Krsna,
la Suprema Personalidad de
Dios

Prefacio

nivrtta-tarsair upagiyamanad
bhavausadhac chrotramano ‘bhiramat
ka uttamah-sloka-gunanuvadat
puman virajyeta vina pasughnat

En estos paises occidentales, cuando alguien ve la portada de un libro
como Krsna. inmediatamente pregunta: «;Quién es Krsna? ;Quién es la
muchacha que estd con é1?», etcétera.

La respuesta inmediata es que Krsna es la Suprema Personalidad de
Dios. ;Por qué? Porque El se ajusta exacta y detalladamente a las
descripciones del Ser Supremo, la Divinidad. En otras palabras, Krsna es
Dios porque El es supremamente atractivo. Mas alla del principio de
suprema atraccion, no existe otro significado de la palabra «Dios». ;Cémo
puede alguien ser sumamente atractivo? Primero que todo, si alguien es
muy rico, si posee grandes riquezas, se convierte entonces en una persona
atractiva para la gente en general. En forma similar, si alguien es muy
poderoso, también se convierte en una persona atractiva; y si alguien es
muy famoso, muy bello, o sabio, o estd desapegado de toda clase de
posesiones, también se convierte en una persona atractiva. Asi, por la
experiencia practica, podemos observar que uno es atractivo gracias a (1) la
riqueza, (2) el poder, (3) la fama, (4) la belleza, (5) la sabiduria y (6) la
renunciacion. Aquél que posee simultdneamente todas estas seis
opulencias, y que las posee en grado ilimitado, se sobreentiende que es la



Suprema Personalidad de Dios. Parasara Muni, una gran autoridad védica
describe estas opulencias de Dios.

Nosotros hemos visto a muchas personas ricas, poderosas, famosas,
bellas, doctas y eruditas, y hemos visto a muchas personas que pertenecen a
la orden e vida de renunciante y que estdn desapegadas a las posesiones
materiales. Pero nunca hemos visto a nadie como a Krsna en la historia de
la humanidad, que fuese simultdnea e ilimitadamente rico, poderoso,
famoso, bello, sabio y desapegado. Krsna, la Suprema Personalidad de Dios,
es un personaje histérico que apareci6 en este planeta hace cinco mil afios.
El permaneci6 en esta Tierra durante ciento veinticinco afios y se comport6
como un ser humano, pero Sus actividades no tuvieron paralelo. Desde el
mismo momento de Su apariciéon hasta el momento de Su desaparicion,
cada una de Sus actividades es tnica en la historia del mundo, y, en
consecuencia, quien sepa lo que queremos decir con la palabra «Dios»,
aceptara a Krsna como la Suprema Personalidad de Dios. Nadie es igual a
Dios, ni nadie es mas grande que El. Ese es el significado del proverbio
familiar «Dios es grande».

Hay varias clases de hombres en el mundo que hablan de Dios de
diferentes maneras; pero, segun la literatura védica, y de acuerdo con los
grandes acaryas de todas las épocas, o las personas autorizadas que estan
versadas en el conocimiento acerca de Dios, tales como los acaryas Sankara,
Ramanuja, Madhva, Visnusvami, el Sefior Caitanya y todos Sus seguidores
por sucesion discipular, todos concuerdan undnimemente en que Krsna es
la Suprema Personalidad de Dios. En cuanto a nosotros, los seguidores de
la civilizacién védica, aceptamos la historia védica del universo entero, el
cual consiste en diferentes sistemas planetarios, llamados: Svargaloka, o
sistema planetario superior, Martyaloka, o sistema planetario intermedio, y
Patalaloka, o sistema planetario inferior. Los historiadores modernos de
esta Tierra no pueden proporcionar evidencias histéricas de hechos que
ocurrieron hace més de cinco mil afios, y los antropdlogos afirman que hace
cuarenta mil afios el Homo Sapiens no habia hecho su apariciéon en este
planeta, porque la evolucion no habia llegado a ese punto. Pero las historias
védicas, los Puranas y El Mahabharata, relatan historias humanas que se
remontan a millones y billones de afios atrés.

Por ejemplo, esas obras nos presentan historias de las apariciones y
desapariciones de Krsna que tuvieron lugar hace millones y billones de
afos. En el capitulo cuatro de EI Bhagavad-gita, Krsna le dice a Arjuna que



tanto El como Arjuna han nacido muchas veces anteriormente, y que El
(Krsna) podia recordar todos los nacimientos, mientras que Arjuna no. Esto
ilustra la diferencia que hay entre el conocimiento de Krsna y el de Arjuna.
Puede que Arjuna haya sido un gran guerrero, un miembro culto de la
dinastia Kuru, pero al fin y al cabo s6lo era un ser humano ordinario,
mientras que Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, es el poseedor de
conocimiento ilimitado. Debido a que Krsna posee conocimiento ilimitado,
Su memoria también es ilimitada.

El conocimiento de Krsna es tan perfecto, que El recuerda todos los
incidentes de Sus apariciones hace millones y billones de afios, pero la
memoria y el conocimiento de Arjuna estdn limitados por el tiempo y el
espacio, pues €l es un ser humano ordinario. En el Capitulo Cuatro, Krsna
afirma que El recuerda cuando imparti6 lecciones del propio Bhagavad-gita
al dios del Sol, Vivasvan, hace algunos millones de afos.

Hoy en dia estd de moda entre los hombres ateos tratar de convertirse en
Dios mediante algtin proceso mistico. Por lo general, los ateos afirman ser
Dios en virtud de su imaginacién o de sus proezas en la meditacion. Krsna
no es esa clase de Dios. El no se convierte en Dios mediante la fabricacién
de algtn proceso mistico de meditacién, ni por someterse a las severas
austeridades de los ejercicios ydguicos misticos. Para decirlo con toda
propiedad, El jamas se convierte en Dios, porque él es Dios en todas las
circunstancias.

En la prision de Karhsa, Su tio materno, donde Sus padres estaban
confinados, Krsna apareci6 fuera del cuerpo de Su madre, como el
Visnu-Narayana de cuatro brazos; y luego se convirtié en un bebé y le dijo a
Su padre que lo llevase a la casa de Nanda Maharaja y su esposa Yasoda.
Cuando Krsna era apenas un pequeiio bebé, la gigantesca demonia Piitana
intent6é matarlo, pero al El mamar de su pecho le extrajo la vida. Esa es la
diferencia entre el Dios verdadero y un Dios manufacturado en la fabrica de
los misticos. Krsna no tuvo la oportunidad de practicar el proceso del yoga
mistico. Atn asi, él se manifesté6 como la Suprema Personalidad de Dios a
cada paso: de la infancia a la nifiez, de la nifiez a la juventud, y de ésta a la
madurez. En este libro Krsna, se describen todas Sus actividades como un
ser humano. Aunque Krsna actia como un ser humano, El siempre
conserva Su identidad como la Suprema Personalidad de Dios.

Puesto que Krsna es el supremamente atractivo, uno debe saber que es
necesario concentrar en El todos los deseos que se tengan. En EI



Bhagavad-gita se dice que la persona individual es el amo o propietario del
cuerpo, pero Krsna quien es la Superalma presente en todos los corazones,
es el amo y el propietario supremo de todos y cada uno de los cuerpos
individuales. Por ello, si concentramos tunicamente en Krsna nuestras
propensiones a amar, experimentaremos en forma automatica e inmediata
la serenidad, la unidad y el amor universales. Cuando alguien riega la raiz
de un arbol, automéaticamente riega las ramas, las ramitas, las hojas y las
flores; cuando alguien alimenta su estémago a través de la boca, satisface a
la vez todas las demas partes del cuerpo.

El arte de concentrar nuestra atencién en el Supremo y de darle nuestro
amor se llama conciencia de Krsna. Hemos inaugurado el movimiento de
conciencia de Krsna para que todo el mundo pueda satisfacer su tendencia
a amar a otros, simplemente dirigiendo su amor hacia Krsna. Todo el
mundo estd muy ansioso de satisfacer la propension latente a amar a otros,
pero el invento de varios métodos, tales como el socialismo, el comunismo,
el altruismo, el humanitarismo el nacionalismo —o cualquier otra cosa que
se fabrique para la paz y la prosperidad del mundo— son todos inttiles y
frustrantes debido a nuestra burda ignorancia del arte de amar a Krsna.
Generalmente, la gente piensa que es posible encontrar la felicidad
promoviendo la causa de los principios morales y los ritos religiosos. Otros
piensan que la felicidad se alcanza en el desarrollo econémico, y aun otros
creen que la felicidad consiste simplemente en la complacencia de los
sentidos. Pero lo cierto es que la gente solamente puede ser feliz amando a
Krsna.

Krsna puede responder perfectamente con nuestra tendencia a amar,
mediante diferentes relaciones que reciben el nombre de rasas o
melosidades. Basicamente hay doce relaciones amorosas. Uno puede amar
a Krsna como el desconocido supremo, como el amo supremo, el amigo
supremo, el hijo supremo, el amante supremo. Estos son los cinco rasas
amorosos bdasicos. Uno también puede amar a Krsna indirectamente en
siete relaciones diferentes, las cuales son aparentemente diferentes de las
cinco relaciones primarias. No obstante, si uno simplemente pone en Krsna
su tendencia latente a amar, entonces su vida alcanzara el éxito. Esto no es
una ficcidén, sino un hecho que puede comprenderse mediante la aplicacion
préctica. Uno puede percibir directamente en su vida los efectos que tiene el
amor por Krsna.

En el Capitulo Nueve de El Bhagavad-gita, a esta ciencia de la conciencia



de Krsna se le llama «el rey del conocimiento, el rey de todas las cosas
confidenciales, y la ciencia suprema de la comprension trascendental». Atn
asi, nosotros mismos podemos experimentar directamente los resultados de
ésta ciencia de conciencia de Krsna, porque es muy fécil poner en préctica y
es muy agradable. Cualquier porcentaje de conciencia de Krsna que
podamos cultivar, se convertird en un bien eterno de nuestra vida, pues es
imperecedero en todas las circunstancias. Ahora se ha comprobado
verdaderamente que los confundidos y frustrados jévenes de la nueva
generacion de los paises occidentales, pueden percibir directamente los
resultados de canalizar inicamente hacia Krsna su tendencia a amar.

Se dice que aunque uno lleve a cabo severas austeridades, penitencias y
sacrificios en su vida, si no logra despertar su amor latente por Krsna, todas
las penitencias serdn inttiles. Por otra parte, si uno despierta su latente
amor por Krsna, ;qué necesidad tiene uno de practicar austeridades y
penitencias innecesariamente?

El movimiento de conciencia de Krsna es el regalo incomparable que el
Sefior Caitanya les ha dado a las almas caidas de esta era. El proceso de
conciencia de Krsna es un método muy sencillo que se ha llevado a la
practica durante los tltimos cuatro afios en los paises occidentales, y no hay
ninguna duda de que este movimiento pueda satisfacer la propension
latente a amar que hay en la humanidad. Este libro Krsna es otra
presentacion que se hace para ayudar al movimiento de conciencia de
Krsna en el mundo occidental. Esta obra trascendental se publica en tres
partes profusamente ilustradas. La gente gusta de leer diferentes clases de
obras de ficcién, gastando en ello su tiempo y energia. Ahora es posible
centrar en Krsna esa tendencia. El resultado serd la imperecedera
satisfaccion del alma, tanto en forma individual como colectiva.

En El Bhagavad-gita se dice que hasta el mas pequefio de los esfuerzos
que se haga en el sendero de conciencia de Krsna, puede salvarnos del
peligro mas grande de todos. Hay cientos de miles de ejemplos de personas
que han escapado de los mas grandes peligros de la vida, gracias a un
pequeio avance en el cultivo de conciencia de Krsna. Por ello, le pedimos a
todo el mundo que aproveche esta gran obra literaria trascendental. Uno
descubrird que, pagina tras péagina, la lectura le va revelando un inmenso
tesoro de conocimiento artistico, cientifico, literario, filoséfico y religioso; y,
finalmente, la lectura de este solo libro, Krsna, haré fructificar el amor por
Dios.



Le debo mi agradecido reconocimiento a Sriman George Harisson, quien
ahora canta Hare Krsna, por su generosa contribuciéon de $19.000 para
cubrir el costo total de impresion de este volumen. Que Krsna le otorgue a
este buen muchacho avance adicional en el desarrollo de conciencia de
Krsna.

