicio del Sefor, alcanzando asi la perfeccién de la devocién por Dios y la
culminacién de la autorrealizacion espiritual.

bhakti—Amor y devocidn por el Sefior, caracterizado por el acto de dedicar los sentidos
del ser individual, una vez que estos han sido purificados, al servicio de los sentidos
del Sefior.

Bhakti-rasamrta-sindhu—«El néctar de la devocién». Obra maestra de Sri Riipa
Gosvami, en el cual €] trata en detalle la ciencia del servicio devocional.

Bhaktisiddhanta Sarasvati—(1874-1936) El «abuelo» de la Asociacion Internacional
para la Conciencia de Krishna; el maestro espiritual de Su Divina Gracia A.C.
Bhaktivedanta Swami Prabhupada.

bhakti-vedanta—Espiritualistas avanzados que han comprendido a la perfeccién la
conclusion de los Vedas a través del servicio devocional. Véase: Servicio devocional.
Véase tambien: Vedas.

Bhaktivinoda Thakura:(1838-1915) El «bisabuelo» de la Asociacion Internacional
parala Conciencia de Krishna; el maestro espiritual y padre de Srila Bhaktisiddhanta
Sarasvatl.

bhakti-yoga—(Buddhi-yoga, servicio devocional). La via del desarrollo del bhakti, el
amor a Dios, en su estado puro, sin la menor mancha de accién interesada (karma) o de
especulacion filosofica (jriana). Constituye la etapa final del yoga tal como se ensefia en
el Bhagavad-gita, y se practica mediante la entrega de uno al Sefior Supremo, Sri Krsna,
a través de las nueve actividades devocionales y bajo la direccién de un acarya.

Bharata-varsa—Nombre con el cual se conocia nuestro planeta después de que el em-
perador Bharata fue su soberano (hoy en dia, este nombre designa particularmente
ala India).
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bhava—Primera manifestacion del amor sublime por Dios.

Bhisma—El mas poderoso y anciano guerrero de la batalla de Kuruksetra; es reconoci-
do como una de las principales autoridades en el servicio devocional que se le presta
al Sefior.

bondad, sattva-guna—Uno de los tres gunas. Inclina al individuo hacia el conocimien-
to, la bondad, la pureza, el dominio de los sentidos, la serenidad, la humildad y la
moderacion. Estd regido por Visnu.

Brahma, Brahmaji—El primer ser creado en el universo. Recibié del Senior Supremo
el poder de crear todo el universo, del cual él es el regente principal. Pertenece al
grupo de los doce mahdjanas. Véase: Mahajanas. Ademds, es la deidad de la pasion
«rajo-gunar.

brahmacari—(1) Aquel que vive segtin las normas de brahmacarya. Véase: brahmacarya.
(2) ElThombre casado que observa las normas védicas de la vida conyugal.

brahmacarya—Primera etapa de la vida espiritual. (Véase: Asrama). Periodo de celiba-
to, de continencia y de estudio, bajo la tutela de un maestro espiritual idéneo.

Brahmaloka, Satyaloka—Planeta de Brahma; el mas desarrollado de todo el universo.

Brahman—(1) Brahman, o el Brahman Supremo. Véase: Parar Brahman. (2) Brahman
o brahmajyoti: Refulgencia que emana del cuerpo absoluto de Sri Krsna «Bhagavan»,
y que representa el aspecto impersonal de la Verdad Absoluta, o el primer grado
en la compresion del Absoluto. Véase: Bhagavan o Paramatma. (3) Brahman: Lo
espiritual y el alma espiritual individual.

brahmananda—Placer que procede de la comprension de Brahman.

brahmanas—Sabios eruditos que guian la sociedad; su grupo constituye uno de los
cuatro varnas. Véase: Varna.

brahmarsi—Titulo que significa «sabio entre los brahmanas». Véase: Brahmanas.

Brahma-samhita—Texto muy antiguo, en el cual Brahma, después de que Govinda,
Krsna, se le revel a él, describe en detalle Su forma, Sus atributos, Su reino, etc.

brahmastra—Arma de los tiempos védicos, lanzada con la ayuda de mantras, y de un
poder comparable al de nuestras modernas armas atémicas.

brahma-tejas—Los poderes brahminicos.

Buddha—Una encarnacion disfrazada del Sefior Supremo, que predicé ateismo para
apartar a la gente de esa época del mal uso de los sacrificios rituales de los Vedas
como una licencia para la matanza de animales.

—C—

Caitanya-caritamrta, el—Obra de Krsnadasa Kaviraja que describe la vida y las ense-
fianzas de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Caitanya Mahaprabhu—Avatdra que aparecié en la India hace 500 afos, para
ensefarles a los hombres el yuga-dharma (la via de perfeccionamiento espiritual
adecuada para la época), que consiste en cantar los santos nombres de Dios y luchar
de ese modo con las influencias degradadas de Kali-yuga. Si bien era en realidad
Krsna Mismo, desempen¢ el rol de un bhakta, a fin de mostrarnos cémo reavivar
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nuestro amor por El, amor que distribuy¢ libremente entre todos los seres, con lo
cual inundé todo el universo. Véase: Kali-yuga.

candala—Persona que come perros.

conciencia de Krsna—(1) El hecho de estar consciente de Krsna, de conocerlo, de
meditar en El, de actuar para El, de difundir Sus glorias, etc. (2) Sociedad de aquellos
que estan conscientes de Krsna, Su manifestacién mdas inmediata es el movimiento
de conciencia de Krsna, con sus diversos grupos, reglas y principios.

cuerpo espiritual —Forma original del ser. Esta constituido por elementos espirituales,
sac, cid y ananda (sac-cid-ananda), que son, respectivamente, la eternidad, el cono-
cimiento y la felicidad absoluta.

cuerpo material—«Vestimenta» temporal que reviste al alma condicionada. Estd
formada por ocho elementos, cinco burdos o bastos (agua, tierra, fuego, aire y éter)
y tres sutiles (mente, inteligencia y ego falso).

—_D—

danza rasa—El mas elevado de todos los pasatiempos que Krsna manifesté cuando
se hallaba en la tierra hace cinco mil afios. En esa ocasién, El bailé en los bosques
de Vrndavana con Radharani y todas las otras gopis, siendo simultdneamente el
compariero de cada una de ellas. Solo los devotos puros del Sefior tienen acceso a la
compresion de este sublime pasatiempo. Quienquiera que intente posesionarse del
misterio sin estar dotado de dicha cualidad, no conseguird més que descarriarse y
enganar a otros.

daridra-narayana—Concepto erréneo por el cual se percibe a los hombres como
manifestaciones de Dios (Narayana) sumidos en la pobreza.

deva—(1) Ser virtuoso, sirviente de Dios. (2) Ser a quien el Sefior ha dotado de poder
para regir un sector de la creacidén universal, ya sea el sol, las lluvias, el fuego, etc.,
y de velar de ese modo por las necesidades de todos los seres. (3) Habitante de los
planetas celestiales. (4) Dios, la Personalidad Suprema.

Devaki—La esposa de Vasudeva y madre del Sefior Krsna.

devarsi—Titulo que significa «sabio entre los devas». Véase: deva 2.

diosa de la fortuna—Compaiiera eterna del Sefior en Su forma de Narayana de los
planetas Vaikunthas.

dharma—(1) «Religion», funcion natural y eterna del ser individual, la cual consiste en
seguir las leyes establecidas por Dios y servirlo a El con amor y devocién. (2) Otro
nombre de los diversos deberes religiosos, sociales, familiares, etc. (sva-dharma) del
hombre. (3) Cualidad inherente a un determinado objeto.

Dharmaraja—Otro nombre de Yamaraja.

Dhrtarastra—El padre de los Kurus, que colaboré con sus hijos para quitarles con
engafios a los hermanos Pandava su reino, y para que pelearan en contra de ellos en
la batalla de Kuruksetra.

dhyana—La séptima de las ocho etapas del astarnga-yoga. Consiste en la practica de la
meditacion.

Durga—La energia material del Sefior personificada, y esposa del semidiés Siva.
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Dvapara-yuga—La tercera edad en el ciclo recurrente de cuatro edades. Precede a
la edad actual, dura 864 ooo0 afios y se caracteriza por un cincuenta por ciento de
disminucion en piedad y religiosidad, en comparacién con Satya-yuga.

—E—

ego falso—Otro nombre que recibe el ego material. Véase: Escrituras reveladas.

ego material —Ego falso, ahankara «<Nudo» que mantiene unidos el alma y el cuerpo.
La ilusion de ser el amo absoluto, el poseedor supremo y beneficiario legitimo de to-
dos los placeres del mundo, por la cual el alma individual se identifica con el cuerpo
material que la reviste y con todo lo que ¢l se relaciona (aspecto fisico, nacionalidad,
raza, familia, denominacion religiosa, placeres y sufrimientos). Se encuentra en el
origen de todo condicionamiento material.

ekadasi—Dos dias sagrados del mes (el undécimo dia después de la Luna menguante
y de la luna creciente), en el curso de los cuales las Escrituras recomiendan ayunar
(o al menos abstenerse de comer toda clase de cereales, granos y leguminosas) y
minimizar los cuidados del cuerpo, a fin de consagrar mayor tiempo a escuchar,
cantar o recitar las glorias del Sefor.

energia espiritual—(Energia superior, para prakrti) Una de las dos principales ener-
gias del Sefor (espiritual y material). Es la energia viviente hecha de eternidad,
conocimiento y felicidad «sac-cid-ananda», la cual constituye el mundo espiritual y
que, ademds, anima a la energia material.

energia externa—Una de las tres principales energias del Sefior (interna, marginal y
externa). Es la energia material.

energia ilusoria— Véase: maya.

energia inferior—Otro nombre de la energia material.

energia interna—Una de las tres principales energias del Sefior (interna, marginal y
externa). Constituye el mundo espiritual.

energia marginal—Una de las tres principales energias del Sefior (interna, marginal
y externa). Estd constituida por los seres vivientes, partes infinitesimales de Dios,
los cuales —si bien son de naturaleza espiritual— pueden, por causa de su limitado
poder, caer bajo la influencia de la energia material.

energia material—(la energia inferior o naturaleza material, apardaprakrti) Segin otra
clasificacion, una de las dos principales energias del Sefior (espiritual y material).
Estd formada por los veinticuatro elementos materiales (los cinco elementos bur-
dos, los tres elementos sutiles, los cinco objetos de los sentidos, los cinco érganos
de percepcidn, los cinco 6rganos de la accién y el conjunto de los tres gunas en su
estado no manifiesto), y constituye el universo en el cual vivimos. Las interacciones
entre estos elementos operan bajo la influencia del tiempo y por contacto con la
energia espiritual del Sefor, de la cual se distinguen por el hecho de encontrarse a
veces en estado manifiesto y otras veces en estado no manifiesto.

energia superior—Otro nombre de la energia espiritual.

entidad viviente—Alma encarnada, es decir, revestida de un cuerpo perteneciente a
alguna de las 8 400 0oo especies vivientes que pueblan el universo (900 ooo especies
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acuaticas, 2 000 000 de especies vegetales, 1 100 000 especies de insectos y reptiles,
1 000 000 de especies de aves, 3 000 000 de especies de mamiferos y 400 000 especies
humanas).

Escrituras— Véase: Escritura reveladas

Escrituras reveladas—(Escrituras sdstras) Los escritos védicos en general (sruti) y todas
aquellas escrituras autoritativas en materia de ciencia espiritual (smrti), es decir, que
explican conforme al parampara. (Véase: parampara 2) la naturaleza de la verdad
absoluta, o el Ser Supremo, del alma individual y de la relacién eterna que los une.

Escrituras védicas, Vedas—Comprenden los cuatro Vedas (Rg, Yajur, Sama y Atharva),
asi como los ciento ocho Upanisads, y sus complementos —los dieciocho Puranas, el
Mahabharata (del cual forma parte el Bhagavad-gita), el Vedanta-sitra y el Srimad-
Bhagavatam—. El avatara Vyasadeva compild hace cinco mil anos todo el conoci-
miento espiritual proferido originalmente por Krsna Mismo, y transmitido hasta
entonces por via oral. Comprende igualmente todas las otras Escrituras transmitidas
de conformidad con el parampara (Véase: parampara 2) tales como el Ramayana, el
Bhakti-rasamrta-sindhu, el Caitanya-caritamrta y la Brahma-samhita.

expansion plenaria, visnu-tattva—Manifestacion de Dios, Krsna, a través de una
forma personal distinta de Su forma primaria original, pero que posee los mismos
poderes absolutos que ElL

_F—
forma, arca—Otro nombre de mirti.

—G—
gandharvas—Entre los devas, cantores celestiales.

Ganges, Ganga—El rio mas sagrado de la India.

gaudiya-vaisnava—Nombre de la escuela de devotos de Krsna que siguen las ensefian-
zas de Sri Caitanya Mahaprabhu.

garbhadhana-sariiskara—Primer rito o sacrificio purificatorio «samiskara», en una
serie de diez, que se van realizando a todo lo largo de la vida del hombre védico.
Favorece la concepcién del nifio en una atmdsfera espiritual.

Gargamuni—EFI sacerdote de familia de la dinastia Yadu, la dinastia en la que el Sefor
Krsna eligi6 aparecer.

gayatri, gayatri mantra—El mas importante de los himnos védicos, cantado diaria-
mente por los brahmanas aptos.

Goloka, Krsnaloka—Planeta en donde Krsna reside eternamente en compaiiia de
Sus devotos puros; es el mas elevado de todos los planetas, tanto materiales como
espirituales.

gopis—Muchachas pastorcillas de vacas, companeras de Krsna en Vrdavana. Encarnan,
gracias a su amor puro por El, la més elevada devocién al Sefior.

gosvami, svami—(1) Gosvami aquel que domina a la perfeccién sus sentidos y su
mente, en oposicion al godasa. (2) Gosvami: Cada uno de los seis grandes sabios
de Vrndavana, discipulos inmediatos de Sri Caitanya Mahaprabhu: Riipa Gosvami,
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Sanatana Gosvami, Raghunatha Bhatta Gosvami, Jiva Gosvami, Gopala Bhatta
Gosvami y Raghunatha dasa Gosvami. Contribuyeron con la prosecucion de la
misién de Sri Caitanya Mahaprabhu, y presentaron Sus ensefianzas a través de
numerosas Escrituras que tratan de la ciencia del servicio devocional. (Se usa a veces
como titulo, acompanando el nombre de sabios y maestros espirituales).

Govinda—Un nombre de la Suprema Personalidad de Dios, quien les da placer a la
tierra, a las vacas y a los sentidos.

grhamedhi—Persona que solo busca el bienestar material de su familia, sociedad,
comunidad y nacién, asi como también el de la humanidad en general, pero que
hace caso omiso de los principios de la vida espiritual, pues carece por completo de
conocimiento sobre la trascendencia.

grhastha—(1) Segunda etapa de la vida espiritual. (Véase: dasrama). Periodo que co-
rresponde a la vida familiar y social conforme lo indican las Escrituras. (2) Aquellos
que viven seguin las normas de dicho asrama.

grhastha-asrama—Otro nombre de grhastha.

Guna-avataras—Los tres avatdras que rigen las gunas. (Véase: Gunas), a saber, Visnu
para la bondad, Brahma para la pasién y Siva para ignorancia.

gunas—sattva-guna—(bondad o virtud), rajo-guna (pasion) y tamo-guna (ignoran-
cia). Las diversas influencias que ejercen la energia material ilusoria sobre los seres y
las cosas. Determinan, entre otras cosas, la manera de ser, de pensar y de actuar del
alma que condicionan. Es por medio de sus interacciones que se operan la creacion,
la manutencién y la destruccion del universo (Véase: Bondad, pasion e ignorancia).
(Este término significa, asi mismo, cualidad, soga o vibracion).

guru—Ver maestro espiritual.

—H—

Hare—Un llamado a la energia espiritual del Sefior Supremo.

Hari—Un nombre de la Suprema Personalidad de Dios, que significa «aquel que quita
todos los obstaculos del progreso espiritual».

Haridasa Thakura—Un gran devoto del Sefior Caitanya Mahaprabhu, famoso por
cantar trescientos mil nombres de Dios diariamente.

hari-kirtan— Véase: kirtana.

hari-nama-yajiia—El canto colectivo y publico de los santos nombres del Sefior; es el
Unico sacrificio recomendado para la era actual.

Hari-vamsa, el—Una Escritura suplementaria del Mahabharata.

hatha-yoga—Practica para llegar a dominar los sentidos y la mente por medio de
diversos ejercicios fisicos.

Hiranyakasipu— Véase: Prahlada Maharaja.

—I—

ignorancia—«Tamo-guna», una de las tres gunas. En aquel sobre el cual se ejerce su in-
fluencia, es motivo de engano, confusion, pereza y uso de excitantes o de sustancias
embriagantes. Esta regida por Siva.
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impersonalista—(1) Otro nombre del mayavads; (2) partidario del monismo (Véase:
Monismo); (3) aquel que no ve a la Verdad Absoluta mas que en Sus energias, y no
alcanza a experimentar sino Su aspecto impersonal.

Indra—El principal de los semidioses administradores y rey de los planetas celestiales.

inteligencia:(1) La inteligencia material se define por la capacidad de evaluar los impul-
sos recibidos por la mente y de analizar tanto la naturaleza como el funcionamiento
de la energia material. Por consiguiente, puesto que los estudia sin tener en cuenta
su relacion con Dios, la causa original de todas las cosas, la inteligencia material
permanece siempre incompleta y no puede ser utilizada mas que para satisfacer las
exigencias del cuerpo. Es, por lo tanto, una energia material sutil, que tiene la ca-
pacidad de encubrir la capacidad del yo espiritual; (2) la inteligencia espiritual es la
inteligencia original del ser, que le permite comprender que todas las cosas (incluso
él mismo) existe en relacion con Dios, la Personalidad Suprema. Por intermedio de
ella nos liberamos de nuestras concepciones materialistas de la vida.

isvara—Controlador. Krsna es Parames$vara, el controlador Supremo.

Itihasas—Relatos histéricos tales como el Mahabharata y el Ramdyana. Véase:
Mahabharata, el y Ramadyana, el.

—J—

jagad-guru—«Maestro espiritual del universo».

Jagannatha, Baladeva y Subhadra—La Deidad del Sefior Krsna como Jagannatha «el Se-
for del Universo», juntamente con Su hermano, Baladeva, y Su hermana, Subhadra.

Jagannatha Puri, Jagannatha-dhama—Una ciudad de la costa de Orisa; la santa
ciudad donde se encuentra el templo y la Deidad del Sefior Jagannatha.

jiva—La entidad viviente individual, que es una eterna y diminuta parte del Sefor
Supremo.

Jiva Gosvami—Un devoto puro y gran erudito devocional que, bajo la instruccién
de Sri Caitanya Mahaprabhu, escribié libros en los que se dilucida la ciencia del
servicio devocional.

jiva-sakti—La energia marginal del Sefior, constituida por los seres individuales.

jiva-tattva—Categoria de los seres individuales, quienes son partes integrales de Dios,
la Personalidad Suprema, en oposicion a visnu-tattva. Véase: Alma.

jiiana—(Literalmente conocimiento) (1) El saber espiritual, o el conocimiento que
permite distinguir entre el cuerpo material y el alma espiritual; (2) investigacion
filosdfica acerca de la Verdad.

jiana-kanda—Parte de los Vedas que trata de la investigacion filosofica acerca de la
Verdad.

jiani, jiiani-yogi—(1) Aquel que posee el saber espiritual. Véase: Jiiana. (2) Espiritua-
lista que se halla en el tercer nivel. Véase: yogi 1, y que practica el jiiana-yoga.

—K—
kaivalya—Volverse uno con el Supremo. La liberaciéon impersonal que consiste en
fundirse en la refulgencia espiritual que emana del Sefior.
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Kali-yuga—Era (yuga) de rinas e hipocresia, la ultima en el ciclo de cuatro (maha-
yuga); dura 432 0oo anos. Es la era en la que vivimos, y comenzé hace 5 000 afos.
Se caracteriza esencialmente por la desaparicion progresiva de los principios de la
religion, y la exclusiva preocupacion por el bienestar material.

kalpa—En el sentido mas general, es la duracién de un dia de Brahma (4 320 000 0oo
de afios), la cual comprende miles de ciclos de cuatro eras o maha-yugas.

kama—La lujuria, el deseo material.

Kamadeva—Cupido, el deva del amor.

Kamadhenu—Vacas espirituales que dan leche sin restriccién, y que se hallan en
Goloka Vrndavana.

Karmsa—Rey demoniaco. Fue tio de Krsna cuando El vino a la tierra hace 5 000 afios.

karatalas—Pequenos cimbalos de mano que se utilizan en el kirtana.

karma—(1) Ley de la naturaleza segin la cual toda accién material, buena o mala,
entrafia obligatoriamente consecuencias, las cuales tienen por efecto el creciente
encadenamiento de su autor a la existencia material y al ciclo de los reiterados na-
cimientos y muertes. (2) Todo acto conforme a las reglas del karma-kanda. Véase:
karma-kanda. (3) La accidn, en su acepcion mds general; (4) Las consecuencias o
reacciones de la accion.

karma-kanda—Parte de los Vedas que trata de las actividades prescritas para obtener
diversos placeres materiales.

karmi:(1) Materialista; persona que con sus actos solo trata de conseguir el placer de
los sentidos. Sin embargo, de ese modo lo tnico que logra es el creciente encade-
namiento al ciclo de los reiterados nacimientos y muertes; (2) Karma-yogi, o el
practicante del karma-yoga, que es un proceso que ayuda a aquel que lo practica a
deshacerse progresivamente de toda contaminacién material al ensefiarle a purificar
sus actos. Véase: Karma-yoga (2).

Kauravas—Otro nombre de los Kurus.

kirtana—(1) Glorificar al Sefior; una de las nueve actividades espirituales del servicio
devocional. (2) El canto colectivo de los santos nombres y de las glorias de Dios,
generalmente con el acompanamiento de instrumentos musicales diversos. Véase:
Sankirtana.

Krsna—La Suprema Personalidad de Dios, que aparece en Su forma original de dos
brazos, que es el origen de todas las demas formas y encarnaciones de Sefior.

Krsnaloka— Véase: Goloka.

krsna-prasada—Véase: Prasada.

krsna-prema— Véase: Prema.

ksatriyas— Administradores y militares, los protectores de la sociedad; su grupo cons-
tituye uno de los varnas. Véase: varna.

Kuruksetra—Un antiguo lugar de peregrinaje que se encuentra cerca de Nueva
Delhi, donde se pele¢ la batalla de Kuruksetra y se hablo el Bhagavad-gita. Véase:
Dhrtarastra y Pandavas.
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—L—

Laksmi— Véase: Diosa de la fortuna.

liberacion—Este término se refiere generalmente al hecho de escapar de las estrictas
leyes de la naturaleza material (en la forma del nacimiento, las enfermedades, la
vejez y la muerte), y se refiere también (entre los mdyavadis) a lograr la identidad
con el Brahman, con lo cual se busca la negacion del ego para volverse uno con el
Absoluto (de esta forma, sin embargo, la liberacion es solo artificial). La liberacion
ultima consiste en recobrar la relacion personal que nos une eternamente al Abso-
luto, a Dios, Sri Krsna.

lila—Pasatiempo trascendental del Sefior.

lila-avataras—Manifestaciones divinas que en diversas épocas descienden al universo
material para hacer visibles los pasatiempos espirituales y absolutos del Sefor
Supremo. Algunas de ellas son: Rama, Nrsimha, Varaha y Vamana.

loka—Planeta.

—M—

maestro espiritual—(guru) Alma autorrealizada que tiene el poder de guiar a los
hombres por el sendero de la comprensién espiritual y, de ese modo, sacarlos del
ciclo de los reiterados nacimientos y muertes. Para estar perfectamente capacitado,
debe de ser un dacarya. Véase: acarya.

Mahabharata, el—Llamado a veces «el quinto Veda». Poema védico que relata la
historia de Bharata-varsa, el imperio que, hasta hace 5 ooo afos, se extendia por
toda la tierra. El Bhagavad-gita forma parte de él.

mahdjanas—Las autoridades mas grandes que existen en materia de espiritualidad.
Estos «padres de la religién», todos ellos grandes bhaktas, son doce: Brahma, Siva,
Narada, Manu, Kumara, Kapila, Prahlida, Bhisma, Sukadeva Gosvami, Yamaraja,
Janaka y Bali.

mahda-mantra—(Literalmente: el gran mantra) Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna,
Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama, Rama Rama Hare Hare. Recomendado para
la era de Kali por Sri Caitanya Mahaprabhu, quien no es otro que el propio Sefior
Supremo, el mahda-mantra posee el poder de no solo liberar de sus tendencias mate-
riales a la entidad viviente condicionada, sino también de despertar en ella el amor
a Dios y el éxtasis de la vida espiritual.

mahd-ratha—Poderoso guerrero que puede combatir por su propia cuenta contra
millares de otros guerreros.

mahatma— (Literalmente: gran alma) Aquel que comprende en lo mas profundo de su
corazén que Krsna es todo y, por lo tanto, se entrega a El, absorbiéndose por entero
en el servicio devocional. Es el mas grande de los vedantistas.

mahat-tattva, maha-brahman—El agregado de los veinticuatro elementos de la natu-
raleza material, en cuyo seno se realiza la creacién material.

mahda-yuga—Ciclo de cuatro eras (Satya-yuga, Treta-yuga, Dvapara-yuga y Kali-yuga)
que dura 4 320 000 afios.
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mantra—(de manah—la mente, y traya—Ila liberacién) Sonido espiritual mediante el
cual la entidad viviente puede purificar la mente de todo aquello que la ensucia, de
sus tendencias materiales, y asi lograr la liberacion.

Mathura—Ciudad préxima a Vrndavana en donde naci6 Krsna y a la cual El retorné
después de concluir Sus pasatiempos en Vrndavana.

maya—(Literalmente: aquello que no es, la ilusidén) La energia ilusoria del Sefor. Bajo
su influencia, el alma individual se cree ama de la creacién y poseedora y beneficia-
ria suprema. Identificindose de ese modo con la energia material, es decir con el
cuerpo (los sentidos), con la mente y con la inteligencia material, y olvidando por
ello la relacion eterna que la une a Dios, el alma, condicionada por dicha energia, se
lanza a la busqueda de los placeres de este mundo y se encadena asi cada vez mas al
ciclo de los reiterados nacimientos y muertes.

mayavada—(1) La escuela filosofica a la cual pertenecen los mayavadis, en oposicién a
bhagavata; (2) nombre de la filosofia a la cual se adhieren los mayavadis.

mayavadis—Se agrupa bajo este titulo a los seguidores de diversas filosofias pertene-
cientes a dos grandes categorias, a saber, el impersonalismo o «sankarismo» (que
preconiza la identificacion con el Brahman), y el nihilismo (conocido también con
el nombre de «filosofia de la vida»), este ultimo emparentado con el budismo (que
niega la existencia del alma y de Dios). Aqui designamos con este término, de un
modo mas general, a aquellos para quienes la Verdad Absoluta estd desprovista de
forma, personalidad, inteligencia y sentidos, y que rechazan por consiguiente la
existencia de Dios como Personalidad Suprema, o que creen que la forma y los actos
del Sefior Supremo estan supeditados a la influencia de mdya, la energia material
ilusoria. (Este término puede usarse también como adjetivo singular, significando
entonces «propio de los mayavadis»).

mente—Elemento material sutil, a menudo denominado «el sexto sentido», debido
a que analiza las impresiones que recibe de los cinco sentidos, para asi aceptar o
rechazar las cosas. A veces se la denomina «el undécimo sentido», porque en su
actividad, que consiste en pensar, sentir y desear, culminan las funciones de los diez
organos de los sentidos. Véase: sentidos.

mleccha—Aquel que no sigue la cultura védica.

moksa— Véase: Liberacion.

monismo—Teoria atea, segtn la cual la entidad viviente seria por completo igual a
Dios, volviéndose uno con EL

monista—Adepto del monismo, quien busca experimentar la unidad absoluta con
Dios.

mrdanga—Tambor de arcilla con un extremo mayor que el otro. En el extremo mayor
se producen los sonidos graves, y en el menor se producen los sonidos agudos.

mukti—La liberacién de la entidad viviente del ciclo de los reiterados nacimientos y
muertes.

muni—Sabio

miirti—(Arca-vigraha, arca-mirti o forma arca) Manifestacién de la forma personal
de Dios a través de determinados elementos materiales (Véase: 8.22,) tal como se la
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encuentra en los templos. Krsna, el creador y amo de todos los elementos materiales,
aparece en esta forma; la cual ha de ser instalada por un maestro espiritual idéneo;
para que aquellos cuyos sentidos atin no se han purificado de toda contaminacién
material, puedan contemplarlo y servirlo.

—N—

nacido por segunda vez—(1) Brahmana idoneo; (2) miembro apto de uno de los tres
varnas superiores (brahmana, ksatriya, vaisya); (3) aquel que ha recibido iniciacién
espiritual de un maestro auténtico.

nagas—Serpientes celestiales, habitantes de Nagaloka.

Nanda Maharaja—El rey de Vraja y padre adoptivo del Senor Krsna.

Narada Muni—Un gran sabio y devoto puro hijo de Brahma, que viaja por todas partes
de los mundos materiales y espirituales para difundir las glorias del Supremo Sefor
Sri Krsna, cantando y tocando su vind (un instrumento de cuerdas). Pertenece
ademas al grupo de los doce mahdjanas. Véase: Mahdjanas.

Narayana—Un nombre de la Suprema Personalidad de Dios, que significa «Aquel que
esla fuente yla meta de todos los seres vivientes». Es el nombre de una manifestacion
de Dios con cuatro brazos que se encuentra en los planetas Vaikunthas.

naturaleza material —Otro nombre de la energia material.

Navadvipa—Una ciudad de la provincia de Nadia, Bengala Occidental, en la que naci6
el Sefior Caitanya Mahaprabhu.

Nityananda Prabhu—Una encarnacién del Sefior que aparecié como el principal
asociado de otra encarnacion: el Sefior Caitanya Mahaprabhu.

nivrtti-marga—La senda de la liberacion.

no violencia, ahirsa—La verdadera no violencia consiste en no hacer nada que pueda
sumir a otro ser, hombre o animal, en el dolor o la confusion, o que pueda dificultar
su progreso espiritual.

Nrsimhadeva—Avatdra con forma mitad hombre y mitad leén. Véase: Prahlada
Mabharaja.

—_0—
om, omkara o pranava omkara—Sonido espiritual que representa a la Verdad Ab-
soluta, Sri Krsna; esta contenido en el mantra Hare Krsna. Es la primera silaba de
muchos mantras védicos.
oritkara—Otro nombre de oni.
orden de renuncia— Ver: Sannydsa.

-

Pancaratra—Suplemento de los Vedas en el que se describe la senda de la adoracion a
la marti (Véase: Murti), para los bhaktas de la era en que vivimos.

Pancaratrika—Recopilacién de leyes y principios que rigen la ejecucion del servicio
devocional.



432 SRIMAD-BHAGAVATAM | CANTO 1

Pandavas—Yudhisthira, Bhima, Arjuna, Nakula y Sahadeva: Los cinco hermanos y
guerreros que eran amigos intimos del Sefior Krsna, y que pelearon en la batalla de
Kuruksetra para recobrar su reino de manos de los hijos de Dhrtarastra.

pandita—Erudito.

parakiya—Sentimientos amorosos expresados fuera de los lazos del matrimonio.

paramaharisa—(de parama—supremo, y hamsa—cisne) El mas elevado de todos los
seres autorrealizados. Asi como un cisne es capaz de extraer la leche de una mezcla
de leche y agua, el paramahamsa ve por todas partes unicamente al Sefior, y se
absorbe plenamente en El.

Paramatma— (el Alma Suprema) Expansion plenaria de Krsna (Bhagavan) que habita
en el corazén de cada ser, en cada atomo de la creacién material, e incluso entre un
atomo y otro. Constituye el aspecto «localizado» y omnipresente de la Verdad Ab-
soluta, y representa el grado intermedio en el proceso de comprension del Absoluto.
Véase: Bhagavan y Brahman 2.

param brahman—El Brahman Supremo, o Dios, la Personalidad Suprema. Sri Krsna.

Parame$vara—El Alma Suprema, «el amo absoluto».

paramparda—(1)Ver sucesion discipular. (2) Se dice que un guia espiritual, un escrito,
una enseflanza o un conocimiento, etc., es parampard, cuando concuerda con los
textos sagrados y con los maestros de una sucesion o filiacion espiritual auténtica, la
cual se remonta hasta el Sefior Supremo, la fuente de todo saber.

Parasara Muni—Padre de Vyasadeva y narrador original de diversos Puranas.

para-tattva—Atributo de la Verdad Absoluta que la denota como «la realidad
supreman.

Pariksit Maharaja—Un gran rey védico y devoto del Sefior, que oy6 el Srimad-
Bhagavatam de labios de Sukadeva Gosvami y alcanzé asi la perfeccién.

pasion, rajo-guna—Una de las tres gunas. En aquellos en quienes se ejerce su influen-
cia, se observa: avidez, gran apego a las cosas de este mundo, deseos incontrolables,
aspiraciones ardientes y, a pesar de sus esfuerzos intensos y constantes para mejorar
su condicion material, se observa en ellos también una insatisfaccion perpetua. Esta
regido por Brahma.

Pataijali—El autor del sistema original de yoga.

pies de loto—Se dice de Krsna que El tiene pies de loto, para indicar que: (1) Sus pies
no abandonan jamds Krsnaloka, que se asemejan a una flor de loto. (2) Los dedos
de Sus pies recuerdan los pétalos de loto. (3) La planta de Sus pies es del color rojo
de la flor de loto y lleva en ella la marca de un loto. (4) La belleza, la dulzura y la
frescura de sus pies recuerda las del loto. Se dice asi mismo de Krsna, y también
de Sus expansiones y de Sus representantes, los bhaktas puros, que tienen sus pies
semejantes al loto, para indicar que —al igual que la flor de loto, que incluso cuando
se halla sobre el agua, no se moja jamas— nunca se ven manchados por la energia
material, por mayd, aun cuando se ponga en contacto con ella.

planetas celestiales—Planetas que pertenecen al sistema planetario superior. Los seres
que en ellos viven son mas evolucionados, la vida es mas larga y los placeres mate-
riales mucho mayores que en los otros planetas del universo. Las almas virtuosas son
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enviadas a ellos para cosechar los frutos de sus buenas acciones. Mas, el nacimiento
y la muerte también se encuentran ahi, a raiz de lo cual el bhakta no se siente atraido
por ellos.

Prabhupada—(Visnupada) Titulo que se les da a los grandes bhaktas, representantes
puros del Sefor, para indicar que ellos representan los pies de loto del Seiior y que, por
consiguiente, a sus propios pies (pdada) se congregan todos los maestros (prabhus).

Prahlada Maharaja—Un gran devoto al cual el propio Sefior, en Su forma de Nrsirhha,
salvo de las persecuciones de su demoniaco padre, el rey Hiranyakasipu. Pertenece
ademis al grupo de los doce mahdajanas. Véase: Mahajanas.

Prajapati—(1) Prajapatis: Los ancestros de la humanidad; (2) Prajapati: Brahma, el
padre de todos los habitantes del universo, incluso de los prajapatis.