Y, por tdltimo, mis eternas bendiciones y mejores deseos a Sriman
Syamasundara dasa Adhikari, Sriman Brahmananda dasa Brahmacari,
Sriman Hayagriva dasa Adhikari, Sriman Satsvaripa dasa Adhikari,
Srimati Devahuti-devi dasi, Srimati Yadurani-devi dasi, Sriman
Muralidhara dasa Brahmacari, Sriman Bharadraja dasa Adhikari, y Sriman
Pradyumna dasa Brahmacari, etc., por su ardua labor de diferentes maneras
para hacer de esta publicacién un gran éxito.

Hare Krsna.
A. C. Bhaktivedanta Swami

Dia del advenimiento de

Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati
26 de febrero de 1970

Sede de ISKCON

Palabras de George Harrison

Todo el mundo esta buscando a Krsna.

Algunos no se dan cuenta, pero lo estan haciendo.

KRSNA es DIOS, el Origen de todo lo que existe, la Causa de todo lo que
es, era y sera.

Como DIOS es ilimitado, EL tiene muchos nombres.

Ala-Buda-Jehova-Rama: Todos son KRSNA, todos son UNO.

Dios no es abstracto; El tiene tanto el aspecto personal como el
impersonal en Su personalidad, la cual es SUPREMA, ETERNA,



BIENAVENTURADA, y llena de CONOCIMIENTO. Asi como una gota de
agua tiene las mismas cualidades que un océano de agua, de forma similar,
nuestra conciencia tiene las mismas cualidades que la conciencia de DIOS...
pero, debido a nuestra identificacion y apego a la energia material (cuerpo
fisico, placeres de los sentidos, posesiones materiales, ego, etc.), nuestra
VERDADERA CONCIENCIA TRASCENDENTAL se ha contaminado, y, tal
COmo un espejo sucio, es incapaz de reflejar una imagen pura.

A través de muchas vidas, nuestra asociacion con lo TEMPORAL ha
crecido. Este cuerpo transitorio, un saco de huesos y carne, es considerado
erroneamente nuestro verdadero yo, y hemos aceptado esta condicion
temporal como conclusiva.

A través de todas las eras, grandes SANTOS han permanecido como
prueba viviente de que este eterno y permanente estado de CONCIENCIA
DE DIOS puede ser revivido en todas las almas vivientes. Cada alma es
divina potencialmente.

Krsna dice en El Bhagavad-gita (6.28): «Permaneciendo siempre en el yo,
librdndose de toda la contaminacién material, el yogi alcanza la etapa
maxima y perfecta felicidad, en contacto con la Conciencia Suprema».

YOGA, un método cientifico para la comprensiéon de DIOS (del YO), es el
proceso mediante el cual nosotros purificamos nuestra conciencia,
detenemos la contaminacién adicional y llegamos al estado de Perfeccion,
pleno CONOCIMIENTOYy plena BIENAVENTURANZA.

Si existe un Dios, yo quiero verlo. No tiene sentido creer en algo sin tener
una prueba, y la meditacion y el cultivo de Conciencia de Krsna son método
por medio de los cuales ta puedes obtener verdadera percepcién de DIOS.
De hecho, puedes ver a Dios, oirlo, jugar con EL. Quizas esto suene extrafio,
pero El realmente esta alli, junto a ti.

Existen muchos Senderos de yoga —Raja, Jiana, Hatha, Kriya, Karma,
Bhakti— y todos son aplaudidos por los MAESTROS de cada método.

El SWAMI BHAKTIVEDANTA, como lo indica su titulo, es un BHAKTI
Yogi que sigue el sendero de la DEVOCION. Sirviendo a DIOS a través de
cada pensamiento, palabra y ACCION, y cantando SUS Cantos Nombres, el
devoto rapidamente desarrolla conciencia de Dios. Al Cantar

Hare Krsna, Hare Krsna
Krsna Krsna, Hare Hare
Hare Rama, Hare Rama
Rama Rama, Hare Hare



uno inevitablemente desarrolla Conciencia de KRSNA. (Para conocer el
sabor del budin,... jhay que probarlo!)

Te pido que le saques provecho a este libro KRSNA, y que lo
comprendas. También te pido que hagas una cita para conocer a tu Dios
ahora, a través del proceso de liberacién del yo, del YOGA (UNION), y
DALE UNA OPORTUNIDAD ALA PAZ.

All you need is love (Krishna) Hari Bol

George Harrison 31/3/70

Introduccion

jKrsna! j[Krsna! [Krsna! jKrsna! j[Krsna! [Krsna! [Krsna! jhe!
jKrsna! j[Krsna! [Krsna! jKrsna! j[Krsna! [Krsna! [Krsna! jhe!
jKrsna! j[Krsna! [Krsna! jKrsna! jKrsna! j[Krsna! jraksa mam!
jKrsna! [Krsna! j[Krsna! jKrsna! j[Krsna! [Krsna!;pahi mam!
jRama! jRaghava! jRama! jRaghava! jRama! jRaghava! jraksa mam!
jKrsna! jkesava! [Krsna! jkesava! [Krsna! jkesava! jpahi mam!

(El 517 Caitanya-caritamrta, Madhya 7.96)

Al intentar escribir este libro Krsna, permitaseme en primer lugar ofrecer
mis reverencias respetuosas a mi maestro espiritual, O Visnupada 108 Sri
Srimad Bhaktisiddhanta Sarasvati Gosvami Maharaja Prabhupada. luego,
permitaseme ofrecer mis reverencias respetuosas al océano de misericordia,
el Sefior Sri Krsna Caitanya Mahaprabhu. Eles la Suprema Personalidad de
Dios, Krsna Mismo, quien, tan sélo para distribuir los maéas elevados
principios del servicio devocional, aparece en el papel de un devoto. El
Sefior Caitanya comenz6 su prédica en un pais conocido como Gaudadesa
(Bengala Occidental). Y como yo pertenezco a la
Madva-gaudiya-sampradaya, debo ofrecer mis reverencias respetuosas a
nuestra sucesion discipular. Este Madhva-gaudiya-sampradaya se conoce
también como el Brahma sampradaya, porque la sucesion discipular
comenzé originalmente con Brahma. Brahma instruy6 al sabio Narada,



Narada instruy6 a Vyasadeva, y Vyasadeva instruyé a Madhva Muni o
Madhvacarya. = Madhavendra  Puri, quien dio  origen al
Madhva-gaudiya-sampradaya, pertenecia a la sucesién discipular de
Madhvacarya, y tuvo muchos discipulos de renombre tanto en la orden de
sannyasa (de vida renunciante) cono en la de jefes de familia, discipulos
tales como Nityananda Prabhu, Advaita Prabhu e I$vara Puri. Este tdltimo
fue el maestro del sefior Caitanya Mahaprabhu. Asi pues, permitasenos
ofrecer nuestras respetuosas reverencias a I$vara Puri, Nityananda Prabhu,
Sri Advaita Acarya Prabhu, Srivasa Pandita y Sr1 Gadadhara Pandita. A
continuacién, ofrezcamos nuestras respetuosas reverencias a
Svartipa-Damodara, quien actué como el secretario privado del sefior
Caitanya Mahaprabhu; y ofrezcamos también nuestras respetuosas
reverencias a Sri Vasudeva Datta, a Sr1 Govinda —el asistente constante del
Sefior Caitanya—, y al amigo constante del Sefior Caitanya, Mukunda, asi
como también a Murari Gupta. Y ofrezcamos nuestras respetuosas
reverencias a los Seis Gosvamis de Vrndavana, Sri Ripa Gosvami, Sri
Sanatana Gosvami, Sri Raghunatha Bhatta Gosvami, Sri Gopala Bhatta
Gosvami, Sri Jiva Gosvami y Sri Raghunatha dasa Gosvami.

Krsna Mismo ha explicado en El Bhagavad-gita que El es la Suprema
Personalidad de Dios. Siempre que hay discrepancias en los principios
regulativos de la vida religiosa del hombre y preponderancia de las
actividades irreligiosas, El aparece en este planeta terrenal. En otras
palabras, cuando el sefior Sri Krsna aparecio, era necesario reducir la carda
de actividades pecaminosas que se habia acumulado en este planeta, o en
este universo. El Sefior Maha-Visnu, la porcién plenaria de Krsna, estd a
cargo de los asuntos de la creaciéon material.

Cuando el Senor desciende, la encarnacion emana de Visnu. Maha-Visnu
es la causa original de la creacién material, y de El se expande
Garbhodakasay1
Visnu y luego Ksirodakasay1 Visnu. Generalmente, todas las encarnaciones
que aparecen en este universo material son expansiones plenarias de
Ksirodakasayi Visnu. En consecuencia, la reducciéon de la carga de
actividades pecaminosas de esta Tierra no es algo que atafie a la Suprema
Personalidad de Dios, Krsna Mismo. Mas, cuando Krsna aparece, todas las
expansiones de Visnu también se unen con El. Las diferentes expansiones
de Krsna —a saber: Narayana, la expansion cuddruple (Vasudeva,
Sankarsana, Pradyumna y Aniruddha), asi como las expansiones plenarias



parciales, tales como Matsya o la encarnacion del pez, y otros yuga-avataras
(encarnaciones para el milenio)m y los manvantara-avataras, encarnaciones
de Manus —todas se combinan y aparecen como el cuerpo de Krsna, la
Suprema Personalidad de Dios. Krsna es el todo completo, y todas las
expansiones plenarias y encarnaciones viven siempre con El.

Cuando Krsna apareci6, el Sefior Visnu también estaba con El. En
realidad, Krsna aparece para manifestar Sus pasatiempos de Vrndavana y
para atraer a las almas condicionadas afortunadas e invitarlas a regresar a
casa, a regresar a Dios. La matanza de los demonios ocurrié
simultineamente con Sus actividades en Vrndavana, y fue ejecutada
Unicamente por la porciéon Visnu de Krsna.

En el Capitulo Ocho, verso 20, de EI Bhagavad-gita , se afirma que existe
otra naturaleza, que es eterna —el cielo espiritual—, la cual es trascendental
a esta materia manifestada y no manifestada. El mundo manifestado puede
verse en la forma de muchas estrellas y sistemas planetarios, tales como el
Sol y la Luna, pero, més alla de éstos, existe una porcién no manifestada a la
que nadie puede acercarse con este cuerpo. Y mas alld de la materia no
manifestada, se encuentra el reino espiritual. El Bhagavad-gita describe este
reino como supremo y eterno. Ese reino no estd sujeto a la aniquilacion
reiteradas: pero esa parte, la naturaleza espiritual, permanece eternamente
tal como es.

El Brahma-samhita también describe la morada suprema de Krsna, la
Suprema Personalidad de Dios, como la morada cintamani. Esa morada del
Sefior Krsna, conocida como Goloka Vrndavana, estd llena de palacios
hechos de piedras de toque. Alli, los arboles se llaman arboles de los deseos,
y las vacas se llaman surabhi. Cientos y miles de diosas de la fortuna sirven
alli al Sefior. Su nombre es Govinda, el Sefior Primordial, y El es la causa de
todas las causas. Alli, el Sefior toca Su flauta, Sus ojos son como pétalos de
loto, el color de Su cuerpo es como el de una hermosa nube y en Su cabeza
lleva una pluma de pavo real. El es tan atractivo que supera a miles de
Cupidos. En el Gita, el Sefior Krsna hace tan sélo una ligera insinuacién
acerca de Su morada personal, la cual es el planeta mas elevado del reino
espiritual. Pero en EI 5r1'mad—Bhégavatam, Krsna aparece realmente con
todos Sus enseres, y manifiesta Sus actividades en Vrndavana, luego en
Mathura, y, finalmente en Dvaraka. El contenido de este libro revelara en
forma gradual todas esas actividades.

La familia en la que Krsna aparecié se conoce como la dinastia Yadu.



Esta dinastia Yadu pertenece a la familia que desciende de Soma, el dios de
la Luna. Hay dos familias ksatriyas diferentes en la orden real: una
desciende del rey de la Luna y la otra desciende del rey del Sol. Cuando la
Suprema Personalidad de Dios aparece, generalmente lo hace en una
tamiliaksatriya, porque tiene que establecer los principios religiosos o de la
vida virtuosa. De acuerdo con el sistema védico, la familia ksatriya es la
protectora de la raza humana. Cuando la Suprema Personalidad de Dios
aparecié como el Sefior Ramacandra, lo hizo en la familia descendiente del
dios del Sol, conocida como Raghu-vam$a; y cuando aparecié como el
Senor Krsna, lo hizo en la familia Yadu-vams$a. En el Noveno Canto,
Capitulo Veinticuatro, de EI Srimad-Bhagavatam, hay una larga lista de los
reyes del Yadu-varms$a. Todos ellos fueron grandes y poderosos reyes. El
padre de Krsna fue Vasudeva, hijo de Siirasena y descendiente de la
dinastia Yadu. En realidad, la Suprema Personalidad de Dios no pertenece a
ninguna dinastia en este mundo material, pero, por Su gracia, la familia en
la que Fl aparece se vuelve famosa. Por ejemplo, los Estados de Malaya
producen sdndalo. El sdndalo tiene cualidades propias independientemente
de Malaya; pero porque accidentalmente el sandalo se produce
principalmente en los Estados de Malaya, se le conoce como «sdndalo de
Malaya». De igual manera, Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, les
pertenece a todos; pero asi como el Sol surge en el oriente aunque existan
otras direcciones de las que podria surgir, asi mismo el Sefior, por Su propia
eleccién, aparece en una familia determinada por lo que ésta se vuelve
famosa.

Cuando Krsna aparece, todas Sus expansiones plenarias también
aparecen con El. Krsna apareci junto con Balarama (Baladeva), a quien se
le conoce como Su hermano mayor. Balarama es el origen de Sankarsana, la
expansion cuadruple. Balarama es también la expansion plenaria de Krsna.
En este libro intentaremos describir cémo aparecié Krsna en la familia de la
dinastia Yadu, y cémo Fl exhibi6 Sus caracteristicas trascendentales. Esto se
describe muy vividamente en FEl Srimad-Bhagavatam —especificamente en
el Décimo Canto—, y la base de este libro es El Srimad-Bhagavatam.

Generalmente, son las almas liberadas quienes oyen y se deleitan con los
pasatiempos del Sefior. Las almas condicionadas se interesan solamente en
leer historias de ficcion acerca de las actividades materiales de algtn
hombre comtun. En EI 5r1‘mad—Bhégavatam , asi como en otros Puranas, se
encuentran narraciones que describen las actividades trascendentales del



Sefior. Aun asi, las almas condicionadas prefieren estudiar narraciones
ordinarias, y no muestran mucho interés en las narraciones de los
pasatiempos del Sefior Krspa. Y aun asi, las descripciones de los
pasatiempos del Sefior Krsna son tan atractivas, que toda clase de hombres
puede deleitarse con ellas. En este mundo hay tres clases de hombres. Una
clase comprende a las almas liberadas; otra, a las almas que estan tratando
de liberarse; y la tercera, a los hombres materialistas. Sin importar si uno
estd liberado o estd tratando de liberarse, o aun si se es muy materialista ,
los pasatiempos del Sefior Krsna son dignos de ser estudiados.

Las almas liberadas no tienen interés alguno en las actividades
materialistas. La teoria impersonalista de que después de a liberacién uno
se vuelve inactivo y ya no necesita oir nada mas, no prueba que una
persona liberada sea inactiva en verdad. Un alma viviente no puede ser
inactiva. Es activa tanto en el estado condicionado como en el liberado. Por
ejemplo, una persona enferma también es activa, pero todas sus actividades
son dolorosas. La misma persona, cuando se libera de la condicién enferma,
también es activa, pero en la condicién sana todas sus actividades resultan
placenteras. De igual manera, los impersonalistas se las arreglan para
liberarse de las actividades enfermas y condicionadas, pero carecen de
informacién alguna acerca de las actividades que se pueden llevar a cabo en
una condicién sana. Quienes en verdad estdn liberados y poseen pleno
conocimiento oyen las narraciones de las actividades de Krsna; esta
ocupacion es actividad espiritual pura.

Oir las narraciones de los pasatiempos de Krsna es algo de esencial
importancia para quienes realmente estan liberados. Para ellos, eso
constituye el supremo tema deleitable. Ademads, el sendero de la liberacion
se vuelve muy claro si quienes tratan de liberarse oyen narraciones tales
como El Bhagavad-gita y El Srimad-Bhagavatam. El Bhagavad-gita es el
estudio preliminar de El Srimad-Bhagavatam . Mediante el estudio del Gita,
uno se vuelve plenamente consciente de la posicion del Sefior Krsna; y una
vez situado a los pies de loto de Krsna, uno llega a comprender las
narraciones de Krsna tal como se describen en EI 5r1'mad—Bhégavatam. Por
eso, el Senor Caitanya les ha indicado a Sus seguidores que la mision de
ellos consiste en propagar el Krsna-katha.

Krsna-katha significa «narraciones acerca de Krsna». Hay dos
krsna-kathas: narraciones habladas por Krsna y narraciones que hablan de
Krsna. El Bhagavad-gita es la narracion o la filosofia de la ciencia de Dios



hablada por Krsna Mismo. EI 5r1'mad—Bhégavatam es la narraciéon de las
actividades y pasatiempos trascendentales de Krsna. Ambos
sonKrsna-katha. El Sefior Caitanya ordend que el krsna-katha se propagara
en todo el mundo, pues si las almas condicionadas —quienes sufren de los
tormentos de la existencia material— oyen el Krsna-katha, su camino hacia
la liberaciéon quedard abierto y libre de todo obstaculo. El proposito
principal de la presentacion de este libro consiste en inducir a los hombres a
comprender a Krsna o el Krsna-katha, pues ello puede liberarlos del
cautiverio material.

Este Krsna-katha también resultard muy atractivo a las personas maés
materialistas de todas, porque los pasatiempos de Krsna con las gopis
(pastorcillas de vacas) son exactamente iguales a las relaciones amorosas
entre los muchachos y las muchachas del mundo material. En realidad, el
sentimiento sexual de los seres humanos no es antinatural, pues el mismo
sentimiento sexual existe en la Suprema Personalidad de Dios original.
La potencia de placer se llama Srimati Radharani. La atraccién de las
relaciones amorosas en base al sentimiento sexual es la caracteristica
original de la Suprema Personalidad de Dios, y nosotros, las almas
condicionadas, como partes integrales del Supremo, también tenemos ese
sentimiento, s6lo que lo experimentamos en una condiciéon diminuta y
pervertida. Asi pues, cuando aquellos que se entregan a la vida sexual en
el mundo material oigan las narraciones de los pasatiempos de Krsna con
las gopis, encuentran en ello placer trascendental, aunque éste parezca
ser material. La ventaja consiste en que estas personas habran de ser
elevadas gradualmente a la plataforma espiritual. En el Bhagavatam se
afirma que, quien oye con sumision las narraciones de los pasatiempos
de Krsna con las gopis de labios de las autoridades, se eleva a la
plataforma del servicio amorosa y trascendental del Sefior, y la
enfermedad material de la lujuria que hay en su corazén sera
completamente vencida. En otras palabras, ello contrarrestara la vida
sexual material.

Krsna les resultard atractivo tanto a las almas liberadas como a las que
tratan de liberarse, asi como también a los seres condicionados y muy
materialistas. De acuerdo con una afirmacion de Maharaja Pariksit, quien
oy6 las narraciones acerca de Krsna de labios de Sukadeva Gosvami, el
Krsna-katha les es aplicable por igual a todos los seres humanos, sin que
importe la condiciéon de vida de cada quién. Todos lo apreciarédn al



méximo. No obstante, Maharaja Pariksit también hizo la advertencia de
que quienes simplemente se dedican a matar animales y a matarse a si
mismos, no se sentirdn muy atraidos por el Krsna-katha. En otras
palabras, las personas ordinarias que siguen los principios morales y
regulativos de las Escrituras, sin que importe la condicién en que se
encuentren, seran atraidas con toda seguridad, mas no quienes se matan
a si mismas. La palabra exacta que se utiliza en FI Srimad-Bhagavatam es
pasughna, que significa «matar animales o matarse a si mismo». Quienes
no estan autorrealizados ni tienen interés en la iluminacion espiritual, se
matan a si mismos: se estan suicidando. Puesto que la forma humana de
vida ha sido creada especialmente para la autorrealizacién, quien
descuida esta parte tan importante de sus actividades pierde su tiempo
como los animales. Por eso se le llama pasughna. El otro significado de la
palabra se refiere a quienes de hecho matan animales. Esto significa las
personas que comen animales (incluso los que comen perros), y todos
aquellos que estan dedicados a la matanza de animales de tantas
maneras, tales como la caceria y la apertura de mataderos. Esa clase de
personas no pueden interesarse en el Krsna-katha.

El rey Pariksit tenia especial interés en oir el Krsna-katha, porque
sabia que sus antepasados, en particular su abuelo Arjuna, habian salido
victoriosos en la gran Batalla de Kuruksetra solamente por la gracia de
Krsna. Nosotros podemos considerar que el mundo material es como una
batalla de Kuruksetra. En ese campo de batalla, todo el mundo lucha
arduamente por la existencia, y a cada paso hay peligro. De acuerdo con
Maharaja Pariksit, el campo de batalla de Kuruksetra fue como un
inmenso océano lleno de animales peligrosos. Su abuelo Arjuna tuvo que
luchar contra héroes de la talla de Bhisma, Drona, Karna y muchos otros
que no eran guerreros ordinarios. Estos guerreros han sido asemejados al
pez timingila del océano. el cual facilmente puede tragarse enormes
ballenas. Los grandes guerreros que habia en ese campo de batalla de
Kuruksetra, podian devorar a muchos, muchos Arjunas con gran
facilidad, pero gracias a la misericordia de Krsna, Arjuna pudo matarlos a
todos. Asi como podemos cruzar sin ningtin esfuerzo el agua contenida
en el pocito formado por la huella de un becerro, Arjuna, por la gracia de
Krsna, fue capaz de cruzar con facilidad el océano de la Batalla de
Kuruksetra.

Maharaja Pariksit apreciaba por muchas otras razones las actividades



de Krsna, quien no solamente salvd a su abuelo, sino que también lo
salvo a él. Al terminar la batalla de Kuruksetra, todos los miembros de la
dinastia Kuru habian muerto en la lucha, tanto los hijos y nietos de
Dhrtarastra como los del bando de los Pandavas. Con excepcion de los
cinco hermanos Pandava, todos murieron en el campo de batalla de
Kuruksetra. Maharaja Pariksit se encontraba en aquél tiempo en el
vientre de su madre. Su padre, Abhimanyu, el hijo de Arjuna, también
habia muerto en el campo de batalla de Kuruksetra. Asi pues, Maharaja
Pariksit fue un hijo p6stumo. Cuando €l estaba en el vientre de su madre,
Agdvattama lanzé un arma brahmastra con el fin de matarlo. Mas, cuando
la madre de Maharaja Pariksit, Uttara, se acercé a Krsna, Este, al ver el
peligro de aborto, entré en el vientre como la Superalma y salvé a
Maharaja Pariksit. Otro nombre de Maharaja Pariksit es Visnurata,
porque el propio sefior Visnu lo salvé cuando todavia estaba en el vientre
de su madre.

Asi pues, todo el mundo, en cualquier condicién de vida, deberia
interesarse en oir hablar acerca de Krsna y de Sus actividades, porque El
es la Suprema Verdad Absoluta, la Personalidad de Dios. El es
omnipresente; El estd viviendo en el corazén de todos, y vive también
como Su forma universal. No obstante, como se escribe en EI
Bhagavad-gita, El aparece en la sociedad humana tal como El es, tan s6lo
para invitarnos a Su morada trascendental, a regresar a casa, a regresar a
Dios. Todo el mundo deberia interesarse en saber acerca de Krsna, y éste
es precisamente el propdsito de la presentacion de este libro: que la gente
pueda conocer acerca de Krsna y se beneficie perfectamente en esta
forma humana de vida.

En el Noveno Canto de EI Srimad-Bhagavatam se describe a Sri
Baladeva como hijo de Rohini, una esposa de Vasudeva. Vasudeva. el
padre de Krsna, tenia dieciséis esposas, y Rohini, la madre de Balarama,
era una de ellas. Pero a Balarama también se le describe como el hijo de
Devaki, ;Cémo podia El ser a la vez hijo de Devaki y de Rohini? Esta es
una de las preguntas que Maharaja Pariksit le hizo a Sukadeva Gosvami,
y a su debido tiempo sera respondida. Maharaja Pariksit le pregunt6
también a Sukadeva Gosvami por que Sri Krsna, justamente después de
Su apariciéon como el hijo de Vasudeva, fue llevado inmediatamente a la
casa de Nanda Maharaja en Vrndavana, Gokula. Y también quiso saber
acerca de cuales habian sido las actividades del Senor Krsna mientras



Este estuvo en Vrndavana y Mathura. Ademéas Maharaja Pariksit tenfa
especial interés en saber por que Krsna habia matado a Karsa, Su tio
materno. Siendo Karhsa el hermano de Su madre y un superior intimo de
Krsna, ;por qué Krsna lo mat6? Asi mismo, preguntd cudntos afios
permanecio el sefior Krsna en el seno de la sociedad humana, cuéntos
afios dur6 Su reinado en Dvaraka, y cudntas esposas tuvo Fl alli. Por lo
general, los reyes ksatriyas acostumbran tener mas de una esposa. Por
consiguiente, Maharaja Pariksit preguntd también cuédntas esposas tuvo
el Sefior. Las respuestas de Sukadeva Gosvami a éstas y otras preguntas
que Maharaja Pariksit le formuld, constituyen el tema de este libro.