Prakasa-vigraha—Forma de Krsna idéntica a El en todos los aspectos, con excepcién
de algunos rasgos exteriores.

prakrti—(Literalmente: aquello que es predominado) La naturaleza. Existen dos
prakrtis: apara prakrti, la naturaleza material, y para prakrti, la naturaleza espiritual
(las entidades vivientes), siendo ambas predominadas por la Suprema Personalidad
de Dios.

pranava—(Pranava omkara) Otro nombre de or.

prandayama—La cuarta de las ocho etapas del astanga-yoga, con la que se persigue
llegar al dominio de la respiracién a través de diversos ejercicios.

prasada— (Literalmente: Gracia, misericordia) En sentido general, todo alimento o
comida que haya sido ofrecido al Sefior. Como Krsna acepta dicho alimento que
se ha ofrecido con amor y devocidn, lo consagra y le imparte de ese modo el poder
de purificar a aquellos que comen los remanentes. Ese alimento no es diferente del
propio Krsna. Con este término se puede designar también toda manifestacion de
la gracia del Sefior.

pravrtti-marga—La senda del placer de los sentidos que se sigue de acuerdo con las
reglas de los Vedas.

prema—Amor por Dios, libre de cualquier motivacién egoista.

principios regulativos—(Vidhis) Se designa asi todas las reglas que han de observar
rigurosamente las personas deseosas de progresar hacia la perfeccién espiritual. Los
cuatro principios regulativos basicos son: (1) no consumir ningtin tipo de carne animal,
ni pescado, ni huevos; (2) no hacer uso de ningtin tipo de estimulante o sustancia
embriagante (drogas, alcohol, o aun café, té, tabaco, etc.); (3) no tener relaciones
sexuales ilicitas (es decir, fuera del matrimonio, o dentro del marco del matrimonio,
mas sin el objetivo de concebir un hijo); (4) no participar en juegos de azar.

Puranas—Escritos védicos que exponen las ensefianzas de los Vedas mediante alego-
rias y relatos histoéricos. Son dieciocho en total, seis de los cuales estdn dirigidos a
aquellos que estan envueltos por la ignorancia, otros seis a aquellos a quienes los
domina la pasion y los tltimos seis a quienes estan gobernados por la bondad.

purusa-avataras—Expansiones plenarias de Krsna, tres en total (Karanodakasayl
Visnu, Garbhodakasayl Visnu y Ksirodakasayl Visnu), que rigen los universos
materiales.
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_R—

Radha, Radharani—La consorte eterna mas intima del Sefior Krsna, personificacion
de Su potencia espiritual dadora de placer.

Raghunatha Bhatta Gosvami y Raghunatha dasa Gosvami—Dos de los seis maestros
espirituales vaisnavas que directamente siguieron a Sri Caitanya Mahaprabhu y
sistemdticamente presentaron Sus enseflanzas.

rajas—La modalidad material de la pasion, caracterizada por el esfuerzo materialista y
el deseo de complacer los sentidos.

rajasitya-yajiia—Sacrificio védico que sigue a la entronizacion de un emperador, y que
tiene por objeto demostrar su supremacia sobre todos los otros reyes.

raksasas—Seres de una especie demoniaca.

Rama—(1) Nombre de Krsna que significa «fuente inagotable de la felicidad supre-
mav; (2) el avatara Ramacandra, ejemplo de soberano perfecto; (3) otro nombre de
Balarama, el hermano de Krsna.

Ramacandra—Una encarnacién del Sefior, que enseio con Su ejemplo el comporta-
miento que deberia tener un rey perfecto.

Ramananda Raya—Un asociado intimo del Sefior Caitanya Mahaprabhu.

Ramanujacarya—Un maestro espiritual vaisnava del siglo once que comenz6 el ataque
teista en contra de la filosoffa monista de Sarikaracarya.

Rama-rajya—Reino védico perfecto, en el que se siguen los pasos del Sefior Ramacandra,
avatara en la forma de rey ideal.

Ramayana, el—Escrito védico del poeta Valmiki, en el que se relata la epopeya del
avatara Ramacandra.

rasa—(Literalmente: sentimiento dulce) Término que se usa para designar la relacion
espiritual intima que une al alma pura con el Sefior Supremo. Hay cinco rasas prin-
cipales y siete secundarias (ver 1.3).

rasa-lila— Ver: Danza rasa.

Ratha-yatra—EI festival anual del Sefior Jagannatha, en el que la Deidad desfila en
unas inmensas carrozas.

Ravana—Rey muy demoniaco que queria construir una escalera que llegara a los
planetas celestiales, a fin de evitar asi la tarea de capacitarse para viajar a ellos. El
avatara Ramacandra acabd con él y todos sus planes materialistas, después de que
Ravana lo ofendio al raptarle a Su esposa, Sita.

Rg Veda, el—Uno de los cuatro Vedas originales, el cual contiene himnos dirigidos a
diferentes semidioses.

rsi—Sabio.

rudras—Once manifestaciones de Siva encargadas de manifestar el universo.

Ripa Gosvami—El principal de los seis maestros espirituales vaisnavas que siguieron
directamente al Sefior Caitanya Mahaprabhu y que sistematicamente presentaron
Sus ensefianzas.
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_S—

sac-cid-ananda vigraha—Caracteristicas propias de la forma (vigraha) espiritual y
absoluta del Sefior Supremo, asi como también de la forma original de las almas
individuales, las cuales participan de Su naturaleza; y, finalmente caracteristicas de
la existencia espiritual en si misma.

sadhu—(Literalmente: sabio u hombre santo) Se designa con este término a aquellos
que, por haberse entregado completamente al servicio del Sefior Supremo, Sri Krsna,
han dado muestras de la mas grande sabiduria y de la més grande santidad.

Salagrama-silai—La Deidad del Sefior en forma de piedra que es adorada por los
brahmanas védicos.

samadhi—(Literalmente: absorcion de la mente) (1) Estado de éxtasis perfecto que
se alcanza por absorberse totalmente en el estado de conciencia de Krsna; (2) la
ultima de las ocho etapas del astanga-yoga, la cual corresponde a la autorrealizacion
espiritual.

Sama Veda, el—Uno de los cuatro Vedas originales, que contiene oraciones para
sacrificios, con arreglos métricos y melddicos.

sampradaya— (literalmente: tradicion, doctrina) Linea o escuela filosofica.

sariiskaras—Diez ritos o sacrificios purificatorios destinados a santificar al hombre en
los momentos mas importantes de su existencia.

sandatana-dharma, bhagavata-dharma—La religion universal y absoluta, el deber
eterno de todo ser, que consiste en servir a Dios, la Personalidad Suprema, Sri Krsna,
con amor y devocién. Es asi mismo otro nombre del varnasrama-dharma.

Sanatana Gosvami—Uno de los seis maestros espirituales vaisnavas que siguieron
directamente a Sri Caitanya Mahaprabhu, y que presentaron sistematicamente Sus
ensefanzas.

Sanat-Kumara—Uno de los cuatro Kumaras, quienes son devas, grandes sabios e
ilustres devotos del Sefior.

Sanikara—Otro nombre de Siva, el méas poderoso de los once rudras, del cual emanan
todos los otros.

Sankaracarya—El famoso e influyente maestro monista del siglo nueve, cuya filosofia
sostiene que no hay diferencia entre Dios y la entidad viviente.

sankhya—La rama de la filosofia que trata del andlisis de los elementos del mundo
material.

sankirtana—Toda actividad que tiende a difundir las glorias de Dios para beneficio de
todos. Su principal manifestacion consiste en el canto publico de los santos nombres
del Sefor, acompanado de danzas y de la distribucién de prasada (Véase: prasada).
Las Escrituras védicas lo presentan como el tnico método y sacrificio capaz de
neutralizar las influencias degradantes de la era de Kali.

sannyasa—(1) La renuncia a los frutos de las actividades realizadas en el cuamplimiento
del deber; (2) la cuarta y tltima etapa de la vida espiritual (Véase: asrama). La re-
nuncia total a toda vida familiar o social, con el objetivo de dominar a la perfeccién
los sentidos y la mente y dedicarse por completo al servicio de Krsna.
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sannydsi—(1) Devoto de Krsna que renuncia a todo para servir al Sefior; (2) aquel que
vive conforme a las normas del sannydsa (Véase: sannyasa).

sari—Vestimenta femenina con pliegues, hecha de una larga tela sin costuras.

Sarvabhauma Bhattacarya—Un gran erudito que fue vencido filoséficamente por el
Sefor Caitanya Mahaprabhu, y quien entonces se entregé al Sefior como discipulo
de EL

Sastras— Véase: Escrituras reveladas.

sat—La Verdad Absoluta, lo eterno.

sati—Rito védico por el cual una mujer podia morir en la pira de cremacién de su
esposo, si asi lo deseaba.

satvata—Otro nombre del bhakta, el sirviente consagrado a la Verdad Absoluta (sat).

Satya-yuga—La primera era (yuga) de un ciclo de cuatro (mdaha-yuga), dura 1 728 ooo
afios. Durante esta era, la casi totalidad de los hombres viven en el estado de autorrea-
lizacion espiritual.

sayujya—La liberacién impersonal, que consiste en fundirse en el brahmajyoti.

sentidos—Los cinco sentidos: el oido, el tacto, la vista, el gusto y el olfato. En una
acepcién mas general, los diez érganos de los sentidos: los cinco de la percepcion
(las orejas, la piel, los ojos, la lengua y la nariz) y los cinco de la accién (la boca,
los brazos, las piernas, los 6rganos genitales y el ano). A veces se habla también del
undécimo sentido, es decir, la mente.

ser autorrealizado—Aquel que ha tomado conciencia de su identidad como alma
espiritual y sirviente eterno de Dios, y vive en funcién de dicha comprensién, es
decir, se entrega por entero al servicio devocional.

servicio devocional— Véase: bhakti-yoga.

Siksastaka, el—Ocho oraciones instructivas escritas por el Sefior Caitanya
Mahaprabhu.

Siva—El semidids que supervisa la cualidad material de la ignorancia y la destruccién
final del cosmos material.

sloka—Verso en sanscrito.

smrti, smrti-Sastras—Las ensefianzas de las Escrituras reveladas, impartidas por almas
liberadas que escribieron bajo la inspiracién divina, y las cuales tienen una impor-
tancia igual a las sruti. Véase: Escrituras reveladas.

soma—DBebida celestial para la bondad y la inmortalidad (soma-rasa).

Sravanam kirtanam visnoh—Los procesos devocionales de escuchar y cantar las
glorias del Sefior Visnu.

Sri, Srila, Srimati, Sripada, titulos— Véase: Nombres especificos que siguen al titulo.

Sridhara Svami—Acdrya vaisnava que pertenece a la linea de Visnusvami. Escribi6 un
importante comentario al Srimad-Bhagavatam.

Srimad-Bhagavatam, el—(Bhagavata Purana) El «Purana inmaculado» de Vyasadeva,
que trata exclusivamente del servicio devocional puro que se le presta al Sefior
Supremo.

Sruti—Los cuatro Vedas originales. El conjunto de Escrituras reveladas que vienen
directamente de Dios Mismo, en oposicién a smrti. Véase: Escrituras reveladas.
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sucesion discipular, parampara—Sucesion de maestros espirituales que han transmi-
tido las ensefianzas originales del Sefior hasta nuestros dias.

Sudrani—La mujer del stdra.

Siidras—Los obreros, artesanos y artistas, que asisten a los miembros de los otros tres
varnas. Véase: Varna.

Sukadeva Gosvami—El sabio que le hablé el Srimad-Bhagavatam al rey Pariksit justo
antes de la muerte del rey.

surabhis—Vacas que dan leche sin restriccién y que se encuentran en Goloka
Vrndavana.

Siita Gosvami—El sabio que les relato los discursos de Pariksit y Sukadeva Gosvami, a
los sabios reunidos en el bosque de Naimisaranya.

siitra— Aforismo o féormula breve y concisa que encierra una ensefianza profunda.

svakiya—Sentimientos amorosos intercambiados por los conyuges en la vida
matrimonial.

svami—Otro nombre del gosvami. Véase: Gosvami 1.

Svargaloka—EI sistema planetario superior, constituido por los planetas celestiales y
habitados por los devas.

svariapa—«Forma» o condicidon primera del alma, del ser individual, cuando se halla
establecido en la relacién individual que lo une al Sefior Supremo.

svayatitvara—Ceremonia de seleccion de esposo.

—_T—

tamas—La modalidad material de la ignorancia, caracterizada por ignorancia, letargo
y locura.

tapasya—(Literalmente: austeridad) Aceptacién voluntaria de ciertas restricciones
materiales, con miras a obtener beneficios superiores.

tilaka—Signos hechos con arcilla de un rio sagrado, con los cuales Krsna y Sus devotos
se marcan el cuerpo. Los devotos designan asi su cuerpo como templo del Sefor.

trascendencia—Otro nombre de la Verdad Absoluta, que significa que El Se encuentra
mas alld de la materia, tanto burda como sutil.

trascendental —Mas alld de la materia burda y sutil. Espiritual.

Treta-yuga—La segunda era (yuga) de un ciclo de cuatro (maha-yuga); dura 1 296 ooo
anos.

Tulasi—Gran devota de Krsna que toma la forma de una planta. Esta planta es muy
querida por Krsna, y sus hojas se ofrecen siempre de manera exclusiva a los pies de
loto del Sefior.

—U—

universo—(1) La entera manifestacion material, que comprende infinidad de universos.
(2) Esfera cerrada rodeada por siete capas de materia, la cual encierra catorce siste-
mas planetarios, cada uno de los cuales esta compuesto por infinidad de planetas.

Upanisads, los—Ciento ocho escritos védicos en los que se dilucida la parte filosofica
de los Vedas.
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Upasand-kanda—Parte de los Vedas que trata del servicio devocional.

Vaikuntha—(de vai—carente de, y de kuntha—angustia) El reino espiritual en donde
todo es sac-cid-ananda, es decir que estd colmado de eternidad, conocimiento y
felicidad.

—_V—

vaisnava— (1) Aquel que dedica toda su vida a Visnu, Krsna, el Sefior Supremo, o a
cualquiera otra forma de la Suprema Personalidad de Dios. Otro nombre de bhakta.
(2) Lo propio de los vaisnavas (forma adjetiva).

vaisnavismo—La doctrina vaisnava, que ve todas las cosas en relacién con Visnu, o
Dios, y propone que uno actte de acuerdo con esa vision.

vaisyas—Los agricultores y comerciantes, proveen de todo para las satisfaccion de las
necesidades vitales de la sociedad, y protegen a los animales, muy en especial a las
vacas. Su grupo constituye uno de los varnas (Véase: varnas).

Vamanadeva—El avatara enano (Véase: Bali Maharaja).

vanaprastha—(1) La tercera etapa de la vida espiritual (Véase: dsrama). Periodo de
peregrinaje a diversos lugares sagrados, para desapegarse de la vida familiar y social
y prepararse de ese modo para la etapa de sannydsa. (2) Aquel que vive conforme a
las normas de este asrama.

varna—Cada una de las cuatro divisiones de la sociedad segun las funciones naturales
que cumplen sus miembros (Véase: Brahmanas, ksatriyas, vaisyas y sudras). El
equilibrio y la armonia en el seno de la sociedad dependen del respeto a estas cuatro
divisiones universales (Véase: Varnasrama).

varna-satikara—Progenie no deseada, engendrada por padres que se alejan de los
principios de la religion.

varndasrama, varnasrama-dharma—Institucion védica que respeta la division natural
de la sociedad en cuatro varnas y asramas (Véase: Varna y asrama). Fue instituida
por el propio Krsna, con el fin de satisfacer todas las necesidades materiales y espi-
rituales de los seres.

varnasrama-dharma—Otro nombre de varnasrama.

Vasistha Muni—Sabio eminente y célebre entre los brahmanas.

Vasudeva y Vasudeva—(1) Vasudeva: Nombre de Krsna que significa «el hijo de Vasu-
devar; (2) Vasudeva: nivel en el cual uno comprende quién es Dios y cémo El actda a
través de sus diversas energias. También es el nombre del padre del Sefior Krsna.

Vasus—Una clase de devas.

Vedanta-sitra, el—(Brahma-siitra, el) Gran tratado filoséfico de Vyasadeva, cons-
tituido por aforismos (siitras) referentes a la naturaleza de la Verdad Absoluta, y
compuesto a manera de conclusion de los Vedas.

Vedanta-sruti—Las ensefianzas védicas, la esencia de las cuales se hallan en el Vedanta
(o el Vedanta-sitra) asi como en su comentario natural, el Srimad—Bhdgavatam.
Vedas, los—Otro nombre de las Escrituras védicas tomadas en conjunto. En el sentido
mas estricto se refiere a las cuatro escrituras originales: el Rg Veda, el Yajur Veda, el

Sama Veda y el Atharva Veda.
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virat-ripa, visva-ripa—La forma universal del Sefior Supremo en el universo material.
Esta constituida por la eterna manifestacion cosmica.

Visnu—(1) Nombre de Krsna que significa «el sostenedor de todo lo que existe»; (2)
Nombre genérico de diversos purusa-avataras (Véase: purusa-avatara). Asi mismo
la divinidad de la bondad «sattva-guna».

visnujana—Otro nombre de bhakta.

Visnupada—Otro nombre de Prabhupada.

visnu-tattva—Categoria de manifestaciones divinas, expansiones plenarias o expansio-
nes de expansiones plenarias de Dios, la personalidad Suprema, las cuales no tienen
ninguna diferencia con El, en oposicién a jiva-tattva (Véase: Expansién plenaria).

Visvanatha Cakravarti Thakura—Acdrya vaisnava, eslabén de la sucesién discipular.
Es el sexto maestro en la linea que desciende de Sri Caitanya Mahaprabhu.

Vrndavana—Aldea de la India en donde hace 5 0oo afios Krsna exhibié Sus pasatiem-
pos espirituales y absolutos, en compaiia de Sus devotos puros. No hay ninguna
diferencia entre este lugar terrestre y el Goloka Vrndavana del mundo espiritual,
mas esa vision solo pueden tenerla aquellos que se han purificado a través del ser-
vicio devocional.

Vyasadeva—El avatdra que compil6 todas las Escrituras védicas. Es uno de los siete
filésofos principales de la India, y es el filésofo mds grande de todos los tiempos. Es
ademas el maestro espiritual de Safjaya.

vyasa-pitja—El dia de la aparicion del maestro espiritual, en el que se lo honra como el
representante de Vyasadeva y el representante directo del Sefior Supremo.

vyasasana—Asiento elevado que se le ofrece al representante puro de Vyasadeva.

Y —

Yadavas—Otro nombre de los Yadus.

Yadus—Nombre de la dinastia en el seno de la cual apareci6 el Senor Krsna.

yajfia, sacrificio—Trabajo hecho para la satisfaccién del Sefior.

Yamaraja, Yama—EIl deva que castiga a los infieles y a los pecadores cuando mueren.
Pertenece al grupo de los doce mahdjanas.

Yasoda—La madre adoptiva del Sefior Krsna, y esposa de Nanda Maharaja.

yo espiritual—La identidad real del ser individual, es sinénimo de alma.

yoga— (literalmente: unién con el Absoluto, Dios) (1) Todo método de iluminacion
espiritual que permite iluminar la mente y los sentidos y unir al ser individual con el
Ser Supremo, Sri Krsna. (2) Otro nombre del astanga-yoga y sus diversas ramas.

yogamdyd—La energia interna ilusoria del Sefor.

yoga-nidra—(Nombre con el cual se designa el suefio meditativo de Maha-Visnu, que
yace sobre el océano causal. (2) Nombre dado al reposo de Brahma en el cuerpo de
Garbhodakasayi Visnu.

yogi—Espiritualista del primero, segundo o tercer nivel, que corresponden respectiva-
mente al bhakta, al yogi (Véase: Yogi 2) y al jaiani (Véase: Jfiani 2); (2) espiritualista
de segundo nivel, adepto del astariga-yoga (Véase: Yoga 2) o alguna de sus ramas; (3)
Practicante del yoga, en su acepcién mas general.
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yuga—Cada una de las eras de un maha-yuga. Véase: Maha-yuga.
yuga-avataras—Manifestaciones divinas que aparecen en cada era (yuga) para ensefiar
el método de perfeccionamiento espiritual que es propio de cada una de dichas

€ras.

zamindar—Terrateniente.
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PRONUNCIACION DEL SANSCRITO
SIGNOS DIACRITICOS CORRESPONDIENTES Y SU PRONUNCIACION

Vocales
fa Ma 3Ti 3Ti Tu Fa Hr

e I Te T ai Mo 3T au

“r (anusvara)  *h (visarga)

Consonantes
Guturales: % ka 9 kha M ga T gha ¥ na
Palatales: T ca 9 cha S ja # jha A fa
Cerebrales: < ta S tha T da € dha U7 pa
Dentales: qd ta Y tha < da 9 dha 9 na
Labiales: 9 pa ® pha < ba ¥ bha H ma
Semivocales: I ya Tra o la 9 va
Sibilantes: A $a ¥ sa ¥ sa
Aspirada: % ha avagraha (el apostrofe): S

Numeros

o-0 -1 R-2 3-3 ¥-4 4-5 &6 Y9-7 (-8 <-9

Signos de vocales

Las vocales toman una forma diferente cuando siguen a una consonante:

~ A

Ta i i1 u a .r Iy 1 e ai To ‘}au

) o e @

Porejemplo: % ka T ka Fki #Tk FTka FTki F kr
F ki FK ¥ ke Fkai FTko FI kau

Laletra a se encuentra implicita tras cualquier consonante que no lleve adjunto el signo
de otra vocal.

El signo (_ ) (virama) indica que una consonante final no lleva consigo ninguna vocal:
Dk

441
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Vocales
Las vocales que llevan superpuesto un guion (largas) se pronuncian con doble duracién
que las cortas. Todas ellas son siempre atonas. Las vocales se pronuncian de la siguien-
te manera:

a,a — como la a de mar.
i,1— como la i de pino.
u, i— como la u de mundo.
1, f — como ri en rio.
1— como Iri en Ulrico.
e — como la e de perro.
ai — como ai en baile.
0 — como la o de sola.
au — como au en causa.
m — (anusvara) como ng en la palabra inglesa song.
h — (visarga) h final sonora: h aspirada seguida de un brevisimo eco de la vocal
precedente: p.ej. ah se pronuncia aha.

Consonantes
Todas las consonantes que incluyen la letra h afiaden a su sonido el de una h aspirada.

Las consonantes guturales se pronuncian desde la garganta:
k, kh — como la k de kilo.
g, gh — como la g de gato.
n — como la n de tengo.

Las consonantes palatales se pronuncian desde el paladar:
¢ — como la ch de chino.
ch — como en la ch castellana, anadiendo una h aspirada.
j»jh — como la j en la palabra portuguesa joia.
it — como la i de caiia.

Las consonantes cerebrales se pronuncian tocando lo alto del paladar con la punta
de la lengua enrollada hacia atras:
t, th — como la t castellana (pero cerebral).
d, dh — como la d castellana (pero cerebral).
n — como la n en rna (disponiéndose a pronunciar r y diciendo na).
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Las consonantes dentales se pronuncian oprimiendo la lengua contra los dientes:
t, th — como la t de tio.
d, dh — como la d de dime.

n — como la n castellana (dental).

Las consonantes labiales se pronuncian con los labios:

p> ph — como la p de pato.

b, bh — como la b portuguesa (mas labial que la castellana).
m — como la m de madre.

Las semivocales se pronuncian de la siguiente manera:
y— como la i de ionosfera.
r —como la r de pero.
1 —como lalde limén.
v —como la v de vaca.

Las consonantes sibilantes se pronuncian con una especie de silbido:
$, s —como la sh de la palabra inglesa shop; la primera es palatal y la segunda
cerebral.
s —como la s de sol.

Consonante aspirada:
h — como la h aspirada de hot en inglés.

En sanscrito no hay una acentuacion fuerte de las silabas, o pausas entre las palabras en
una linea, solo un fluir de silabas cortas y largas (estas tltimas, el doble de las cortas en
duracion). Una silaba larga es aquella cuya vocal es larga (a, 1, 0, T, e, ai, 0, au) o cuya
vocal corta va seguida de mds de una consonante (incluyendo anusvdaray visarga). Las
consonantes aspiradas (tales como kha y gha) se cuentan como una sola consonante.






INDICE DE VERSOS EN SANSCRITO

En este indice se encuentra un listado completo en orden alfabético de la primera

y tercera linea de cada verso de cuatro lineas del Srimad-Bhagavatam, y de las dos

lineas de los versos de dos lineas. En la primera columna se da la transliteracion, y
en la segunda la referencia de capitulo y namero de verso.

ab-bhaksa upasantatma
abhadra-hetuh kalir anvavartata
abhasatainan abhinandya yuktan
abhavaya sura-dvisam
abhimanyava eka-rat
abhimanyu-suto nrpah

abhirauty analanana
abhirebhaty abhiruvat
abhisangamya vidhivat
abhuta-pirvah sahasa
abhyarcya raja sirasa vavande
abhyarthitas tada tasmai

abhyasificad gajahvaye
abibhrad aryama dandam
abrahmanya nrpa-vyajah
abrahmanye raja-kule kulagryan
dacaksa atmavagamo 'tra yavan
adatte grha-palavat

adharma-cakram gamandya paryadhat
adharmamsais trayo bhagnah
adharma-prabhavah kalih

adhijahrur mudam rajiiah
adhikramanty anighribhir ahrtam balat
adho-vadanam ab-bindin

adhruvam va na cobhayam

adhvany urukrama-parigraham anga
adyaiva rajyam balam rddha-kosam
adyo 'nanta-sakhah puman

13.53
15.36
19.22
13.49

18.5
17.45

14.12
14.12

13.5
18.29
19.11
17.38

15.38
13.15
17.27
16.21
18.23

13.23

15.37
17.24
18.6
12.6
14.38
14.23

13.44
15.20

19.3
14.35
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agnin apibad isvarah

agnir nisrsto dattas ca

agrecaro mama vibho
ratha-yithapanam

agre gunebhyo jagad-atmanisvare

aha cedam hasann iva

aham hi prsto ‘ryamano bhavadbhir
ahartaiso ’svamedhanam

ahartasmi bhujam saksad

ahastani sahastanam

aho adharmah palanam

aho adya vayam brahman

aho alar punyatamam madhor vanam
aho alam slaghyatamari yadoh kulam
aho batamho mahad adya te krtam
aho bata svar-yasasas tiraskart

aho mahiyasi jantor

aho maya nicam andrya-vat krtam

aho nr-loke piyeta

aho sanatha bhavata sma yad vayam
aho suradin hrta-yajiia-bhagan

aho vayar dhanyatama nrpanam
aho vayar janma-bhrto 'dya hasma
ahur atmanam atmanah

ahitah paramarsibhih
ahiito bhagavan rajiia
aikyad vayasya rtavan iti
ajaharasva-medhams trin

15.39
13.24

15.15
10.21

17.30

18.23
12.25
17.15
13.47
18.33
19.32

10.26
10.26
18.41
10.27
13.23

19.1

16.8
11.8
16.20
19.13
18.18
17.19

16.8
12.35
15.19

16.3
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ajanatam ivanyonya 15.23 anrtenaidhitah kalih 17.25
ajata-satrav abhavan 10.6 antah pratihatatapam 11.13
ajata-satruh krta-maitro hutagnir 13.31 antar bahir vayur ivaisa atma 17.34
ajata-satruh prtanam 10.32 antarhitasya smarati visysta 16.23
ajata-satrum pratyiice 13.36 antaro ‘nantaro bhati 13.48
ajiiana-krtam atmanah 13.45 anugrahad bhagavatah 18.1
akhyahi vrsa bhadrarm vah 17.13 anupravrtto 'yam adharma-piigah 17.32
akhyahy anantdacaritopapannam 18.17 anuvartita svid yasasa 12.18
akhyanam atyadbhuta-yoga-nistham  18.17 anyas ca jamayah pandor 13.4
akhyanar yad aprcchata 18.9 anyatha te 'vyakta-gater 19.36
akriiras cograsenas ca 11.16 anye ca devarsi-brahmarsi-varya 19.11
aksauhinibhih parivrtta-tejasam 11.34 anye ca karsni-pravarah 14.31
aksauhini-satam apanudad anye ’pi caham amunaiva kalevarena  15.12

atma-tantrah 16.34 anyonyam dsit safijalpa 10.20
alabdha-mano 'vajriatah 14.39 apadani catus-padam 13.47
alabdha-trna-bhumy-adir 18.28 apapesu sva-bhrtyesu 18.47
alaksaye bhavatim antaradhim 16.19 apasyamana vadanam manoharam  11.10
alaksya-lingo nija-labha-tusto 19.25 apayayati govinda- 18.12
alaksyamane nara-deva-namni 18.43 api devarsinadistah 14.8
alankrtam parna-kumbhair 11.15 api go-dohanam kvacit 19.39
alingatvad asambhavah 15.31 api mayy akrta-prajrie 13.33
alpiyasi droha urur damo dhrtah 18.41 api me bhagavan pritah 19.35
amantrya cabhyanujiiatah 10.8 api nah suhrdas tata 13.11
amartyasyapi sangadam 17.15 apipalad dharma-rajah 12.4
amba ca hata-putrarta 13.33 api smaranti kusalam 14.33
amba va hata-putrarta 13.39 api smaratha no yusmat- 13.8
amuni pafica sthanani 17.40 api svasty dasate sarve 14.33
andgahsv iha bhitesu 17.15 api svit parya-bhunkthas tvam 14.43
anama-riapatmani rilpa-namani 10.22 apivya-darsanam Syamam 12.8
ananya-purusa-sribhir 14.21 apramana-vido bhartur 11.39
andpady utpathan iha 17.16 apramattah pramattesu 18.8
anartan bhargavopagac 10.35 apratarkyad anirdesyad 17.20
anartan sa upavrajya 11.1 apuryamanah pitrbhih 12.31
anaveksamano nimgﬁd 15.43 apy esa vamsyan rajarsin 12.18
andhah puraiva vadhiro 13.22 arad dasyanti vipriyam 14.11

angustha-matram amalam 12.8 araksatarm vyasanatah 13.34



araksyamanah striya urvi balan
araksyamano 'vivarithavat ksanat
aristanemir bhrgur angirdas ca
aruroha ratham kaiscit

aryo 'nujas tava gajayuta-sattva-
asadbhir visayatmabhih

asadhu-damane krte
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vicchayasi mlayatesan mukhena
vicelus tatra tatra ha
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vicintayann atma-krtam sudurmanah

vidhamantam sannikarse

vidhaya vairam svasano yathanalam
vidhitsamano 'nusasara sastra-krt
vidhuita-kalmasa sthanam

vidhiiya tad ameydatma

viduras tad abhipretya
viduras tirtha-yatrayam
viduras tu tad ascaryam
viduro ’pi parityajya
viharan balako "rbhakaih

vihaya nrpa-lasichanam

vijitya jagrhe balim
vijianatmani samyojya
vijiiapayam dsa vivikta-cetda
vijiiatajita-samsthitih
vikhedah paryacasta tam
vikiryamanah kusumai

viksantah sneha-sambaddha
vilajjatinam bhrgu-varya vaiklavat
vilokya safijata-mano-mahotsavah
vilokyodvigna-hrdayo

vimarsitau heyataya purastat
vimrjyasrini panibhyam

vimrsa sva-manisaya
vina-panava-gomukhah
vind te praninam sucah
vind yadu-kula-ksayam
vindanti bhadrany
akutobhayah prajah

vinirgacchan dhanus-kotya
vipad-ganad visagnydader
viparyastartu-dharminah
viprair dhaumya-krpadibhih
vipra jataka-kovidah
viprakirna-jatacchannam
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vipran natva tila-go-bhiimi-rukmaih
vipra-sapa-vimidhanam

viraham sarnga-dhanvanah
virahautkanthya-katarah
virajenatmanaiva hi

virakto mukta-bandhanah

virdsananugamana-stavana-
pranaman

virata-tanaya tatha

virifica-vairificya-surendra-vanditam

visadam samayann iva

visesato dharma-silo

visirna-danto mandagnih
vismapitah sagirijo 'stram adan
visnor iva suretardh

visnund prabhavisnuna

visoko brahma-sampattya
visrabhya vipra iti krtyatayam

visrjya tam ca papraccha
visrjya tatra tat sarvam
vistabhyatmanam atmanad
visuddha-dhisanah pare
visusyat-talur udakam
visvari vai sinyam icchatah

vitanvan pravisat puram

vivatsam asru-vadanam

vivatsam iva mataram

vrajanti tat parama-hamsyam antyar

vraja-striyah sammumuhur
yad-asayah

vrddhanam paryupasakah
vrddhanuvrttyapi viloma-jatah
vrddho hinas ca netrayoh
vridavaloka-nihato madano pi yasam
vrkodaras ca dhaumyas ca

vrsam mrnala-dhavalam
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vrsa-riupena kim kascid

vrsasya nastams trin pdddn
vrta-padmakara-sriyam

yrtas ca balair avadhiita-vesah
vrto rathasva-dvipapatti-yuktaya
vyajane paramadbhute

vyapohya dehadisu sanigam adham
vyaprnvanam yato 'budhah
vyarocatalam bhagavan yathendur
vydasakta-cittasya grhesv abhiksnam
vyatitah katicin masas

vyetu te vrsalad bhayam

ya agas-krn nirankusah
yac chrotavyam atho japyam
yad adharma-krtah sthanam
yada hy adharmena tamo-dhiyo nrpa
yada mukundo bhagavan
imam mahim

yada pariksit kuru-jangale 'vasat
yad api dvarakaukasam

yad asit tan nibodha me
yadatmano 'nigam akridam

yad bahu-dandabhyudayanujivino
yad bahu-danda-guptayam

yad-bandhavah kuru-
balabdhim ananta-
yad-dohsu ma pranihitam
guru-bhisma-
yad esa pumsam rsabhah sriyah patih
yadi krsna-kathasrayam

yad isvara-vasam jagat

yadrcchaya gam atamano ‘napeksah
yadin yadubhir anyonyam
yadu-pravira hy akutobhaya muhuh
yadu-puryah kapi-dhvajah

yad uttama-sloka-gunabhiripam
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yadyapy asau parsva-gato raho-gatas
ya eka asid avisesa atmani

ya eka iso jagad-atma-lilaya

yah sraddhayaitad bhagavat-priyanam
yah svakat parato veha

yajayitva dvijair nrpam

yajiiaih samayajad dharim
yajiiesvaram yajiia-vitana-vijfiah
yaksyamano 'svamedhena

yanais tad-darsanotsukah

yan mam dharmanuprcchasi

yan manyase dhruvam lokam
yan-mocitas tad-anayan balim adhvare
yan nasta-nathasya vasor vilumpakat
yarhy ambujaksapasasara bho bhavan
yasam grhat puskara-locanah patir
yasas ca tri-divam gatam

yas cahrta bhauma-vadhe sahasrasah
yasman nah sampado rajyarm

yasmin harir bhagavan ijyamana
yasminn ahani yarhy eva

yasminn ahimsopasamah sva-dharmah
yaso vitanitd svandam

yas tat-striyo 'krta-hatesa-vimukta-
yas tvam krsne gate diirarm

yas tvam Samsasi krsnasya

yasya jiianam adac chukah

yasya ksana-viyogena
yasyanghri-renum jusate 'nabhipsoh

yasyanuvrttya krtino babhivima
yasya palayatah ksaunim

yasya rastre prajah sarvas

yasyaty addhakutobhayam

yasyaty ayam bhagavata-pradhanah
yasyendriyam vimathitum kuhakair na
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yata atma 'gundsrayah