La posicién de Maharaja Pariksit y Sukadeva Gosvami es tnica.
Maharaja Pariksit es la persona adecuada para oir las narraciones de los
pasatiempos trascendentales de Krsna, y Sukadeva Gosvami es la
persona adecuada para escribirlos. Si esta combinacion tan afortunada se
hace posible, el krsna-katha se revela de inmediato y la gente se puede
beneficiar hasta el mas alto grado al oir esa conversacion.

Sukadeva Gosvami presenté esta narracién cuando Maharaja Pariksit
se preparaba para abandonar su cuerpo, ayunando en la ribera del
Ganges. Con el fin de asegurarle a Sukadeva Gosvami que mientras oyera
el Krsna-katha no se sentiria cansado, Maharaja Pariksit se expres6 muy
francamente: «El hambre y la sed puede que sean problemas para las
personas ordinarias o para mi, pero los temas relacionados con Krsna son
tan agradables, que uno puede oirlos sin cansarse, pues ello lo sittia a uno
en la posicion trascendental». Hay que comprender que es necesario ser
muy afortunado para oir el krsna-katha con toda seriedad tal como
Maharaja Pariksit. El estaba especialmente atento al tema, porque
esperaba la muerte en cualquier momento. Todos nosotros deberiamos
estar conscientes de la muerte en cualquier momento, sin que importe
que uno sea joven o anciano. Asi pues, antes de que ocurra la muerte,
debemos estar plenamente conscientes de Krsna.

A la hora de la muerte, el rey Pariksit estaba oyendo EI
Srimad-Bhagavatam de labios de Sukadeva Gosvami. Cuando el rey
Pariksit expres6 su incansable deseo de oir relatos de Krsna, Sukadeva
Gosvami se sintié muy complacido. Sukadeva era el mas grande de todos
los recitadores bhagavatas, y comenzé a hablar de los pasatiempos de
Krsna, y lo alenté diciendo: «Mi querido Rey, tu inteligencia es muy
aguda, pues estds muy ansioso de oir las narraciones de los pasatiempos



de Krsna». Sukadeva le informé a Maharaja Pariksit que el proceso de oir
y cantar los pasatiempos de Krsna es tan propicio, que purifica a las tres
clases de hombres involucrados: al que narra los pasatiempos
trascendentales de Krsna, al que oye esas narraciones y al que hace
preguntas acerca de El. Estos pasatiempos son las aguas del Ganges que
fluyen del dedo del pie del Sefior Visnu: purifican los tres mundos —los
sistemas planetarios superiores, intermedios e inferiores.

1 / El advenimiento del Sefior Krsna

Una vez, el mundo se vio agobiado por la innecesaria fuerza defensiva
de varios reyes, que se hacian pasar por miembros de la orden real, pero
que en realidad eran demonios. En ese entonces, el mundo entero estaba
perturbado, y la deidad predominante de la Tierra, conocida como Bhiimi,
fue a ver al Sefior Brahma para contarle acerca de las calamidades que le
causaban esos reyes demoniacos. Bhiimi asumi6 la forma de una vaca y se
present6 ante el Sefior Brahma con lagrimas en sus ojos. Ella estaba
desolada, y lloraba simplemente para invocar la compasion del Setor.
Bhiimi le describié al Sefior Brahma la desastrosa situacion en la que se
hallaba la Tierra y Brahma después de oir esto, se afligié mucho y se dirigi6
de inmediato hacia el océano de leche, donde reside el Senor Visnu. El
Sefior Brahma iba acompafiado por todos los semidioses, encabezados por
el Sefior Siva, y Bhiimi también los acompaid. Al llegar a la orilla del
océano de leche, el Sefior Brahma empez6 a apaciguar al Sefior Visnu, quien
antiguamente habia salvado la Tierra asumiendo la forma trascendental de
un jabali.

En los mantras védicos hay un tipo particular de oracién, llamada
Purusa-siikta. Generalmente los semidioses le ofrecen sus reverencias a
Visnu, la Suprema Personalidad de Dios, cantando el Purusa-siikta. De esto
se infiere que la Deidad predominante de cada planeta puede ver al Sefior
supremo de este universo, Brahma, siempre que haya un disturbio en su
respectivo planeta. Y Brahma puede dirigirse al Sefior Supremo, Visnu, mas



no yendo a verlo directamente, sino desde la orilla del océano de leche. En
este universo hay un planeta llamado Svetadvipa, y en él existe un océano
de leche. A partir del estudio de diversas Escrituras védicas se concluye
que, asi como en este planeta hay un océano de agua salada, en otros
planetas hay varias clases de océanos. En cierto lugar hay un océano de
leche, en otro lugar hay un océano de aceite, en otro un océano de licor, y
hay muchas otras clases de océanos. El Purusa-siikta es la oracion que los
semidioses recitan normalmente para apaciguar a Ksirodakasayi-Visnu, la
Suprema Personalidad de Dios, quien recibe ese nombre porque yace en el
océano de leche. El es la Suprema Personalidad de Dios, y a través de El
aparecen todas las encarnaciones de este universo.

Después de que todos los semidioses le ofrecieron la oracién
Purusa-stikta a la Suprema Personalidad de Dios, aparentemente no oyeron
respuesta alguna. Entonces, el Sefior Brahma se sent6 personalmente a
meditar y el Sefior Visnu le transmitié6 un mensaje, que Brahma comunicé
después a los semidioses. Esa es la manera de recibir el conocimiento
védico. El conocimiento védico lo recibe primero Brahma de labios de la
Suprema Personalidad de Dios, a través del corazén. Tal como se afirma al
principio de El Srimad-Bhagavatam:tene brahma hrda, el conocimiento
trascendental de los Vedas le fue transmitido al Sefior Brahma a través del
corazén. Aqui también, de igual manera, s6lo Brahma podia comprender el
mensaje que trasmitioé el Sefior Visnu, y €l lo difundié entre los semidioses
para que ellos actuaran de inmediato. El mensaje era: «Muy pronto
aparecera en la Tierra la Suprema Personalidad de Dios, junto con Sus
poderosas potencias supremas, y mientras Fl permanezca en el planeta
Tierra para cumplir su misién de aniquilar a los demonios y establecer a los
devotos, los semidioses también deberan estar en ese planeta para asistirlo.
Todos ellos deberan nacer de inmediato en la dinastia de la familia Yadu,
pues en ella —a su debido tiempo— aparecera también el Sefior. Krsna
Mismo, la Suprema Personalidad de Dios, aparecerd personalmente como
el hijo de Vasudeva. Antes de Su aparicion, todos los semidioses, junto con
sus esposas, habran de aparecer en diferentes familias piadosas del mundo,
para asistir al Sefior en la ejecucion de Su mision». La palabra exacta que se
utiliza aqui es tat-priyartham, que significa «los semidioses deben aparecer
en la Tierra para complacer al Sefior». En otras palabras, toda entidad
viviente que vive solamente para satisfacer al Sefior, es un semidi6s. A los
semidioses también se les informé que Ananta —la porcién plenaria del



Sefior Krsna—, quien sostiene todos los planetas del universo extendiendo
Sus millones de cuellos, apareceria también en la Tierra antes de la
aparicion del Sefior Krsna. Y ademads se les informé que la potencia externa
de Visnu (maya), de quien todas las almas condicionadas estan
enamoradas, también apareceria para cumplir el propodsito del Sefior
Supremo.

Después de instruir y apaciguar con dulces palabras a todos los
semidioses, asi como también a Bhiimi, el Sefior Brahma, el padre de todos
los prajapatis o progenitores de la poblacién universal, partié hacia su
propia morada, el planeta material mas elevado, llamado Brahmaloka.

El rey Strasena, jefe de la dinastia Yadu, gobernaba el pais conocido
como Mathura (el distrito de Mathura), asi como también el distrito
conocido como Siirasena. A raiz del gobierno del rey Stirasena, Mathura se
convirtié en la ciudad capital de todos los reyes de los Yadus. Esto también
se debi6 al hecho de que los Yadus eran una familia muy piadosa y sabian
que Mathura es el lugar donde el Sefior Krsna vive eternamente, tal como
también vive en Dvaraka.

En una ocasién, Vasudeva, el hijo de Siirasena, justamente después de
contraer matrimonio con Devaki, se dirigia a su casa en su cuadriga,
acompafiada por su nueva esposa. El padre de Devaki, conocido como
Devaka, les habia otorgado una generosa dote, porque sentia mucho afecto
por su hija. Habia contribuido con cientos de cuadrigas completamente
decoradas con equipo de oro. Devaki, habia tomado voluntariamente las
riendas de los caballos de la cuadriga de Vasudeva y la estaba conduciendo.
Segtn la costumbre de la civilizacién védica, cuando una muchacha contrae
matrimonio, el hermano lleva a su hermana y a su cufiado al hogar de éstos.
Puesto que la recién casada puede que sienta demasiado la separacion de la
casa paterna, el hermano la acompafa hasta llegar a la casa del suegro. El
total de la dote con la que contribuy6 Devaka era la siguiente: cuatrocientos
elefantes profusamente decorados con guirnaldas doradas, quince mil
caballos decorados y mil ochocientas cuadrigas. Ademas, Devaka hizo que
doscientas hermosas muchachas acompafiaran a su hija. El sistema de
matrimonio ksatriya, aun vigente en la India, dictamina que cuando un
ksatriya se casa, varias docenas de las jovenes amigas (ademas de la propia
novia) deben ir a la casa del rey. Las integrantes del séquito de la reina se
llaman doncellas de servicio, pero, en realidad, ellas actian como amigas de
la reina. Esta practica védica estd vigente desde tiempo inmemorial, y es



posible remontarla, por 1o menos, hasta la época inmediatamente anterior al
advenimiento del Sefior Krsna, hace cinco mil afios. Asi pues, junto con su
esposa, Vasudeva llevé a su casa a otras doscientas hermosas muchachas.

Mientras los novios pasaban en su cuadriga, se estaban tocando
instrumentos musicales de diferentes clases para sefialar eses auspicioso
momento. Habia caracolas, clarines, tambores y timbales que, combinados,
vibraban en wun agradable concierto. La procesién avanzaba muy
placenteramente y Karhsa conducia la cuadriga, cuando de pronto se oy6
un milagroso sonido que vibraba desde el cielo, el cual le advirti6é a Karmmsa
especialmente: «Karsa, eres un gran necio. Conduces la cuadriga de tu
hermana y de tu cufiado, pero no sabes que el octavo hijo de esta hermana
habré de matarte».

Karhsa era el hijo de Ugrasena, quien pertenecia a la dinastia Bhoja. Se
dice que Karhsa era el mas demoniaco de todos los reyes de la dinastia
Bhoja. Inmediatamente después de oir la profecia venida del cielo, Karmhsa
tomé a Devaki por los cabellos y se dispuso a matarla con su espada.
Vasudeva qued6 asombrado ante la conducta de Kamsa, y a fin de
apaciguar a su cruel y desvergonzado cufiado, le dijo lo siguiente con gran
razon y evidencia: «Mi querido cufiado Karhsa, ta eres el rey mas famoso de
la dinastia Bhoja, y la gente sabe que tu eres el més grande de los guerreros
y un rey caliente. ;Por qué te dejas llevar por la ira hasta el punto de querer
matar a una mujer, que ademadas es tu propia hermana, en el propicio
momento de su boda? ;Por qué le temes tanto a la muerte? La muerte nace
contigo. Desde el mismo dia en que naciste, comenzaste a morir. Si tienes
veinticinco afios, eso significa que ya has muerto durante veinticinco afios.
Mueres a cada momento, a cada segundo. Entonces, ; por qué le temes tanto
a la muerte? La muerte final es inevitable. Puedes morir hoy mismo o
dentro de cien afios; no puedes evitar la muerte. ;Por qué has de temer
tanto? En realidad, la muerte significa la aniquilacién del cuerpo presente.
Tan pronto como este cuerpo deja de funcionar y se mezcla con los cinco
elementos de la naturaleza material, la entidad viviente que habita en él
acepta otro cuerpo de acuerdo con sus acciones y reacciones presentes. Es
tal como cuando un hombre camina por la calle: primero adelanta un pie, y
cuando confia en que ese pie se apoya en tierra firme, levanta entonces el
otro pie. De esa manera, uno tras otro, los cuerpos cambian y el alma
transmigra. jMira como los gusanos van muy cuidadosamente de una
ramita a otra! De igual manera, la entidad viviente cambia de cuerpo, tan



pronto como las autoridades superiores deciden cudl serd su proximo
cuerpo. Mientras la entidad viviente se encuentre condicionada en este
mundo material, debe tomar cuerpos materiales, uno tras otro. Las leyes de
la naturaleza le ofrecen su cuerpo siguiente de acuerdo con las acciones y
reacciones de esta vida.