yatah syuh purusarsabha
yathabja-khande kala-hamsa utsvanah
yatha buddhis tad-asraya

yatha devo ramasrayah

yatha gavo nasi protdas

yatha hi sutyam abhijata-kovidah
yatha hy ausinarah sibih

yatha kridopaskaranam

yatha matsyadi-ripani

yatha na kuryam punar evam addha
yathanubhiitam kramaso

yathavad agha-karisu

yatha-vidhy upasangamya

yat kartavyari nrbhih prabho
yat-pada-padmam abhavaiya bhajanti
yat-pada-saubhagam alarm bhajate
yat-pada-susrisana-mukhya-karmana

yatradharmas catur-vidhah
yatraiva niyato vatsya

yatra kva vatha vatsyami
yatranuraktah sahasaiva dhira
yatra prasakto bhayam asu dhatte
yat-samsrayad drupada-geham

yat-sannidhav aham u khandavam
yat tat sangrama-miirdhani
yat-tejasa durvisahena gupta
yat-tejasa nypa-siro-'righrim ahan
yat-tejasatha bhagavan yudhi sala-
yavad asta ihantakah

yavad dadhara saudratvam

yavad iso mahan urvyam

ya vai lasac-chri-tulasi-vimisra-
yavatah krtavan prasnan

ya virya-sulkena hrtah svayamvare
yayaharad bhuvo bharam
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ya yah katha bhagavatah

yayatir iva dharmikah

yayau dvaravatim brahman

ye canye satvatarsabhah

ye ca Satrujid-adayah

ye 'dhyasanam raja-kirita-justam

yena caivabhipanno "yam

yena me 'pahrtam tejo
yenapavargakhyam adabhra-buddhih
yesarm guna-ganaih krsno

yesam samsmarandt pumsam

yo bhisma-karna-guru-salya-camiisv

yogesvara ye bhava-padma-mukhyah
yoginam paramai gurum

18.10
12.24
12.36
14.32
14.29
19.20

13.20

15.5
18.16
17.17
19.33
15.15

18.14
19.37

yo 'nanta-saktir bhagavan ananto

Yo no jugopa vana etya duranta-

yo vai drauny-astra-viplusto

yo vai mamatibharam asura-vamsa-
yo vrko nrsu vartate

yudhisthirarm prita-mana babhitva ha

yudhisthiras tat parisarpanam
budhah

yudhisthiro dharma-bhrtam varisthah

yudhisthiro labdha-rajyo

yudhisthiro vacas tasya

yuktam artabhayar vacah

yiyam satraya diksitah
yuyutsur gautamo yamau
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abejas tras la miel y devotos tras los pies de
loto del Sefor, analogia; 11.26
Abhimanyu
como el hijo de Subhadra, 10.7
el hijo de, 17.45
kurus matan a, 15.16
acarya.Véase: Autoridad; maestro espiritual.
acarya sankara. Véase: Sankaracarya.
actividad(es)
cuerpo conforme a, 12.12
de Krsna. Véase: Krsna, pasatiempos de.
del devoto puro vs. del Sefior, 13.46
en bondad 13.46
en ignorancia 13.46
en pasion, 13.46
espirituales vs. materiales, 13.56; 15.27
fruitivas. Véase: Actividades fruitivas; karma.
impias vs. piadosas, 15.46
irreligiosas reguladas en los Vedas, 17.38
juzgadas por placer del Sefor, 15.24
para ser elevado al cielo, 15.12
Paramatma juzga, 13.43
piadosas, 12.19
purificacion de, 15.41
actividades fruitivas
purificacion de, 14.41
atan a almas condicionadas, 15.30
etapa hacia liberacion, 15.27
fracaso de, 13.2
necedad de, 15.39
permiten alcanzar planetas celestiales, 15.12
vida mas alld de, 15.45
Véase también: Actividades materiales;
karma.
actividades materiales
destinadas al fracaso, 13.2
nacimiento y muerte provocados por, 19.20

trance detiene, 18.26
Véase también: Actividades fruitivas; karma.
adhama , en el matrimonio, 14.42
adharma. Véase: Irreligiosidad.
adhirata, 15.16
Aditi
bendice a Satyabhama, 14.37
hijos de, 13.15
administradores, 17.39. Véase también:
Ksatriyas; lideres gubernamentales; reyes.
adoracion
a Dios a través de semidioses, 17.34
a Visnu, 12.29
a los semidioses, 12.20
a semidioses vs. a Dios, 15.12
al Sefior como la perfeccidn, 11.7
al Senor recomendada, 16.4
al dios del sol en contraste con el servicio
devocional, 11.4-5
de Dios, Intro 6
del Senor mediante las actividades, Intro 25
por devoto vs. por el impersonalista, 15.17
por las damas de India, 11.24
por los residentes de Dvaraka, 11.14, 16-17
Viéase también: Adoracién a la Deidad del
Sefior Supremo.
adoracion a la Deidad del Sefior Supremo
autorizada por los dcaryas, 11.24
como la perfeccién de la vida, 11.7
complace al Sefior, 15.16
fomenta el servicio devocional 11.22
no es entendida por los necios, 11.24
para los nifnos, 12.30
por jefes de familia 13.31
proposito de 12.9
adrsta-piarvan subhagan sa dadarsa
dhanaiijayah, verso citado, 16.12
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adrsyati, 19.9-10
Advaita Prabhu, Intro 12
afliccion. Véase: Sufrimiento.
Aghasura, 10.25
agni-hotra, por Dhrtarastra, 13.53
Agnideva, como paloma, 12.20
Agricultura. Véase: Proteccion a las vacas;
vaisyas.
agua
ayunar tomando, 13.53
obtenida mediante flecha de Arjuna, 15.17
requerida durante la guerra, 15.17
Ahalya, 19.10
aham brahmasmi. Véase: Concepcion
corporal de la vida; ego falso.
aire en el estémago, 19.9-10
ajamidha, 13.29
degradacion de, 16.22
ajitay jita, el Sefior como, Intro 26
Akbar, 13.41
Akriira, 14.29
hechos historicos referentes a, 11.16-17
akrara-ghata, Intro 33
aksauhini
definicion de, 16.34
division militar de Bhurisrava, 15.16
Alejandro Magno, sometido a la voluntad
del Sefor, 13.41
alimentos
de emergencia, 17.16
Dios ordena, para las diversas especies,
17.10-11
esenciales en los festivales, 11.15
magicos de Draupadi, 15.11
mediante sacrificios, 16.20
motivo de lucha en diversas especies, 13.47
ofrecidos a Krsna. Véase: Prasada.
para brahmanas, 14.43
para los seres humanos, 13.47; 17.10-11
para los seres vivientes, 16.20
alma
antimaterial, 15.42
Brahman, 15.42

como fundamento de la belleza, 10.16
criterio de Caitanya basado en, Intro 24-25
elementos materiales cubren al, 15.27, 42
libertad del, 15.31, 41-42

mente refleja al, 15.41

purificacion del, 15.31

transmigracion del. Véase: Alma,
transmigracion del.

Véase también: Alma, transmigracion del;
almas condicionadas; entidades vivientes;
ser.

alma(s) condicionada(s)

actividades fruitivas atan a, 15.30

almas liberadas vs., 13.42, 55; 14.4, 38

atadas por nacimiento, 15.29

atraidas por los pasatiempos de Krsna,
11.35

Balarama salva, 14.28-29

buscan felicidad, 13.2

buscan relaciones, 11.35

como «dioses», 13.50

confundidas por el mundo, 10.22

control de los sentidos por, 13.56; 14.34

controladas por la naturaleza, 10.22; 11.33;
12.19

corregidas por mdyd, 10.22

defectos de, 14.4

degradacion de, 13.29

educadas por el Bhagavatam, 10.13

el Sefior es misericordioso con, 12.14

en contraste con el Sefior, 15.30

encarnaciones del Senior destinadas a,
15.25-26

enganadores y enganados, 14.4

felicidad de, 11.35

iluminacion de, 13.14

la liberacion para las. Véase: Liberacion del
mundo material.

lucha por supervivencia entre, 15.25-26

maya controla, 13.47; 17.24

mundo ata a, 13.42

nacimiento de, en contraste con el

«nacimiento»,,



de Krsna, 10.26
naturaleza controla, 13.46, 56; 17.10-11
necesitan maestro espiritual, 13.2
necias, 17.10-11
no comprenden al Sefior, 11.37
persiguen a la diosa de la fortuna, 11.33
persiguen la complacencia de los sentidos,
12.6
«recompensasy, para, cuatro, 18.10
sirven a sus sentidos, 10.11-12; 12.6
tiempo controla a, 13.46; 15.30
transmigracion de. Véase: Alma,
transmigracion del.
viajan por el universo 11.35
Véase también: Entidades vivientes; seres
humanos.
alma(s) liberada(s)
dependientes, 14.32-33
el Sefior protege a, 14.32-33
en pasatiempos del Sefior, 14.32-33
Nanda como, 14.32-33
Pandavas como, 14.32-33
potencia marginal, 14-32-33
Sunanda como, 14-32-33
Uddhava como, 14.32-33
vs. almas condicionadas, 14.4, 38
alma, transmigracion del, 12.19
canto del nombre de Krsna supera, Intro 35
cémo liberarse de, 15.41
karma provoca, 13.44
liberarse de. Véase: Liberacién del mundo
material.
para almas condicionadas, 12.19
Alokananda, 19.9-10
amaras, definiciéon de, 17.15
amartyad, definicién de, 19.5
Ambarisa Maharaja, vs. Durvasa Muni, 15.11
Ambika, 13.1
«americano», designacion, 13.42
«amigos de los nacidos por segunda vez»,
Véase: Brahmanas incapacitados.
amor
en paramaharmisas, 18.22
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Véase también: Rasas (relaciones con
Krsna).
amor a Dios, no estd contaminado por la
lujuria, 11.37
Ananta, el Sefor, citado
como Balarama, 14.36
cualidades de Krsna imposibles de estimar
por, 16.30
ancianos
impunidad para, 18.29
Yudhisthira como ejemplo para, 15.37
Andhaka, 11.11, 14.25
Marutta bendecido por, 12.34
Anga, 15.16
Angira Muni
hechos historicos referentes a, 19.9-10
animales
como alimento de emergencia, 17.16
como ciudadanos, 12.4; 17.16
demonios degradados hasta el nivel de, 12.5
el Sefior desciende entre, 13.50
ilusionados, 13.42
Kali-yuga como infierno para, 16.20
luchan por su subsistencia, 13.47
manifiestan signos ominosos, 14.12-14, 19
proteccion de, 10.4; 15.17; 17.8, 10-11
seres humanos vs. 16.22, 16.31 Véase
también: Especiesvivas; nombres
especificos de animales.
animales, matanza. Véase: Matanza de
animales.
aniquilacion del universo
cuando Brahma muere, 10.21
durante la noche de Brahma, 10.21
supervisada por el Sefior, 10.22
Aniruddha
expansion de Krsna, 14.8, 30
nieto de Krsna, 15.39
ansiedad
ausente en el servicio devocional, 15.15
causas de, 14.40
en Arjuna, 14.23-24, 39, 44
en Kali-yuga, 16.19
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espiritual en contraste con la material,
12.28
Véase también: Sufrimiento; temor.
antropologos, en ignorancia, 15.24
anupama, Intro 29
apad-dharma, definicion de, 17.16
apaksaya, definicion de, 13.22. Véase
también: Vejez.
apara-prakrti, definicion de, 11.33
Véase: Energia material del Sefior Supremo.
aparicion de Krsna, « nacimiento ».
comparada con la salida del Sol, 10.26
aparicion de Krsna «descenso».
auspiciosa, 14.2
como misericordia, 16.3
comprension de, posibilita la liberacion,
10.26
constelacion estelar en el momento de,
12.12
devotos acompanan, 14.32-33; 15.5, 32, 34
en sociedad animal, 13.50
manifiesta Su energia, 15.5
no es comprendida por los necios, 10.26
por medio de Su potencia interna, 11.34-
35,37
programada, 14.8
proposito de, 10.2, 25, 36; 11.22; 13.49-50;
14.1, 8;15.17, 355 16.13-15
semejante al loto, 16.6
transcendental, 15.32
Véase también: Encarnaciones del Sefior
Supremo.
apauruseya, definicion de, 12.19
apavarga, definicién de, 18.16
apego material
cautiverio, 15.40
como ignorancia, 12.27
como liberarse del, 13.54; 19.4, 7
contrario al rendirse a Krsna, 12.27
cuerpo como base del, 13.22
Dhrtarastra desecha, 13.29, 57
el Sefior salva a Pariksit del, 19.14
en lideres modernos, 15.40

familia manifiesta, 13.17, 24, 26
Pariksit libre de, 18.4; 19.7
renunciar al, 18.22
suicida, 13.3-4
Yudhisthira desecha, 15.40-41, 43-44
Véase también: Concepcién corporal de la
vida; deseo material.
apsaras, definicién de, 16.12
apuesta, Pandavas pierden a Draupadi en
juego de, 15.15
apunar-bhava, definicion de, 18.13
arboles
auspiciosos, 11.13
piadosos e impios, 11.12
arbol de los deseos
el Sefior comparado con, 11.4-5
en la morada del Sefior, 11.26
arca-vigraha, definicion de, 11.25; 12.9
Véase también: Adoracion a la Deidad del
Serior Supremo.
arcand, Véase: Adoracién a la Deidad del
Sefior Supremo.
Arha, 11.11
Arha, 14.25
arios,
antepasado original de, 12.24
como personas progresivas, 18.45
Arjuna, 10.17
amigo de Krsna, 11.39; 15.4-5, 14, 18-20,
28, 30-31
arco de, 15.13, 21
armas concedidas a, 15.12
armas de, 12.21
atraviesa blanco del pez, 15.7, 16
Bhisma supera a, 14.42
«brahmana», 15.7
como el medio para la recepcion de el
Bhagavad-gita, 18.25
compaiero eterno del Sefior, 14.1
complace a Siva, 15.12
complace a semidioses, 15.12
conquistas militares por, 12.21; 16.11
decapita a Jayadratha, 15.16
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desaparicion del Sefor aflige a, 13.1-4 Arjuna, mata a
devoto puro, 15.4, 17 demonio Susarma, 15.16
ejecuta misién del Sefior, 15.31 Karna, 14.42; 15.16
el Bhagavad-gita revelado a, 12.19 Nivatakavaca, 15.13
el Sefior como auriga de, 15.4, 14, 17 arma Brahmastra. Véase: Brahmastra, arma.
el Sefior ilusiona a, 18.25 arma Gandiva. Véase: Gandiva, arco.
el Sefior instruye a, 15.27-31 arma maxima. Véase: Brahmastra.
el Sefior protege a, 15.4, 16-17 armas, Arjuna gana diversas, 15.12
esposo de Subhadra, 13.4 armas atOmicas
fuente del poder de, en el Sefior, 15.5, 7, comparadas con el brahmastra, 10.32
13-14, 21 no acaban con la Tierra, 12.22
guerra de Kuruksetra aflige a, 13.16, 33 armas nucleares, demoniacas, 15.8
hechos histéricos referentes a, 12.21-22 arrepentimiento
hijos de, 12.21 para buenas almas, 18.31
Indra honraa 15.12 pecados absueltos mediante, 19.1
Jarasandha con, 18.28 asrama(s). Véase: Varnasrama-dharma;
manifiesta sintomas de ansiedad, 14.23-24, nombres individuales de los asramas.
39, 44 astanga-yoga, practicado por Dhrtarastra,
mencionado respecto a supremacia de 13.53, 54-59
Krsna, 15.44 Astavakra Muni
objeto de ira de Baladeva, 13.4 bendice y maldice a semidioses, 15.20
padres de, 13.3-4 cuerpo de, 15.20
pariente politico de Krsna, 15.4 astrologia
Pariksit vs., 16.11 como conocimiento védico, 12.29
protector, 14.41 como servicio devocional, 12.29
protege a Indra, 15.13 validez de 12.12
protege a semidioses, 15.13 astrologo(s)
recibe a Draupadi como recompensa, 15.7, 16 Bhrgu como, 19.9-10
recibe misericordia del Sefior, 15.12-15, 17 cualidades de Pariksit predichas por, 16.1
rival de Karna, 15.16 asuras
salva al demonio Maya, 15.8 definicion de, 13.49-50; 15.34
transcendental, 15.28-31 Véase también: Ateos; demonios; no devotos.
triunfa sobre Indra, 15.8 asvamedha, sacrificio(s)
vaisnava valiente, Intro 11 por Rama, Intro 33
vence a «pastores de vacas», 15.20 Véase también: Sacrificio de caballo.
visita planetas celestiales, 15.12-13 Aévatthama, 13.16
viudas de, 12.21 dispara arma brahmastra, 12.1
Yudbhisthira interroga a, 14.25-34, 39-44 atah pumbhir dvija-srestha, citado; 13.37
Arjuna, citado en relacién con ateos
instrucciones del Sefor, 15.27 caracter de, 14.4
Krsna, 15.5-20, 27 como materialistas, 17.19
muerte de dinastia Yadu, 15.22-23, 25-26 dejan de lado la forma del Sefior, Intro

voluntad del Sefor, 15.24 21-22
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desdichas atormentan a, 14.10

los budistas como, Intro 22
necios, 13.41

planetas celestiales libres de, 19.18
sacrificio rechazado por, 17.33
Tierra agobiada por, 16.34

Véase también: Asuras; demonios.

atma, Véase también: Alma; autorrealizacion.

atma-maya
definicién de, 15.30
Véase también: Energia espiritual del Sefior
Supremo.
atmarama-sloka, Intro 23
atomo(s), alberga a la Superalma, 12.9
augurio(s) mal(os)
en Deidades, 14.20
en animales, 14.12-14, 18-19
en deber ocupacional, 14.3
en el cuerpo, 14.11
en estaciones, 14.3
en matrimonio, 14.4
en naturaleza, 14.15-20
en sociedad, 14.3-7, 20
en tiempo, 14.3
en vida familiar, 14.4
engafo como, 14.4
ira como, 14.5
irreligiosidad como, 14.5
observados por Yudhisthira, 14.2-5, 10-24,
39, 43
para Kali-yuga, 14.5
por desaparicion del Senor, 14.2-4, 10-24,
39, 44
austeridad
definicién de, 17.25
en las amantes conyugales de Krsna, 10.28
para ser elevado al cielo, 15.12
por Angira, 19.9-10
por Visvamitra, 19.9-10
Yudhisthira practica, 15.43
autocontrol
definicién de, 18.22
mediante servicio devocional, 18.22

por paramahamsas, 18.22
autoridad(es)
asigna el cuerpo, 12.12
como el medio para recibir el conocimiento
védico, 10.21
conciencia de Krsna a través de, 18.18
decisiones conforme a, 19.12
El Bhagavad-gita mencionado respecto a,
19.9-10
maestro espiritual como, 19.36
Pariksit consulta, 19.12
Prahlada como, 12.25
recomiendan servicio devocional, 15.45
reyes siguen a, 19.12
Véase también: Mahajanas; sucesién
discipular
autoridad(es), citadas en relacion con
desapego de vida familiar, 15.44
supremacia de Krsna, 15.44
autorrealizacion
como la meta de la filosofia, 12.28
de Dhrtarastra, 13.55
de Pariksit, 19.4-5
devocional vs. mistica, 19.4
etapas de, 13.28-29
genuina en contraste con la falsa, 12.3
mediante el rendirse, 19.24
mediante proceso de conciencia de Krsna,
Intro 19
mediante yoga, 13.55
meta de, 13.55
para vida humana, 13.23-24, 47
por medio del Bhagavatam, 12.28
por oir hablar acerca del Sefor, Intro 26-27
proceso para alcanzar, 13.14
vs. vida familiar, 13.26
Véase también: Comprension de Dios;
conciencia de Krsna, proceso de; liberacion
del mundo material; servicio devocional al
Serior Supremo.
avaisnavas, Véase: Ateos; no devotos.
avataras.Véase también: Encarnaciones del

Sefior Supremo.



avidya. Véase: Ignorancia.
Aviksit Maharaja, 12.33
Ayodhya, como el reino de Rama; 12.19
ayuno
falso vs. genuino, 17.25
ofensas absueltas mediante, 19.33
por Pariksit hasta la muerte, 19.5-7, 12, 18
valor del, 13.53; 17.38
babhruvahana, 12.21
Bahlika, 15.16
Baladeva Vidyabhasana, Intro 6
Balarama (Baladeva), el Sefior
airado con Arjuna 13.3-4
amigo de Duryodhana, 12.21
como Ananta, 14.35-36
como Nityananda, 14.28-29
como hermano de Krsna, 17.43-44
expansion de Krsna, 14.28-29
hechos historicos referentes, 11.16-17
hermana de, 13.3-4
maestro espiritual, 14.28-29
misericordia de, 14.28-29
protege a devotos, 14.28-29
significado del nombre de, 11.16-17
Bali Maharaja, hechos historicos referentes
a, 12.25
batalla de Kuruksetra, Véase: Kuruksetra,
batalla de.
batalla(s), Véase: Guerra.
bebida, Véase: Intoxicacion.
belleza corporal, falsa, 10.16
bendiciones para el avance espiritual, 19.19
bengal, gobernado por Karna, 15.16
Bhadra, 19.9-10
Bhadrasva, 16.12
Bhagavad-gita, el
a través de sucesion discipular, 12.19
Arjuna como instrumento de, 18.24-25
base filosofica de, 15.27
bhakti-yoga en, 12.19
como encarnacion sonora del Sefior, 18.31
como la ley de Dios, 17.12
contiene cinco temas, 15.27
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disipa ignorancia, 15.31

disipa ilusion, 15.31

el Bhagavatam complementa a, 15.27

encarnacion sonora del Sefior, 15.27

escenario de, guerra de Kuruksetra, 15.27

esencia de los Vedas 15.27

forma de purificacién, 15.29

héroe de, 12.21

medio para alcanzar liberacién, 15.27

mensaje de, 13.42

necios ignoran, 10.22

panacea, 15.27

trascendental, 16.6

Véase también: Bhagavad-gita, el, citado en
relacién con.

Bhagavad-gita, el, citado en relaciéon con

actividades del Sefior, 15.32; 18.11

adoradores de semidioses, 12.20

aparicion del Sefior, 10.26; 14.8

aptitudes del devoto, 13.28

autoridades, 19.9-10

ayuno, 17.25

base del Brahman, 17.19

como trascender modalidades de la
naturaleza, 13.46; 14.10; 15.47-48

concepto erréneo de necios acerca de forma
del Sefior, 14.8; 15.35

control de la naturaleza por parte del Sefor,
10.22

control de sentidos, 10.23

creacion y la aniquilacidn, 10.22

deber, 19.24

desarrollo de la percepcion, 18.26

destino del pecador, 12.5

dia de Brahma, 17.15

el Sefior como lider, 14.8

el Sefior como tiempo, 13.19

el Sefor en el corazoén, 15.15

el Senor protege a Sus devotos puros, 13.43

el rendirse, 17.37; 18.19

encarnaciones del Sefior y devotos, 14.32-
33;15.5, 49

energia material, como liberarse, 11.34
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ensenanza del conocimiento védico al dios
del sol, 12.19

entidades vivientes en contraste con Sefior,
12.11

expansiones plenarias del Sefior, 14.9

forma del Senor, 11.37

identidad de entidad viviente, 12.4

impersonalistas, 18.16

inmortalidad de entidad viviente, 14.38

Krsna como Verdad Absoluta, 15.7

Krsna como meta de los Vedas, 13.2

ksatriyas, 18.46

meditacion consciente de Krsna, 15.30

mente, 17.20

meta de la vida, 13.50

mision del Sefior, 14.1

mundo espiritual, 14.35-36

mundo material como sufrimiento, 12.6

naturaleza sometida a Krsna, 15.24; 16.31

ocupacion obligatoria, 17.16

ofrenda de alimentos a Krsna, 13.47

oir los pasatiempos de Krsna, 18.10

opulencia del Sefior, 15.5

Ordenes sociales, 18.33

Paramatma, 13.43; 17.20

perfeccion del deber, 13.37

pies de loto del Sefior para Sus devotos,
15.46

planetas celestiales, 10.27; 12.5

potencias del Sefior, 11.33

predicadores, 13.38

reino de Dios, 10.27

rendirse a Krsna, 12.29

renunciacion real, 18.3

sacrificio, 12.34 16.20

Sefor como el disfrutador, 11.33

Sefor como el protector del devoto, 12.9

Sefior como la meta de los Vedas, 10.20, 24

Sefor y naturaleza, padre y madre, 10.4

servicio devocional, potencia purificadora
de, 11.19

vaisyas, 17.1

vida celestial como temporal, 15.12

Bhagavan
como frase trascendental, 18.50
devoto como, 19.25
Véase también: Krsna, Sefior Supremo.
Bhagavata Purana. Véase: Srimad-
Bhagavatam.
bhagavata(s). Véase: Srimad-Bha‘gavatam, el;
devotos del Sefior Supremo.
bhagavata-dharma
civilizacion necesita, 17.25
Véase también: Servicio devocional al Sefior
Supremo.
bhagavata-sangi, definicién de, 18.13
Bhagavatam. Véase: S‘rz‘mad—Bhdgavatam, el.
bhagavata-saptaha, definicién de, 12.28
bhaktas.Véase: Devotos del Seiior Supremo.
bhakti. Véase: Conciencia de Krsna, proceso
de; servicio devocional al Sefior Supremo.
bhakti-vedantas. Véase: Devotos del Serior
Supremo.
bhakti-yoga
definicion de, 18.26
Véase también: Conciencia de Krsna,
proceso de; servicio devocional al Serior
Supremo.
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura
libera al autor, 13.29
maestro espiritual del autor, 12.30
Bharata-varsa, 16.12
tierra como, 12.20
Bharatas, en historia, 12.20
Bhaumasura
ataca a Siva, 12.23
princesas subyugadas por, son salvadas por
Krsna, 10.29-30
Bhima
como «brahmana», 15.9
fuerza de, 14.10, 14.13; 15.9
Hidimbi aborda a, 14.42
hijo de, 13.3-4
Jarasandha vs., 15.9; 18.28
maza de, 15.8
padres de, 13.3-4



recibe regalo del demonio Maya, 15.8
vs. Dhrtarastra, 13.23

Bhima, mata a, Duh$asana, 13.23
Duryodhana, 13.23
Jatasura, 13.3-4

Bhimasena II, 16.2

Bhismadeva, 17.20
adora a Narayana, 11.16-17
comandante de Kurus, 15.14-16
cria a Dhrtarastra, 13.21
mahajana, 13.15
protege a Pandavas, 13.8
superior a Arjuna, 14.42
vs., Karna, 15.16

Véase también: Bhismadeva, citado en
relacién con.

Bhismadeva, citado en relacién con
bhogavati, 11.11

bhogi, vs. yogi, 13.53

bhoja, 11.11; 14.25

Bhrgu, hechos histdricos referentes a,
19.9-10

Bhrgu-sambhita, el, 19.9-10

Bhur y Bhuvar. Véase: Planetas Bhiir y
Bhuvar.

Bhurisrava, hechos historicos referentes a,
15.16

bienaventuranza
al oir acerca del Senor, 18.15

Viéase también: Felicidad.

bienvenida. Véase: Discursos de bienvenida;
recepcion.

Bihar, provincia
antiguo nombre de, 15.9
devotos de Siva en, 15.9

Bilvamangala Thakura, reformado por
Cintamani, 11.19

bondad, modalidad de
cautiverio, 13.53
cualidades de, 14.34
ignorancia vs., 17.38
iluminacion 13.46
semidioses en, 15.12
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bosque Khandava, 12.21
Brahma Purana, el, mencionado respecto a

bendicion y maldicion de Astavakra Muni,
15.20

Brahma, el Sefior

abuelo, 12.4

adora a Krsna, 11.6

ciclo de vida de, 10.21

como creador, 16.20

como padre, 19.9-10

creador, 12.4

criticado por las gopis, 12.23

dia de, calculado, 17.15

diversos Manus en un dia de, 12.19

durante noche y muerte de, se produce
aniquilacion, 10.21

ecuanimidad de, 12.23

en la sucesion discipular, 12.19

Krsna por encima de, 10.21; 11.26; 13.41;
18.14, 21

mahdjana, 13.15

mortal, 13.19

nacimiento de, 18.16

prajapati, 12.4

residencia de, 13.20; 19.23

residentes de Dvaraka superan a, 11.8

brahma-bandhu
definicion de, 19.32
Véase también: Brahmanas incapacitados.

Brahma-samhita, el, mencionado respecto a

la causa de todas las causas, 17.19

Brahma-sambhita, el, citado en relacion con

cintamani-dhama, 12.19
Superalma, 12.9
brahma-sukham, definicién de, 13.17

Brahma-siitra, el. Véase: Vedanta-siitra, el.

Brahma-vaivarta Purana, el, mencionado

respecto a, servicio devocional en Kali-
yuga, 18.12

brahmacarya (vida de estudiante), entrena-
miento para, 18.32

brahmajyoti
como la refulgencia del Sefor, 16.26-30
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definicion de, 18.16
deslumbra a Siupala, 15.35
impersonalistas aspiran al, 18.16
Véase también: Refulgencia del Brahman;
impersonalistas.
Brahmaloka
dia de, calculado, 17.15
felicidad en, 13.17
«hambre» en, 12.6
muerte en 13.19; 19.4
brahmdn, Véase: Comprension brahman;
Seitor Supremo; Verdad Absoluta.
Brahman (Absoluto impersonal), 18.28
el Sefior como base del, 15.6; 17.19
empiristas aspiran a, 18.50
Véase también: Brahmajyoti; refulgencia
brahman.
brahman supremo
el Bhagavad-gita mencionado respecto a,
15.44
el Sefor como, 13.55
en si mismo «identificado», con, 15.42
Véase también: Sefior Supremo.
brahman, refulgencia. Véase: Refulgencia
brahman.
brahmana enano, la encarnacion de Dios.
Véase: Vamana, el Sefior.
brahmana(s) (intelectuales)
acompanantes de Durvasa son
«alimentados»,, 15.11
Arjuna disfrazado como, 15.7
Bhima disfrazado como, 15.9
citado respecto a Pariksit, 12.16-17, 19-28
como demonios en Kali-yuga, 18.47
cualidades de, 12.35; 14.34; 16.31
deber de, 14.3; 17.41, 45
degradados en Kali-yuga, 12.2, 13, 33-34;
16.21; 18.12, 32-37, 47
devotos por encima de, 14.34
Durvasa como, 15.10
el Sefior protege a, 12.14; 14.34
en contraste con vipras, 12.29

espurios vs. genuinos, 16.31

formacion de, 15.47-48

funcion de, 14.41

genuinos vs. engafiadores, 12.35

genuinos vs. simulados, 14.34

gloriosos, 11.23

impunidad para, 18.29

Krsna disfrazado como, 15.9

Kunti sirve a, 15.11

lideres subordinados a, 12.13

Mahabharata, el, destinado a caidos

descendientes de, 15.27

maldicen a Yadus, 15.22-23

matrimonio de, 14.42

nacidos por segunda vez, 17.5

nifo, maldice a Pariksit, 18.47; 19.4

objeto de adoracion, 13.31

ocupaciones propias de, 11.20

Pandavas se disfrazan de, 11.20

Pariksit aconsejado por, 16.1

proteccion por, 18.47

protegidos por ksatriyas, 12.19

realizan procesos purificatorios, 12.13

reciben alimentos, 14.43

reciben caridad, 12.14; 13.31; 15.16

requisitos para, 18.33

rey protege a, 14.41

sustentan gobierno, 12.32

valor de, 12.14

valor social de, 14.34, 415 18.33, 47

veraces, 17.41

Véase también: Varnasrama-dharma.
«brahmanas», designacion, 13.42
brahmanya-dharma, definicion de, 12.19

Véase también: Varnasrama-dharma.
Brahmarsi, Vyasadeva como, 19.30
brahmastra, arma

comparada con las armas atomicas, 10.32

lanzada por Asvattthama, 12.1

Pariksit atacado con, 12.7, 16
brahmavarta, definicién de, 17.33
brahmines, Véase: Brahmana(s).
Brhad-vaisnava tantra, el, citado en relacion

con incomprension de forma del Sefor por



demonios, 15.35
Brhadratha, 15.9
Brhaspati, 19.9-10
Brisasena, 15.16
Buda, el Senor, Asoka patroniza, 17.45

caballos
para defensa militar, 10.32
Véase también: Sacrificio de caballos.
caballos, sacrificio de. Véase: Asvamedha-
yajiia.
cabeza de familia, Véase: Grhasthas.
Caitanya Mahaprabhu
almas caidas elevadas por, 18.18
atraido por los pasatiempos conyugales de
Krsna, 10.28
candra, 10.3, 275 12.33
comienza sacrificio propio de Kali-yuga,
12.33
como predicador, 15.16
deseo de predicar de, 18.18
en éxtasis de Radha, 13.3-4
“engano” al servicio de, 13.37
Haridasa elevado por, 18.18
predica el Bhagavatam, 13.29
sacrificio personificado, 12.34
sankirtana recomendado por, 16.20
Caitanya Mahaprabhu, citado en relacion
con
asociacion con devoto puro, 13.29
asociarse con reyes, 19.13, 32
cantar Hare Krsna, 11.3
cantar de los santos nombres del Sefor,
15.28, 315 16.32-33
guruy, 18.18
Cakravarti, Véase: Visvanatha Cakravarti.
Canakya Pandita, mencionado respecto a

aceptar instrucciones de cualquiera que esté

versado en el conocimiento trascendental,
13.15

candalas, degradados, 16.20

Candra, 13.41

Candra Kausika, 15.9
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canto de los santos nombres del Seiior
asociacion del Senor por, 16.32-33
Caitanya mencionado respecto a, 15.28, 31
en compaiiia de devotos, 13.27
Kali-yuga contrarrestada por, 16.32-33;
18.6-7, 12
muerte superada por, 16.7
otorga compaiiia del Sefior, 15.31
otorga liberacion, 15.31
para ser protegido , 15.28
poder purificatorio del, 12.34; 15.31; 18.19
por Angira, 19.9-10
por Yamardja, 16.7
por devotos puros, 18.19
sin ofensas, 18.19
Véase también: Sankirtana, el movimiento
de, del Sefior Caitanya; Sefior Supremo,
glorificacion del.
a brahmanas, 12.15; 13.31; 15.16
a sannyasis, 12.14
apropiada e inapropiada, 12.14
consideraciones para practicar, 14.40
en procesojdta karma, 12.14
en samskara, 12.13-14
Karna practica, 15.16
ksatriyas practican, 14.40
para Krsna, 15.24
para ser elevado al cielo, 15.12
para una causa espiritual, 17.38
por los reyes, 16.3
practicada por Marutta, 12.33
practicada por Yudhisthira, 12.14
practicada por cabezas de familia, 12.14
Carudesna, 14.31
hechos histéricos referentes a, 11.16-17
castas, sistema de. Véase: Sistema de castas;
varnasrama-dharma.
castigo
de Kali por Pariksit, 16.4-5
para bribones, 17.14-15, 28
para matadores de animales, 17.6, 9-11, 16
por leyes de Dios, 19.2
proviene de maya, 14.10
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celibato. Véase: Brahmacari, formacion del;
brahmacarya-asrama.
celos, Véase: Envidia.
ceremonias rituales. Véase: Sacrificio.
Chand Kazi. Véase: Kazi.
chatras, definicion de, 13.9
Chicago, discursos de sannyasi en, 14.9
«chino»,, designacion, 13.42
cielo
verdad Absoluta comparada con, 13.29

Véase también: Goloka Vrndavana; mundo

espiritual; planetas celestiales.
cielo, Rey del. Véase: Indra, rey.
cientificos materialistas

no tienen acceso a planetas celestiales, 12.5

demonios, 15.8
impotentes ante maya, 14.10
insignificantes, 19.5
muerte derrota a, 16.7
planetas celestiales superan a, 15.12
tiempo derrota a, 13.20
Cintamani, reforma a Bilvamangala, 11.19
cintamani-dhama, opulencia de, 11.26
cintamani-prakara-sadmasu kalpa-vrksa,
verso citado, 11.26
cisne en medio de flores de loto,
paramahamsa a los pies del Seiior compa-
rado con, 11.2
cisnes
devotos comparados con, 19.22
civilizacién humana
como cultura brahminica, 16.4
descreida, 17.25
irreligiosidad caracteriza a, 14.3
materialista como juego de nifios, 15.21
moderna, carente de limpieza, 19.13
sufrimiento en, 14.10
Véase también: Sociedad humana.
civilizacion védica. Véase: Cultura védica.
comer carne
en Kali-yuga, 16.10
escrituras regulan, 17.38
por mlecchas, 16.20

Véase también: Matanza de animales.

compasion de los sabios, 19.23-24, 33
complacencia de los sentidos

advertencia en contra de, 18.22

asuras persiguen, 16.34

demoniaca, 12.4

desconcierta a entidades vivientes, 12.23

es perseguida por almas condicionadas,
12.6

filosofia especulativa como, 18.22

fracaso de, 13.2

liberarse de, 10.11-12

materialistas acosan a, Intro 28

pecaminosa, 12.34

sociedad degradada por, 18.45

vida malgastada en, 16.9

Véase también: Actividades fruitivas;
actividades.

comprension Brahman

predicadores de. Véase: Devotos del Sefior
Supremo.

Véase también: Conciencia de Krsna,
proceso de; servicio devocional al Sefior
Supremo.

comprension de Dios

etapas de, 15.27

implica restriccion en vida sexual, 11.36

mediante servicio devocional, 13.27

objeto de vida humana, 11.33

Véase también: Autorrealizacion; conciencia

de Dios; conciencia de Krsna, proceso de.

comprension trascendental, Véase:
Autorrealizacion; comprensién de Dios;
conciencia de Krsna; conocimiento; Sefior
Supremo.

comunicaciones interplanetarias, en
tiempos de Pariksit, 19.18

concepcion corporal de la vida
cautiverio, 15.47-48
ignorancia, 15.31
Yudhisthira desecha, 15.41

conciencia

anima el cuerpo, 13.5



estados de, tres, 18.26
Véase también: Conciencia de Krsna,
proceso de.
conciencia de Dios
como esencial, 19.3
definicion de, 11.6
excluye materia, 11.2
férmula para alcanzar, en la sociedad, 17.38
necesidad de, 10.5
Véase también: Comprension de Dios;
conciencia de Krsna, proceso de.
conciencia de Krsna, proceso de
a través de autoridades, 18.18
ausente en civilizacién, 15.21
favorable vs. Desfavorable, 13.11
los predicadores de. Véase: Devotos del
Serior Supremo.
medio para alcanzar la paz, 15.24
necesidad de, 12.4
Pariksit en, 19.5
perfeccion a través del, 12.4
salvacion, 11.36
Véase también: Servicio devocional al Sefior
Supremo.
condicionada, alma. Véase: Almas
condicionadas.
conocimiento
a través de principios religiosos, 17.45
edad determinada por, 19.26
material es ignorancia, 14.2
servicio devocional perfecciona, 18.16
Véase también: Autorrealizacién; jiiana-
yoga; Sefior Supremo.
conocimiento especulativo, Véase: Conoci-
miento material.
conocimiento espiritual
instrumento de liberacidn, 12.6
por intermedio de autoridad, 10.21
conocimiento material
falso, 11.9
ignorancia, 12.28
conocimiento trascendental
base del servicio devocional, 15.2
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disipa ignorancia, 15.31
disipa ilusion, 15.27
gracias a asociacion del Sefior, 15.31
perfeccion del, 15.27
Véase también: Conocimiento.
conocimiento védico
apauruseya, 12.19
autoridades en, 10.24
Bhagavatam fruto de, 12.29
brahmanas difunden, 12.29
diversas secciones de, 12.29
en tiempo, 12.19
influencia de, 12.19
por medio de sucesion discipular, 12.19
superado por damas de Hastinapura, 10.20
Véase también: Conocimiento espiritual;
vedas; nombres individuales de diversas
escrituras védicas.
control de los sentidos
por medio del servicio devocional, 10.22-23
por medio del yoga mistico, 10.23
Véase también: Renunciacion.
corrupcion, en las sociedades sin rey,
18.43-45
cortesia.Véase: Recepcion.
cOsmica, manifestacion. Véase: Creacion;
mundo material; universo.
creacion
causa de, 10.21
como el suefio del Sefor, 16.26-30
es supervisada por el Sefior, 10.21
propdsito de, 10.2
Véase también: Mundo material; universo.
creaciones masculinas y femeninas
purificatorias, 12.13
supervisadas por brahmanas, 12.13
Véase también: Sacrificio.
criminal, Véase: Castigo.
cristianos renegados, 17.32
Cristo, Jesus, sufre por ser devoto, 17.22
cuerpo material
alma provoca, 18.26

apego al, 13.22
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como sufrimiento, 13.17, 23
conciencia anima, 13.5
debido a actividades pasadas, 12.7, 12
demandas del, descripcion de cuatro, 16.22
deseos se adaptan a, 12.19
en el momento de la muerte, 15.41
falsa belleza de, 10.16
karma controla, 13.46
leyes de naturaleza por encima de, 11.25
manifiesta signos ominosos, 14.11
mente provoca, 15.41
modalidades de la naturaleza controlan,
15.12
naturaleza controla, 13.46
orden social comparado con, 18.22
pasa por diversas etapas, 13.22
prision, 13.23
servicio devocional espiritualiza, 15.33,
47-48
temporario, 13.44, 46; 15.27
tiempo controla, 13.46
yoga manipula, 18.26
Véase también: Concepcion corporal de la
vida.
cuerpo sutil, Véase: Ego falso; inteligencia;
mente.
cultura brahminica
alimentacion para, 17.16
paz por, 17.9
principios de descripcion de cuatro, 17.24
valor de, 16.4, 18; 19.3
cultura védica
costumbres de, durante un eclipse, Intro 7
educa por medio de dramatizaciones de
pasatiempos, 11.20
ropaje militar, 16.11
festivales de recepcion en, 11.15, 18
formacion de la esposa en, 13.30
genealogistas en, 11.20
meta de, 18.45
progresiva, 18.45
reyes como santos en, 18.41

viajes espaciales en, 13.14

Véase también: Recepcién; varnasrama-
dharma.
Cupido
Krsna atrae a, 16.26-30
poder de, 11.36
reinas de Krsna conquistan a, 11.36
Cyavana, hechos histdricos referentes a,
19.9-10
Daiva, sanciona el éxito, 10.8
damas de Hastinapura
alaban a Krsna, 10.20, 30
despiden a Krsna, 10.14-16, 20, 31
gloria de, 10.20
Dagaratha Maharaja, 12.19
Dasarha, 11.11; 14.25
Dausyanti Bharata, hechos histdricos
referentes a, 12.20
«de vuelta a Dios»,, gracias al maestro
espiritual, 19.37
deber
abandono del condenado, 17.16
de jefes de familia, 13.31; 14.43
de los ksatriyas, 17.1, 5, 27, 45
de los jefes de familia, 19.4, 39
de los sannyasis, 17.41, 45
de los vaisyas, 17.1
de seres humanos, 19.24
del brahmana, 17.45, 19.25
del gobierno como proteccion, 16.10;
17.8-11;18.5
del rey, 17.10-11, 14, 16
el Sefior esta por encima del, 10.36
en el momento de la muerte, 19.24
irreligiosidad desbarajusta, 14.3
perfeccion de, 13.37
sacrificio como, 12.34
servicio devocional como, 19.24
deidad, Véase: Adoracion de Deidad del
Sefior Supremo.
deidad del Sefnor Supremo, Véase: Adora-
cion de Deidad del Sefior Supremo.
deidades, signos ominosos en, 14.20
democracia



degradada, 18.43-44
monarquia vs., 18.43-44
demonios
adoran a Siva, 15.19
cientificos como, 15.8
como brahmanas en Kali-yuga, 18.47
«conscientes de Krsna»,, 13.11
devotos vs., 16.34
el Sefior rechazado por, 11.34
enemigos del Sefior, 15.34
envidiosos, 13.49 -50
Jarasandha como, 15.9
les espera vida animal, 12.5
necios, 13.41
no comprenden forma del Sefior, 13.42
nombre de Dios vence a, 19.34
perturban sociedad, 15.8
semidioses vs., 13.49; 15.34
Senor subyuga a, 13.50
son carga para la tierra, 11.34
Véase también: Asuras; ateos; materialistas;
no devotos.
desaparicion de Krsna
actividades de Kunti luego de, 15.33
causa preocupacion a Arjuna, 15.1-6
comparada con puesta del Sol, 15.33 , 36
definicion de, 14.8
magica, 15.35
mueve a Yudhisthira a retirarse, 15.32, 37
Narada mencionado respecto a, 14.8
se predice, 15.2-4, 14.7, 10, 39, 44
trascendental, 14.8, 15.32, 35-36
Yudbhisthira sospecha, 14.3-4, 8, 21, 44
desapego.Véase: Renunciacion.
desarrollo econémico
el Sefor sanciona, 10.5
gracias a vacas y tierra, 10.4
ilusorio, 12.23
papel vs. Oro, 17.39
por afecto familiar, 19.35
principios que guian, 19.3
sociedad basada en, como degradada, 18.45
desdicha, Véase: Sufrimiento.
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deseo(s) material(es)
contaminan a seres vivientes, 15.29
cuerpo alberga, 12.19
devotos puros por encima de, 13.10
purificacion de, 15.29
trascendentalistas por encima de, 19.3
Véase también: Apego material; vida sexual.
destino
estrellas indican, 12.12
Véase también: Karma.
Devadatta, caracola, 12.21
Devaki, 14.27
«verdadera», de Krsna, 11.28
Devala
autoridad, 15.44
hechos historicos referentes a, 19.9-10
Devarsi, Narada como, 19.30
devas. Véase: Devotos del Sefior Supremo;
semidioses.
devatas
definicion de, 15.34
Véase también: Semidioses.
Devavani, 12.24
devoto(s) del Seiior Supremo
acompanan al Sefior en Su aparicion, 15.32,
34
almas liberadas, 11.39
amigos de Yamaraja, 15.49
arrepentimiento de, 19.1
asisten a encarnaciones del Sefor, 15.5, 49
asociarse con. Véase: Devotos del Serior
Supremo, asociacion de.
asuras vs., 16.34
Balarama protege a, 14.28-29
brahmanas superados por, 18.48
carecen de enemigos, 19.16
carentes de pecado, 13.28
carentes de temor, 14.38
clases de, tres, 18.16
clasificados en tres tipos diferentes, 12.17
como paramaharmisas, 18.22
conocen al Sefior, 13.49
conocimiento perfecto de, 15.6
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correspondidos por el Seior, 10.7

Deidad es para, 12.9

desapegados, 18.48-50

el Senor apodera a, 18.19

el Senor es conocido por, 17.20, 22-23;
18.23

el Senor favorece a, 16.26-30; 19.14, ,36

el Senior protege a, 16.13-15, 26-30; 19.7

el Sefior y los semidioses cooperan con,
19.18

en contraste con devotos de semidioses,
15.12

en espiritu de separacion, 15.28

en la familia como una bendicion, 19.2, 35

en orden de sannydsa, 13.30

envidia ausente en, 18.22, 29

estan por encima de ilusion, 13.17

honrados mas que el Seflor, 19.30

humildad de, 13.33; 18.48

impersonalistas vs., 18.16

intachables, 19.1

invencibles, 15.16

maestro espiritual de, 14.28-29

mahatmas, 11.36

materialistas vs., 16.20

misericordia del Sefior en contraste con
misericordia de, 15.8

mision de, 13.50

misticos vs., 19.4

no devotos evitados por, 19.16

no devotos vs., 18.8

ofensas a, 13.59; 15.10

ofensas contra, 18.47- 48

oir hablar a los. Véase también: Serior
Supremo, oir acerca del.

«olvidan, al Sefor, 15.17

pacificos, 17.14

poder de, 17.17

por encima de las modalidades de la
naturaleza, 10.30; 11.38

predicadores, 13.38

prostitutas se vuelven, 11.19

protegidos por el Sefior, 11.3; 12.11, 20

puros. Véase: Devotos puros del Sefior
Supremo.

renunciacion de, 13.26; 18.24-25, 28

requisitos para, 19.34-35

requisitos para volverse, 13.28

residencia espiritual para, 19.5, 21

restricciones para, 19.32

sabios, 12.26

sectas de, descripcion de cuatro, 18.21

semidioses como, 19.34

semidioses complacidos por, 19.18

Sefor apodera a, 15.5

Sefior favorece a, 14.38

Sefor protege a, 14.32-33, 38

sinceridad requerida por, 19.36

sinceros en contraste con materialistas,
13.27

sufrimiento de, dado por Dios, 17.18, 22

superan a brahmanas, 14.34

todo lo auspicioso para, 19.19

todo el mundo como, 13.38

tolerantes, 17.22

trascendentales, 13.15; 16.6; 19.20

trascendentalistas, 13.27

valor de, 14.9

vs. no devotos, 11.19

y yogamaya, 11.38

Véase también: Devotos puros del Serior
Supremo; nombres individuales de devotos.

devoto(s) puro(s) del Seiior Supremo

actitud de, 10.9-10

alcanzan liberacion, 15.31

almas rendidas, 13.40; 18.2

Arjunaun, 15.4, 17

asociacion de devotos deseada por, 19.16

cantan sin ofensas, 18.19

carecen de temor, 18.2

conocen al Sefior, 10.23

controlan sus sentidos, 10.23

desean servicio del Sefior, 13.10

el Bhagavatam muy querido por, 18.17

el Sefor a, 17.17

en trance, 11.31



encantados por pies de loto del Senor, 11.26

«engafiadores»,, 13.37

familia de, salvada, 19.35

familias de, son liberadas, 12.17

filésofos, 13.40

fueron salvados por Balarama, 14.28-29

Ganges vs., 18.18

glorifican al Sefior, 13.10

igualmente dispuestos, 18.2

instruidos por el Senor, 11.4-5, 38; 12.17

lugares sagrados personificados, 13.10

mision de, 12.16

Narada como, 13.38, 40

Pandavas como, 13.11, 40; 16.16; 17.17

Pariksit como, 12.16, 18, 27; 16.16; 18.2, 4

pasatiempos del Sefior con, 15.19-20

perciben al Sefior por todas partes, 13.10

poco comunes, 19.21

poder purificatorio de, 16.32-33; 18.18

Prahlada como, 15.13

predicadores, 13.38

requisitos de, 13.11, 40; 15.42

Sefior apodera a, 15.13

Sefior protege a, 13.27, 43, 50

son recibidos apropiadamente, 13.38

super excelencia de, 18.13

Sata como, 18.15

tienen cuerpos espiritualizados, 15.33

trascendentales, 13.55

valor de, 13.40

ven forma del Sefor, 11.28

via hacia liberacion, 13.10

Vidura como, 13.10-11; 15.49

yadus como, 13.11; 14.38

Yudhisthira como, 12.4-5; 15.44

Véase también: Devotos del Serior, gosvamis,
los seis; paramahamsas; sabios.

devotos del Sefior Supremo, asociacion de

Caitanya recomienda el

como «péjaros del mismo plumaje»,, 19.16

devotos desean, 19.16

escuchar en, 12.28

libertad gracias a, 11.36
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poder purificatorio de, 18.18; 19.33-35

valor de, 10.11-12; 18.13
dhama, definicion de, 11.12; 14.8; 18.3
Dhanur Veda, el,

definicion de, 12.29
dharana, proceso del yoga, 13.54
dharma, vida mas alla del, 15.45-46
dharma

toro, 16.18, 20, 25

citado respecto a la lamentacién del a

madre tierra, 16.18-25

como fildsofo, 17.21

madya confunde a, 17.2

Pariksit restaura, 17.42

sobre su dltima pata, 17.7, 12-13, 24

sufrimiento de, 17.22
Dharmaraja

con Kunti, 13.3-4

Véase también: Yamaraja.
Dhaumya, 15.16, 19.9-10
dhira

definicién de, 13.26-28
Dhrstadhyumna, 13.3-4; 15.7
Dhrtarastra

atemorizado, 13.18-19

autorrealizacion por, 13.55-56

ciego, 13.18, 22-23

criado por Bhisma, 13.21

en Saptasrota, 13.52-53

en orden de vanaprastha, 13.30, 53

esposa de, 13.3-4

fracaso y fortuna de, 13.29, 41, 53, 59

hermanos de, 13.1

hace de Pandavas sus victimas, 13.8

ilusionado, 13.18, 21, 23

liberaciéon concedida a, 13.59

materialista, 13.18

mortificado por guerra de Kuruksetra,

13.33, 35

muerte de, 13.57

padre de, 13.21

poder mistico de, 13.57

recibe la misericordia del Sefior, 13.55
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rompe apego material, 13.29, 56
Sanjaya preocupado por, 13.35-37
sin vergiienza, 13.14, 18, 21, 23-25
sufrimiento de, 13.33
vanaprastha, 13.30, 53
vejez invade a, 13.21-22
Vidura instruye a, 13.14, 18-28, 53, 56,
15.49
yogl, 13.53-59
dhyana
proceso del yoga, 13.54
dicha
se manifiesta en humor de separacion,
15.28
Véase también: Felicidad.
dinastia Bhoja, origen de, 12.24
dinastia Kuru, restaurada por el Sefior, 10.2
dinastia Yadu, el Seor aparece en, 16.34
dinastias, desde Yayati, 12.24
dinero
en tiempos védicos vs. en la actualidad,
12.33
papel vs. Oro, 17.39
para sacrificio de caballo de Yudhisthira,
12.32, 34
proveniente de impuestos, 12.32
Véase también: Riqueza.
dinero mediante varita magica, vida
material comparada con, 15.21
Dios
estado de conciencia de Krsna contrarresta
a Kali-yuga, 15.36-37
Véase también: Comprension de Dios,
Krsna, Sefior Supremo.
dios del Sol
da a Draupadi alimentos milagrosos, 15.11
adoracion a, en contraste con servicio
devocional, 11.4-5
dio hijo a Kunti, 15.16
hijos de, 12.19
sacrificio a, 13.31
Véase también: Sol.
dios del fuego. Véase: Agnideva.

Dios, comprensién de
vida destinada a, 17.10-11
Véase también: Conciencia de Krsna,
proceso de; servicio devocional a Sefior
Supremo.
Dios, estado de conciencia de
contrarresta a Kali-yuga, 15.36
Véase también: Conciencia de Krsna.
diosa de la fortuna
como expansion de, Krsna, 18.21
el Sefior es servido por, 16.32-33; 18.20
diosa(s) de la fortuna, 10.26
almas condicionadas persiguen a, 11.33
hechizada por pies de loto de Krsna, 11.33
morada de, 11.26
refugio de, 12.23
reinas de Krsna como, 11.31
Véase también: Semidioses.
«dioses», Véase: Semidioses.
discipulo(s)
condiciones negativas del, 13.2
fiel en contraste con engafador, 12.3
materialista, atado al infierno, 19.37
requisitos para, 19.31, 37
Véase también: Brahmacari, formacién
del; devotos del Sefior Supremo; maestro
espiritual.
discursos de bienvenida
védicos vs. Modernos, 16.13-15
Véase también: Recepcion.
disfrute material
alucina a entidades vivientes, 15.42
desapego de, 10.11-12
necedad, 15.39
Véase también: Complacencia de los
sentidos; felicidad.
divinidad, Véase: Krsna, el Seiior; mundo
espiritual; Sefior Supremo.
dolor. Véase: Sufrimiento.
Drauni. Véase: Asvatthama.
Draupadi
a pies de loto del Sefior, 15.10
Arjuna gana a, 15.7, 16



ceremonia svayamvara de, 15.16
desaparicion de, 15.50
Duh$asana insulta a, 15.10
bendecida para recibir alimentos, 15.11
hechos historicos referentes a, 13.3-4
instruye a Satyabhama, 14.37
Jayadratha persigue a, 15.16
matrimonio de, acordado en torneo, 15.7,
16
Pancali, 13.3-4
Pandavas dejan a, 15.50
premio de apuesta, 15.16
Sefior gusta de remanentes de alimentos
cocinados por, 15.11
Dronacarya
comandante de Kurus, 15.14-15
maestro de Arjuna, 12.21
maestro de Karna, 15.16
Drupada Maharaja, Pandavas respetan a,
12.21
Drupada, rey
favorece a Arjuna, 15.7
hija de, 13.3-4;17.7
Dubhsala, 15.16
Dubhsasana, 15.10
Bhima mata a, 13.23
Sefior venga insulto cometido por, 15.10
Durga, madre, 12.11
Durvasa Muni
hechos historicos referentes a, 15.11
Kunti bendecida por, 13.3-4
Duryodhana
Bhima mata a, 13.23
entroniza a Karna, 15.16
insulta a Vidura, 13.1, 9
liberado por Arjuna, 12.21
Maitreya maldecido por, 19.9-10
Pandavas vs., 13.3-4; 15.11
Dvapara-yuga, 16.25; 17.25
Dvaraka
Krsnaen, 14.8, 31
luego de guerra de Kuruksetra, 14.1
opulencia de, 14.38
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opulencia festiva de, 11.13-15
paso del Sefior a través de, 11.27-28
piedad en, 14.34
prosperidad de, 11.24
prostitutas de, 11.19
residentes de, 13.11-12
sociedad perfecta, 11.12
supera a planetas celestiales, 10.27
ubicacidén de, 10.34-35
Véase también: Residentes de Dvaraka.
dvija-bandhus
definicion de, 18.18-19; 19.32
el Bhagavatam refuta a, 18.19
Véase también: Brahmanas incapacitados.
dvipa, definicion de, 16.12
edad actual. Véase: Kali-yuga.
educacion espiritual
como responsabilidad del Estado, 19.4
Kali-yuga contrarrestada mediante, 17.24
ego falso
a partir del mahat-tattva, 13.55
Véase también: Concepcion corporal de la
vida.
egoismo.Véase: Complacencia de los sentidos;
lujuria.
eka-danda, definicién de, 13.30
elefantes
auspiciosos, 11.18
utilizados para la defensa, 10.32
elementos materiales
albergan a Superalma, 12.9
componen cuerpo, 13.44; 15.42
cubren al alma, 15.27, 42
Deidad se hace con, 12.9
energfa inferior, 11.33
si mismo esta libre de, 15.41-42
Véase también: Energia material;
naturaleza material; nombres individuales
de determinados elementos.
encarnacion(es) del Sefior Supremo
arca, 11.24
cerdo, 13.15
devotos asisten a, 15.5, 49
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El Bhagavad-gita como, 15.27
el Bhagavatam como, 18.31
en familia Yadu, 16.34
energia para, 15.5
estan limitadas por el tiempo, 15.30
eternas, 15.5
falsas, 18.35
Matsya, 12.19
necesidad de, 10.25
para almas condicionadas, 15.27
pez, 15.35
proposito de, 10.25; 11.22; 16.34; 17.5
Tierra bendecida por, 16.23-24, 32-33;
17.26
Véase también: Apariciéon de Krsna; Krsna,
pasatiempos de; elementos materiales;
nombres especificos de encarnaciones.
encarnacién Mohini, Siva es cautivado por,
11.36
energia, Sefior fuente de, 15.21
energia externa del Seiior Supremo. Véase:
Energia material del Sefior Supremo.
energia ilusoria del Sefior Supremo. Véase:
Energia material del Sefior Supremo.

energia inferior del Sefior Supremo. Véase:

Energia material del Sefior Supremo.
energia interna del Seiior Supremo. Véase:

Energia espiritual del Sefior Supremo.
energia material del Sefior Supremo

coémo liberarse de, 14.2

como nube mistica, 19.23

constituye cuerpo, 15.42

proviene del Sol, 14.2

Véase también: Elementos materiales; maya;

modalidades de la naturaleza material;
universo material.
energia(s) del Seiior Supremo, 11.37

como inconcebible, 17.23

expansiones internas de, 11.31

externa, 13.48

femeninas, 11.33

ilusoria, 10.13

inconcebible, 11.27; 14.8

interna, 13.48
manifiesta, se funde en momento de
aniquilacion, 10.21
marginal, 13.48; 14.32-33
marginal, expansiones de, 11.31
material, 17.23
material vs. espiritual, 18.3
para encarnarse, 15.5
Véase también: Energia espiritual del Sefior
Supremo; energia material del Sefior
Supremo; maya.
enfermedad
inexistente en reino de Yudhisthira, 10.5-6
enfermos, son protegidos, 14.41
engafio
defecto del alma condicionada, 14.4
signo ominoso, 14.4
trascendental, 13.37
entidad individual. Véase: Entidad viviente.
entidad(es) viviente(s)
alimentos para, 16.20
antimateriales, 15.42
base del cuerpo, 16.34
bendecidas por el Seior, 11.7
Brahma crea, 16.20
Brahman, 15.42
capacidad limitada de, 18.23
ciudadanos, 12.19
compasion de los sabios para con, 19.23-24,
32-33
condicionadas vs. Liberadas, 17.20
confunde complacencia de sentidos, 12.24
demoniacas en contraste con divinas, 15.34
dependientes, 11.6-7; 18.22
deseos materiales contaminan a, 15.29
devotos, 13.41
duermen durante aniquilacion, 10.21
el Sefior apodera, 18.23
en contraste con el Sefor, 15.27, 32
en el mundo espiritual, 19.21
en ilusidn, 13.23, 42; 15.42
el mahat-tattva, 13.55
energfa material cubre a, 13.48



entran en semen, 12.7

espacio ata a, 11.6; 12.11

espirituales, 15.42

eternamente condicionadas, 10.22

eternamente liberadas, 10.22

eternas, 13.17, 44; 16.7; 19.9-10

evolucién de, 16.7

expansiones del Sefor, 14.28-29; 18.21

falibles, 11.25

falsos disfrutadores, 11.34

femeninas, 11.33

hijos de Dios, 19.16

identidad de, 13.55

inmortales, 14.38

liberacion de. Viéase: Liberacién del mundo
material.

liberadas vs. Condicionadas, 13.42, 55; 14.4

misericordia del Seior para con, 19.36

partes integrales del Sefior, 19.23

potencia superior, 11.26

prajas, 12.19

protegidas por el Sefior, 12.17, 19

pueden elegir, 11.22

reciben cuerpos, 12.7

reciben misericordia del Sefior, 12.9

revividas por el servicio devocional, 11.26

sabias vs. necias, 13.29

sacrificio reforma a, 16.20

se encuentran en todas partes, 12.11

semejantes al Sol, 19.23

Sefior controla a, 13.41-45; 15.15

Sefior protege a, 13.45

servicio devocional embellece a, 19.19

sirvientes del Sefior, 10.11-12; 12.6; 13.2,
41513.42, 44

subordinadas a leyes de naturaleza, 12.12

sometidas al tiempo, 11.6; 12.11

son protegidas, 14.41

son semejantes a chispas, 14.32-33

subordinadas al Sefior, 10.13; 11.31; 12.11,
17

sufrimiento de, 13.17, 23

tiempo controla a, 13.20, 46
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transmigracion de, 13.44
vibhinnamsa, 15.6
vida sexual ata a, 11.36
Véase también: Almas condicionadas; seres
humanos.
envidia
devotos libres de, 18.22, 29
era actual, Véase: Kali-yuga.
era de Kali, Véase: Kali-yuga.
era de rina, Véase: Kali-yuga.
escrituras, Véase: Literatura védica; nombres
individuales de escrituras.
espacio
ata a seres vivientes, 11.6; 12.11
el Sefior estd més alla de, 11.6
especies de vida
alimentos destinados a, 13.23; 17.10-11
lucha por supervivencia entre, 13.47;
15.25-26
namero de, 13.17
Véase también: Animales; nombres
individuales de especies diversas.
especulacion mental. Véase: Filosofia
especulativa.
especuladores mentales. Véase: Fildsofos
especulativos; mayavadis.
especuladores, filosofos. Véase: Filosofos.
espina para sacar otra espina, semidioses
extirpando demonios comparados con,
15.34
espiritu, Véase: Alma; Brahman; mundo
espiritual; Sefior Supremo.
espiritualistas. Véase: Maestro espiritual;
sabios; yogis; brahmana(s); devotos del
Sefior Supremo.
espiritus, adoran a Siva, 15.9
esposa. Véase: Matrimonio; mujeres.
esposa. Véase: Matrimonio.
estaciones. signos ominosos en, 14.3
estado. Véase: Gobierno.
estrellas, determinan el destino, 12.12
influyen a entidades vivientes, 12.12
Véase también: Astrologia; planetas.
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«europeo», designacion, 13.42
evolucion, teoria de la, por Bhrgu, 19.9-10
expansiones cuadruples del Sefior

Supremo. Véase: Krsna, expansiones de.
expansiones del Sefior Supremo. Véase:

Sefior Supremo, expansiones de.
Expiacion. Véase: Arrepentimiento.
éxtasis trascendental. Véase: Bienaventu-

ranza trascendental.
familia (Vida familiar)

Arjuna ilusionado por, 18.24-25

como fuerza social, 19.35

degradada en Kali-yuga, 16.20

del devoto bendecida, 19.2, 35

el Sefor salva a Pariksit de, 19.14

Pariksit se retira de, 19.6

apego a, 13.17, 24, 26

de Krsna, 14.31

de mahabhagavata es liberada, 12.17

de devoto puro es liberada, 12.17

desapego de, 13.53; 15.37, 39, 44

en contraste con autorrealizacion, 13.26

ilusoria, 13.17

presenta signos ominosos, 14.4

Yudhisthira deja, 15.39-40, 44

Véase también: Grhasthas; jefes de familia;

matrimonio.

fantasmas, nombre de Dios disipa, 19.34
fe

en el Sefor, 18.22

religion vs., 17.32

seres humanos conforme a, 16.20
felicidad

almas condicionadas buscan, 13.2

de almas condicionadas, 11.35

del Sefior es trascendental a, 11.35

en Brahmaloka, 13.17

en servicio devocional, 11.33

material en contraste con espiritual, 12.6

material. Véase: Disfrute material.

mediante leyes de Dios, 17.12

mediante principios religiosos, 16.25

para sociedad, 15.38, 40

tiempo controla, 13.41
vida espiritual como, 19.4
Véase también: Dicha; placer;
bienaventuranza.
felicidad material
a través de las modalidades de la naturaleza,
18.50
ilusion, 13.16, 17
Pandavas rechazan, 13.17
temporaria, 13.48
Yudhisthira rechaza, 13.16-17
Véase también: Dicha; disfrute material;
bienaventuranza.
festivales, modernos y védicos, 11.14-15
filantropia, perfeccién de, 13.46
filosofia
definicion de, 12.28
filosofia empirica. Véase: Conocimiento;
filosofia especulativa.
filosofia especulativa. Véase: Filosofia
mayavada.
filosofia impersonalista. Véase: Mayavada,
la filosofia.
filosofia(s)
acerca del sufrimiento, 17.18-20
devotos puros como, 13.40
disfrute sutil de los sentidos, 18.22
etapa de liberacion, 15.27
fracaso de, 13.2
seis enumeradas, 17.18
vida, mas alld de, 15.45
filésofo(s) / empiricos, 18.50
especulativos, 17.18;18.13
seis enumerados, 17.18
Véase también: Mayavadis.
filosofos empiricos. Véase: Filosofos
especuladores.
filosofos especuladores
influidos por ignorancia, 11.39
Véase también: Mayavadis.
fisionomia
de Sukadeva, 19.26-27
de grandes personajes, 19.27



sabios expertos en, 19.28

flechas, usadas para perforar tierra y obtener
agua, 15.17

flor de loto
Goloka Vrndavana comparado con, 16.6
Véase también: Loto, flor de.

flores, lluvia de, para Pariksit por los
semidioses, 19.18

forma del Sefior Supremo
feroz, 19.20
Véase también: Cuerpo del Sefior Supremo.

fortuna, diosa de. Véase: Diosa de la fortuna.

frustracion de Pariksit, como la voluntad
del Sefior, 18.24-25, 28, 30-31

fuego
alma inmune a, 13.8
cuerpo del yogien, 13.57
del sacrificio, 13.31, 53
demonio Maya salvado de, 15.8
en rito sati, 13.58
mujeres comparadas con, 10.16
Pandavas escapan de, 13.8

fuego en el bosque, desdichas son compara-
das con, 14.11

fuego, chispas del, son comparados con
entidades vivientes, 14.32-33

fuego, deidad del. destruye bosque
Khandava, 15.8

fuego, dios del. Véase: Agnideva.

fuente ultima. Véase: Sesior Supremo, el;
Verdad Absoluta, la.

fuerza
fisica en contraste con espiritual, 11.16-17
Véase también: Poder.

fundirse con el Supremo. Véase: Brahmayj-
yoti; liberacion; mayavadis.

Gadhi, rey, 19.9-10

Gadhi-suta. Véase: Visvamitra.