«Este cuerpo es exactamente igual que uno de los cuerpos que siempre
vemos en nuestros sueios. Al sofiar, creamos muchos cuerpos de acuerdo
con nuestra creacion mental. Hemos visto oro y también montafas; asi, en
nuestros suefios, podemos ver una montafia de oro si combinamos las dos
ideas. Algunas veces sofiamos que tenemos un cuerpo que vuela por los
cielos, y, en ese momento, olvidamos por completo nuestro cuerpo
presente. En forma similar, estos cuerpos estan cambiando. Cuando se tiene
un cuerpo, se olvida el anterior. Al sofiar, podemos ponernos en contacto
con muchas clases nuevas de cuerpos, pero al despertar las olvidamos
todas; en realidad, estos cuerpos materiales son las creaciones de nuestras
actividades mentales. Pero en el momento presente no recordamos nuestros
cuerpos pasados.

«La naturaleza de la mente es fluctuante. Algunas veces acepta una cosa
para luego rechazarla de inmediato. La aceptacion y el rechazo constituyen
el proceso que sigue la mente que estd en contacto con los cinco objetos de
la complacencia de los sentidos: la forma, el sabor, el olor, el sonido y el
tacto. A su propia y especulativa manera, la mente se pone en contacto con
los objetos de la complacencia de los sentidos, y cuando la entidad viviente
desea un tipo particular de cuerpo, lo obtiene. Asi pues, el cuerpo es una
ofrenda a las leyes de la naturaleza material. La entidad viviente acepta un
cuerpo, y sale otra vez al mundo material, a gozar o a sufrir de acuerdo con
la constitucion de ese cuerpo. A menos que tengamos un tipo particular de
cuerpo, no podemos ni disfrutar ni sufrir conforme a las inclinaciones
mentales que heredemos de nuestra vida anterior. En verdad, el tipo
particular de cuerpo se nos ofrece conforme a nuestra condicién mental en
el momento de la muerte.

«Los planetas luminosos, como el Sol, la Luna o las estrellas, se reflejan
en distintas clases de depdsitos, ya sea de agua, de aceite o de ghi. El reflejo
se mueve siguiendo el movimiento del depdsito. La luna se refleja en el
agua, y ésta al moverse, hace que parezca que la Luna también se mueve;
pero, en realidad, la Luna no se mueve. De igual manera, la elaboracién
mental hace que a entidad viviente obtenga diferentes clases de cuerpos,



aunque ésta no tenga, en realidad, nada que ver con ellos. Mas, debido a la
ilusién, y bajo el embrujo de la influencia de maya, la entidad viviente
piensa que pertenece a un tipo particular de cuerpo. Asi es la vida
condicionada. Supongamos que una entidad viviente se encuentra ahora en
un cuerpo humano, pensando que pertenece a la comunidad humana, o a
un pais o lugar en particular. La entidad viviente se identifica de esa
manera, y se prepara innecesariamente a habitar otro cuerpo que en
realidad no necesita. Tales deseos y elaboraciones mentales son la causa de
las diferentes clases de cuerpos. La influencia cubriente de la naturaleza
material es tan fuerte, que la entidad viviente se encuentra satisfecha en el
cuerpo, cualquiera que éste sea, y con gran placer se identifica con él. Asi
pues, te suplico que no te dejes llevar por los dictados de tu mente y de tu
cuerpo».

Vasudeva le pidié asi a Karhsa que no envidiara a su hermana recién
casada. No debemos envidiar a nadie, porque la envidia es la causa del
temor, tanto en este mundo como en el siguiente, cuando se estad ante
Yamaraja (el Sefior del castigo después de la muerte). Vasudeva apel6 a
Karhsa a favor de Devaki, mencionando que ésta era su hermana menor. Y
lo hizo también en un momento propicio: en la ocasién del matrimonio. Las
hermanas o hermanos menores deben ser protegidos como los hijos de uno.
«La situacion es en general tan delicada —razon6 Vasudeva— que si matas
a Devaki, ello habré de ir en contra de tu alta reputacion».

Vasudeva trat6 de apaciguar a Karhsa mediante las buenas instrucciones
y la discriminacién filoséfica, pero ello no le fue posible, porque las
compaiiias de Karmsa eran demoniacas. Estas compafiias demoniacas eran
la causa de que Kamsa fuera un demonio, a pesar de haber nacido en una
familia real muy elevada. Los demonios jamas se interesan en recibir
ninguna buena instruccién, pues son como los ladrones sueltos: por mas
instrucciones morales que reciban, éstas no tienen efecto alguno en ellos. En
forma similar, los hombres demoniacos o ateos por naturaleza, dificilmente
asimilan alguna buena instruccién, por mas autorizada que ésta sea. Esa es
la diferencia entre un semidiés y un demonio. Aquellos que aceptan las
buenas instrucciones y procuran vivir conforme a ello, se llaman
semidioses, y quienes no aceptan esas buenas instrucciones se llaman
demonios. Al fracasar en su intento de calmar a Kamsa, Vasudeva se
preguntd cémo podria proteger a Devaki, su esposa. Ante el peligro
inminente, una persona inteligente procura evitar la posicién peligrosa



tanto como sea posible. Pero estd exento de culpa quien, a pesar de
esforzarse con toda su inteligencia, no alcanza a evitar el peligro. Uno debe
de hacer todo lo posible para cumplir con sus deberes, pero si el intento
fracasa, no se es culpable de ello.

Vasudeva penso lo siguiente acerca de su esposa: «Por el momento debo
salvar la vida de Devaki, y mas tarde, si tenemos hijos, ya encontraré la
forma de salvarlos». Luego, penso: «Y si en el futuro tenemos un hijo capaz
de matar a Kammsa —tal como él cree— entonces, tanto Devaki como el nifno
se salvardn, porque la ley de la Providencia es inconcebible. Pero ahora, de
una u otra manera, voy a salvar la vida de Devaki».

No se sabe con exactitud como una entidad viviente se pone en contacto
con un cierto tipo de cuerpo, al igual que es imposible saber con certeza
cémo un fuego llameante se pone en contacto con un cierto tipo de madera
en el bosque. Cuando un bosque se incendia, la experiencia nos dice que, a
causa del viento, el ardiente fuego salta a veces por encima de un arbol para
incendiar a otro. En forma similar, aunque una entidad viviente sea muy
cuidadosa y temerosa en la ejecucion de sus deberes, le es muy dificil saber
qué tipo de cuerpo va a obtener en su vida siguiente. Maharaja Bharata era
muy fiel en el cumplimiento e sus deberes de autorrealizacién, pero por
casualidad desarroll6 afecto temporal por un venado, y en su vida siguiente
tuvo que aceptar el cuerpo de un venado.

Vasudeva, después de pensar en la manera de salvar a su esposa,
comenzd a hablarle a Karhsa con gran respeto, aunque Karsa era el més
pecador de todos los hombres. A veces ocurre que una persona muy
virtuosa, como Vasudeva, se ve en la necesidad de halagar a una persona
muy viciosa, como Karhsa. Fsa es la manera de llevar a cabo todas las
transacciones diplomadticas. Aunque Vasudeva, estaba profundamente
apenado, mostr6 una aparente felicidad, y se dirigi6é de la siguiente manera
al cruel y desvergonzado Karhsa, debido a que éste era muy atroz: «Mi
querido cufiado, te suplico que consideres que tu hermana no representa
peligro alguno para ti. Ta esperas algun peligro porque oiste una voz
profética en el cielo, pero el peligro ha de venir de los hijos de tu hermana
que no estan presentes aun. Y, ;quién sabe? En el futuro, puede que haya
hijos o que no los haya. Considerando todo esto, tt estas a salvo por ahora.
No hay razén para que le temas a tu hermana. Si ella tiene hijos, prometo
presentartelos a todos para que tomes las medidas necesarias».

Karhsa conocia el valor de la palabra de honor de Vasudeva, y los



argumentos de éste terminaron por convencerlo. Asi pues, Karhsa desistié
temporalmente del infame asesinato de su hermana. Vasudeva se alegré y
alabé la decision de Karhsa, y asi regresé a su casa.

A su debido tiempo, Vasudeva y Devaki tuvieron nueve hijos —ocho
varones y una nifla—. Cuando naci6 el primer nifio, Vasudeva mantuvo su
palabra de honor y lo llevé inmediatamente ante Kamsa. Se dice que
Vasudeva era hombre muy elevado y famoso por su palabra de honor, fama
que él deseaba conservar. Aunque el hecho de poner en manos de su
cuiiado el recién nacido era muy doloroso para Vasudeva, a Kamsa lo
content6 mucho recibirlo. Pero el comportamiento de Vasudeva hizo que
Kamsa se compadeciera un poco. Este incidente constituye un gran
ejemplo. Para un alma tan grande como Vasudeva, nada se considera
doloroso cuando se trata de cumplir con el deber. Una persona docta como
Vasudeva lleva a cabo sus deberes sin vacilacion. Por el contrario, los seres
demoniacos como Karhsa, jamds vacilan en cometer cualquier accién
abominable. Por ello se dice que una persona santa es capaz de tolerar todo
tipo de sufrimientos en la vida; que un hombre docto es capaz de cumplir
sin vacilacion. Por el contrario, los seres demoniacos como Karsa, jamés
vacilan en cometer cualquier accion abominable. Por ello se dice que una
persona santa es capaz de tolerar todo tipo de sufrimientos en la vida; que
un hombre docto es capaz de cumplir con sus deberes sin esperar a que las
circunstancias sean favorables; que una persona despreciable como Karhsa
es capaz de comportarse de cualquier forma pecaminosa, y que un devoto
es capaz de sacrificarlo todo para satisfacer a la Suprema Personalidad de
Dios.

Karhsa qued¢ satisfecho con la accion de Vasudeva, y se sorprendi6 al
ver que éste cumplia su promesa. Con gran placer y cierta compasion,
Karhsa le dijo a su cufiado: «Mi querido Vasudeva, no es necesario que me
presentes este nifo. No estoy en peligro a causa de este nifio. Yo he oido
que el octavo hijo tuyo y de Devaki seré el que habra de matarme. ;Por qué
he de aceptar innecesariamente a este nifio? Puedes llevartelo de regreso».

Al regresar a casa con el primogénito, Vasudeva —aunque complacido
con el comportamiento de Karhsa— no podia creer en su cuiiado, porque
sabia que Kamsa no se controlaba. Un ateo no tiene palabra de honor.
Quien no es capaz de controlar sus sentidos, no puede ser constante en su
determinacién. Canakya Pandita, el gran politico dijo, «Jamas deposites tu
confianza en una mujer ni en un diplomatico». Aquellos que son adictos a



las complacencias sin restriccion de los sentidos, nunca pueden ser veraces,
ni son dignos de confianza alguna.

Fue entonces cuando el gran sabio Narada se present6 ante Karmsa.
Narada habia sido informado de que Kamsa se habia compadecido de
Vasudeva y le habia devuelto a su primogénito. Narada estaba muy ansioso
de acelerar el descenso del sefior Krsna, tanto como fuera posible. Por
consiguiente, Narada le dijo a Karhsa que, en Vrndavana, personalidades
como Nanda Maharaja y todos los pastores y pastorcillas de vacas, asi como
también las esposas de los pastores, y, por otra parte, Vasudeva, su padre
—Strasena— y todos sus parientes, nacidos en la familia Vrsni de la
dinastia Yadu, se preparaban para la aparicion del Sefior. Narada le advirti6
a Kamsa que fuera cuidadoso con los amigos y bienquerientes, y con todos
los semidioses que habian nacido en esas familias. Karhsa y todos sus
amigos y consejeros eran demonios. Los demonios siempre les temen a los
semidioses. Una vez que Narada lo enter de la aparicion de los semidioses
en diferentes familias, Karhsa se puso alerta, pues comprendié que si los
semidioses ya habian aparecido, el Sefior Visnu habria de aparecer pronto.
De inmediato, él arrest6 y encarcel6 a su cufitado Vasudeva, y a Devaki.