Gandhari
asceta, 13.39
Dhrtarastra seguido por, 10.30; 13.51, 58
esposa ideal, 13.30, 39, 58
hechos historicos referentes a, 13.3-4

Indice alfabético 493

muerte de, 13.58
sigue a Dhrtarastra, 13.30, 51, 58
Gandbhi, bajo la voluntad del Sefor, 13.41
gandiva, arco
Arjuna porta, 17.6
el Sefior apodera, 15.13
pierde su poder, 15.21
Gangatri, 15.16
Ganges, rio
como trascendental, 19.5
desde los pies de loto del Sefior, 18.215 19.7
devotos comparados con, 10.30
el Sefor santifica, 19.6
esposo del, 19.17
Pariksit en, 19.7, 8, 12
poder purificador del, 18.18, 21
Yamuna comparado con, 19.6
garbhadhana-samskara, definicion de,
12.12-13
Garbhodakasayi Visnu
Brahma engendrado por, 18.20
Sefnor como, 14.35-36
Gargamuni, 11.22
Garuda
como pajaro rey, 18.16
en banderas, 11.13
gaudiya. Véase: Secta Vaisnava Gaudiya.
gaudiya-sampradaya
dcaryas de, 10.20; 11.26
Gautama, 12.13
como fildsofo, 17.18-19
hechos histdricos referentes a, 19.9-10
gente
muestra signos ominosos, 14.3-5
Véase también: Almas condicionadas;
entidades vivientes; seres humanos.
Ghatotkaca
Karna mata a, 15.16
padres de, 13.3-4
go-bramana-hitaya ca, citado, 19.2
gobierno como protector, 16.10; 17.8-11
corrupcion del, 18.43-45
deber del, 17.8-11; 18.5
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degradado en Kali-yuga, 17.1, 5, 32
ejercido por una persona, 10.3
en Kali-yuga, 12.26
irreligiosidad en, 13.42
irreligiosidad prohibida en, 17.31, 43-44
lideres de. Véase: Ksatriyas; lideres
gubernamentales.
moderno en contraste con védico, 12.4, 18;
16.1
mondrquico, 18.43-45
mundial bajo Yudhisthira, 10.4, 6
respalda a brahmanas, 12.32
respalda a vipras, 12.32
responsabilidad espiritual del, 19.4
Viéase también: Politicos; sociedad humana,
Grdenes de.
gobierno humano. Véase: Ksatriyas; reyes.
Gokaula, ubicacion de, 19.6
Goloka Vrndavana
como destino de Pariksit, 19.21
como morada de Krsna, 16.6
elegibilidad para entrar en, 15.42, 47-48
Pandavas alcanzaron, 15.47-48
Véase también: Mundo espiritual;
Vrndavana.
gomedha-yajiia. Véase: Vacas, sacrificio de.
gopis
critican a Brahma, 12.23
en trance, 11.31
espiritu de, es separacidn, 11.3, 31
Senor lleva de regreso a Dios, 15.20
Gosvami(s).Véase: Gosvamis, los seis.
Gosvamis, los seis
en Vrndavana, 11.38
maha-bhagavatas, 11.38
prefieren sistema Paficaratrika, 12.13
gotra, definicion de, 16.2
grhasthas (cabezas de familia), practican
caridad, 12.14
grhastha-asrama.Véase: Familia (Vida
familiar).
griegos, ascendencia de, 12.24
guerra

abastecimiento de agua para, 15.17
causas de, 10.2, 6; 12.13
irreligiosidad provoca, 15.24
gunas. Véase: Modalidades de la naturaleza
material.
guru
definicion de, 18.18
Véase también: Maestro espiritual.
hambre, material en contraste con espiritual,
12.6
Harisa
definicion de, 18.22
Hanuman
en banderas, 11.13
Hara. Véase: Siva, el Sefior.
haradhanur, arco, 16.26-30
Hardwar, 16.9
Hare Krsna. Véase: canto de los santos
nombres del Sefior; Sefior Supremo;
sankirtana-yajia.
hari-nama-yajiia. Véase: Canto de los santos
nombres del Sefior; sankirtana-yajia.
Haridasa Thakura, 18.18
Caitanya eleva a, 18.18
como namacarya, 18.18
Hastinapura
capital de Pandavas, 16.11
capital del mundo, 10.3; 12.2; 15.38
estadia del Sefor en, 10.7
retorno de Vidura a, 13.1, 3-4
ubicacion de, 16.11; 19.6
Véase también: Damas de Hastinapura.
Hidimba, demonia
con Bhima, 13.3-4; 14.42
Himalaya, provincias de, Sukadeva nacido
en, 16.12
Himalayas. Véase: Montafias Himalaya.
hindostan, influencia del tiempo en, 13.20
«hindu», designacion, 13.42
hinddes
acostumbran realizar festivales, 11.14
doncellas, adoran a Siva, 13.3-4
renegados, 17.32



sistema de castas de, 18.18
hinduismo. Véase: Cultura védica;

varnasrama-dharma.
Hiranyakasipu

el Sefior salva a, 19.35

hijo de, 15.16

materialista, 10.25; 11.34

Nrsimhadeva mata a, 15.16

padre de Prahlada, 12.25

penitencias ejecutadas por, 13.19
hombre, Véase: Seres humanos.
horéscopo de Pariksit, 12.11
Hrdika, 14.28-29
humildad, absuelve ofensas, 19.11
identidad, realizacion de, 18.26. Véase

también: Autorrealizacién; liberacion;

mayavadis; monistas; monismo.
ideologia

centrada en Dios, 10.5

humana es imperfecta, 10.3
ignorancia

apego como, 12.27

Bhagavatam disipa, 14.3

concepcion corporal de vida como, 15.31
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mundo material, 13.29
temor como, 14.38

Iksvaku Maharaja

comparado con Pariksit, 12.19
en sucesion discipular, 12.19
hechos historicos referentes a, 12.19

Ilavrta-varsa, Tierra como, 12.20; 16.12
ilusion

Arjuna en, 18.24-25

belleza corporal como, 10.16
caracteristica de vida familiar, 13.17
condicién de Dhrtarastra, 13.18, 21, 23
condicién de animales, 13.42
condicién de seres humanos, 13.42
condicién de seres vivientes, 13.23, 42
desarrollo econdmico como, 12.23
devotos superan, 13.17

expandida por vida sexual, 11.36
opuesto a Krsna, 11.9

provoca el infortunio, 11.6

provocada por ignorancia, 12.6
renunciacion disipa, 15.27

Vedas disipan, 15.27

Véase también: Concepcion corporal de la

condicion de materialistas, 14.4 vida; ignorancia; mayd; energia material

conocimiento remueve, 15.31 del Sefior Supremo.
en forma de «conocimiento»,, 11.37 Impersonalistas. Véase: Mayavadis;
en sociedad, 14.3 monismo; Sankara-sampradaya.
engaio se debe a, 12.6 incendio de bambuies, mundo es comparado
especuladores mentales influidos por, 11.37 con, 10.2
materia como, 11.3 independencia
provoca caida, 14.32-33 mediante fe en la misericordia del Senor,
provoca lamentacion, 13.45-46 18.22
Véase también: Ilusién; maya. Véase también: Libertad.
ignorancia, modalidad de india

bondad vs., 17.38 antiguamente regia el mundo, 12.4
cautiverio, 13.46, 54 damas de, son religiosas, 11.24
condicion de poblacién actual, 15.12 deber de predicar para, 18.18
conocimiento disipa, 15.27 degradada, 19.4
el Bhagavad-gita disipa, 15.30-31 devotos puros en, 13.27
en gobierno, 10.25 ejemplo de Pariksit recomendado para, 19.4
en sociedad humana, 10.25 influencia del tiempo en, 13.20

materialismo, 13.17, 53; 15.25-26 lugares sagrados de, 13.9
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individual, entidad. Véase: Entidad viviente.
indoeuropeos, descendientes de Yayati,

12.24
Indra, rey, 19.9-10

adora a Krsna, 11.6

Arjuna protege a, 15.13

Arjuna vence a, 15.8

como un aguila, 12.20

comparado con Yudhisthira, 10.3

con Kunti, 13.3-4

controla la lluvia, 10.4

Durvasa visita a, 15.11

es superado por residentes de Dvaraka, 11.8

esposa de, 13.3-4

honra a Arjuna, 15.12

Karna obsequia a, 15.16

Krsna por encima de, 13.41

padre de Arjuna, 12.21

visita a Marutta, 12.33
Indraloka, planeta celestial, 18.13
industria moderna, censurada, 10.17; 11.12
infierno

Kali-yuga como, para animales, 16.20

pseudo-espiritualistas van al, 19.37
infortunio, Véase: Sufrimiento.
ingresos monetarios, Véase: Riqueza.
iniciacion formal, propésito de, 19.25
inteligencia

alma mas alld de, 18.26

espiritual en contraste con material,

13.54-55

proposito de, 13.41

purificacion de, 15.29
interplanetarias, comunicaciones, en

tiempos de Pariksit, 19.18
interplanetario, viaje. Véase: Viaje espacial.
intoxicacion

condenada, 17.38

en Kali-yuga, 16.10

hijos de Kuvera practican, 15.34

pena de muerte para, 17.28

provoca terminacion de dinastia Yadu,

15.22-23, 34

semidioses practican, 15.34
ira, signo ominoso, 14.5
Iravati, 16.2
irreligiosidad
amiga de Kali, 17.31, 33; 18.6
en Kali-yuga, 15.45, 17.29, 32
estatal prohibida, 17.31, 43-44
lideres deben esquivar, 17.41
principios religiosos contrarrestados por,
17.38
signos ominosos, 14.5
sintomas de, 17.32, 38
Véase también: Ateos; materialismo.
Isopanisad, El,
mencionado respecto a ley de Dios,
17.10-11
isvara-bhava, definicion de, 12.20
isvaras
definicion de, 18.14
supremo vs. Subordinado, 18.14
ithihasas. Véase: Mahabharata, el;
Ramayana, el.
jabali, la encarnacion de Dios, Véase:
Varaha, el Serior.
Jagai y Madhai, salvados por Nityananda,
14.28-29
Jagannatha Puri
lugar sagrado, 13.9
sannyasis vaisnavas prefieren a, 13.30
templo de, 13.3-4
Jaimini
como filosofo, 17.18

mencionado respecto a felicidad y desdicha,

17.19
Jambavati, 10.29; 11.16-17, 18; 14.31
Jambudvipa, Tierra como, 12.5
Janaka Maharaja, 19.9-10

sacrificio del arco de, 12.19
Janamejaya Maharaja

hechos historicos referentes a, 16.2

hijo de Pariksit, 12.26; 19.20
Janapadji, 12.13
Janmastami, 11.24



Jara, demonia, 15.9
Jarasandha, 11.38
«consciente de Krsna»,, 13.11
cortesia de, 18.28
hechos historicos referentes a, 15.9
Sefior vence a, 13.50
jata karma, purificaciéon en momento del
nacimiento, 12.13, 14
Jatasura, 13.3-4
Jayadratha, hechos historicos referentes a,
15.16
Jayanta, 14.28-29
jayanti
definicion de, 12.12
jefes de familia
adoran a Deidad, 13.31
advertencia a, 19.33, 37
deberes de, 13.31; 14.43; 19.4, 39
modernos en contraste con védicos, 13.31
relacion de los sabios con, 19.39
sadhus iluminan a, 13.23
se retiran de vida familiar, 15.37, 44
vacas mantenidas por, 17.3; 19.39
Véase también: Familia; grhasthas.
Jesucristo, devoto, sufrimiento de, 17.22
jhalana, 11.24
jiva, Véase: Alma; alma condicionada;
entidad viviente; jiva-tattva.
Jiva Gosvami, citado en relacién con
actividades del Sefior sobrepasan el
nirvana, 16.23
adoracion de Deidad por nifos, 12.30
cuerpo espiritual, 15.47-48
filésofos especuladores, 17.18
Krsna como Dios, 16.26-30
mandatos védicos para clases bajas, 17.38
matrimonio, 11.32
Pariksit, 18.31; 19.6
rios Ganges y Yamuna, 19.6
jiva(s). Véase: Alma; alma(s)
condicionada(s); entidades vivientes.
jiva-tattva
definicién de, 10.21; 14.28-29, 32-33
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Sefior protege a, 14.32-33

visnu-tattva vs, 14.28-29, 32-33

Véase también: Entidades vivientes.
jivan-mukta

definicion de, 15.42

Véase también: Liberacion.
jfiana

definicion de, 13.2; 15.27; 18.26

Véase también: Conocimiento; filosofia.
jidana-kanda. Véase: Conocimiento espiritual.
Jiianis. Véase: Filosofia especulativa;

mayavadis; filésofos.
Jiatanika, 16.2
juegos de azar

condenados, 17.38, 43-44

en Kali-yuga, 16.10
Kailasa. Véase: Monte Kailasa.
Kaksivan. Véase: Monte Kailasa.
kala-bhairava

Senor Siva como, 15.9
Kali personificada

amiga de la irreligion, 17.31, 33; 18.6

cantar de los santos nombres desbarata a,

18.6

citada, respecto al reino de Pariksit, 17.36

como Siidra, 16.4-5

definicion de, 17.28

desaparicion del Sefior invita a, 18.6

hiere a vaca, 16.4-5

hiere a toro, 16.5

lugares de residencia concedidos a, 17.38-

39, 43-44

Pariksit castiga a, 16.4-5

Pariksit desbarata a, 18.5

Pariksit temido por, 17.35

rendida a Pariksit, 17.29-30

toro herido por, 16.4

vaca herida por, 16.4-5

vestida con ropas de rey, 16.4-5

castigada por Pariksit, 12.19, 26
Kali-yuga (era de Kali)

adviene después de guerra de Kuruksetra,

15.3
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ansiedad en, 16.19

basada en el patron de oro, 17.39

brahmanas degradados en, 16.21; 18.12,
32-37

canto del nombre del Sefior contrarresta,
16.32-33; 18.7, 12

carece de brahmanas, 12.2, 13, 34; 18.12

comienzo de, 12.2

deber de lideres en, 17.28

deber del estado en, 16.10

degradacion de hombres en, 13.28; 14.9

degradacion de poblacion en, 12.12, 34

degradacion de reyes en, 15.38

demonios nacidos en, 18.47

desaparicion de Krsna anuncia a, 15.36

duracion de, 15.37

el Bhagavatam contrarresta, 17.24, 27

el Senor impersonalizado en, 18.35

era caida, 18.7

era de disputas, 16.4, 10; 17.24

«espiritualismo»,, 12.3

estado secular en, 17.2-3

familia degradada en, 16.19

gobierno en, 12.26

irreligiosidad caracteriza a, 15.45

irreligiosidad en, 17.10-11, 25, 27, 32

lideres degradados en, 16.5, 215 17.23, 29

matanza de animales en, 16.5, 18, 20; 17.1,
3,6,9

matrimonio en, 16.21

mdyd magnifica, 17.23

misericordia del Sefior para, 18.7

mujeres degradadas en, 17.24

oir acerca del Sefior contrarresta, 18.7

Pancaratrika hecho para, 12.13

Pandavas prevén, 15.44

Pariksit superado por, 19.3

pecado en, 12.34

pecados minimizados en, 18.7

poblacion en, como sadra, 17.1-2

prejuicio comienza en, 18.31-32

presagiada, 14.5

profecia de los sabios para, 18.44-45

proteccion ausente en, 16.21
protegerse de, 15.36-37
religion degradada en, 16.20, 25
reyes degradados en, 17.1
sacrificio ausente en, 16.20
sacrificio para, 12.33-34
sacrificios inciertos en, 18.12
sankirtana para, 17.33
signos de, 12.27
sintomas de, 15.37, 45; 16.10, 20
sociedad degradada en, 16.22; 17.5, 24-25
vaisyas degradados en, 17.1
varnasrama-dharma degradado en, 17.2
ventajas de, 18.7
victimas de, 15.36-37
vida malgastada en, 19.4
Yudhisthira prevé a, 15.37
Kaliya, 10.25
Kalmasapada, 19.9-10
kalpa, definicion de, 10.22
kama
vida mas alld de, 15.45-46
Véase también: Complacencia de sentidos;
lujuria.
Karsa, 14.28-29
«consciente de Krsna»,, 13.11
matado por Krsna, 10.25
materialista, 10.25; 11.34
pariente de Jarasandha, 15.9
Sefior vence a, 13.50
Kanada, 17.18-19
kanistha-adhikari, definicion de, 12.17
Kanva Muni, 12.20; 19.9-10
Kanyakubja, 19.9-10
Karanodakasayi Visnu (Maha-Visnu),
creador, 10.21
karma (actividades fruitivas)
como liberarse del, 11.10
definicion de, 11.25 13.43
determina el tipo de cuerpo, 12.6
Paramatma asigna, 13.43
provoca transmigracion, 13.44
Sefior por encima de, 13.43



somete a almas condicionadas, 13.46
somete al cuerpo, 13.44
Véase también: Actividades fruitivas;
destino; karma-yoga; trabajo fruitivo.

karma-kanda
definicion de, 12.29

karma-mimanmsa, filosofia, 17.18

karma-yoga.Véase: Servicio devocional al
Sefior Supremo.

karmis. Véase: Materialistas; no devotos;
trabajadores fruitivos.

Karna
Arjuna mata a, 14.42
comandante de Kurus, 15.14-16
hechos historicos referentes a, 15.16
herencia de, 15.7, 16
hijo de Kunti, 13.3-4

Karttavirya Arjuna, 12.21

kasaya, definicion de, 15.40

Kagdi, rey de, 15.9

Kasyapa Muni, 13.15
presente en ceremonia natal de Arjuna,

12.21

Katha Upanisad, citado respecto a, Krsna
como Ser Supremo, 10.13; 12.17

Kausika, rio, 18.36; 19.9-10

Kayadhu, 12.25

Kelinda, 12.21

Ketumala, 16.12

Khandava
dios del fuego destruye bosque de, 15.8
Véase también: Bosque Khandava.

Kimpurusa, 16.12

Kirtana. Véase: Canto de los santos nombres
del Sefior; hari-nama-yajiia; sankirtana,
movimiento de, del Sefior Caitanya; Sefior
Supremo, glorificacion del.

kirtanad eva Krsnasya, verso citado, 12.34

Krishna, el Senor. Véase: Krsna, el Sefior;
Sefior Supremo.

Krishna, conciencia de. Véase: Conciencia de
Krsna, proceso de.

Krpacarya, 19.9-10
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comandante de Kurus, 15.14
hechos historicos referentes a, 12.13
maestro espiritual de Pariksit, 16.3
krpana
definicion de, 13.25
Dhrtarastra, un, 13.25
en contraste con brahmana, 13.25
Véase también: Materialistas.
Krpi, 12.13
Krsna Dvaipayana Vyasa. Véase: Vydsadeva.
Krsna, desaparicion de, oportunidad para
Kali, 18.6
Krsna, el Senor
actividades de. Véase: Krsna, pasatiempos
de.
canto del nombre de. Véase: Canto de los
santos nombres del Sefior.
cortesia de Jarasandha para con, 18.28
devotos de. Véase: Devotos del Sefior
Supremo.
Dios, 16.26-30
el nacimiento de. Véase: Krsna, aparicion
«nacimiento».
en Dvaraka, 14.8
en Mathura, 14.8
en Vrndavana, 14.8
energia de. Véase: Sefior Supremo, energia
del.
expansiones de. Véase: Encarnaciones del
Sefior Supremo.
expansiones plenarias de, 14.8
glorificacion de. Véase: Serior, glorificacion
de.
hermana de, 13.3-4
madres de, 11.28-29
morada de, 19.5, 21
nacimiento de. Véase: Krsna, aparicion
«nacimiento».de.
origen de visnu-tattva, 19.7
pasatiempos de. Véase: Krsna, pasatiempos
de.
pies de loto de. Véase: Krsna, pies de loto de.
potencias de. Véase: Energia espiritual del
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Sefior Supremo.
potencias de. Véase: Energia material del
Sefior Supremo.
relaciones con. Véase: Relaciones con Krsna
(rasas).
Sefior Supremo, 11.6, 37
Ser Supremo, 19.27
servicio para. Véase: Servicio devocional al
Sefior Supremo.
sobrino de Kunti, 19.35
Verdad Absoluta, 16.31
Yamuna santificado por, 19.6
Véase también: Caitanya Mahaprabhu,
Sefior Supremo; Superalma, Visnu.
Krsna, el nombre de.
Viéase también: Canto de los santos nombres
del Sefior.
Krsna, expansiones de
Viéase también: Encarnaciones del Sefior
Supremo.
Krsna, formas de. Véase: Krsna, expansiones
de.
Krsna, oir acerca de
Véase también: Sefior Supremo, oir hablar
de.
Krsna, pasatiempos de
absolutos y trascendentales, 11.35
almas condicionadas atraidas por, 11.35
almas liberadas en, 14.32-33
atraen a almas condicionadas, 11.35
conocimiento de, medio para liberacion,
10.26
cronologia de, 11.26
devotos puros en, 15.19-20
en Dvaraka, 14.31
en el Srimad-Bhagavatam, 10.24
en el Bhagavatam, 16.8; 18.9, 31
en universos, 14.8; 15.35
épocade, 11.24
esencia de Vedas, 10.24
eternos, 15.30
exentos de lujuria, 11.36
guerra de Kuruksetra en, 15.30

impersonalistas no pueden tomar parte en,
10.8
inimitables, 10.25
interacciones placenteras, 11.31
liberacion sobrepasada por, 16.23
oir acerca de. Véase: Serior Supremo, oir
acerca del.
propdsito de, 11.35
rasa-lila, 18.31
representaciones de, forma de educacion,
11.20
sobrehumanos, 11.20
Sukadeva atraido por, 18.16
trascendentales, 16.23; 18.11, 15
Krsnaloka. Véase: Vrndavana.
Krtavarma, 14.28-29
ksatra-bandhus, definicién de, 19.32
«ksatriya», designacion, 13.42
ksatriya(s)
caballerosos, 16.10, 26-30
dan caridad, 14.40
dan proteccidn, 12.20
deber de, 14.3; 17.1
el Mahabharata para los caidos
descendientes de, 15.2
fe de, 16.20
honor y deshonor de, 14.42
luchadores, 17.29
matrimonio de, 14.42-43; 16.26-30
nacidos por segunda vez, 17.5
proteccion por, 18.33
protegen a brahmanas, 12.19
vaisyas y sudras subordinados a, 15.7
Véase también: Lideres gubernamentales;
rey(es); varnasrama-dharma.
Ksirodakasayi Visnu
morada de, 11.8
residencia de, 14.35-36
kulangara, definicion de, 18.37
Kumaras, adoran a Krsna, 11.6
Kunti, reina
Durvasa bendice a, 15.11
Ghandhari envidia a, 13.3-4



hechos historicos referentes a, 13.3-4
luego de desaparicion de Krsna, 15.33
madre de Arjuna, 12.21
sirve a brahmanas, 15.11
tia de Krsna, 19.35
tiene hijo del rey del Sol, 15.16
Kuruksetra, Batalla de
aflige a Arjuna, 13.16, 33
aflige a Yudhisthira, 13.16, 33
como la voluntad del Sefor, 17.31; 18.43
como se obtuvo agua para, 15.17
costosa, 12.32
desastre de familia, 13.8, 21, 33; 15.10
en, se exhibe el virat-riipa, 14.8
en, se exhibe forma universal, 14.8
escenario del Bhagavad-gita, 12.19; 15.27
fecha de, 15.36-37
Kali-yuga sigue a, 15.36-37
mortifica a Dhrtarastra, 13.33-35
predicha por Dronacarya, 12.21
propdsito de, 10.2
resultado de, previsto por Karna, 15.16
voluntad del Sefior, 10.2; 13.16, 33; 15.15
kurus, 11.11
comandantes militares de, 15.14-16
saludan a Vidura, 13.5-7
Sefior mata a, 15.10, 15
kusa, hierba, uso de, auspicioso, 19.17
Kuvera
hijos de, condenados por Narada, 15.34
lagna, 12.29
Laksmi, diosa. Véase: Diosa de la fortuna.
laksmi-sahasra-sata-sambhrama-
sevyamanam, verso citado, 11.26

Laksmiji, Véase: Diosa de la fortuna.
lamentacion
de madre Tierra, 16.18, 24, 30-31, 35
ignorancia provoca, 13.45
mundo espiritual libre de, 19.21
Lanka, 12.19
Lavanasura, 12.19
leche
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alimento milagroso, 16.4, 18; 17.9; 19.39
cisnes prefieren, 18.22
como religion liquida, 17.3
para una civilizacién perfecta, 19.3
sustento del sabio, 17.3; 19.39
leche, océano de
se compara con dinastia Yadu, 14.35-36
sede de Ksirodakasayi Visnu, 14.35-36
ledn, Pariksit comparado con un, 12.22
ley
védica vs. moderna, 16.1
Véase también: Leyes de naturaleza; leyes
del Sefior Supremo.
ley de gravedad, comparada con grilletes de
prision, 11.35
ley de saciedad, ausente en el mundo
espiritual, 11.25
leyes de Dios. Véase: Leyes del Serior
Supremo.
leyes de la naturaleza
como liberarse de, 13.47
en gobierno, 10.3
gobiernan a entidades vivientes, 12.12
provienen de Krsna, 15.24
provocan sufrimiento, 13.13
Sefior por encima de, 11.25
Véase también: Karma; naturaleza
material.
leyes del Seior Supremo
castigo por, 19.2
el Bhagavatam como, 17.12
el Gita como, 17.12
en contraste con humanas, 13.42
en relacion con matanza de animales, 13.47
en relacion con subsistencia entre especies
vivas, 13.47
felicidad a través de, 17.12
para matar animales, 17.10-11
para seres humanos, 13.47; 17.10-11
para subsistencia entre las especies, 17.10-
11
liberaciéon
a través del Bhagavad-gita, 15.27
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a través de devotos puros, 13.26, 30
a través del Bhagavatam, 19.31
a través del prasada, 13.47
actividades del Sefior superan, 16.23
autocontrol requerido para, 18.22
de Yudhisthira, 15.42-43
definicion de, 12.28
del apego material, 17.29
Dhrtarastra alcanza, 13.58-59
etapas de, 15.27
fildsofos especuladores buscan, 18.13
gracias a los pies de loto de Krsna, 19.7
mediante conocimiento de pasatiempos de
Krsna, 10.25
para el alma, 15.31
para familia del devoto puro, 12.9
para seres humanos, 13.41; 16.8, 9
por canto de santos nombres del Sefior, 15.31
por conocer los pasatiempos de Krsna, 15.32
por medio del servicio devocional, 11.19
renunciacion requerida para, 18.26
residentes de Mathura mas alld de, 10.26
servicio devocional perfecciona, 13.27, 59;
15.27; 16.23; 18.16
Yadus mas alld de, 10.26
liberacion del mundo material. Véase:
Autorrealizacién; comprension Brahman.
libertad
al cesar actividades pecaminosas, 19.7
Véase también: Liberacién del mundo
material.
lideres gubernamentales
apegados materialmente, 15.40
deber de, en Kali-yuga, 17.28, 38, 43-44
degradados en Kali-yuga, 15.38; 16.5, 22;
17.27, 29
demoniacos son subyugados por Krsna,
10.25; 11.34
el Sefor por encima de, 13.41
matanza de animales condena a, 17.10-11
modernos condenados, 17.43-44
no devotos en contraste con devotos, 11.26

recaudan impuestos, 12.32

requisitos para, 17.41
requisitos que deben cumplir, 12.23, 26
subordinados a brahmanas, 12.14
védicos vs. modernos, 10.3-4; 12.4, 19; 16.1,
4;17.4-5
Véase también: Ksatriyas; politicos; rey(es).
lila, definicion de, 11.35
limpieza del cuerpo y la mente, 16.26-30
literatura védica
el autor de. Véase: Vyasadeva.
Véase también: Bhagavad-gita, el; Srimad-
Bhagavatam, el.
literatura védica, oir la
lluvia, mediante sacrificios, 16.20
para Krsna, 10.16; 11.27
para Pariksit por semidioses, 19.18
lokas, definicion de, 11.35
lomasa, 12.21
loto, flor de
el Sefior comparado con, 16.6
Goloka Vrndavana comparado con, 16.6
Véase también: Sefior Supremo, pies de loto
del.
lugares de peregrinaje
pecados absueltos en, 19.8, 32-33
sabios santifican, 19.33
Véase también: Lugares santos.
lugares santos
vdnapmsthas visitan, 13.9
devotos puros como, 13.10
en India, 13.9
magnifican el servicio devocional, 10.27
poder purificatorio de, 13.10
lujuria
es inferior a pasatiempos del Seior, 11.36
Véase también: Pasion, modalidad de.
Luna
planeta celestial, 15.12; 18.13
Soma como, 19.9-10
Sukadeva comparado con, 19.29
Luna creciente, comparada con crecimiento
de, Pariksit, 12.31
luna, deidad de, Véase: Candra; Soma.



mad-dhama
definicion de, 14.35-36
Véase también: Mundo espiritual.
Madhu, 14.25
madhurya-rasa. Véase: Rasa(s), de amor
conyugal.
madhyama-adhikari, definicion de, 12.17
madhyama, devoto, definicion de, 18.6
madras, 15.16
Madravati, 16.2
madres, siete enumeradas, 14.42
Madri, 13.3-4
maestro espiritual (guru)
autoriza adoracion de Deidad, 11.24
Balarama como, 14.28-29
de Sukadeva, 19.25
descalificaciones para, 19.36
el Senor conocido a través del, 18.3
el Sefior protege al, 12.16
ficticio condenado, 19.37
fidedigno en contraste con falso, 12.3; 13.48
inhabilidad del, 13.2
instrucciones del, 15.50
necesario, 10.36; 13.2; 16.3; 19.31
poder purificatorio del, 15.47-48
por encima de cualidades materiales, 12.16
requisitos para ser un, 13.15
Seflor como, 13.48
Vidura un, 13.15
Véase también: Sucesion discipular.
Magadha, 15.9
Maganga Muni, 19.9-10
magia, desaparicion del Senor es comparada
con acto de, 15.35
Maha-Visnu. Véase: Karanodakasayi Visnu.
mahd-mantra. Véase: Canto de los santos
nombres.
maha-bhagavata
definicion de, 11.38; 12.7; 16.1; 18.16
libera a su familia, 12.17
Mahabhairava, Sefior Siva como, 15.9
Mahabharata
épocade, 10.16
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incluye el Bhagavad-gita, 15.27
para menos inteligentes, 15.27
se refiere a Vidura, 13.1
Mahabharata, citado en relaciéon con
Arjuna, 12.21
Bhadrasva, 16.12
Bharata Maharaja, 12.20
Bharata-varsa, 16.12
Bhrgu, 19.9-10
destino celestial de Sibi, 12.20
Tlavrta-varsa, 16.12
Ketumala, 16.12
Rantideva, 12.24
Vidura alerta a los Pandavas, 13.8
mahdjana(s)
deber de, 13.15
lista parcial de, 13.15
Véase también: Autoridad(es); sucesion
discipular.
Maharaja Janamejaya. Véase: Janamejaya
Mabharaja.
Maharaja Nanda. Véase: Nanda Maharaja.
Mabharaja Pariksit. Véase: Pariksit
Mabharaja.
Mabharaja Prataparudra. Véase:
Prataparudra Maharaja.
Mabharaja Yudhisthira. Véase: Yudhisthira
Mabharaja.
mahat-tattva
como liberarse de, 13.55
definicion de, 10.21; 15.27
dio origen al mundo material, 15.42
incluye a entidades vivientes, 13.55
suefio del Sefor, 16.26-30
universos en, 19.5
Véase también: Naturaleza material.
mahatmas
Véase también: Devotos del Sefior Supremo;
sabios.
«mahometano», designacion, 13.42
Maitreya
hechos histdricos referentes a, 19.9-10
instruye a Vidura, 13.1-2
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maldicion

a Pariksit conforme al plan del Sefior, 18.32,

49-50
Pariksit recibe, 18.37-39; 19.4, 7
por los brahmanas, condenada, 17.9
mam evaisyasi satyati te, verso citado, 15.30
man-mana bhava mad-bhakto, verso citado,
15.30
mandatos védicos. Véase: Autoridad.
Mandhata Maharaja, 19.9-10
Mandika Muni, 13.1, 15; 15.49
manifestacion cosmica. Véase: Creacion;
mundo material; universo.
mantequilla sobre cenizas, vida sin Krsna
compara con, 15.21
mantra(s). Véase: Canto de los santos
nombres del Sefior.
manu(s)
encarnaciones de, 16.26-30
hacedor de leyes, 16.1
lista de catorce, 12.19
Marica, demonio femenino, 12.19
Marutta Maharaja, hechos historicos
referentes a, 12.34
matanza de animales
causa de guerra, 10.6
condenada, 10.4, 6
en Kali-yuga, 16.18, 20; 17.1-3, 6-9
ley de Dios contra, 17.9-10
lideres condenados por, 17.9-10
pena de muerte para, 17.6, 9
sacrificio animal vs., 12.34
transforma sociedad, 13.47
Véase también: Concepcion corporal de la
vida; energia material del Sefior Supremo;
ignorancia; ilusion; materialismo; mundo
material; naturaleza material; universo
material.
materia
ignorancia, 11.2
Véase también: Cuerpo material; energia
material.
material, cuerpo. Véase: Cuerpo material.

material, energia. Véase: Energia material.
material, modalidades de naturaleza. Véase:
Modalidades de la naturaleza material.
material, mundo. Véase: Mundo material.
material, naturaleza. Véase: Naturaleza
material.
material, vida. Véase: Vida material.
materialismo. Véase: Complacencia de los
sentidos; concepcion corporal de la vida;
mundo material; riqueza; vida material.
materialistas
asociacidn con, condenada, 18.13
ateos, 17.19-20
consejo para, 13.26
desperdician vida humana, 11.34
devotos vs., 16.20
el Sefor castiga a, 10.25
infames, 11.34
malgastan su vida, 13.24-24
mundo espiritual més alla de, 15.47-48
necios, 13.22
no reciben misericordia del Sefor, 14.9
planetas celestiales buscados por, 18.13
sadhus purifican a, 13.31
semejantes a Dhrtarastra, 13.24
seudo maestro espiritual para, 19.37
tiempo vence a, 13.17
Véase también: Almas condicionadas;
ateos; demonios; no devotos; trabajadores
[ruitivos; reyes.
Mathura, 14.28-29
Krsna en, 14.8
Krsna sacado de, 19.6
residentes de, trascienden liberacidn, 10.26
supera a planetas celestiales, 10.27
matrimonio
caracterizado por relaciones afectuosas,
11.32
compulsivo en la sociedad, 17.38
de Draupadi, 15.7, 16
deber de esposa en, 11.31
en Kali-yuga, 16.21
entre castas, 14.42



instrucciones para mujeres sobre, 13.30
Krsna en, 14.31
por ksatriyas, 16.26-30
primos en, 16.2
signos ominosos en, 14.4
Véase también: Familia; grhasthas.
Matsya, el Sefior, 12.19
maya
almas condicionadas sometidas a, 17.24
atraccion por, comparada con polillas y el
fuego, 17.24
cémo liberarse de, 10.13
debe ser eliminada, 11.10
definicion de, 15.25-26
designaciones como, 13.42
domina a almas condicionadas, 13.46
el Sefior por encima de, 14.10
impone disciplina, 10.22
Kali-yuga sobrecargada de, 17.23
ocasiona problemas, 12.23
opuesta a Krsna, 11.9
origen de desdichas, 13.47; 14.10
paramahamsas rechazan a, 18.22
perplejidad debida a, 17.23
religion personificada confundida por,
17.23
representantes de, 13.47
vida material como, 15.25-26
Véase también: Energia material del
Sefior Supremo; ignorancia; ilusién;
materialismo; mundo material; naturaleza
material; universo.
Maya, demonio
Arjunasalvaa, 15.8
construye casa para asamblea de Pandavas,
15.8
recibe regalos de Bhima, 15.8
Senor perdona a, 15.8
Mayasura, 12.21
mayavadis (impersonalistas), 11.26
brahmajyoti buscado por, 18.16
definicion de, 15.42
devotos vs, 18.16
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en orden de sannydsa, 13.30
estdn por debajo de pasatiempos del Sefior,
10.8
lider de, 13.30
no comprenden al Sefior, 11.37
no conocen forma del Sefor, 15.35
Véase también: Filésofos; impersonalistas;
Prakasananda Sarasvati; sankara-
sampradaya.
Medhatithi, hechos histdricos referentes a,
19.9-10
médico, cura por voluntad del Sefior, 14.9
meditacion
de Arjuna en Krsna, 15.28-29
de Pandavas, 15.46
de reinas de Krsna, 11.31
en los pies de loto del Sefor, 15.28-29; 19.7
permite alcanzar mundo espiritual,
15.47-48
por Pariksit en Krsna, 19.7
sistema de yoga de, 18.26
Véase también: Samadhi.
mediterraneos, paises, como Ilavrta-varsa,
16.12
Menaka, 10.23
mente
alma mds all4 de, 18.26
COmo amigo o enemigo, 17.19
controla sentidos, 15.41
de Yudhisthira purificada, 15.41
disfrutador sutil de los sentidos, 18.22
en momento de muerte, 13.30
material, 15.42
ocasiona cuerpo, 15.41-42
reflejo del alma, 15.41
servicio devocional purifica, 15.41
temporaria, 15.27
yoga controla, 13.53
Meru Parvata, 16.12
mesias, mision de, 19.23
meta de la vida. Véase: Vida, meta de.
metafisica. Véase: Sarikhya, la filosofia.

miseria. Véase: Sufrimiento.
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misericordia del Sefior Supremo
alivia del sufrimiento, 14.11
complace a Yudhisthira, 12.16
con Arjuna, 15.7-8, 12-17
con Dhrtarastra, 13.55
con seres vivientes, 12.9
da a conocer al Sefior, 11.39
misericordia de devotos vs., 15.8
negada en Kali-yuga, 14.9
origen de curaciéon médica, 14.9
origen de prosperidad, 14.9
misticismo. Véase: Conciencia de Krsna,
proceso de; yogis.
mistico, poder
de Krsna, 18.20
de Vasistha vs. de Visvamitra, 19.9-10
misticos
devotos vs., 19.4
meta de, 18.50
Véase también: Devotos del Sefior Supremo;
sabios; transcendentalistas; yogis.
mlecchas, definicién de, 16.20
modalidades de la naturaleza material
Arjuna por encima de, 15.311
Brahman mas alld de, 15.47-48
como liberarse de, 13.42, 54, 56; 14.10;
15.31, 47-48
cuerpo subordinado a, 15.12
devotos por encima de, 10.30; 11.38
dominan a almas condicionadas, 13.46, 56
Gosvamis por encima de, 11.38
Sefor por encima de, 10.21; 11.37, 38
sentidos subordinados a, 13.56
sufrimiento, 14.11
trascendentalistas mds alla de, 18.50
Yudhisthira trasciende, 15.42
Véase también: Energia material;
naturaleza material; nombres individuales
de modalidades (bondad, pasion,
ignorancia).
moksa
vida mas alla de, 15.45-46
Véase también: Liberacién.

monarca. Véase: Rey.
monarquia
democracia vs., 18.43-44
Véase también: Gobierno; reyes.
monismo. Véase: Comprensién Brahman;
impersonalistas; mayavada, la filosofia.
monistas. Véase: Impersonalistas.
monos, sociedad moderna semeja, 18.45
montaiias Himalaya
comparados con Pariksit, 12.22
contienen oro, 12.33
hija de, 15.12
Jayadratha en, 15.16
lugar de retiro de Yudhisthira, 12.13
lugar donde muere Gandhari, 13.3-4
opulencia de, 12.22
refugio, 12.22; 13.39
sannydsis mayavadis prefieren, 13.20
moralidad. Véase: Religién.
mitdhas, definicién de, 14.8
muerte
advertencia de, 13.19, 22
ausencia de temor en el momento de, 19.15
como la pena por la intoxicacion, 17.28
como la pena por la matanza de animales,
17.5-7,9-11
cémo liberarse de, 15.41; 16.7-9
cuerpo en momento de, 15.41-42
de Dhrtarastra, 13.58
de los devotos no es lamentable, 19.21
de Gandhari, 13.58
de Pariksit por la voluntad del Sefior, 19.13
deber en el momento de, 19.24
devotos puros insensibles a, 18.2
Hiranyakasipu enfrenta, 13.19
inescapable, 13.18-19, 24-25; 16.7-8; 19.4,
24
mente en momento de, 15.41
Pariksit no teme a, 17.20; 19.16
Pariksit prevenido de su, 19.4, 6
Pariksit se prepara para, 12.2, 27
trance, 12.7
Yamaraja controla, 16.7



Véase también: Alma, transmigracion del.
mujer(es)
asociacién de hombres con, ha de
restringirse, 10.16; 11.24, 31; 19.32
caracterizadas por timidez, 10.16
casadas con Krsna, como extraordinarias,
10.35
de Hastinapura citadas en relacion con
Krsna, 10.21
de Hastinapura, durante partida de Krsna,
10.14-16, 20, 31
el Mahabharata destinado a, 15.27
en Kali-yuga, 16.21; 17.24
fuego comparado con, 10.16
Gandhari ideal entre, 13.39, 58
hermosas sobre la tierra, 16.12
impunidad para, 18.29
instrucciones matrimoniales para, 13.30
relaciones de hombres con, restringidas,
14.42
son protegidas, 14.41
trascendentales. Véase: Gopis.
Véase también: Matrimonio.
mukti
definicion de, 12.28
Véase también: Liberacién del mundo
material.
Mukunda. Véase: Krsna, el Sefior.
mundo
antigua capital de, 15.38
Pandavas gobiernan, 15.5
Véase también: Mundo material; planeta
Tierra.
mundo espiritual
a través de los pies de loto del Sefior, 19.16
a través de meditacion consciente de Krsna,
15.47-48
a través del Bhagavatam, 15.51
a través del servicio devocional, 15.33
cautiverio, 13.42
elegibilidad para, 19.4
en contraste con el mundo material, 10.19
estd dominado por amor y devocion, 11.39
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habitantes del, 14.35-36; 19.21

materialistas no pueden alcanzar, 15.47-48

mundo material vs., 16.26-30; 19.13

naves espaciales no pueden alcanzar, 15.33

Pandavas alcanzaron, 15.47-48

planetas del, 14.35-36; 19.21

relaciones en, 11.35

requisitos para entrar en, 15.40, 42, 47-48

satisface el <hambre»,, 12.6

Sefior de, 15.47-48

tiempo ausente en, 14.35-36

ubicacidn del, 19.5

vacas en, 17.9

vida en, 14.35-36; 15.32

vs. mundo material, 13.23; 14.35-36;
15.25-26, 46

Véase también: Vrndavana.

mundo material

caracterizado por hambre espiritual, 12.6

cautiverio en, 10.11-12

como liberarse de, 13.42

como prision, 16.20

comparado con incendio provocado por
bambues, 10.2

emana del mahat-tattva, 16.26-30

escenario del servicio devocional, 12.27

espantoso, 12.28; 13.18-19

falso, 10.22

fuente de energia para, 14.2

ilusion, 13.2

liberacién dentro de, 15.42

lucha por supervivencia en, 15.25-26

lugar de sufrimiento, 12.6

mundo espiritual vs., 13.23; 14.35-36;
15.25-26; 16.26-30; 19.13

pecados inevitables en, 19.7

prision, 12.28

relaciones en, 11.35

se origina en mahat-tattva, 15.42

sufrimiento, 13.18-19, 22, 27

vida sexual como base del, 11.36

Véase también: Creacion; naturaleza
material; universo material; vida material.
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musicales, instrumentos, honran partida del
Sefior de Hastinapura, 10.15
nacidos por segunda vez, 17.5
nacimiento
atadura de almas condicionadas, 15.29
como liberarse del, 15.32, 41
de Krsna. Véase: Aparicién de Krsna, Sol
comparado con.
de Pariksit, 12.12
debido a la actividad pasada, 12.7
irrelevante en conciencia de Krsna, 18.18
purificacion antes de, 12.12
purificacion en momento de, 12.13
sufrimiento, 13.19
Véase también: Alma, transmigracion del.
nacimiento y muerte repetidos
actividades materiales provocan, 19.20
como liberarse de, 16.16; 19.4
Véase también: Alma, transmigracién del.
Nagaloka, 11.11
nagaratiis ca vanatis caiva nadis ca
vimalodakah, verso citado, 16.12
Nagas, 11.11
Nahusa Maharaja, 12.24
Naimisaranya, sabios de
glorifican el caracter del Sefior, 11.36
citados respecto a la narracion de Suta,
18.11-17
se inquietan por fin de dinastia Yadu, 15.34
Naimisaranya, sacrificio de
en la era post-Pariksit, 17.43-45
incierto, 18.12
inmortalidad en, 16.8
Yamaraja invitado al, 16.7-8
Nakula, 13.3-4
namdacarya, definicién de, 18.18
Nanda Maharaja, 10.26; 14.32-33; 16.26-30
Nandini, vaca, 19.9-10
Napoledn, sometido a voluntad del Sefior,
13.41
napta, 15.16
Narada Muni

acepta supremacia de Krsna, 15.44

aconseja a Marutta, 12.33
adivino, 13.51, 53, 57-58
como devarsi, 19.30
condena a hijos de Kuvera, 15.34
devoto puro, 13.38, 40
en el encuentro Pariksit-Sukadeva, 14.4
filosofo, 13.40
glorifica a Sibi, 12.20
instrumento (vina) de, 13.38, 60
mahajana, 13.15
refugio, 12.23
viajero espacial, 13.14, 60
vida pasada de, 13.60
Narada Muni, citado en relacion con
cuerpo, 13.46
deber de Yudhisthira, 13.48
lamentacién como ignorancia, 13.44
ley de subsistencia, 13.47
Sefior como controlador, 13.41, 43
Sefior como el tiempo, 13.49
Narakasura, 14.37
Narasimhha. Véase: Nrsintha, el Sefior.
Narasimha Purana, citado respecto a los
rsis, 14.8
Narayana, el Sefior
Krsna como, 14.7; 15.47-48
Véase también: Sefior Supremo.
nardyana-parayana, definicién de, 18.2
narendra, definicién de, 18.41
narottama, definicién de, 13.28
Narottama dasa Thakura
canciones de, 10.20
citado respecto a desperdicio de vida, 13.26
naturaleza material
almas condicionadas subordinadas, 13.46
almas condicionadas sometidas a, 17.10-11
como madre, 10.4
comparada con sonrisa del Sefior, 11.26
cuerpo subordinado a, 13.46
Krsna controla, 16.26-30
Krsna por encima de, 10.5, 17, 21; 11.24
presenta signos ominosos, 14.14-21
sociedad en armonia con, 10.4; 11.12



vientre materno, 12.11

Véase también: Cuerpo material; elementos
materiales; leyes de la naturaleza;
modalidades de la naturaleza; universo.

naturaleza material, modalidades de. Véase:

Modalidades de la naturaleza material.
Nehru, sometido a voluntad del Sefior, 13.41
nesciencia. Véase: Ignorancia.
nino(s)

adoracion de Deidad para beneficio de,

12.30

comparado con alma liberada, 14.38

dentro del vientre, 12.7

desatendidos en Kali-yuga, 16.21

impunidad para, 18.29

son protegidos, 14.41
nirguna, definicion de, 13.56
nirvana. Véase: Liberacion.

Niti-$astra, mencionado respecto a como

hablar a ciudadanos, 13.13
nitya-baddha

definicion de, 10.22
Nityananda, el Sefior

Balarama, 14.28-29

misericordia de, 14.28-29
nivatakavaca, 15.13
nivrttas, definicion de, 17.38
no devotos

en contraste con devotos, 11.19

degradados, 18.8

devotos predican a, 13.38

forma del Sefior para, 13.49

temen a Yamaraja, 15.49

Véase también: Ateos; impersonalistas;

materialistas; mayavadis; monistas.
no violencia

definicion de, 18.22

en la orden de renunciacion, 18.22

opuesta a matanza de animales, 10.4, 6
nombres de Dios

demonios vencidos por, 19.34

Dios mismo, 18.19

Rama vs. Krsna, 19.6
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Rama vs. Visnu, 19.6
Véase también: Canto de los santos nombres
del Sefior Supremo.
Nrsirmhadeva, el Sefior
mata a Hiranyakasipu, 12.25, 15.16
Prahlada ora a, 19.20
protege a Prahlada, 15.16
Nueva Delhi, 14.28-29
antigua capital del mundo, 10.3
océano Indico, Raima hizo puente sobre,
10.25
océano causal
cielo espiritual mas alla del, 19.5
contiene universos, 14.36
el Sefior en, 16.26-30
océano de leche. Véase: Leche, océano de.
océano de leche alrededor de Svetadvipa,
11.8
ocupacion obligatoria
Véase también: Trabajo fruitivo.
ocupaciones
en sistema varndasrama, 15.39
irreligiosidad corrompe, 14.3
Véase también: Deber; varnasrama-dharma.
ofensas
a devotos, 15.115 18.47,48
a sabios por jefes de familia, 19.33
ayuno absuelve, 19.33
cantar de los devotos puros libre de, 18.19
Pariksit victima de, 19.7
reverencias absuelven, 19.11
ofensas en contra de los devotos del Seiior.
Véase: Devotos del Sefior Supremo, ofensas
en contra de.
opulencia
del Senor, 19.23
material no interesa al trascendentalista,
19.13
sobre la Tierra durante la estadia de Krsna,
16.24,32-33
Véase también: Dinero; oro; riqueza.
opulencia material. Véase: Dinero; oro;
riqueza material.
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oracion(es)
para pedir perddn, 18.47
por Pariksit, 19.16
por Prahlada a Nrsimhadeva, 19.20
orden de renunciacion. Véase: Sannyasis.
orden de vida de renuncia. Véase: Sannyasa.
orden de vida retirada. Véase: Vanaprastha.
orgullo, de los brahmanas en Kali-yuga,
18.47
Orissa, 15.16
oro
como falso patron de intercambio, 17.39
como residencia de Kali, 17.39
excedente de, en tiempo védicos, 12.34
montana de, en Himalayas, 12.33
necesario para sacrificio de caballos, 12.34
uso espiritual del, 17.42
oscuridad. Véase: Ignorancia, modalidad de.
Padma Purana, el, citado en relacion con
cualidades ilimitadas del Sefior, 18.14
forma del Sefior desconocida por los
demonios, 15.35
pajaro que protege huevos, Vidura prote-
giendo a Pandavas, analogia, 13.8
pajaros en el arbol, alma y Superalma en el
cuerpo comparadas con, 17.20
Pakistan, 13.20
paiicaratrika
es preferido por Gosvamis, 12.13
para Kali-yuga, 12.13
para los sidras, 12.13
Pandavas
a pies de loto del Sefior, 15.46
compaiieros eternos del Sefior, 14.1, 32-33;
15.32
conspiracion de Dhrtarastra en contra de,
13.8
construyen una casa para asambleas, 15.8
contraste con Duryodhana y Durvasa, 15.11
dejan a Draupadi, 15.50
descendientes de Bharata, 12.20
devotos puros, 13.11, 40; 16.16; 17.17
el Sefior sirve a, 16.13-16; 17.17

en exilio, 12.13, 21; 13.3-4; 15.11

en humor de separacion, 10.11-12, 33

en palacio de Virata, 15.16

enemigos de Karna, 15.16

escapan del fuego, 13.8

esposa de, 13.3-4

protegidos por sus tios Kurus, 13.34

humillan a Jayadratha, 15.16

llegan a Goloka Vrndavana, 15.47-48

Pariksit orgulloso de, 19.13-14

prevén futura Kali-yuga, 15.45

renunciacién de, 13.17; 15.45; 19.20

sacerdote de, 19.9-10

semidioses, 13.49

Sefior establece el reino de, 15.5

Vidura protege a, 13.8

Véase también: Nombres individuales de los

Pandavas.

Pandu Maharaja

esposa de, 13.3-4

hermanos de, 13.1

hijos de, 12.21

muere antes de tiempo, 13.8

padres de, 13.1; 14.42
Parijata, planta, para Satyabhama, 10.30
panteismo. Véase: Monismo.
para prakrti

definicion de, 11.33
parabrahman. Véase: Brahman Supremo.
param drstva nivartate, citado, 18.3
paramahamsa

cualidades de, ocho, 18.22

definicion de, 11.25 13.28; 17.24

Véase también: Devotos del Serior Supremo;

devotos puros del Sefior Supremo; sabios.

Paramatma. Véase: Superalma.
Paramesvara. Véase: Seior Supremo.
parampara. Véase: Sucesion discipular.
parasara Muni, 14.42

hechos historicos referentes a, 19.9-10

padre de Vyasadeva, 14.42
Parasurama (Renukastta), 19.30
paravyoma



definicion de, 13.17; 19.5, 21
Véase también: Mundo espiritual.
parda
definicion de, 10.16
Parijata, flor deseada por Satyabhama, 14.37
Pariksit Maharaja, 19.12
ala orilla del Ganges, 19.6-8
ala orilla del rio Yamuna, 19.6
advertencia de su muerte a, 12.3, 27; 19.4
alcanza pies del loto del Sefor, 18.16, 28
alegra a Subhadra, 13.3-4
alma rendida, 18.4, 28; 19.15-16
antepasados de, 16.13-15
aptitudes de, 12.16-2
Arjunavs., 16.11
arrepentido del maltrato al brahmana, 19.1
asigna lugares de residencia a Kali, 17.38
astrologos predicen cualidades de, 16.1
atacado por un brahmastra, 12.7, 16
autoridades consultadas por, 19.12
ayuna hasta la muerte, 19.5-7, 12, 18
brahmanas aconsejan a, 16.1
calificaciones de, 18.46
como protector, 18.5-7
comparado con Arjuna, 12.21
comparado con Bali, 12.25
comparado con Brahma, 12.23
comparado con Dausyanti Bharata, 12.20
comparado con Iksvaku, 12.19
comparado con Krsna, 12.24
comparado con Narayana, 12.23
comparado con Prahlada, 12.25
comparado con Rama, 12.19
comparado con Rantideva, 12.24
comparado con Siva, 12.23
comparado con Yayati, 12.24
comparado con Yudhisthira, 12.23
compasivo, 17.30
dentro del vientre de su madre ve al Sefior,
12.7-11, 30
desapegado, 18.4, 48; 19.6
destino espiritual de, 19.21
devoto puro, 12.16, 27; 16.16; 18.2, 47
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disciplina ejemplar de, 19.37

discipulo de Krpacarya, 12.13

discipulo de Sukadeva, 18.3, 16

el Senor dispone muerte de, 18.32; 19.13

el Sefior salva a, 18.1, 3; 19.14

emperador del mundo, 16.4, 11-12; 17.36,
43-44;18.5, 46

en disposicion militar, 16.10-11;17.4

en meditacién consciente de Krsna, 19.5, 7

esposa de, 16.2

«examinador», 12.30

héroe del Bhagavatam, 12.12, 27

hijos de, 16.2

horéscopo de, 12.12, 19, 29

infancia de, principe, 12.30

Kali castigada por, 16.4-5

Kali rendida a, 17.29-30, 35

Krpacarya instruye a, 16.3

luchador, 12.7; 16.10; 17.28

maha-bhagavata, 16.1

maldecido por hijo de un brahmana, 12.2, 27

maldicion a, 18.31, 37, 49; 19.4, 18

medio para recibir el Bhagavatam, 18.24-25

muerte de, difundida universalmente, 19.8,
18

nacimiento de, 12.12

Narendra, 18.41

nieto de Yudhisthira, 19.20

no teme a la muerte, 19.15-16

ora al Senor, 19.16

orgulloso de los Pandavas, 19.13-14

padre de Janamejaya, 19.20

paz mundial durante el reinado de, 12.26

politicos de hoy vs., 17.10-11, 14

practica a la perfeccion proceso de oir, 12.3

principios religiosos defendidos por, 12.26

proteccion a las vacas por, 17.9, 20

protector, 12.23

protegido por Sefor, 12.1-2, 7,9, 16-17, 27

religion personificada restaurada por, 17.42

religioso, 17.37

renuncia a su reino, 19.17, 20-21

reprende a Kali, 12.19, 26
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rey ideal, 12.26; 16.2, 10; 17.5, 9, 17, 20, 28
sabios complacidos por, 19.19
sabios de Naimisaranya sorprendidos por,
18.1
sabios honrados por, 19.11
saborea glorias del Seflor, 16.13-17
sacrificios de caballos por, 16.2-3
Samika se encuentra con, 18.24-25, 29-31,
49-50
sankirtana propagado por, 17.42
semidioses elogian a, 19.18
Sefor salva a, 13.16
significado del nombre de, 12.30
Sukadeva honrado por, 19.29, 31
victima de Kali-yuga, 18.32; 19.3
victima de una ofensa, 19.6
Visnurata, 19.29
Yudhisthira entrona a, 15.38-39; 19.20
Pariksit Maharaja, citado en relacién con
golpear a los animales, 17.5-6
Kali personificada, 17.31
reaccion pecaminosa, 19.2
religion personificada, 17.22
reyes y sabios, 19.13
sabios, 19.23
Sukadeva, 19.32-39
toro de la religion, 17.7, 12
paritranaya sadhiinam, citado, 16.13-15
parivrajakacaryas. Véase: Devotos del Sefior
Supremo, como predicadores; sannydsa,
orden de vida.
pasion, modalidad de
cautiverio, 13.46, 54
condicién de poblacién actual, 15.12
Véase también: Lujuria.
Patanjali, 17.18
paz
a través del Bhagavatam, 17.24
el Bhagavatam lleva a, 17.7
en la sociedad, 17.14
férmula para, 17.24; 19.3
gracias al proceso de conciencia de Krsna,
15.24

por cultura brahminica, 17.9
por proteccién de las vacas, 17.9
por reyes santos, 18.41

paz mundial
durante gobierno de Pariksit, 12.26
gracias a piedad de poblacion, 12.12-13
por rendirse a Krsna, 11.34

pecado(s)
castigo por, 13.15
como liberarse de, 12.34
devotos libres de, 13.28; 18.47
el Sefor salva a devoto del, 19.2, 17
eliminados mediante canto de Hare Krsna,

12.36
eliminados mediante el sacrificio de
caballos, 12.32, 34

en Kali-yuga, 12.34
expiacion de, 19.2
inevitable en el mundo material, 19.7
libertad por cesar con, 18.47
lugares de peregrinaje absuelven, 19.8, 33
mental vs. Actual, 18.7
minimizado en Kali-yuga, 18.7
pies de loto del Sefor absuelven, 19.7, 24
rendirse absuelve, 17.37; 18.26
sacrificio contrarresta, 16.20
servicio devocional puro absuelve, 17.18
temidos por Yudhisthira, 12.34

pelea. Véase: Guerra.

penitencia
ejecutada por Hiranyakasipu, 13.19
ejecutado por Jayadratha, 15.16
ejecutada por Satyabhama, 14.37
Véase también: Austeridad.

perdon, por el Sefor, 18.47-49

perros, poblaciéon moderna semejante a,
18.45

perros guardianes, orden real comparada
con, 18.33-34

personalidad de Dios. Véase: Sefior
Supremo; paramahamsas; sabios.

personas. Véase: Almas condicionadas;
entidades vivientes.



personas notables, rasgos corporales de,
19.27
pez
atravesado por flecha de Arjuna, 12.21
blanco del, atravesado por Arjuna, 15.7, 16
encarnacion del, 15.35
pez, la encarnacion del. Véase: Matsya, el
Serior.
piedra de toque, el Senor semejante a una,
Intro 22
Pitrloka, 15.49
placer
verdadero vs. Falso, 14.34
Véase también: Bienaventuranza
trascendental; dicha; felicidad.
placer material. Véase: Disfrute material;
felicidad.
planeta Tierra
ateos abruman, 16.34
citado respecto al toro Dharma, 16.26-30
como Jambiidvipa, 16.12
como madre, 17.27
como mundo intermedio, 19.23
COmo una vaca, 16.18, 25, 31
devotos del, elogiados por los semidioses,
19.18
el Senor alivia, 17.26
en una perspectiva universal, 19.5
encarnacion del Sefnor bendice, 16.23-24,
32-35
lamenta su separacion del Sefior, 16.32-33,
35
Pariksit conquista, 16.4, 12
semidioses visitan, 16.3
tiempo en, vs tiempo celestial, 17.15
planetas. Véase: Mundo espiritual; planetas
celestiales; universo; nombres individuales
de diversos planetas.
planetas celestiales
admision en, 12.5
ateos ausentes en, 19.18
cientificos no pueden alcanzar, 15.12
edificio de asamblea estatal de, 14.38
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estan fuera del alcance de naves espaciales
humanas, 12.5
fama de Yudhisthira llega hasta, 12.5
habitantes de la Tierra no pueden alcanzar,
14.37
lugar de origen de flor parijata, 16.37
Luna entre, 15.12
materialistas aspiran a, 18.13
residentes de, 15.12-13
sacerdote de, 19.9-10
son alcanzables por medio de actos
piadosos, 15.12
son buscados por seres humanos, 10.27
son superados por Dvaraka, Mathura y
Vrndavana, 10.27
tiempo en, vs. tiempo terrenal, 17.15
Venus entre, 18.13
visitados por Arjuna, 15.12-14
poblacion
buena y mala, 12.13
degradada en Kali-yuga, 16.22; 17.2
en Kali-yuga, 12.13, 34
en pasion e ignorancia, 15.12
es regulada por normas, 14.42
moderna, compuesta por stdras, 12.18
poder
de Arjuna proviene de Krsna, 15.5, 7-8,13-14
de Pariksit, 17.17
de los semidioses, 19.18
mal uso del, 19.3
Senor, la fuente del, 15.21
Véase también: Poder mistico.
poder(es) mistico(s)
de Dhrtarastra, 13.57
de Durvasa, 15.11
de Krsna, 15.11
del Seor Supremo, 12.9
del yogi, 13.57
del yogi en contraste con del Sefor, 11.31
politica. Véase: Gobierno; lideres
gubernamentales.
politicos
apegados a lo material, 13.24
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citados respecto a la religién, 17.10-11
Pariksit vs., modernos, 17.10-11, 13
retiro de, 15.37, 39
vida malgastada por, 19.20
Véase también: Lideres gubernamentales.
prabhasa, 15.49
Pradyumna, el Sefior, 10.29
expansion de Krsna, 14.8, 30
hechos histdricos referentes a, 11.16-17
Prahlada Maharaja
citado respecto a adoracion de Deidad para
ninos, 12.30
citado respecto a vida material, 19.20
hechos historicos referentes a, 12.25; 15.16
mahajana, 13.15
ora a Nrsimhadeva, 19.20
padre de, salvado por el Sefior, 19.35
praja, definicion de, 12.19; 17.10-11
prajapati, definicién de, 12.4, 19
prajapatya, sacrificio, 15.39
prakrta, devoto, definicion del, 18.16
prakrti. Véase: Entidades vivientes; natura-
leza material.
pranava otitkara. Véase: Ombkara (pranava).
pranayama
proceso del yoga, 13.54
Véase también: Yoga.
prasada (alimentos ofrecidos al Senor)
alivia sufrimiento, 13.47
diversos tipos de, 13.47
jefes de familia deben preparar, 15.11
produce satisfaccion, 15.11
salva a Pandavas, 15.11
via hacia salvacion, 13.47
Prataparudra Maharaja, 19.32
pratibhit, 13.4
pratyahara, proceso del yoga, 13.54
pravrttas, definicion de, 17.38
prayaga, 13.9
prédica de conciencia de Krsna
deseo de Caitanya, 18.18
mediante el Bhagavatam, 18.18
obra de beneficencia, 13.46

Predicadores conscientes de Krsna
son queridos por Krsna, 13.38
Vidura uno de, 13.15
Véase también: Devotos del Serior Supremo,
como predicadores.
prejuicio en la sociedad, 18.32
prema. Véase: Serior Supremo, amor por.
presidente y su automovil, analogia, 10.4
primogenitura en tiempos védicos, 10.3
principios religiosos
conocimiento a través de, 17.45
cuatro enumerados, 17.24-25, 45
degradados en Kali-yuga, 16.20; 17.2-3,
10-11, 25, 32
el Sefor establece, 16.25, 34
el Sefior observa, 10.36
en Satya-yuga, 17.24
en forma liquida, 17.3
en las yugas, 16.25
felicidad mediante, 16.25
instrumento del servicio devocional, 10.28
irreligiosidad se opone a, 17.38
para comedores de animales, 13.47
para limpieza, 19.13
Pariksit defiende, 12.26
religién como, 17.32
Senor establece, 13.42
toro personiﬁca, 16.18, 25
profecia
acerca del gobierno sin rey, 18.46-45
profesor espiritual. Véase: Brahmanas;
maestro espiritual.
profesor(es). Véase: Brahmanas; maestro
espiritual.
prosperidad
féormula para, 19.3
Véase también: Paz; riqueza.
prostitucion , condenada, 17.38, 43-44
prostitutas
de Dvaraka, 11.19
devotas, 11.19
en sociedad, 11.19
proteccion



a animales, 17.7-11
a brahmanas, 14.34, 41
a entidades vivientes, 17.9
alas vacas. Véase: Vacas, proteccion a.
a Pandavas por Vidura, 13.8
a semidioses por Arjuna, 15.13
a seres vivientes, 14.41
al toro, 16.18
ausente en Kali-yuga, 16.21
contra Kali-yuga, 15.36-37
de animales, 10.4; 12.19
de brahmanas, 12.19
de vacas, 12.19
en contra de Kali-yuga, 16.10; 17.28
necesaria para sociedad, 14.34
por brahmanas, 18.47
por canto de santos nombres del Sefior,
15.28
por devotos, 12.23
por el gobierno, 17.8, 9-10
por el rey, 14.41; 16.105 17.10-11, 14, 16;
18.42-43
por ksatriyas, 12.20
por Pariksit, 12.23; 18.7-8
por Sefior. Véase: Sefior Supremo.
por Yudhisthira, 18.43
Véase también: Sefior Supremo, proteccién
por.
proteccion a las vacas
esencial, 16.4, 18; 19.2
necesaria para sociedad, 14.34
necesidad de, 10.4
paz mediante, 17.9
por Pariksit, 17.9, 20
por el Sefior, 14.32-33; 19.2
por reyes ksatriyas, 14.41
propdsito de, 19.2
realizada por Pariksit, 12.19
realizada por el Sefor, 12.19
sociedad necesita, 17.3, 9
providencia. Véase: Sefior Supremo.
Prtha. Véase: Kunti, reina.
puesta del Sol, y desaparicion del Sefior,
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analogia, 15.33, 36

Pulastya, 19.9-10
Puloma, 19.9-10
Puranas, 15.12

autor de. Véase: Vyasadeva.
el Bhagavad-gita esencia de, 15.27
no son entendidos por historiadores, 11.20

Puri. Véase: Jagannatha Puri.
purificacion

a través del Bhagavad-gita, 15.29

a través de Sukadeva, 19.32

a través de sabios, 19.8

al nacer, 12.12-13

antes del nacimiento, 12.12

de Pandavas, 15.47-48

de Vidura, 15.49

de Yudhisthira, 15.40-41

de inteligencia, 15.29

de mente, 15.41

del alma, 15.31

en lugares de peregrinaje, 19.8

necesaria, 15.40

para Kali-yuga, 12.12-13

por asociacién con grandes almas, 18.18

por cantar sin ofensas, 18.19

por canto de santos nombres de Sefior,
15.31

por cultura brahminica, 19.3

por medio del servicio devocional, 10.23

por el Ganges, 18.18

por medio de ceremonias rituales, 12.12-13

por medio del yoga mistico, 10.23

por movimiento de prédica de Caitanya,
18.18

por pies de loto del Sefor, 15.41

por servicio devocional, 15.29, 31, 41

Véase también: Conciencia de Krsna,
proceso de.

Purocana, 13.8
Puru, rey

antepasado de Pariksit, 12.16
dinastia de, 12.24

purusa. Véase: Sefior Supremo.
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purusa-avataras. Véase: Garbhodakasayi
Visnu; Karanodakasayi Visnu,
Ksirodakasayi Visnu.
Piitana, bruja, matada por Krsna, 10.25
Radha, madrastra de Karna, 15.16
Radha y Krsna, 13.3-4; 16.26-30
Radha-Govinda
templo de, 12.30
Deidades de, para nifios, 12.30

Radharani, en humor de separacion, 10.9-10
Raghunatha dasa Gosvami, “enganador”,

13.37
Raivata, colina, 13.3-4
rajarsi
definicién de, 18.41
rajasiya, Draupadi insultada durante
sacrificio, 15.10
rajo-guna. Véase: Pasion, modalidad de.
raksasas, yajiia para matar, 19.9-10
raksasi
definicion de, 12.4
rama-rajya, 12.4
definicion de, 13.37
Véase también: Mundo espiritual.
Ramacandra (Rama), el Sefior, 19.9-10
caballeroso, 16.26-30
es comparado con Yudhisthira, 15.40
esposa de, 13.30
hechos historicos referentes a, 12.19
Krsna como, 10.25
Pariksit comparado con, 12.19
rey de reyes, 17.13
vence a Ravana, 15.12
Ramayana
citado respecto al padre de Rama, 10.20
autor de, 12.19
historia de Rama, 12.20
Rantideva, rey
hechos histéricos referentes a, 12.24

rasa(s). Véase: Relaciones con Krsna (rasas).
rasa-lila, deseo sexual trascendido por oir

acerca, 18.31
rasgos corporales. Véase: Fisionomia.