Dentro de la prision, engrilletados con cadenas de hierro, Vasudeva y
Devaki, procrearon un hijo varén afio tras afio, y Karhsa, pensando que
cada uno de esos nifios podia ser la encarnacién de Visnu, los mat6 uno tras
otro. El estaba particularmente temeroso del octavo hijo, pero después de la
visita de Narada, lleg6 a la conclusion de que cualquiera de ellos podia ser
Krsna. En consecuencia, pensé que era mejor matar a todos los bebés de
Devaki y Vasudeva.

Esta accion de Karhsa no es muy dificil de comprender. En la historia del
mundo hay muchos ejemplos de miembros de la realeza que han matado a
su padre, a su hermano o a toda su familia y amigos, pues las personas
demoniacas son capaces de matar a quien sea, con tal de satisfacer sus
atroces ambiciones.

Karhsa lleg6 a saber de su nacimiento anterior, por la gracia de Narada.
Narada le habia dicho a Kamsa que en su vida anterior habia sido un
demonio llamado Kalanemi, y que habia muerto a manos de Visnu. Luego
cuando nacié en la familia Bhoja, Karhsa debi6é convertirse en el enemigo
mortal de la dinastia Yadu. Krsna iba a nacer en esa familia, y Kamsa tenia
un gran temor de morir a manos de Krsna, tal como habia ocurrido en su
vida anterior.



Primero que todo, Karhsa encarcel6 a su padre, Ugrasena, pues éste era
el jefe de los reyes de las dinastias Yadu, Bhoja y Andhaka, y ocup6 también
el reino de Siirasena, el padre de Vasudeva. Karhsa se declaré rey de todos
esos lugares.

Asi termina el significado de Bhaktivedanta, del Primer Capitulo del libro
Krsna, titulado: «El advenimiento del Senor Krsna».

2 / El Sefior Krsna en el vientre: los semidioses le oran

El rey Kamsa no sélo ocup6 los reinos de las dinastias Yadu, Bhoja y
Andhaka y el reino de Siirasena, sino que también hizo alianzas con todos
los demés reyes demoniacos, a saber: el demonio Pralambha, el demonio
Baka, el demonio Canitira, el demonio Trnavarta, el demonio Aghasura, el
demonio Mustika, el demonio Arista, el demonio Dvivida, el demonio
Pitana, el demonio Kesi y el demonio Dhenuka. En ese entonces,
Jarasandha era el rey de la provincia de Magadha (actualmente el Estado de
Behar). Asi pues, Karhsa, gracias a su politica diplomética y bajo la
proteccién de Jarasandha, consolidé el reino mas poderoso de su tiempo. El
hizo alianzas adicionales con reyes tales como Banasura y Bhaumasura,
hasta convertirse en el mas fuerte de todos. Y, entonces, comenzo a actuar
de una manera sumamente hostil para con la dinastia Yadu, en la que Krsna
habria de nacer.

Hostigados por Kamsa, los reyes de las dinastias Yadu, Bhoja y Andhaka
comenzaron a refugiarse en diferentes Estados, tales como el Estado de los
Kurus, el Estado de los Paiicalas, y los Estados conocidos como Kekaya,
Salva, Vidarbha, Nisadha, Videha y Kosala. Karhsa rompié la solidaridad
de los reinos Yadu, Bhoja y Andhaka. En la vasta &rea conocida en aquél
tiempo como Bharata-varsa, la posicion de Kamsa era la mas sélida de
todas.

Cuando Karhsa hubo matado unas tras otro a los seis hijos de Devaki y
Vasudeva, muchos de sus parientes y amigos se acercaron a él para pedirle



que dejara de cometer esos infames actos. Pero todos ellos se convirtieron
en adoradores de Karhsa.

Al Devaki quedar embarazada por séptima vez, una expansién plenaria
de Krsna, conocida como Ananta, aparecié en su vientre. Devaki estaba
sobrecogida de jubilo y lamentacion a la vez. Por una parte, se regocijaba,
pues comprendia que el Sefior Visnu se habia refugiado en su vientre; pero
al mismo tiempo lamentaba que, tan pronto como su hijo naciera, Karhsa lo
mataria. Entonces, Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, se compadeci6
de la terrible condicién de los Yadus, causada por las atrocidades de
Karhsa, y orden¢ la apariciéon de su yogamaya, o sea, Su potencia interna.
Krsna es el Sefior del universo, pero es en especial el Sefior de la dinastia
Yadu.

Esta yogamaya es la potencia principal de la Personalidad de Dios. En
los Vedas se afirma que el Sefior, la Suprema Personalidad de Dios, tiene
multiples potencias. Parasya saktir vividhaiva srayate. Todas las diferentes
potencias actiian externa e internamente, y yogamaya es la principal de
todas ellas. El Sefior ordend la aparicion de Yogamaya en la tierra de
Vrajabhtimi, Vrndavana, la cual siempre esta decorada y llena de hermosas
vacas. En Vrndavana, Rohini, una de las esposas de Vasudeva, estaba
viviendo en la casa del rey Nanda y la reina Yasoda. Ademaéas de Rohini,
muchos otros miembros de la dinastia Yadu se encontraban dispersos por
todo el pais, porque temian las atrocidades de Kamsa. Algunos de ellos
vivian incluso en las cuevas de las montaias.

El Sefior le inform¢6 a Yogamaya: «Devaki y Vasudeva son prisioneros de
Karhsa; y Sesa, Mi expansién plenaria, se encuentra actualmente en el
vientre de Devaki. Tt puedes hacer lo necesario para transferir a Sesa del
vientre de Devaki al vientre e Rohini. Después de esto, Yo apareceré
personalmente en el vientre de Devaki, con todas Mis potencias. Luego,
apareceré como el hijo de Devaki y Vasudeva. Y tu aparecerds como hija de
Nanda y Yasoda, en Vrndavana.

«Puesto que ti apareceras como Mi hermana contemporanea, la gente de
este mundo te adorara con toda clase de valiosos presentes: incienso, velas,
flores y ofrendas de sacrificios. Tu satisfards rapidamente sus deseos de
complacencia de los sentidos. La gente que busca el afecto materialista
habréd de adorarte bajo las diferentes formas de tus expansiones, que se
llamardn: Durga, Bhadrakali, Vijaya, Vaisnavi, Kumuda, Candika, Krsna,
Madhavi, Kanyaka, Maya, Narayani, Iéani, Sarada y Ambika».



Krsna y Yogamaya aparecieron como hermanos: el Poderoso Supremo y
el poder supremo. Aunque no hay una clara distincién entre el Poderoso y
el poder, el poder se subordina siempre al Poderoso. Aquellos que son
materialistas son adoradores del poder, pero aquellos que son
trascendentalistas son adoradores del Poderoso. Krsna es el Poderoso
Supremo, y Durga es el poder supremo del mundo material. En realidad, la
gente de la cultura védica adora tanto al Poderoso como al poder. Hay
muchos cientos de miles de templos de Visnu y Devi y algunas veces se les
adora en forma simultdnea. Es posible que los adoradores del poder, Durga
—es decir, la energia externa de Krsna—, alcancen toda clase de éxito
material con mucha facilidad, pero quien desee la elevacion trascendental,
debe dedicarse a la adoracion del Poderoso mediante el proceso de
conciencia de Krsna.

El Seor le declaré6 también a Yogamaya que: «Ananta Sesa, Mi
expansion plenaria, se encuentra en el vientre de Devaki, y debido a que tt
lo transferiras al vientre de Rohini, habra de ser conocido como Sankarsana,
por haber sido atraido a la fuerza al vientre de ella, y El sera la fuente de
todo el poder espiritual, o bala, mediante el cual uno puede alcanzar la méas
elevada bienaventuranza de la vida, llamada ramana. Asi que, después de
Su aparicién, Mi porcién plenaria Ananta sera conocida o bien como
Sankarsana o bien como Balarama».

En los Upanisads se afirma: nayam atma bala-hinena labhyah. El
significado de esto es que nadie alcanza al Supremo ni ninguna forma de
autorrealizacion sino recibe suficientemente el favor de Balarama. Bala ni
significa fuerza fisica. Nadie puede alcanzar la perfeccion espiritual
mediante la fuerza fisica. Es necesario poseer la fuerza espiritual que
infunde Balarama, o Sankarsana. Balarama o Sanikarsana. Ananta o Sesa, es
el poder que mantiene a todos los planetas en sus diferentes posiciones.
Este poder sustentador se conoce materialmente como ley de gravitacion,
pero es en realidad la potencia de Sankarsana. Balarama, o Sankarsana, es el
poder espiritual, es decir, el maestro espiritual original. Es por ello que el
Sefior Nityananda Prabhu, quien es también la encarnacién de Balarama, es
el maestro espiritual original. Y el maestro espiritual es el representante de
Balarama, la Suprema Personalidad de Dios, quien proporciona la fuerza
espiritual. En el Sri Caitanya-caritamrta se confirma que el maestro
espiritual es la manifestacion de la misericordia de Krsna.

Cuando Yogamaya hubo recibido estas Ordenes de la Suprema



Personalidad de Dios, dio vueltas alrededor del Sefior, y después aparecid
en este mundo material, conforme a Sus 6érdenes. Cuando el poder supremo
de la poderosa y Suprema Personalidad de Dios atrajo al Sefior Sesa del
vientre de Devaki al vientre de Rohini, ambas se encontraban bajo el
encanto de Yogamaya, lo cual se conoce también como yoga-nidra. Una vez
hecho esto, la gente pens6é que el séptimo embarazo de Devaki habia
terminado en aborto. Asi, aunque Balarama aparecié como el hijo de
Devaki, El fue transferido al vientre de Rohini para que apareciera como
hijo de ella. Después de que se hizo eso, Krsna, la Suprema Personalidad de
Dios, quien esta siempre dispuesto a colocar todas Sus potencias en Sus
devotos puros, entr6 como el Sefior de toda la creaciéon en la mente de
Vasudeva, con toda la potencia de Su energia inconcebible. A este respecto,
se sobrentiende que el Sefior Krsna se sittio primero que todo en el corazén
puro de Vasudeva, y luego fue transferido al corazén de Devaki. Al Sefior
no se le puso en el vientre de Devaki mediante una descarga seminal. La
Suprema Personalidad de Dios, mediante Su potencia inconcebible, puede
aparecer de cualquier manera. El no necesita aparecer de la manera
ordinaria, por inyeccion seminal en el vientre de una mujer.

Mientras Vasudeva mantenia en su corazén la forma de la Suprema
Personalidad de Dios, su apariencia era exactamente igual a la del Sol
resplandeciente, cuyos brillantes rayos siempre le resultan intolerables y
abrasadores al hombre comun. La forma del Sefor, situada en el puro e
inmaculado corazén de Vasudeva, no es diferente de la forma original de
Krsna. La aparicion de la forma de Krspa en cualquier lugar, y
especificamente dentro del corazon, se llama dhama. Dhama no se refiere
Unicamente a la forma de Krsna, sino también a Su nombre, a Su forma, a
Su calidad y a Sus enseres. Todo ello se manifiesta simultdneamente.

Asi pues, la forma eterna de la Suprema Personalidad de Dios, con todas
Sus potencias, fue transferida de la mente de Vasudeva a la mente de
Devaki, de la misma manera en que los rayos del Sol poniente se transfieren
a la Luna llena que surge en el Oriente.

Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, del cuerpo de Vasudeva entr6
en el cuerpo de Devaki. El se encontraba mas alld de las condiciones de la
entidad viviente ordinaria. Cuando Krsna aparece, debe entenderse que
todas Sus expansiones plenarias, tales como Narayana y Sus encarnaciones
como el Sefior Nrsithha, Varaha, etc., estin con El y no estan sujetas a las
condiciones de la existencia material. De esa manera, Devaki se convirtié en



la residencia de la Suprema Personalidad de Dios, quien es aquel que no
tiene igual y la causa de toda creacion. Devaki se convirti6 en la residencia
de la Verdad Absoluta, pero como ella se encontraba en la casa de Karsa,
su aspecto era como el de un fuego reprimido, o el de la educacién mal
utilizada. Cuando el fuego queda cubierto por las paredes de una caldera, o
cuando se le conserva en un recipiente, no es posible apreciar mucho sus
luminosos rayos. En forma similar, el conocimiento mal utilizado, que no
beneficia a todos en general, no es muy apreciado. Asi pues, a Devaki,
quien se habia vuelto la residencia de la Suprema Personalidad de Dios, se
le tenia dentro de la prisiéon del palacio de Karsa, y nadie podia ver su
belleza trascendental, belleza que le conferia el hecho de haber concebido a
la Suprema Personalidad de Dios.