Ravana, 10.25; 11.34; 15.9, 12
adora a Siva, 12.23
rapta a Sita, 12.19
realidad
reino de Dios como, 19.13
Véase también: Verdad Absoluta.
recepcion
de Sukadeva, 19.29
del enemigo, 18.28
del hombre pobre, 18.28
principios védicos referentes a, 18.28
tipos de, cuatro, 19.29
recordar al Sefior Supremo
a través del Ganges y el Yamuna, 19.7
de diversas maneras, 10.11-12
esencial, 18.2
perfeccion de la vida, 18.4

practicado a perfeccion por Pariksit, 12.30
reencarnacion. Véase: Alma, transmigracion

del; nacimiento y muerte repetidos.
refulgencia Brahman
contiene muchos planetas, 14.35-36
impersonalistas adoran, 15.17
Véase también: Brahmajyoti; Brahman
(Absoluto impersonal).
reglas y regulaciones. Véase: Principios
religiosos.
reinas de Krsna
conquistadas por amor, 16.35
conquistan a Cupido, 11.36
en estado de éxtasis, 11.32, 36
gloria de, 11.35, 11.36
influenciadas por yogamaya, 11.39
meditacion de, 11.31
no perturban al Sefor, 11.36
namero de, 11.30, 35
placer celestial destinado , 14.37
servicio devocional de, 14.36
trascendentales, 11.35-36, 39
Véase también: Sefior Supremo.
reino de Dios. Véase: Goloka Vrndavana;
mundo espiritual.
relaciones. Véase: Rasa(s).



relaciones con Krsna (rasas), 11.39
de Arjuna, 15.5, 14, 18-20, 28, 30
de amor conyugal, 10.28; 11.35, 36
de devotos puros, 14.42; 15.19-20
de gopis en contraste con Arjuna, 10.28
diversos tipos de, 14.34; 15.17, 19.5
en amistad, 15.5, 14, 18-20, 28, 30
en separaci(’)n, 15.1-6, 28
eternas, 13.5
intimas en contraste con formales, 15.20
«olvido», en, 15.17
para reinas de Krsna, 11.32, 36
separacion en, 10.9-10; 11.1, 8, 10, 31
siempre frescas, 11.33
trascendentales, 10.28; 11.38
yogamaya en, 11.39
religion
como veracidad, 17.41
definicion de, 13.42
degradada en Kali-yuga, 16.20
en el Bhagavatam, 17.32
fe vs., 17.32
meta de, 17.33
orden de vida de renuncia. Véase:
Sannydsa.
presencia del Sefor realza, 14.2
principios religiosos, 17.31
toro personifica, 17.2, 22
Véase también: Principios religiosos.
religion personificada
citada respecto a los Pandavas, 17.17
Véase también: Dharma, toro.
religion, perfeccion de, 12.25
rendirse al Sefior Supremo
condicién para paz mundial, 11.34
el Bhagavad-gita citado respecto a, 12.24
en contraste con apego material, 12.28
mediante el servicio devocional, 13.26
no es posible para demonios, 11.34
permite alcanzar libertad, 12.28
se establece en el Bhagavad-gita, 13.42; 15.44
renunciacion
asistencia del Sefior para, 18.24-25, 28, 31;
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19.14-15
de Yudhisthira, 15.32, 37, 39-41, 43-44
definicién de, 18.22
disipa ilusion, 15.27
en sandatana-dharma, 15.45
liberacion depende de, 18.24-25
mediante servicio devocional, 18.22; 19.25
por Pariksit como gracia del Sefior, 19.14
por Sukadeva, 19.25
por asociarse con devotos, 13.26
Véase también: Sannyasa, orden de vida;
sannyasis.
renunciada, orden de vida. Véase: Sannyasa.
representante del Seiior Supremo. Véase:
Maestro espiritual.
residentes de Dvaraka
alaban al Sefor, 11.6-10
devotos puros, 11.8
en humor de separacion, 11.1, 3, 9-10
eternamente liberados, 11.1-3
saludan al Sefor, 11.19-24, 27-28
son apaciguados por el Sefior, 11.1
son encantados por cuerpo del Sefior, 11.25
respeto
mediante inclinacion, 19.11
obligatorio ante sabios, 19.33
Véase también: Recepcion.
retirada, orden de vida. Véase: Vanaprastha.
retiro
para alcanzar perfeccion espiritual, 15.37
para politicos, 15.37, 39
Véase también: Vanaprastha.
reverencias, 19.11
rey(es)
asociacién con, peligrosa, 19.13
autoridades seguidas por, 19.12
caridad por, 16.3
como representante del Sefior, 16.4; 18.41,
43
cualidades del, 18.41-43, 46
dan proteccidn, 10.6; 12.20; 14.41
deber de, 10.5, 25; 12.4, 18; 17.10-11, 14-16
definicion de, 13.18
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degradados en Kali-yuga, 17.1
ejercen dominio sobre sociedad, 15.38, 40
el mejor de los seres humanos, 18.41-42
en Kali-yuga degradados, 15.38
fama de, 12.20
funcion de, 12.2, 4
Kali vestida de, 16.4
practican caridad, 16.3
proteccion por, 16.10; 17.10-11
recaudan impuestos, 10.5
requisitos para ser, 12.26
sabios evitan a, 19.13, 32
santos, 12.18
se libera a, sometidos a Jarasandha, 15.9
ser humano no. 18.41-42
sociedad bajo, 18.41-44
Srngi infama, 18.34
tiempo como un, 13.18
védicos vs. Modernos, 16.1, 4; 17.13
Véase también: Ksatriyas; lideres
gubernamentales; nombres individuales
de reyes.
rifia, era de. Véase: Kali-yuga.
rio Ganges
en Saptasrota, 13.52-53
Karna lanzado al, 15.16
rio sagrado. Véase: Ganges, rio; Yamunad, rio.
riqueza
peligro de, 19.3
utilizacién espiritual de, 17.24, 42
Véase también: Dinero; opulencia; oro.
rituales. Véase: Sacrificio(s) ritual(es).
rituales védicos. Véase: Ceremonias rituales;
sacrificios.
Rsabha, 14.31
rsi(s)
semejantes al Sol, 18.23
Véase también: Brahmanas, sabios.
Radra. Véase: Siva, el Sefior.
Rukmini, apreciable reina del Sefor, 10.29
Rupa Gosvami, citado respecto a pies de loto
del Sefior, 11.26
sabiduria. Véase: Autorrealizacién; compren-

sion de Dios; conocimiento.
sabios
bendiciones por, 19.19
citados respecto a Pariksit, 19.20-22
compasion de, 19.23, 24
de Naimisaranya. Véase: Sabios de
Naimisaranya.
en encuentro Pariksit-Sukadeva, 19.8, 11,
13
expertos en fisionomia, 19.28
impunidad para, 18.30
leche sustenta a, 19.39
nacen de Visnu, 16.30
Pariksit complace a, 19.19
poder santificatorio de, 19.8, 33
relacién de jefes de familia con, 19.39
requisitos para, 19.23-24
reyes evitados por, 19.13
siete grandes, en el universo, 19.9-10
sin deseos, 19.23
Sukadeva honrado por, 19.29-32
Véase también: Autoridades; Brahmana(s);
devotos del Serior; sabios de Naimisaranya;
sadhus.
sacerdotes. Véase: Brahmana(s).
Sacidevi
con Draupadi, 13.3-4
con Satyabhama, 14.37
sacrificio de caballo
costoso, 12.34
ejecutado por Yudhisthira, 12.32, 34-35
propdsito de, 12.32, 34
supervisado por Krsna, 12.35
Véase también: Asvamedha, sacrificio.
sacrificio(s)
adaptado al tiempo y lugar, 12.34
alimentos mediante, 16.20
ateos rechazan, 17.33
Brahma crea, 16.20
de caballos. Véase: Asvamedha, sacrificio.
de fuego, 13.31, 13.53
de vacas. Véase: Vaca(s), sacrificio de.
deber, 12.34



ejecutado por Svetaketu, 15.11

en Kali-yuga, 12.33-34; 16.20; 18.12

en Naimisaranya. Véase: Naimisaranya,
sacrificio de.

éxito del, 12.34

lluvia mediante, 16.20

medio para alcanzar paz, 12.34

ofrecidos al Sefor, 15.24

para alcanzar felicidad, 13.17

para el Sefior, 17.33-34

para semidioses, 16.20-21

para ser elevado al cielo, 15.12

para Siva ejecutado por Jarasandha, 15.9

pecados contrarrestados mediante, 16.20-
21

permite superar pecado, 12.34

Prajapatya, 15.39

propdsito del, 12.34

rajastiya. Véase: Rajasiiya.

Senor Caitanya ejemplo de, 12.34

seres vivientes reformados mediante,
16.20-21

sobre la Tierra atendidos por semidioses,
16.3

Véase también: Ceremonias rituales;
Sacrificios rituales.

sadha-bhaksanam, 12.13

sadhus (hombres santos)

asociarse con, 13.31

deber de, 13.22-23

fidedignos en contraste con fingidos, 13.22

necios no comprenden a, 13.22
purifican a los materialistas, 13.31

Indice alfabético 519

trama juego de apuesta, 15.16
Sakuntala, 12.20; 19.9-10
saludo. Véase: Discursos de bienvenida;
Recepcion.
salvacion. Véase: Liberacion.
Salya
comandante de Kurus, 15.15-16
hermano de, 15.16
éilyadeéa, 15.16
samadhi (trance)
definicion de, 13.54
devotos puros en, 11.31
gopisen, 11.31
Samika en, 18.26
Samanta Paiicaka, 15.16
Samba, 10.29; 14.31
hechos histéricos referentes a, 11.16-17
Samika Rsi
en meditacion mistica, 18.26
maldicién de Srngi deplorada por, 19.4
Pariksit se encuentra con, 18.24-30
sampradaya. Véase: Sucesion discipular.
samsara. Véase: Alma, transmigracion del;
nacimiento y muerte repetidos.
samskara(s)
diversos tipos de, 12.13
préctica de caridad en, 12.14
Véase también: Purificacion.
Samvarta, 12.33; 19.9-10
sanatana, definicion de, 15.27
Sanatana Gosvami, 15.49
«engafnador»,, 13.38
sanatana-dharma

Véase también: Devotos del Serior Supremo; definicién de, 12.12; 15.27; 19.4

Devotos puros del Serior. propone renunciacion, 15.45
sagrados, rios. Véase: Ganges, rio. sanatanista, definicion de, 17.3
Sahadeva, 13.3-4 Saifjaya
Sakatasura, 10.25 afligido por Dhrtarastra, 13.35-36
sakti, arma, 15.16
Sakti Rsi, 19.9-10

Sakuni Dhrtarastra «engafia», a, 13.1

citado en respecto a Dhrtarastra, Vidura y
Gandhari, 13.37
hermana de,13.3-4 §al‘1karéc5rya

secuaz de Dhrtarastra, 13.18 bendice a Draupadi, 13.3-4
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mayavadi, 13.30
Sankaracarya, citado en relacién con
naturaleza trascendental del Sefor, 11.38
Sankarsana, el Sefior, expansion de Krsna,
14.8, 30
Sankhya, filosofia, 17.18-19
sankirtana, movimiento de, del Sefior Cai-
tanya. Véase: Canto de los santos nombres
del Serior; Seiior Supremo, glorificacion del.
sankirtana-yajiia
Caitanya recomienda, 16.20
para Kali-yuga, 12.33-34; 17.33
Pariksit propaga, 17.42
Viéase también: Canto de los santos nombres
del Serior; hari-nama-yajfia, Sefior
Supremo, oir hablar del.
sannydsa, orden de vida
condicién legal de, 13.30
en contraste con orden de vanaprastha,
13.30
etapa del proceso de autorrealizacion, 13.29
preparacion para la muerte, 19.4
requisitos para, 13.35
vaisnava en contraste con mayavadi, 13.30
Véase también: Varnasrama-dharma.
sannyasis
alocucion en Chicago dada por un, 14.9
célibe, 17.41
deber del, 17.41, 45
reciben caridad de, 12.13
trascendentalista, 13.27
vestimenta del, 15.40
Santanu Mabharaja, 12.13; 19.9-10
santo nombre del Seiior. Véase: Canto de los
santos nombres del Sefior Supremo.
santos
el Senor representado por, 19.14
reyes védicos como, 18.41
Véase también: Devotos del Serior Supremo;
sabios; sadhus.
saptasrota, 13.52
Saradvan Gautama, 19.9-10
sarana, 14.28-29

Sarasvati, el rio, 12.19; 16.36
Sarayu, rio, 12.19
Sarmistha, 12.24
sarvadamana, 12.20
sarvam khalv idam Brahma, citado,
16.26-30
Sastras (escrituras)
citadas en relacion con sancion del Sefior
mensaje de, 13.42
planetas celestiales a través de, 15.12
Véase también: Conocimiento védico; vedas;
nombres de algunas Escrituras védicas.
Satanika, 13.3-4
Sati, rito
definicion de, 13.58
Gandhari ejecuta, 13.58
genuino vs. simulado, 13.58
satisfaccion. Véase: Bienaventuranza
trascendental; felicidad.
Satrughna, 12.19
Satrajit, 14.28-29, 37
sattva-guna. Véase: Bondad, modalidad de.
satvata, 14.25
Satya-yuga
religiosa, 16.25; 17.24
seres humanos de, 17.24
Véase también: Milenios.
satyabhama, 10.29-30
enamorada del Sefor, 16.35
hechos historicos referentes a, 14.37
Satyaki, 10.17; 15.16
Satyaloka, planeta mds elevado, 19.23
Satyavati, 14.42; 19.9-10
Saunaka
citado respecto a Pariksit, 12.1-3
citado respecto a Pariksit castigando a Kalj,
16.5
inquieto por final de dinastia Yadu, 15.33
sautramani-yajia, 17.38
secta vaisnava Gaudiya, Narottama dasa
Thakura en, 13.25
sembrar semillas en tierra arida, civiliza-

cion sin conciencia de Krsna comparada



con, 15.21
semen, entidad viviente dentro de, 12.7
semidioses
administradores, 11.26
adoradores de, 12.20
Arjuna protege a, 15.13
Brahma el principal entre, 18.21
como «inmortales»,, 17.15
como funcionarios de prision, 16.20
como teistas, 19.18
devotos como, 19.34
devotos complacen a, 19.18
devotos de Krsna en contraste con devotos
de, 15.12
diosa de la fortuna buscada por, 18.20
el Sefior y los devotos cooperan con, 19.18
en bondad, 15.12
en contraste con asociados eternos del
Senor, 15.49
en contraste con demonios, 13.49; 15.34
en dinastia Yadu, 15.34
en los sacrificios de caballos de Pariksit, 16.3
hijas de, bendecidas y maldecidas por
Astavakra, 15.21
intoxicados, 15.34
Krsna por encima de, 15.12; 17.34
Pandavas como, 13.49
Pariksit elogiado por, 19.17-18
sacerdote de, 19.9-10
sacrificios a, 16.20
Sefior protege a, 13.42; 15.43
Sefor toma parijata de, 14.37
seres humanos subordinados a, 15.12
seres humanos sometidos a, 17.14-15; 19.18
sirvientes del Sefior, 15.43
Siva el principal entre, 18.21
Tierra visitada por, 15.45
trascendentales, 13.49
viajes espaciales de, 16.3
visitan a Yudhisthira, 13.14
visitan Tierra, 13.14
Véase también: Nombres individuales de
semidioses.
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Sefior Caitanya. Véase: Caitanya
Mahaprabhu.
Sefnor Supremo

absoluto y trascendental, 10.11-14; 10.17-
19, 36; 11.4-7, 25, 35; 12.24; 13.43; 14.8,
31;15.28, 31, 35; 18.6

actividades de. Véase: Krsna, pasatiempos
de.

adoracion del. Véase: Adoracion de la
Deidad del Serior Supremo.

adorado por Brahma, 11.6

adoradores de semidioses no comprenden
a,15.12

ajita, 10.5; 18.3

amigo de Arjuna, 15.4-6, 14, 18-20, 28, 30

amrta, 15.35

apacigua a Subhadra, 10.7

apacigua a residentes de Dvaraka, 11.1-2

aparicion de. Véase: Apariciéon de Krsna
(descenso).

apodera a devotos, 15.5

apodera a devotos puros, 15.13

Arjuna ejecuta mision de, 15.31

Arjuna ilusionado por, 18.24-25

arma de. Véase: Arma del Sefior Supremo.

asamordhva, 10.26

asociacién con, absoluta, 12.24

asociados eternos de, 14.1, 32-33; 15.37

asociarse con, 18.13; 19.20

aspecto de Superalma de. Véase: Superalma.

aspectos de, tres, 18.23

atmarama, 11.4-5, 36

auriga de Arjuna, 15.4, 17, 19

autosuficiente, 10.28; 11.4-5, 36

brahmanas protegidos por, 19.2

base del Brahman, 15.6; 17.19

benefactor de almas condicionadas, 10.22;
12.16

Bhagavan, 18.50

bienqueriente, 11.4, 7

bondad del, 19.35

Brahma sometido a, 13.41

Brahma sometido al, 11.26; 18.14
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Brahman Supremo, 13.55

«brahmana»,, 15.9

caballeroso, 16.26-30

Candra subordinado a, 13.41

cantar los nombres de. Véase: Canto de los
santos nombres del Sefior.

cantar nombres del Sefior evoca al, 16.32-
33

captura flor parijata, 14.37

caracola de, 11.1-2

castiga a materialistas, 10.25

causa de todas las causas, 14.9; 17.19

como Govinda, 18.14

como Madana-mohana, 16.26-30

como Mukunda, 18.22; 19.7

como Narayana, 16.26-30

como Nrsimhadeva, 19.20

como Paramatma, 17.20

como Parame$vara, 18.20

como Superalma, 12.9, 11

como Vasudeva, 16.26-30

como Visnu, 19.34

como Yajiledvara, 17.33

como Yogesvara, 16.26-30; 18.20

como ksatriya, 16.26-30

comparado con el Sol, 10.26; 11.9

comparado con drbol de deseos, 11.6

complacido con Yudhisthira, 12.33

comprension de la naturaleza de. Véase:
Comprension de Dios.

conciencia dirigida hacia. Véase:
Comprension de Dios.

conocible, 16.26-30; 17.20

contacto trascendental con, 11.2

contraste con Jarasandha, 15.9

controlador, 13.41, 43; 15.27; 16.26-30;
17.20519.13

corresponde con la actitud de uno, 11.21,
36

creador, 16.26-30

creador y controlador, 10.21-22; 11.7, 38

cualidades del, 16.26-30

cuerpo del. Véase: Seiior Supremo, cuerpo

del.

dependencia de, 13.28; 18.22

«derrota», a Arjuna, 15.20

desaparicion de. Véase: Krsna, desaparicion
de.

desea Batalla de Kuruksetra, 10.2; 13.16,
33;15.15

despedido por damas de Hastinapura,
10.14, 16, 20, 31

devotos «olvidan», a, 15.17

devotos apoderados por, 18.19

devotos conocen al, 17.20, 22-23; 19.5

devotos de. Véase: Devotos del Sefior
Supremo.

devotos favorecidos por, 19.15, 36

devotos puros conocen al, 10.23

devotos puros a la par con, 13.38

devotos puros glorifican a, 13.8

devotos salvador por, 19.6

devotos «superiores»,, 10.8, 34-35

diosa de la fortuna sirve al, 18.20

disfrutador, 11.34

domina naturaleza, 15.24

el arma de. Véase: Arma del Sefior Supremo.

en Dvaraka, 14.8, 31

en Hastinapura, 10.7

en contraste con almas condicionadas,
15.30

en contraste con entidades vivientes, 15.27

en contraste con los seres vivientes, 15.32

en el corazén de todos, 15.15

en yoga-nidrd, 16.26-30

encarnaciones de. Véase: Encarnaciones del
Serior Supremo.

energia de. Véase: Energia del Sefior
Supremo.

energia espiritual. Véase: Energia espiritual
del Sefior Supremo.

energia externa. Véase: Energia material del
Serior Supremo.

energia ilusoria de. Véase: Energia material
del Sefior Supremo.

energia inferior de. Véase: Energia material



del Serior Supremo.

energia interna de. Véase: Energia espiritual
del Serior Supremo.

energia superior de. Véase: Energia espiritual

del Serior Supremo.

«engafiador»,, 13.35

ensea a la sociedad con el ejemplo, 10.8,
36

entidades vivientes subordinadas a,
13.41-44

entidades vivientes sirvientes de, 13.2,
41-42, 44

escoltado por ejército de Yudhisthira, 10.32

esposas de. Véase: Reinas de Krsna.

esposas del, 16.26-30

€sposo, 10.30, 32; 11.31, 35-36, 39; 14.31,
37

esta por encima del karma, 13.43

estd presente en todas partes, 13.10

establece gobierno de Pandavas, 15.4

establece reino de Yudhisthira, , 15.15

expansiones del, 11.31; 14.8; 15.6, 15;
16.26-30; 18.21

expansiones de. Véase: Encarnaciones del
Serior Supremo.

familia del devoto protegida por, 19.35

favorece a Sus devotos, 10.7

felicidad de, 11.35

forma del. Véase: Seior Supremo, forma del.

forma universal de, 14.8

frustracion del devoto como bendicion del,
18.24-25,29-31

fuente del poder de Arjuna, 15.5, 7, 13-14

Garbhodakasayi Visnu, 14.35-36

Govardhana-dhari Hari, 10.25

Govinda, 10.21; 11.26; 13.2; 14.34

hermoso, 16.26-30

hijos de, 14.31

hombre aimagen del, 17.9

hombre obligado a, 15.5

honor del devoto aventaja, 19.30

igualmente dispuesto, 14.38; 15.34; 16.26-
30
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ilimitado, 11.30; 12.9, 11

ilumina a devotos, 11.9

imparcial, 11.22

independiente, 11.37; 13.44; 15.27; 18.20

Indra subordinado a, 13.41

infalible, 11.25

inmortal, 15.35

instruye a Arjuna, 15.25-26, 28-31

jefe de familia, 11.35

kaivalya, 11.24; 14.8

Krsna, 11.7

ksatriya, 10.25

Ksirodakasayi Visnu, 14.35-36

Kurharas adoran al, 11.7

Kurus en separacion del, 10.10

ladrén de mantequilla, 10.19

leyes de. Véase: Leyes del Sefior Supremo.

lideres subordinados a, 13.41

lleva a gopis de vuelta a Dios 15.20

lluvia de flores para, 10.16, 11.27

maestro del misticismo, 15.12

maestro espiritual representa, 13.48; 19.35

maestro espiritual revela, 18.3

Makhana-cora, 10.19

mantenedor, 10.2

mads all4 de los sentidos, 12.11

mas alla del espacio, 11.6

mata a Kurus, 15.1, 15

mata a Narakasura, 14.37

mdyd sometida a, 14.10

meditacion en, 15.28-30

meta de Vedas, 10.24; 13.2

meta del yoga, 13.55

mide duracién de vida, 13.17; 15.15

misericordia de. Véase: Serior Supremo,
misericordia del.

morada(s) de, 10.27; 11.26; 18.3

morada de, 13.50; 15.27, 33, 47-48

Mukunda, 12.6; 13.17

nacimiento de. Véase: Aparicién
«nacimiento», de Krsna.

Narayana, 15.47-48

narraciones acerca de. Véase: Srimad-
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Bhagavatam, el.

naturaleza sometida al, 10.5, 17, 22;
16.26-30

nirguna, 10.19; 11.38

no es comprendido por almas
condicionadas, 11.37

no es comprendido por especuladores
mentales, 11.37

no tiene nacimiento, 15.34

nombres del. Véase: Canto de los santos
nombres del Sefior.

numero de familiares de, 10.26, 29; 14.31

nunca es dejado por devotos puros, 10.8

observa principios religiosos, 10.36

ofensas a devotos ofenden a, 15.11

omnipresente, 11.8; 12.16, 24; 15.11; 16.26-
30, 32-33;17.34

opulencia(s) del, 19.23

otorga liberacién, 12.6

otorga salvacion, 15.17

padre de todos, 10.4; 11.4-5; 19.16

palacios de, 11.30

Parabrahman, 11.35

Paramatma, 13.27, 43, 48; 15.6, 15

paramesvara, 15.42

pariente politico de Arjuna, 15.4

Pariksit protegido por, 12.2, 7,9, 16

Pariksit salvado por, 18.1, 3; 19.14-15

Pariksit ve al, en el vientre materno, 12.7-
12, 30

pasatiempos del. Véase: Krsna, pasatiempos
de.

pecados del devoto excusados por, 19.1

perdon por, 18.47-49

perdona al demonio Maya, 15.7

persona original, 10.21

pies de loto de. Véase: Sefior Supremo, pies
de loto del.

placer de, guia para accion, 15.25-26

planetas gobernados por, trece, 19.21

poder de, 15.4, 21

poder mistico de, 11.315 12.9

por encima de las entidades vivientes,

10.13; 11.31; 12.16

por encima de las modalidades de la
naturaleza, 10.21; 11.36, 38

por encima del tiempo, 11.6; 12.11

potencias interna y externa de. Véase:
Energia del Sefior Supremo.

predicar acerca de. Véase: Devotos del Seior
Supremo.

presente en sacrificio de caballo de
Yudhisthira, 12.36

propietario, 10.5, 24; 11.34; 14.37; 15.25-26

proteccion por. Véase: Sefior Supremo,
proteccion por.

protege a devotos puros, 11.4-5, 38; 13.27,
43

protege a los devotos, 11.3

purificador, 16.5

purusavatara, 16.26-30

Rama, 10.25

reciproca actitud del devoto, 13.27

recobra reino de Yudhisthira, 10.2

recordado. Véase: Recordar del Seior
Supremo.

rectifica sociedad, 13.50

refrena a Kali-yuga, 15.36

reinas del. Véase: Reinas de Krsna.

relacion con, 15.31

relaciones con. Véase: Relaciones con Krsna.

religion emana del, 16.25

religion sostenida por, 16.34

religiones de Kali-yuga desafian al, 16.20

rendirse al. Véase: Seiior Supremo, rendirse
al.

renunciacion de devotos creada por, 18.24-
25,28, 31

renunciacion por apego al, 18.22

residentes de Dvaraka saludan al, 11.18-24,
27

responsabilidad aceptada por, 16.26-30

restaura dinastia Kuru, 10.2

rey de reyes, 11.6; 12.4

rey representa al, 16.4, 18.43

saborea remanentes de alimentos cocinados



por Draupadi, 15.12

sacrificios para, 17.33

salva a Arjuna, 14.42

salva a Draupadi, 13.3-4

salva a Pandavas, 15.11

salva a Pariksit, 13.16

sampraddyas sirven al, 18.22

sanciona desarrollo econémico, 10.5

sancionador, 17.18, 20, 22-23

santos representan al, 19.14

semeja a mayo, 15.35

semeja al Sol, 15.28, 31

semidioses adoran al, 11.6

semidioses subordinados al, 10.21; 15.12,
34

semidioses sometidos al, 17.34

sentidos no pueden percibir al, 15.25-26

Ser Supremo, 10.27; 11.6, 31, 35; 12.11, 16;
13.555 14.32-33; 15.44

servicio a. Véase: Servicio devocional al
Serior Supremo.

servicio devocional revela al, 11.8; 15.31;
16.32-33

sin igual, 11.3

sin segundo, 13.48

sirve a devotos puros, 19.11

sirviente de los Pandavas, 16.16; 17.17

sirvientes de. Véase: Devotos del Sefior
Supremo.

Siva subordinado al, 13.41

Siva sometido al, 18.14, 21

sobre la Tierra, 16.24, 32-33, 35

Srngi reconoce, 18.35

summum bonum, 15.6

Superalma, 12.9, 11

sustentador, 11.7

tiempo, 12.6

todo poderoso, 12.9, 16, 205 15.21

toma flor parijata de semidioses, 14.37

trascendental, 13.15; 16.6, 26-30; 18.14, 19

unico refugio, 18.14

uno sin segundo, 18.21

vacas protegidas por, 19.2
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varon, 11.32

Vasudeva, 15.31, 50

vence a demonios, 12.6; 13.50; 15.34

venga insulto de Duhsasana, 15.10

veracidad complace, 17.34

Verdad Absoluta, 15.6; 17.21

Visnu, 12.16

viudas de, 14.31; 15.19

voluntad del, 15.24; 16.24; 18.20, 31, 33, 50

yogesvara, 11.31, 38; 15.12

Véase también: Brahman Supremo;
Caitanya Mahaprabhu; conciencia
de Krsna, proceso de; Krsna el Sefior,
Narayana, el Serior; Superalma
(Paramatma); Visnu, el Sefior.

Seifior Supremo, adoracion al. Véase:
Adoracion de la Deidad del Serior Supremo;
servicio devocional al Sefior Supremo.

Seifior Supremo, adoradores del. Véase:
Devotos del Sefior Supremo.

Sefnor Supremo, amor por. Véase: Servicio
devocional al Sefior Supremo.

Seiior Supremo, cuerpo del
absoluto y trascendental, 10.21; 12.13
belleza del, 11.26
en el momento de Su desaparicion, 15.35
entidades vivientes se funden en, 10.21
Kunti medita en, 11.4-5
residentes de Dvaraka encantados por,

11.25
trascendental, 14.8; 15.35
Véase también: Seiior Supremo, forma del.

Sefor Supremo, forma del
absoluta y trascendental, 11.24
concepcion materialista de, 14.8
Deidad, 12.9
demonios no comprenden, 15.35
devotos puros ven, 11.8
devotos ven, 13.50
eterna, 15.35
feroz, 19.20
impersonalistas no comprenden, 15.35
memorable, 12.30
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necios mal interpretan, 11.37
para luchadores designados por Karhsa,
15.35
para no devotos, 13.50
para Sisupala, 15.35
trascendental, 13.50
Véase también: Adoracion de la Deidad del
Sefior Supremo; Sefior Supremo, cuerpo
del.
Seiior Supremo, misericordia del
descenso del Sefior como, 15.50
para con demonios, 18.47
para con pecadores, 18.7
Sefior Supremo, nombres del. Véase: Canto
de los santos nombres del Sefior.
Sefior Supremo, oir acerca del
como deber, 16.6
como néctar ilimitado, 18.14
del Bhagavatam, 16.5, 8-9
en asociacion de devotos, 13.27
ficticio vs. fidedigno, 18.4, 15
forma auténtica en contraste con engafosa,
12.28
Kali-yuga contrarrestado mediante, 18.7
medio para asociarse con El, 15.30
muerte superada mediante, 16.8-9; 18.11
por Pariksit, 16.13-15
potencia de, 10.11-12
realizado a perfeccion por Pariksit, 12.3
trascendental, 16.6
Véase también: Srimad-Bhagavatam, el,
recepcion personal de.
Sefor Supremo, pasatiempos del, oir acerca
del. Véase: Serior Supremo, oir acerca del.
Sefior Supremo, pies de loto del
ambicionan devotos puros, 11.26
ausencia de temor gracias a, 19.15
auspiciosos, 14.17-18
definicién de, 16.6
Draupadi junto a, 15.10, 50
encantan a diosas de fortuna, 17.1
Ganges desde, 18.21; 19.7
Ganges santificado por, 19.6

hojas de tulasia, 19.6
impresiones marcadas en, 16.32-33
Laksmi a, 16.32-33
liberacion a través de, 19.6
meditacion en, 19.7
mundo espiritual a través de, 19.15
objeto de meditacion de Arjuna, 15.28-29
Pandavas junto a, 15.46
Pariksit alcanza, 18.16
pecados absueltos por, 19.7, 24
poder purificatorio de, 15.41
refugio, 12.27; 15.30
rendirse a, 13.26; 14.10; 19.24
servicio a, 14.37
sobre la Tierra, 16.32-33
Vidura junto a, 15.49
Sefor Supremo, protecciéon por
a administradores, 11.26
a almas liberadas, 14.32-33
a almas rendidas, 16.26-30; 17.37; 18.18
a Arjuna, 15.4, 16-17
a brahmanas, 19.2
a devotos, 12.9, 20; 14.34, 38; 16.13-15,
26-30;17.17; 18.28
a devotos puros, 12.17; 13.27, 43, 50
a dinastia Yadu, 14.35-36, 38
a entidades vivientes, 13.45
a familia del devoto, 19.35
a jiva-tattvas, 14.32-33
a misioneros, 12.16
a Pariksit, 12.17, 27; 18.1
a piadosos e impios, 13.50
a Prahlada, 15.16
a semidioses, 13.50; 15.34
a seres vivientes, 12.17-19
avacas, 14.34; 19.2
a Vedas, 12.16
al maestro espiritual, 12.16
al universo, 14.35-36
como unico refugio, 13.45
contra Kali-yuga, 15.36-37
en Su forma de Visnu, 12.23
mediante cantar de Sus nombres, 15.28



Seiior Supremo, rendirse al
ausencia de temor por, 19.15
autorrealizacién mediante, 19.24
pecados absueltos mediante, 17.37; 18.19;
19.24
por Pariksit, 18.2
por avanzados espiritualmente, 17.24
proteccion por, 16.26-30; 17.37; 18.19
Véase también: Servicio devocional al Sefior
Supremo.
sentidos
al servicio del Sefor, 18.26
almas condicionadas sirven, 10.11-12; 12.6
condicionados en contraste con
purificados, 14.34
enumerados, 13.55
Sefior mas alld de, 15.27
imperfectos, 11.9
mente controla, 15.41
modalidades de naturaleza controlan, 13.56
no sirven para percibir al Sefior, 12.9
servicio devocional satisface, 13.54
yoga controla, 13.53-54; 18.26
Yudbhisthira purifica, 15.41
Véase también: Complacencia de sentidos;
cuerpo material.
ser (el yo) cubierto por el cuerpo y la
mente. Véase: Alma; autorrealizacion.
ser viviente. Véase: Almas condicionadas;
entidades vivientes.
ser(es) humano(s)
aimagen de Dios, 17.9
alcanzan autorrealizacion, 13.24, 47
alcanzan liberacion, 13.41
alimentos apropiados para, 13.47; 17.10-11
animales vs., 16.22, 26-30
buenos, cuatro clases de, 16.20
buscadores de placer, 11.26
buscan planetas celestiales, 10.27
clases de, 16.20; 18.3
deber de, 13.18; 19.24
descendientes de Manu, 12.19
disfrute para. Véase: Complacencia de los
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sentidos.
diversas clases de, 13.26, 12.6
elaboran ideologia imperfectas, 10.3
en Satya-yuga, 17.24
en ilusion, 13.42
en sociedades sin rey semejan monos y
perros, 18.45
estdn por debajo del cielo, 14.37
estar conscientes de Dios es propio de,
11.7, 34
hermanos mayores de animales, 10.4
ignorancia, 14.4
Kali-yuga degrada a, 13.28
modernos. Véase: Kali-yuga.
perezosos malgastan su vida, 16.9, 16
rey como el mejor de, 18.42
semidioses por encima de, 17.15; 19.18
Sefior en rol de, 11.35
servicio devocional es para, 13.26
sirvientes del Sefor, 15.5
son inferiores a semidioses, 15.12-13
son protegidos, 13.21
sufrimientos de, 10.2
Vedas guian a, 12.29
Véase también: Almas condicionadas;
trabajadores fruitivos.
seres vivientes. Véase: Entidades vivientes.
serpiente
brahmanas de Kali-yuga comparados con,
18.37
Samika Rsi recibe guirnalda de, 18.30
tiempo es comparado con una, 13.46
servicio a Dios. Véase: Servicio devocional al
Sefior Supremo.
servicio devocional al Sefior Supremo
proceso de cantar en el. Véase: Canto de los
santos nombres del Serior.
proceso de oir en el. Véase: Sefior Supremo,
oir acerca del.
adoracién a Deidad, facilita, 11.24
alivio, 14.10
ansiedad ausente en, 15.15
ansiedad es transformada por, 12.28
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asociacidn del Senor mediante, 15.31;
16.32-33

autocontrol mediante, 18.22

autoridades del, 12.25

autoridades recomiendan, 15.45

capacidad para satisfacer del, 15.11

como deber, 19.24

como el sendero primordial, 19.5, 24

como la meta de la vida, 19.25

conciencia de Dios mediante, 13.27

conocimiento culmina en, 15.27; 18.16

cuerpo espiritualizado por, 15.33, 47-48

definicion de, 13.56

desapego mediante, 19.25

ejecutado por almas liberadas, 12.6

el Senor es comprendido mediante, 15.31

en la vejez, 25.39

en mundo material, 12.27

esencial, 18.12

felicidad gracias a, 11.33

gracias a la misericordia del maestro
espiritual, 19.36

incondicional, 11.19; 12.24

jaanavs., 18.26

Kunti se refugia en, 15.33

liberacion culmina en, 13.59; 15.27; 16.23;
18.16

libertad mediante, 13.47, 55

libro cientifico acerca de, 12.29

lugares sagrados magnifican, 10.27

mahajanas predican, 13.15

mente purificada por, 15.41

meta de la autorrealizacidn, 13.55

meta de la renunciacion, 13.26

morada del Sefior mediante, 15.33

panacea, 14.5

Pariksit avanzado en, 19.19

perfeccion de religion, 10.28; 12.24

perfeccion del servicio, 12.4

permite ver al Sefior, 11.8

poder purificador de, 10.30; 11.19; 14.34;
15.29, 31, 47-48; 18.10

por leer el pasatiempo rasa-lila, 18.31

por reinas de Krsna, 14.37

por sampraddyas, 18.21

posibilita control de los sentidos, 10.23

predicadores del. Véase: Devotos del Sefior
Supremo.

principio de utilidad del, 18.6

proceso de cantar en. Véase: Canto de los
santos nombres del Sefior.

proteccion gracias a, 11.38

sentidos satisfechos mediante, 13.55

si es puro revela a Krsna, 10.23

sociedad necesita, 18.8

super excelencia de, 19.19

vida familiar superada mediante, 15.44

yogavs., 18.26

Véase también: Comprension de Dios;
conciencia de Krsna, proceso de.

servicio devocional al Sefior Supremo,

proceso del
potencia de, 12.3

Sesaniga, 11.17

sexo. Véase: Vida sexual.
Shubhash, 13.41

si mismo. Véase: Alma; alma(s)

condicionada(s); autorrealizacion.