Kamsa, no obstante, vio la belleza trascendental de su hermana Devaki,
y de inmediato lleg6 a la conclusion de que la Suprema Personalidad de
Dios se habia refugiado en el vientre de Devaki. Ella nunca antes habia
estado tan maravillosamente hermosa. Karsa podia distinguir con
precisiéon que en el vientre de Devaki habia algo maravilloso, y eso lo
inquietd. El estaba seguro de que la Suprema Personalidad de Dios habria
de matarlo en el futuro, y de que Fl ya habia llegado; Karhsa se puso a
pensar: «;Qué haré con Devaki? Sin duda, ella ya lleva a Visnu o Krsna
dentro de su vientre, y asi, es seguro que Krsna ha venido a ejecutar la
misién de los semidioses. Aunque yo matase a Devaki inmediatamente, Su
misiéon no puede ser frustrada». Kamsa sabia muy bien que nadie puede
frustrar la intencion de Visnu. Cualquier hombre inteligente puede
comprender que las leyes de Dios no pueden ser violadas. Los designios del
Sefior se cumplen a pesar de todos los obstaculos que ofrecen los demonios.
Karhsa pensé: «Si mato a Devaki ahora, Visnu hard cumplir Su voluntad
Suprema con mayor vehemencia. Matar a Devaki ahora serfa un acto muy
abominable. Nadie desea matar su propia reputacion, ni siquiera en una
situacion desesperada. Si mato a Devaki ahora, mi reputacion se arruinar4,
Devaki es una mujer y se encuentra bajo mi responsabilidad. Ademas, ella
estd embarazada, y si la mato, toda mi reputacién, el resultado de mis
actividades piadosas y la duracion de mi vida terminarian de inmediato».

Karhsa continué su deliberacion: «Una persona que es demasiado cruel,
aunque esté viva es igual que si estuviera muerta. Nadie ama a una persona
cruel mientras ésta vive, y una vez muerta, la gente la maldice. Una persona
asi, por identificarse a si misma con el cuerpo, debe ser degradada y



empujada hacia la region mds oscura del infierno». Karsa medit6 asi en
todas las ventajas y desventajas de matar a Devaki en ese momento.

Finalmente, Kamsa decidié6 no matar a Devaki inmediatamente, sino
esperar el futuro inevitable. Pero su mente se absorbi6 en sentimientos de
animadversion en contra de la Personalidad de Dios. Kamsa esperd
pacientemente que el nifio naciera, con el fin de matarlo, tal como se habia
hecho con todos los demés hijos de Devaki. Sumergido asi en un océano de
animadversion en contra de la Personalidad de Dios, Kamsa comenzé a
pensar en Krsna y en Visnu al estar sentado, al dormir, al caminar, al comer,
al trabajar... en todas las situaciones de su vida. Su mente qued¢ tan absorta
en pensamientos acerca de la Suprema Personalidad de Dios, que
indirectamente s6lo veia a Krsna o Visnu a su alrededor. Por desgracia, aun
cuando su mente estaba tan absorta en pensamientos acerca de Visnu,
Karhsa no es reconocido como devoto, porque pensaba en Krsna, como
enemigo. El estado mental de un gran devoto también consiste en estar
absorto favorablemente. Tener conciencia de Krsna consiste en pensar en el
Senor favorablemente; lo contrario no es conciencia de Krsna.

Fue entonces cuando el Sefior Brahma y el Sefior Siva, acompaiados por
grandes sabios, tales como Narada, y seguidos por muchos otros
semidioses, aparecieron invisiblemente en la casa de Kamsa. Todos ellos
comenzaron a orarle a la Suprema Personalidad de Dios con oraciones
selectas, que son muy agradables para los devotos y que satisfacen todos
sus deseos. Las primeras palabras que hablaron, proclaman que el Sefior es
siempre fiel a Su promesa. Tal como se afirma en El Bhagavad-gita, Krsna
desciende a este mundo material para proteger a los hombres piadosos y
para destruir a los impios. Esa es su promesa. Los semidioses podian
comprender que el Sefior habia hecho Su morada en el vientre de Devaki a
fin de cumplir Su promesa. Los semidioses estaban muy contentos porque
el Sefor iba a aparecer con el propdsito de cumplir Su misién, y se
dirigieron a El llaméandolo satyam param, o la Suprema Verdad Absoluta.

Todos buscamos la verdad. Eso constituye el camino filoséfico de la
vida. Los semidioses nos informan que la Suprema Verdad Absoluta es
Krsna. Quien llega a estar plenamente consciente de Krsna, obtiene con ello
a la Verdad Absoluta. Krsna es la Verdad Absoluta. La verdad relativa no es
la verdad en las tres fases del tiempo eterno. El tiempo se divide en pasado,
presente y futuro. Krsna siempre es la Verdad, tanto en el pasado como en
el presente y en el futuro. En el mundo material, todo se encuentra bajo el



control del tiempo supremo en el transcurso del pasado, el presente y el
futuro. Pero Krsna existia antes de la creacion; y cuando hay creacién, todas
las cosas reposan en Krsna; y cuando la creacion llega a su fin, Krsna
permanece. En consecuencia, El es la Verdad Absoluta en todas las
circunstancias. Si en este mundo material hay alguna verdad, esa verdad
emana de la Suprema Verdad, Krsna. Si en este mundo material hay alguna
opulencia, Krsna es la fuente de esa opulencia. Si en este mundo material
hay alguna reputacion, Krsna es la causa de esa reputaciéon. Si en este
mundo material hay alguna fuerza, Krsna es la causa de esa fuerza. Si en
este mundo material hay alguna sabiduria y educacién, Krsna es la causa de
esa sabiduria y educacion. Asi pues, Krsna es la fuente de todas las
verdades relativas.

Este mundo material se compone de cinco elementos principales: tierra,
agua, fuego, aire y éter, y todos estos elementos son emanaciones de Krsna.
Los cientificos materialistas aceptan estos cinco elementos primarios como
la causa de la manifestacién material, pero los elementos, en sus estados
burdo y sutil, son producidos por Krsna. Las entidades vivientes que
trabajan en este mundo material son también productos de Su potencia
marginal. En el Capitulo Séptimo de EI Bhagavad-gita, se afirma claramente
que toda la manifestacion es una combinacién de dos clases de energias de
Krsna: la energia superior y la energia inferior. Las entidades vivientes son
la energia superior, y todos los elementos materiales muertos son Su
energia inferior. En su etapa latente, todo permanece en Krsna.

Los semidioses continuaron ofreciendo sus oraciones respetuosas a la
forma suprema de Krsna, la Personalidad de Dios, a través del estudio
analitico de la manifestacion material. ;Qué es la manifestacién material? Es
algo similar a un arbol. Un &rbol se mantiene de pie sobre el suelo. De igual
manera, el &rbol de la manifestacion material se yergue sobre el suelo de la
naturaleza material. La manifestacion material se asemeja a un arbol,
porque, en fin de cuentas, a éste se le corta a su debido tiempo. La palabra
sanscrita para designar a un arbol es vrksa, que significa «lo que finalmente
habrd de cortarse». En consecuencia, no es posible aceptar el arbol de la
manifestacion material como la Verdad Suprema. Mientras que la
manifestacion material se halla bajo la influencia del tiempo, el cuerpo de
Krsna es eterno. El existia antes de la manifestaciéon material, El existe
mientras la manifestaciéon material permanece, y cuando ésta sea disuelta,
El seguira existiendo. De manera que, este mundo material no puede



aceptarse como la Verdad Absoluta; s6lo Krsna puede ser aceptado como
tal.

El Katha Upanisad también cita este ejemplo del arbol de Ila
manifestacion material que se apoya en el suelo de la naturaleza material.
Este arbol tiene frutos de dos clases: de felicidad y de aflicciéon. Quienes
viven en el arbol del cuerpo son como dos péjaros. Uno de ellos es el
aspecto localizado de Krsna, conocido como Paramatma, y el otro pajaro es
la entidad viviente. La entidad viviente come los frutos de la manifestacion
material. Algunas veces come el fruto de la felicidad, y otras veces come el
fruto de la afliccion. Pero el otro pajaro no tiene interés en comer los frutos
de la aflicciéon o de la felicidad, porque siempre estd autosatisfecho. El
Katha Upanisad afirma que uno de los pajaros situados sobre el arbol del
cuerpo como los frutos, y que el otro pdjaro simplemente observa al
primero. Las raices de este arbol se extienden en tres direcciones. Esto
significa que las raices del arbol son las tres modalidades de la naturaleza
material: la bondad, la pasion y la ignorancia. Asi como se expanden las
raices del &rbol, asi mismo un expande la duracién de la existencia material
a través de la asociacion con las modalidades de la naturaleza material
(bondad, pasién e ignorancia). El sabor de los frutos es de cuatro clases:
religiosidad, desarrollo econdémico, complacencia de los sentidos, vy,
finalmente, liberaciéon. De acuerdo con las diferentes asociaciones bajo las
tres modalidades de la naturaleza material, las entidades vivientes prueban
diferentes clases de religiosidad, diferentes clases de desarrollo econémico,
diferentes clases de complacencia de los sentidos, y diferentes clases de
liberacion. Practicamente todas las obras materiales se llevan a cabo en la
ignorancia, mas como hay tres cualidades, la cualidad de la ignorancia se
cubre algunas veces con bondad o pasion. El sabor de esos frutos materiales
se percibe a través de los cinco sentidos. Los cinco 6rganos sensoriales que
nos permiten obtener conocimiento estdn sujetos a seis clases de azotes:
lamentacién, ilusién, enfermedad, muerte, hambre y sed. Este cuerpo
material, es decir, la manifestacién material, estd cubierto por las siete
capas: piel, musculos, carne, médula, huesos, grasa y semen. Las ramas del
arbol son ocho: la tierra, el agua, el fuego, el aire, el éter, la mente, la
inteligencia y el ego. En este cuerpo hay nueve puertas: dos ojos, dos fosas
nasales, dos oidos, la boca, el 6érgano genital y el recto. Y hay diez clases de
aires internos que circulan dentro del cuerpo: prana, apana, udana, vyana,
samana, etcétera. Los dos pdajaros que habitan el cuerpo, como ya se dijo,



son la entidad viviente y el aspecto localizado de la Suprema Personalidad
de Dios.

La Suprema Personalidad de Dios es la causa fundamental de la
manifestacion material que se describe aqui. La Suprema Personalidad de
Dios se expande y se hace cargo de las tres cualidades del mundo material.
Visnu se encarga de la modalidad de la bondad, Brahma se encarga de la
modalidad de la pasion, y el Sefior Siva se encarga de la modalidad de la
ignorancia. Brahma mediante la modalidad de la pasién crea esta
manifestacion; el Senor Visnu sostiene la manifestacion mediante la
modalidad de la bondad; y el Sefior Siva la aniquila mediante la modalidad
de la ignorancia. Es fin de cuentas, toda la creacion reposa en el Sefior
Supremo. Fl es la causa de la creacién, manutencién y aniquilacién. Y
cuando toda la manifestacion se disuelve, reposa en el cuerpo del Sefior
Supremo, en su forma sutil como la energia del Sefior.

«Ahora —dijeron los semidioses en sus oraciones—, Krsna, el Sefior
Supremo, aparece tan s6lo para llevar a cabo la manutencién de esta
manifestacion». En realidad, la Causa suprema es una, pero, bajo el engafio
de las tres modalidades de la naturaleza material se manifiesta a través de
causas diferentes. Mas, quienes en verdad son inteligentes, saben que la
causa es una: Krsna. Tal como se afirma en EI Brahma-sambhita:
sarva-karana-karanam. Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, es la causa
de todas las causas. Brahma es el agente encargado de la creacién, Visnu es
la encarnaciéon de Krsna que cuida de la manutencion, y el Sefior Siva es la
expansion de Krsna que tiene a cargo la disolucion.

«Amado Sefior nuestro —oraron los semidioses—, es muy dificil
comprender Tu forma eterna de persona. En general, la gente no esta
capacitada para comprender Tu forma verdadera; por ello, ahora estas
descendiendo personalmente para exhibir Tu eterna forma original. De
alguna manera, los hombres comprenden las diferentes encarnaciones de
Vuestra Sefioria, pero quedan perplejos cuando se trata de comprender la
forma eterna de Krsna con dos brazos, desenvolviéndose entre los seres
humanos tal como su fuera uno de ellos. Esta forma eterna de Vuestra
Sefioria proporciona a los devotos un placer trascendental que aumenta a
cada instante. Mas, para quienes no son devotos, esta forma es muy
peligrosa». Como se afirma en El Bhagavad-gita, Krsna es muy placentero
para el sadhu: paritranaya sadhiinam. Pero esta forma es muy peligrosa
para los demonios, porque Krsna también desciende para matarlos. En



consecuencia, El es, simultineamente, agradable para los devotos y
peligroso para los demonios.