Sibi Maharija, hechos histéricos referentes

a, 12.20

Simantonnayana, 12.13

Sind Pakistan, antiguo nombre de, 15.16
Sindhudesa, 15.16

sirvientes de Dios. Véase: Devotos del Serior

Supremo; devotos puros del Sefior.

sistema de castas

cientifico, 18.33, 37, 45

moderno, degradado, 18.18, 37

Véase también: Sociedad humana, érdenes;
varnasrama-dharma.

Sisupala

«consciente de Krsna»,, 13.11
derrotado por Krsna, 10.29
Sefior vence a, 13.50; 15.35

Sita

esposa de Rama, 12.19, 13.30; 16.26-30



Siva, el Sefior

adoracion a, para conseguir esposo, 13.3-4

adorado por Ravana, 12.23

arco de, roto por Rama, 12.19

Arjuna complace a, 15.12

asutosa, 12.23

atacado por Bhaumasura, 12.23

bendice a Jayadratha, 15.16

Bhatanatha, 12.23

cautivado por encarnacién Mohini, 11.36

Durvasa encarnacién de, 15.11

en contraste con Arjuna, 12.21

esposa de, 15.12

fantasmas adoran a, 15.9

Gandhari adora a, 13.3-4

Ganges santifica, 19.6

generoso, 12.23

Jarasandha adora a, 15.9

Kalabhairava, 15.9

Krsna por encima de, 10.21; 13.41; 18.14,
21

Mahabhairava, 15.9

mahdjana, 13.15

morada de, 12.23

Ravana adora a, 15.12

salvado por Visnu, 12.23

sociedad humana

astrologos en, 12.29

bajo un rey santo, 12.18

brahmanas en, 14.34, 41; 18.33, 47

cantidad en, 12.14

causas de disputas en, 16.10

conocimiento védico en, 12.29

criterio del avance de, 11.19

cultura brahminica en, 16.18

degradada en Kali-yuga, 16.22; 17.6, 24-25;
18.33

demonios perturban, 15.8

en armonia con naturaleza, 10.4, 6; 11.12

encarnaciones impostoras desencaminan,
18.35

falso prestigio degrada, 18.35

familia influencia, 19.35

Indice alfabético 529

felicidad de, 10.22; 15.40

ideal de, en Dvaraka, 11.12

ignorancia en, 14.4

importancia de las vacas en, 14.28-29; 16.18

importancia del toro en, 16.18

lideres de, cuatro, 17.41

literatura en. Véase: Literatura mundana.

malen, 17.24

materialista, una prision 14.34

matrimonio compulsivo en, 17.38

moderna es censurada, 10.4-6; 11.12

moderna semejante a monos y perros,
18.45

necesidades de, 10.4; 11.12

necesita del proceso de conciencia de
Krsna, 12.4

necesita reyes, 15.38, 40

ordenes de, comparados con el cuerpo,
18.33

paz para, 17.14

poblacién piadosa para, 12.13

prejuicio en, 18.33

presenta signos ominosos, 14.5, 18-19

principios basicos de, 18.47

proposito de, 10.16

prosperidad en, 15.38

prostitutas en, 11.19

proteccion a las vacas vital para, 17.9

remedio espiritual para, 17.38, 42

reyes requeridos en, 18.41-44

rol del Bhagavatam en, 17.38, 43-44

Sefor ensefia a, con Su ejemplo, 10.8, 36

Senor rectifica, 13.50

servicio devocional requerido en, 18.8

sonido trascendental reforma, 18.6

sufrimiento en, 13.42

unificacion de, 19.9-10

védica vs. moderna, 10.5-6; 12.18

vipras en, 12.29

Véase también: Civilizacion humana; kali-
yuga; varnasrama-dharma.

Sol

el Sefior comparado con, 16.26-30
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entidades vivientes comparadas con, 19.23
Krsna comparado con, 10.26; 11.9
rsis comparados con, 18.23
Sefor comparado con, 15.28, 32
y los rayos solares, Sefior y entidades
vivientes comparacion, 11.10
Viéase también: Dios del Sol.
Soma, 19.10
soma-rasa, bebida de semidioses, 15.34
Somadatta, 15.16
sonido trascendental
presencia del Seflor evocada por, 16.32-33
sociedad necesita, 18.6
Véase también: Canto de los santos nombres
del Sefior; hari-nama-yajiia; nombres de
Dios.
sraddha sravanam. Véase: Seiior Supremo,
oir acerca del.
sravanam. Véase: Sefior Supremo, oir acerca
del; Srimad-Bhagavatam, recepcién personal
de.
$ri-krsna govinda hare murdre, citado,
16.26-30
Sridhara Svami, mencionado respecto a
Brahma, 12.23
Tlavrta-varsa, 16.12
Srimad-Bhagavatam
absoluto y trascendental, 15.51
Caitanya predica, 13.29
complemento del Bhagavad-gita, 15.27
discursos falsos y fidedignos acerca de,
18.15
disipa ignorancia, 14.4
dvija-bandhus refutados por, 18.19
educa a almas condicionadas, 10.13
encarnacion literaria del Sefior, 18.31
es ignorado por necios, 10.22
fue oido por Pariksit, 12.27
héroes de, 12.12
Kali-yuga contrarrestada por, 17.24, 27
lectura de. Véase: Srimad-Bhagavatam,
recepcién personal de.
ley de, 17.12

oir, 12.3, 28. Véase también: Srimad-
Bhagavatam, recepcién personal de.

Pariksit como medio para recibir, 18.24-25,
27,31

pasatiempos del Seior en, 18.9

perfeccion a través de, 19.31

permite alcanzar mundo espiritual, 15.51

prédica de, 18.18

reforma social a través de, 17.24, 38, 43-44

refuta a expertos en suelos, 10.35

satisfaccién personal a través de, 19.25

se imita el oir, 12.28

se recibe mediante sucesion discipular,
13.10

Sukadeva habla, 19.8

temas de, 15.51; 16.5, 8; 19.24, 37

trascendental, 12.29

via hacia la autorrealizacion, 12.28

Véase también: Literatura védica; Srimad-
Bhagavatam, el, citado en relacién
con; Srimad—Bhdgavatam, el, recepcion
personal de.

Srimad-Bhﬁguvatam, el, citado en relacion

con

astrologia, 12.12

Ajamila, 16.22

Bali, 12.25

cantar de los santos nombres del Sefior,
12.34;18.19

conocimiento y renunciacion, 18.16

deber del ser humano, 11.9

especuladores mentales, 11.37

forma del Sefior para demonios, 15.35

independencia del Sefior, 11.37

oro y corrupcion, 17.39

Prahlada, 15.16

sancién del Senor, 14.9

Sukadeva, 18.16

Srngi

citado respecto a ofensa de Pariksit,
18.33-36

el Sefior impersonalizado por, 18.36

hijo de Samika, 18.31



Kali-yuga entra a través de, 18.37
lamentacion de, 18.38
Pariksit, 18.37
Srutakarma, 13.3-4
Srutakirti, 13.3-4
Srutasena, 16.2
Sruti mantras, 10.20
Véase también: Vedas; nombres individuales
de determinadas literaturas védicas.
Subahu, 12.19
Subala Maharaja, 13.30, 41
Subhadra
apaciguada por Krsna, 10.7
desaparicion de, 15.50
esposa de Arjuna, 15.4; 16.2
hechos historicos referentes a, 13.3-4
subsistencia, ley de, entre especies, 13.47
sucesion discipular
Bhagavad-gita, El, es revelado a través de,
12.19
cuatro descritas, 18.21
desde Gautama, 19.9-10
medio para recibir el Bhagavatam, 13.10
Véase también: Autoridad; sampradayas.
Sudha, definicion de, 19.24
Sudha-sattva. Véase: Bondad, modalidad de.
«$udra»,, designacion, 13.42
sudra(s)
«brahmanas»,, como, 12.35
deber de, 14.3
en gobierno, 12.18
Kali como, 16.5
Karna, un, 15.7, 16
matrimonio de, 14.42
ocupaciones propias de, 11.20
poblaciéon en Kali-yuga como, 17.2
reyes en Kali-yuga como, 17.2
toro golpeado por, 17.2
sistema Pancaratrika destinado a, 12.13
vaca golpeada por, 17.2
Vidura un, 13.1; 15.49
Yamaraja un, 13.1, 14
Véase también: Varnasrama-dharma.
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suefio

aniquilacién como, para entidades
vivientes, 10.21
mundo semeja un, 16.26-30

sufrimiento

Bhagavad-gita, El, alivia del, 15.27

causas del, 13.48, 50

cuerpo como, 13.17, 23

dado por Dios, 17.18, 22

de Dhrtarastra, 13.33

de devotos, 17.18, 22; 18.31

de religion personificada, 17.18

de seres humanos, 10.2

de seres vivientes, 13.17, 23

del toro Dharma, 17.18

en sociedad, 13.43; 14.10

filosofias acerca del, 17.18-20

ley de naturaleza provoca, 13.13

misericordia del Sefor alivia, 14.9

modalidades de la naturaleza producen,
14.11; 18.50

mundo material como, 13.23, 27

prasada alivia el, 13.47

propio del mundo material, 12.6

provocado por ilusion, 11.16-17

rey alivia, 17.10-11

semeja fuego, 14.11

tiempo provoca, 13.41

vida material como, 13.23; 14.11; 19.20

Sukadeva Gosvami

belleza de, 19.26-28

ejecuta a la perfeccion proceso de cantar,
12.3

el Bhagavatam hablado por, 19.8

el Sefior inspira a, 19.36

hechos histdricos referentes a, 19.25

impersonalista convertido en devoto, 18.16

instruye a Pariksit, 13.10

jefes de familia visitados por, 19.39

leche sustenta a, 17.3

Pariksit instruido por, 18.3

Pariksit se inclina ante, 19.29, 31

pasatiempos del Senor atraen a, 18.16
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poder santificador de, 19.32-34
sabios honran a, 19.30
semejante a la Luna, 19.30
tierra nativa de, 16.12
Sukracarya, 14.42
maldice a Yayati, 12.24
summum bonum
de la vida, 13.2
Sunanda, 14.32-33
Superalma (Paramatma)
asigna karma, 14.11
el Sefior como, 17.20, 34
en el corazdn, 13.27, 43; 15.15
meta del yoga, 13.53, 55
misticos buscan a, 18.50
omnipresente, 12.9-11

Sefnor como, 12.9, 11; 13.27, 43, 48; 15.6, 15

svamsa, 15.6
testigo, 17.20
tiene tamaiio del pulgar, 12.8
supervivencia del apto, caracteristica del
mundo material, 15.25-26
suprema Personalidad de Dios. Véase:
Krsna, el Serior; Sefior Supremo.
surabhi
vacas, 11.26
en el mundo espiritual, 17.9
suras. Véase: Devotos del Sefior Supremo;
semidioses.
Surasena Maharaja, 13.3-4; 14.26
Surasena, reino, 15.39
Siirya, 10.3
Susarma, hechos histdricos referentes a,
15.16
Susena, 14.31
Suta Gosvami
de nacimiento bajo, 18.18
mencionado respecto a desaparicion de
dinastia Yadu, 15.34
mencionado respecto a la permanente
frescura del Sefor, 16.26-30
rsis purifican a, 18.18
sabios aprecian a, 18.12, 15

Suta Gosvami, citado en relacion con
Arjuna, 15.1-4, 28-31
grandes almas, 18.18
Pariksit y Kali, 17.1, 35, 38
Pariksit y Sukadeva, 19.40
Safijaya, 13.35
Vidura y Maitreya, 13.1-2
Yudhisthira, 12.4-5
Yudhisthira observando malos presagios,
14.2-5, 20-22
Sutasoma, 13.3-4
sva-dharma-stha, definicion de, 17.16
sva-karmana tam abhyarcya, verso citado,
13.37
sva-pada-miilam bhajatah priyasya, verso
citado, 19.7
svakiya, definicion de, 10.28
svamis. Véase: Gosvami(s).
svamsa, Paramatma como, 15.6
svanusthitasya dharmasya, verso citado,
13.37
svar. Véase: Planetas celestiales.
Svargaloka. Véase: Brahmaloka; planetas
celestiales; Satyaloka.
svariipa, definicion de, 10.27-28
svayativara, ceremonia
de Rukmini, 10.29
definicion de, 10.29
Svetadvipa, planeta, 11.8
Taksaka, 16.2
Taksala (Ajanta), 16.2
tamo-guna. Véase: Ignorancia, modalidad de.
tapasya. Véase: Austeridad.
Tarzan, no es tan fuerte Dausyanti Bharata,
12.20
tatastha sakti, definicion de, 14.32-33
teismo. Véase: Comprension de Dios;
conciencia de Krsna, proceso de; servicio
devocional al Sefior Supremo.
temor
ausente en devotos, 14.38
de Kali hacia Pariksit, 17.35
de bribones a Yamaraja, 15.49



devotos libres de, 19.4
devotos puros libres de, 18.2
en almas condicionadas, 14.38
en Dhrtarastra, 13.18-19
en mundo material, 12.28; 13.18
en Yudhisthira, 12.34
ilusion, 14.38
liberarse de, 12.28
no afecta a Yudhisthira, 15.43
Pariksit libre de, 19.15
pies de loto del Sefor disipan, 19.15
rendirse disipa, 19.15
santo nombre del Sefor vence, 11.3
signos ominosos causados por, 14.2
terneros, separados de las vacas en Kali-
yuga, 17.3
tiempo
coémo liberarse de, 13.46
derrota a materialistas, 13.17
en la Tierra vs. en planetas celestiales, 17.15
encarnaciones del Sefior mas alla de, 15.30
entidades vivientes sometidas a, 13.20, 46;
15.30
invencible, 13.18-21; 16.24
Krsna por encima de, 11.6; 12.11
modalidades de naturaleza sometidas a,
13.46; 15.27
mundo espiritual libre de, 14.36
por encima de seres vivientes, 11.6; 12.16
semeja a serpiente, 13.46
Seflor como, 13.19, 13.42
signos ominosos en, 14.3
sorprende a Dhrtarastra, 13.20
terrenal en contraste con, de planetas
celestiales, 10.27
tipo de sacrificio se adapta al, y espacio,
12.35
Tierra, el planeta
agobiado por demonios, 11.34
Bharata-varsa, 12.20
capital de, en tiempos védicos, 15.38
encarnacion del Sefor bendice, 14.2, 32-33
Ilavrta-varsa, 12.20
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indulgente, 12.22
Jambudvipa, 12.5
lugar deplorable, 10.27
madre, 11.28; 14.42
presenta signos ominosos, 14.2-5, 10-22
semidioses visitan, 13.14
Sefior alivia, 15.33, 35
tiempo en planetas celestiales en contraste
con tiempo en, 10.27
vida mas alla de, 15.12
tigre en sueiio, temor de almas condiciona-
das comparado con, 14.38
tolerancia, por devotos, 18.48
toro
carece de proteccion en Kali-yuga, 17.1
como la religion personificada, 15.15;
16.18, 20, 255 17.22
importancia de, 16.18
inofensivo, 17.13
Kali hiere a, 16.4
$udra golpea, 17.2
Véase también: Dharma, toro.
trabajadores fruitivos. Véase: Materialistas.
trabajo. Véase: Actividades; actividades
fruitivas; karma.
trabajo fruitivo. Véase: Deber ocupacional.
trascendentalistas
buscan felicidad, 13.17
clases de, 19.1
diversas clases de, 13.27
materialistas evitados por, 19.13
modalidades de la naturaleza no pueden
tocar a, 18.50
opulencia no interesa, 19.13
personalistas vs. impersonalistas, 18.16
Véase también: Alma(s) liberada(s);
autorrealizacion; devotos del Serior
Supremo; jiianis; mayavadis; sabios; yogis.
tres mundos. Véase: Universo.
treta-yuga, 12.19; 16.25; 17.25
Véase también: Milenios.
tri-danda

definicion de, 13.30
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trigarta, hechos histéricos referentes a, 15.16
tulasi, hojas de, a los pies de loto de Krsna,
19.6
turcos, antepasados de, 12.24
Uddhava, 10.18; 14.32-33
ugra-karma
definiciéon de, 11.12
Ugrasena, 14.28-29; 16.2
hechos histdricos referentes a, 11.16-17
Ugrasrava. Véase: Siita Gosvami.
unidad. Véase: Liberacién; mayavadis;
monistas; paz; universo.
universo(s)
almas condicionadas viajan por, 11.35
caracterizado por cuatro problemas, 11.3
en el Mahat-tattva, 19.5
en el océano causal, 14.35-36
Ganges santifica, 19.6
Hiranyakasipu aterroriza, 13.19
pasatiempos del Senor en, 14.8; 15.35
planetas como islas en, 16.12
propiedad del Sefior, 10.25
seres del. Véase: Entidades vivientes.
tiempo impregna, 13.20-21
Viéase también: Creacidon; mundo material;
planetas celestiales.
universo, aniquilacién del
Véase también: Liberacion; mayavadis.
Upanisads
el Gita esencia de, 15.27
glorifican a Krsna indirectamente, 10.20
Upanisads, mencionados respecto a
el Sefior mas alla de los filosofos, 15.19
forma del Sefior, 11.37
Upasana-kanda, 12.29
Urvasi, 12.21
Usinara, 12.20
Utathya, hechos historicos referentes a,
19.9-10
Uttama, relaciéon hombre-mujer, 14.42
Uttama-adhikari, el vaisnava. Véase: Devotos
puros del Serior Supremo.
Uttara

Arjuna maestro de musica de, 12.21

madre de Pariksit, 17.40

vientre de, atacado, 13.16

vientre de, dafado por brahmastras, 12.1
Uttara Maharaja, 16.2
vaca(s), 12.26

duenos de casa mantienen, 17.3; 19.2

en el mundo espiritual, 17.9

en la pelea entre Vasistha y Visvamitra,

19.9-10

importancia de, 14.19; 16.4

importancia econémica de, 10.4

inofensivas, 17.3

Kali hiere a, 16.4

lamentacion de una, como madre Tierra,

16.18-25, 31-33, 35

madre, 11.28, 14.42

matadas en Kali-yuga, 17.1-4

principios religiosos derivados de, 17.2-3

proteccion a. Véase: Proteccion a vacas.

puras, 16.5

recuperadas por Arjuna, 15.14

sacrificio de, 12.34

Siidra golpea una, 17.3

surabhi, 17.9

terneros separados de, en Kali-yuga, 17.4

Tierra en forma de, 16.18, 16.25

Véase también: Matanza de animales.
Vaikuntha. Véase: Mundo espiritual.
vairagya. Véase: Renunciacion.
vaisesika, filosofia, 17.18
vaisnava(s). Véase: Devotos del Serior

Supremo; devotos puros del Sefior Supremo.
vaisyas

deber de, 14.3; 17.1

degradados en Kali-yuga, 17.1

ksatriyas por encima de, 15.7

matrimonio de, 14.42

nacidos por segunda vez, 17.5

posicion social de, 16.20

Véase también: Varnasrama-dharma.
«vaisyas»,, designacion, 13.42
Vaivasvata Manu. Véase: Manu.



vajra, 15.39
Valmiki, 12.19
Vamanadeva, el Sefior, Visnu, 12.25
vanaprastha (vida retirada)
definicion de, 13.9
Dhrtarastra en orden de, 13.30, 53
elevacién mediante, 19.9-10
en contraste con orden de sannyasa, 13.30
propdsito de, 19.4
rol de esposa en orden de, 13.30
Vidura en orden de, 13.9, 51
Véase también: Retiro; varndsrama-
dharma.
vanaras, 12.19
vaqueras, damas
en el rasa-lila del Sefior, 18.31
Véase también: Gopis.
Varaha Purana, citado en relaciéon con
demonios, 18.47
rios Ganges y Yamuna, 19.6
Varanavata, 13.8
varndasrama-dharma
Bhrgu propone, 19.9-10
definicion de, 15.39
Kali-yuga degrada, 16.31
matrimonio en, 14.42
propio de la vida humana, 16.31
propdsito del, 13.24; 15.39; 16.31; 19.4
renunciacion en, 15.44
restringe vida sexual, 11.36
seguido en Aryavarta, 15.44
Véase también: Brahmanas; cultura védica;
ksatriyas; sannydsa; sociedad, Sidras;
vaisyas; vanaprastha.
Varuna, 10.3, 27; 19.9-10
Vasistha Muni, 12.24; 19.9-10
Vasudeva
bebé Krsna con, 19.6
concepcion, 10.23
esposas de, 11.28
hechos historicos referentes a, 11.16-17
hermana de, 13.3-4
Vasudeva (Visnu-tattva). Véase: Krsna;
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Suddha-sattva; Superalma.
Vasudeva, el Sefior
en Dvaraka, 14.30
expansion de Krsna, 14.8, 30
Vasusena, 15.16
Vayu, 10.3;13.3-4
Vayuloka, 12.33
vedanta darsana, teoria, 17.18
vedanta, filosofia, se conoce gracias al
maestro espiritual, 13.40
Vedanta-siitra, el, citado en relacidon con
Vedas
astrologia en, 12.29
Bhagavad-gita, esencia de, 15.27
conocimiento de, completo, 12.29
contienen himnos para sacrificios de
animales, 12.34
cuatro enumerados, 16.20
destruyen ilusién, 15.27
el Sefior protege, 12.16
ilusion vencida por, 17.24; 19.23
irreligiosidad regulada en, 17.38
mandatos de, dos tipos, 17.38
meta de, 10.24
proposito de, 10.22
trascendentales, 12.16
Véase también: Literatura védica; sruti-
mantras; varnasrama-dharma; nombres de
algunas escrituras védicas.
védicos, rituales. Véase: Sacrificios.
vejez
advertencia de muerte, 13.19, 23
sobrecoge a Dhrtarastra, 13.21-22
sufrimiento, 13.19
Venus, planeta celestial, 18.13
veracidad
como ultima pata de la religion, 17.25
el Sefior complacido mediante, 17.33
verdad. Véase: Verdad Absoluta.
verdad absoluta
«engafo», al servicio de, 13.37
Krsna como, 15.6; 16.31; 17.20

semejante al cielo, 13.29
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Véase también: Realidad; sefior Supremo.
viaje espacial
de almas condicionadas, 11.35
espiritual en contraste con material, 13.60
mas alla del mundo espiritual, 15.33
mas alla de planetas superiores, 12.5
por medio de cultura espiritual, 13.14, 60
por sabios, 19.9-10
por semidioses, 16.3
practicado por Durvasa, 15.11
vibhinnarnisa, seres vivientes como, 15.6
Vibhisana, 12.19
vicio. Véase: Pecado(s).
Vicitravirya, 13.21
vida
complacencia de los sentidos malgasta, 16.9
duracion de, controlada por Sefior, 13.17;
15.15
en mundo espiritual, 15.32
en sistema varndsrama, 15.39
especies de. Véase: Especies de vida.
estd destinada a autorrealizacion, 15.44-45
esta destinada al servicio devocional, 15.39
éxito en, 11.7; 14.9; 19.39
leche sostiene, 19.39
materialistas malgastan, 13.24-25
meta de, 18.13
mision de, 17.2
mudable, 16.7
necios malgastan, 19.4
perezosos malgastan, 16.9
perfeccion de, 13.29, 37; 15.30, 39, 515
18.3-4, 10
politicos malgastan, 19.20
proposito de, 13.17, 23-27; 19.4, 20
proteccion en, 13.21
vuelo solitario, 15.50
Véase también: Conciencia; entidades
vivientes; ser(es) humano(s).
vida espiritual. Véase: Autorrealizacién;
conciencia de Krsna, proceso de; liberacién
del mundo material; maestro espiritual;
servicio devocional al Sefior Supremo; yoga.

vida familiar
felicidad como, 19.4
Vida humana. Véase: Seres humanos; vida.
vida material
basada en vida sexual, 11.36
cautiverio, 15.39
caracterizada por ansiedad, 12.28
caracterizada por cuatro problemas, 11.3
causa de, 15.25-26
como liberarse de, 13.26; 15.31
como sufrimiento, 19.20
entre las castas, 14.42
esclavitud, sexo y suefio, 16.9
fracaso de, 13.2
ilusoria, 13.17, 48, 53; 15.25-26
maya, 15.25-26
meta de, 13.2; 15.45
Prahlada condena, 19.20
problemas de, 13.17
prosperidad en, 14.9
sufrimiento, 13.18-19, 23; 14.11
temporaria, 19.24
Véase también: Deseo material;
materialismo; mundo material.
vida sexual
ata a entidades vivientes, 11.36
expande ilusién, 11.36
ilicita en Kali-yuga, 16.10
ilicita en sociedades sin rey, 18.45
oir acerca del rasa-lila cura, 18.31
Vi$vamitra victima de, 10.23
Véase también: Deseo material.
Vidarbha, rey de, 10.29
Vidura
acarya, 13.15
compasivo, 13.13
desaparicion de, 15.49
devoto puro, 13.10-11, 27; 15.49
Duryodhana insulta a, 13.9
en contraste con Pandavas, 15.49
en orden de vanaprastha, 13.9
hechos historicos referentes a, 13.1
instruye a Dhrtarastra, 13.14, 18-28, 53, 56;



15.42
Kauravas saludan a, 13.5-7
maestro espiritual de, 19.9-10
mahdjana, 13.15
Maitreya instruye a, 13.1-2
muerte de sus parientes mortifica a, 13.59
personificacion de lugar sagrado, 13.10
predicador, 13.15
protege a Pandavas, 13.8
purificacion de, 15.49
«$udra»,, 13.1, 15; 15.49
Yamaraja, 13.1, 15
Yudbhisthira interroga a, 13.8-9, 11
vidya. Véase: Conocimiento espiritual.
viento que provoca fuego entre bambues,
Sefior comparado con, 11.34
vientre materno, lugar de sufrimiento, 12.7
vikarma yac cotpatitam kathancid, verso
citado, 19.7
vind
definicion de, 13.38
vino
provoca fin de Yadus, 15.34
semidioses beben, 15.34
violencia. Véase: Guerra.
vipracitti, 15.9
vipra(s)
astrologos, 12.29
definicion de, 12.29
en contraste con brahmanas, 12.29
mantenidos por gobierno, 12.32
necesarios, 12.29
Véase también: Brahmanas.
virat-riipa del Seior, 14.8
Virata Maharaja, 12.21
Arjuna recobra vacas de, 15.14
arresto y puesta en libertad de, 15.16
Pandavas viven con, de incognito, 13.3-4
Uttara hija de, 16.2
Virocana, 12.25
Visnu, el Sefior
Krsna como base de, 12.16
salva a Siva, 12.23
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servicio a. Véase: Servicio devocional al
Sefior Supremo.

Véase también: Garbhodakasayi Visnu;
Karanodakasayi Visnu; Ksirodakasayi
Visnu; Sefior Supremo.

visnu-jana. Véase: Devotos del Seior
Supremo.

visnu-mayda. Véase: llusion, Maya.

visnu-tattva

definicién de, 14.28-30

Krsna Se expande como, 19.7

Véase también: Sefior Supremo, expansiones
del.

visnurata, Pariksit como, 19.29
Visvadeva, 12.33; 15.16
Visvamitra Muni, 17.16

ayudado por Rama, 12.19

victima de la vida sexual, 10.23

hechos historicos referentes a, 19.9-10

Vis$vanatha Cakravarti Thakura, citado en
relaciéon con
actividades del Sefior sobrepasan el
nirvana, 16.23
actividades materiales, 15.46
Brahma y Yudhisthira, 12.32
canciones de Narottama dasa Thakura,
10.20
desaparicion de dinastia Yadu, 15.33-34
Draupadi y Subhadra, 15.50
encuentro Pariksit-Samika, 18.31-32
éxtasis de reinas del Sefor, 11.31
Senor «derrotando», a Arjuna, 15.20
viviente, entidad. Véase: Alma(s)

condicionada(s); entidad viviente.
votos disciplinarios. Véase: Austeridad.
Vrajabhumi. Véase: Vrndavana.
Vrajadhama. Véase: Vrndavana.
Vrddhaksetra Maharaja, 15.16
Vrndavana

afecto por Krsna en, 11.29

doncellas de. Véase: Gopis.

en humor de separacion, 10.9-10

Gosvamis en, 11.38
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ladrén de mantequilla, 10.19
lugar sagrado, 13.9
sannydsis vaisnavas prefieren a, 13.30
supera a planetas celestiales, 10.27
Vrsni, rey, 11.11
familia, 14.30
Vyasadeva, 19.30
acepta supremacia de Krsna, 15.44
aconseja a Pandavas, 12.21
filésofo, 17.18
hijos de, 14.42; 18.3; 19.25
instruye a Gandhari, 13.3-4
Janamejaya con, 16.2
Narada instruye a, 13.10
padres de, 14.42; 19.9-10
Yadu, dinastia, 11.38; 13.50
aniquilacion de, 13.50; 15.22-24; 14.33-34
captura casa Sudharma, 14.38
comparada con océano de leche, 14.35-36
devotos puros en, 11.13; 14.38
eternos asociados del Sefior, 15.33
miembros de, mds alld de liberacién, 10.26
origen de, 12.24
semidioses en, 15.34
Sefior protege a, 14.35-36, 38
Yadu, rey, 10.26
Yaja, 13.3-4
Yajia. Véase: Ceremonias rituales; sacrificio;
nombres individuales de yajfias.
yajiiarthat karmano ‘nyantra, citado, 12.34
yajiiavalkya, 16.1
citado en relacién con mandatos religiosos
para las mujeres, 11.31
Yamaraja
adorado por Sibi, 12.20
amigo de devotos, 15.49
Aryama substituye a, 13.15
canto de los santos nombres del Sefor por,
16.7
cientificos derrotados por, 16.7
deber de, 13.1, 15; 16.7
en sacrificio de Naimisaranya, 16.8
mahajana, 13.15

Manduka maldice a, 13.15; 15.49

muerte personificada, 17.35

muy ocupado, 13.15

no devotos temen a, 15.49

Pitrloka da bienvenida a, 13.1

«Stdra»,, 13.1, 15

Vidura, 13.14; 15.49; 19.9-10
Yamuna, rio

el Sefor santifica, 19.6

Ganges comparado con, 19.6

Pariksit a orillas del, 19.6

trascendental, 19.5
yanti deva-vrata devan, verso citado, 12.20
yataha pravrttir bhiitanam, verso citado,

13.37
Yayati, 14.42
Yayati Maharaja

amigo de Sibi, 12.20

hechos historicos referentes a, 12.24
yena sarvam idam tatam, verso citado, 12.11
yoga

autorrealizacion mediante, 18.26

control de la mente, 13.53

controla sentidos, 13.53-54

definicion de, 13.2, 535 18.26

Dhrtarastra practica, 13.56

es superado por servicio devocional, 10.23

genuino en contraste con simulado, 13.53

meta del, 13.53-55, 57

mistico, 13.57; 17.18

permite alcanzar autorrealizacion, 13.55

respiracion en, 18.26

Véase también: Conciencia de Krsna,

proceso de; servicio devocional del Sefior
Supremo; yogi(s).

yoga-nidra, el Sefior en, 16.26-30
yogamaya, definicion de, 11.38; 14.8
yogi(s)

Dhrtarastra un, 13.53-59

en contraste con bhogi, 13.53

fracasan en control de sentidos, 10.23

mejor, es Sefior, 11.31

poder mistico del, 13.57



Vis$vamitra fracasa como, 19.9-10

Véase también: Devotos del Sefior Supremo.

yosit-sangi

definicion de, 18.13

Yudhisthira Maharaja

alma liberada, 12.6

atemorizado, 12.33-34

bondad personificada, 12.4

citado respecto a Pariksit, 12.17-18

comparado con Indra, 10.3

compasion de, 13.33, 39

complace al Sefor, 12.33-34

da proteccidn, 15.39

deberes diarios de, 13.31

devoto puro, 12.4-5; 15.44

emperador del mundo, 10.3

en momento de muerte, 15.40

entrona a Pariksit, 15.38-39

eterno asociado del Sefor, 15.32

guerra de Kuruksetra aflige a, 13.18, 33

humildad de, 13.33

imagina futura Kali-yuga, 13.33

interroga a Arjuna, 14.25-34, 39-44

liberacién de, 15.42-43

meditacion de, 15.41-42, 44

observa signos ominosos, 14.2-5, 8-25, 39,
43-44

padres de, 13.3-4

Pariksit consuelo para, 13.16
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piadoso, 13.31, 33, 39

practica austeridad, 15.43

prepara su retiro, 15.32, 37-40

purificacion de, 15.40-41, 43-44

Rama comparado con, 15.40

religioso, 10.1

renunciacion de, 15.32, 37-41, 43-44

rey ideal, 10.3-4; 12.4-5, 34

semidioses visitan a, 13.14

Sefior establece reino de, 14.1; 15.15

sirviente del Sefior, 13.41

sospecha desaparicién del Sefor, 14.2-4, 6,
20-21, 43-44

Vidura con, 13.6-12

Yudhisthira Maharaja, citado en relacién con

Arjuna, 14.6-8

malos augurios provocados por
desaparicion del Sefior, 14.5-6, 10-21, 39,
43-44

misericordia del Sefor, 14.8-9

Narada, 13.40

paradero de sus parientes, 13.32-35, 39-40

proteccion del Sefior a Yadus, 14.35-36

Sefior Supremo, 14.6, 32-33

Vidura, 13.8-11

yugas

religion disminuye durante, 16.25; 17.25
Véase también: Milenios.

yitha-patis, Bhurisrava entre, 15.16
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Una cordial invitacion

Visite nuestros asramas
(comunidades espirituales)

Lo invitamos a conocer y participar de las
actividades que realizan los integrantes de la
Asociacion Internacional para la Conciencia
de Krishna (ISKCON), en sus distintas sedes
alrededor del mundo.

« Practicas de bhakti-yoga (servicio devocional).
o Estudio de la filosofia de los Vedas.
o Alimentacion lacto-vegetariana.
o Kirtanas, canto congregacional.
o Musica, mantras y meditacion.

Todos los domingos charlas acerca del Bhagavad-gita tal como
es, musica devocional y un suntuoso banquete vegetariano
totalmente gratuito... y usted estd cordialmente invitado a
venir a disfrutar con nosotros.

i” The Bhaktivedanta Book Trust

Argentina. 20 de junio 1545 (5501), Espaiia. Av. Alcudia 2 bis,
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Tel.: +54 (261) 428 02 46. Tel.: +34 965 732 738.
bbtargen@yahoo.com.ar hanuman.das.bbt@gmail.com
México. Prolong. Josefa Ortiz de Peru. Pasaje Punta de Los
Dominguez No. 407. Ingleses 198.

Cueramaro, Guanajuato. Urbanizacion Luis German Astete.
Tel.: +52 (429) 694 00 05. La Perla, Callao.

kelivilasa_ids@yahoo.com.mx cesarserpa@yahoo.es