«Amado Sefior Nuestro, el de los ojos de loto, Tt eres la fuente de la
bondad pura. Muchos grandes sabios, simplemente por medio del samadhj,
o meditacion trascendental en Tus pies de loto, y absortos de esa manera en
pensamientos acerca de Ti, han transformado con facilidad el gran océano
de la nesciencia, creado por la naturaleza material, en algo tan
insignificante como el agua que cabe en la huella de un ternero». El
proposito de la meditacion consiste en concentrar la mente en la
Personalidad de Dios, comenzando por Sus pies de loto. Con s6lo meditar
en los pies de loto del Sefior, grandes sabios cruzan sin dificultad este vasto
océano de la existencia material.

«jOh, Tu, el autoiluminado!, los grandes santos que han cruzado el
océano de la ignorancia con ayuda de la barca trascendental de Tus pies de
loto, no se han llevado esa barca. Aun se encuentra de éste lado». Los
semidioses utilizan un hermoso simil. Si alguien sube a una barca para
cruzar un rio, la barca también se va con el pasajero hasta el otro lado del
rio. Y asi, después de que el primer pasajero haya llegado a su destino,
(como puede la misma barca estar disponible para quienes aun se
encuentran del otro lado del rio? Para responder a este dilema, los
semidioses dicen en su oracion que la barca no desaparece. Los devotos que
aun permanecen sin cruzar el océano de la naturaleza material pueden
cruzarlo, porque los devotos puros no se llevan la barca con ellos cuando
cruzan. Cuando uno simplemente se acerca a la barca, todo el océano de la
nesciencia material se reduce al tamafio del agua que cabe en la huella de
un ternero. Por consiguiente, los devotos no necesitan tomar una barca para
llegar al otro lado del océano: ellos simplemente cruzan de inmediato el
océano. Gracias a que los grandes santos son compasivos con todas las
almas condicionadas, la barca permanece siempre a los pies de loto del
Sefior. Uno puede meditar en los pies del Sefior en cualquier momento, y al
hacerlo uno puede cruzar el gran océano de la existencia material».

La meditacién significa concentracion en los pies de loto del Sefior. «Los
pies de loto» indican a la Suprema Personalidad de Dios. Los
impersonalistas no reconocen los pies de loto del Sefior, y por ello su
meditacion estd dirigida hacia algo impersonal. Los semidioses expresan su
maduro veredicto, diciendo que: «Las personas que se interesan en meditar
en algo vacio o impersonal, no pueden cruzar el océano de la nesciencia.



Esa clase de personas simplemente imaginan que se han liberado. jOh,
Sefior de los ojos de loto!, la inteligencia de estas personas se ha
contaminado, por ellos no meditar en los pies de loto de Vuestra Sefioria.
Como resultado de esta actividad descuidada, los impersonalistas, después
de llevar a cabo severas austeridades y penitencias, se funden con la
refulgencia o existencia impersonal del Brahman. Pero sus mentes no se
liberan de la contaminacién material; ellos simplemente han tratado de
negar las maneras materiales de pensar. Eso no significa que se hayan
liberado. Por tanto, caen». En EI Bhagavad-gita se afirma que los
impersonalistas tienen que sufrir una gran tribulacién para comprender la
meta final. Al comienzo de El Srimad-Bhagavatam se afirma también que, si
no se le presta servicio devocional a la Suprema Personalidad de Dios, no es
posible alcanzar la liberacion del cautiverio de las actividades fruitivas. En
El Bhagavad-gita se encuentra la afirmacion del Sefior Krsna, y en El
Srimad-Bhagavatam se encuentra la afirmacién del gran sabio Narada, y
aqui los semidioses también lo confirman. «Quienes no se entregan al
servicio devocional, no logran el propésito final del conocimiento, y no son
favorecidos por Tu gracia». Los impersonalistas simplemente creen que
estdn liberados, pero en realidad no tienen ningin sentimiento por la
personalidad de Dios. Ellos creen que cuando Krsna viene al mundo
material, El acepta un cuerpo material. Y, en consecuencia, dejan pasar por
alto el hecho de que el cuerpo de Krsna es trascendental. Eso también queda
confirmado en El Bhagavad-gita: avajananti mam midhah. A pesar de
conquistar la lujuria material y de elevarse hasta el punto de la liberacion,
los impersonalistas caen. Sus logros consisten en las dificultades que se
toman, y eso es todo. En El Bhagavad-gita se afirma con toda claridad que
experimentar la identificacion con el Brahman no lo es todo. La
identificacion con el Brahman puede que nos ayude a alcanzar la alegria sin
apego ni desapego materiales y a llegar al plano del equilibrio, pero
después de esta etapa se tiene que adoptar el servicio devocional. Quien se
entrega al servicio devocional después de elevarse al plano de la
comprension del Brahman, logra con ella la admision en el reino espiritual,
para residir alli permanentemente en compafila de la Suprema
Personalidad de Dios. Ese es el resultado del servicio devocional.

Por otra parte, los devotos de la Suprema Personalidad de Dios jamas
caen como los impersonalistas. Aun si los devotos caen, permanecen
unidos afectuosamente a Su Sefor. Ellos pueden enfrentarse con toda clase



de obstaculos en el sendero del servicio devocional, y con toda libertad, sin
ningin temor, pueden superar esos obstaculos. Gracias a su entrega, tienen
la certeza de que Krsna siempre los protegerd. Como Krsna promete en El
Bhagavad-gita: «<Mis devotos jamds seran vencidos».

«Querido Sefior nuestro, Tt has aparecido en Tu forma inmaculada y
original, la forma eterna de bondad, para bienestar de todas las entidades
vivientes de este mundo material. Aprovechando Tu aparicion, todas ellas
comprenderdn ahora con facilidad la naturaleza y la forma de la Suprema
Personalidad de Dios. Las personas que pertenecen a las cuatro divisiones
del orden social (los brahmanas, los grhasthas, los vanaprasthas y los
sannyasis) pueden aprovechar Tu aparicion.

«Querido Sefior, esposo de la diosa de la fortuna, los devotos que se
acoplan a Tu servicio no caen de su elevada posicién, como los
impersonalistas. Siendo protegidos por Ti, los devotos son capaces de
cruzar por sobre las cabezas de muchos de los comandantes en jefe de
maya, quienes siempre ponen obsticulos en el sendero de la liberacion. Mi
amado Sefor, Ta apareces en Tu forma trascendental para beneficio de las
entidades vivientes, con el fin de que ellas Te vean cara a cara y ofrezcan
sus sacrificios de adoracion mediante la ejecucion de los ritos de los Vedas,
la meditacion mistica y el servicio devocional, tal como se recomienda en
las Escrituras. Querido Sefior, si Td no hubieses aparecido en Tu forma
trascendental eterna, llena de bienaventuranza y conocimiento, la cual
puede erradicar toda clase de ignorancia especulativa acerca de Tu
posicién, entonces toda la gente se entregaria simplemente a especular
acerca de Ti, segtin sus respectivas modalidades de la naturaleza material.

La apariciéon de Krsna es la respuesta a toda la iconografia imaginativa
que hay acerca de la Suprema Personalidad de Dios. Cada quien imagina la
forma de la Suprema Personalidad de Dios de acuerdo con su modalidad de
la naturaleza material. En El Brahma-sambhita se dice que el Sehor es la
persona mas antigua de todas. En consecuencia, una clase de gente religiosa
imagina que Dios debe ser muy viejo, y por ello lo representa como un
anciano. Pero en el mismo Brahma-samhita se dice lo contrario: aunque el
Sefior es la més vieja de todas las entidades vivientes, Su forma eterna es la
de un joven lozano. Las palabras exactas que se utilizan a este respecto en
El Srimad-Bhagavatam, son:vijiianam ajiana-bhidapamarjanam. Vijiianam
también significa conocimiento acerca de la Personalidad Suprema.
Vijianam también significa conocimiento experimentado. El conocimiento



trascendental tiene que recibirse a través del proceso de sucesion
discipular, tal como Brahma presenta el conocimiento acerca de Krsna en E/
Brahma-samhita. El Brahma-sambhita es vijianam, tal como Brahma lo
comprendié mediante su experiencia trascendental, y de esa manera €l nos
presenta la forma y los pasatiempos de Krsna en la morada trascendental.
Ajfianabhid significa «lo que puede igualarse a toda clase de especulacién».
En su ignorancia, la gente imagina la forma del Sefior; y, segtun sus
diferentes imaginaciones, algunas veces El no tiene forma y algunas veces si
la tiene. Pero la presentacion que se hace de Krsna en El Brahma-sambhita es
vijiianam: conocimiento experimentado y cientifico, dado por el Sefior
Brahma y aceptado por el Sefior Caitanya. No hay ninguna duda acerca de
ello. La forma de Sri Krsna, la flauta de Sri Krsna, el color de Sri Krsna...
todo es realidad. Aqui se dice que el vijiianam siempre derrota todo tipo de
conocimiento especulativo. «Asi pues, si Tt no aparecieras como Krsna, tal
como eres, no seria posible comprender ni el ajiana (la ignorancia del
conocimiento especulativo) ni el vijlanam. Ajiana-bhidapamarjanam:
gracias a Tu aparicion, el conocimiento especulativo de la ignorancia sera
derrotado, y el conocimiento verdadero y experimentado de autoridades
tales como el Sefior Brahma habra de establecerse. Los hombres influidos
por las tres modalidades de la naturaleza material imaginan su propio Dios,
de acuerdo con esas modalidades de la naturaleza material. En esta forma, a
Dios se le presenta de diversas maneras, pero Tu aparicion establecera cuél
es la verdadera forma de Dios».

El disparate més grande que cometen los impersonalistas es pensar que
cuando una encarnacién de Dios viene, acepta la forma de la materia bajo la
modalidad de la bondad. En realidad, la forma de Krsna o Narayana es
trascendental a cualquier idea material. Hasta Sanikaracarya, el mas grande
de los impersonalistas, ha admitido que narayanah paro vyaktat: que la
manifestacion impersonal de la materia (avyakkta), o reserva total no
fenoménica de la materia, es la causa de la creaciéon material, y que Krsna es
trascendental a ese concepto material. Eso se expresa en EI
Srimad-Bhagavatam como suddha-sattva, o sea trascendental. El Sefior no
pertenece a la modalidad material de la bondad, y El est4 por encima de esa
posicion. El Sefior pertenece a la posicion trascendental y eterna de
bienaventuranza y conocimiento.

«Amado Sefior, cuando Tu apareces en Tus distintas encarnaciones,
adoptas nombres y formas diferentes, de acuerdo con las diferentes



situaciones. Tu nombre es Krsna, porque Tu eres sumamente atractivo; a Ti
se Te llama Syamasundara, por Tu belleza trascendental. Syama significa
negruzco. Aun asi, se dice que Ta eres mds bello que miles de cupidos.
Kandarpa-koti-kamaniya. Aunque Tt apareces con un color que se asemeja
a la nube negruzca, puesto que Tu eres el Absoluto trascendental, Tu
belleza es muchas, muchas veces méas atractiva que el delicado cuerpo de
Cupido. Algunas veces se Te llama Giridhari, porque Tu levantaste la
colina conocida como Govardhana. Algunas veces se Te Illama
Nandanandana, o Vasudeva, o Devakinandana, porque Tt apareces como
el hijo de Maharaja Nanda, o de Devaki, o de Vasudeva. Los
impersonalistas piensan que tus muchos nombres y formas existen como
resultado de un tipo particular de trabajo y cualidad, porque ellos Te
aceptan desde la posicion de un observador material.

«Amado Sefior nuestro, el proceso de comprensién no consiste en
estudiar Tu naturaleza, forma y actividades absolutas mediante la
especulacion mental. Uno debe ocuparse en el servicio devocional; entonces
uno podra comprender Tu naturaleza absoluta y Tu nombre, forma y
calidad trascendentales. Los demdas pueden seguir especulando durante
millones de afios, mas no podran comprender ni siquiera una minima parte
de Tu verdadera posicion». En otras palabras, Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios, no estd al alcance de la comprensiéon de los no
devotos, porque para ellos hay una cortina de yogamaya que cubre las
verdaderas caracteristicas de Krsna. Tal como se confirma en EI
Bhagavad-gita: naham prakasah sarvasya. El Sefor dice: «Yo no me
expongo ni ante todos ni ante cualquiera». Cuando Krsna vino, de hecho Fl
estuvo presente en el campo de batalla de Kuruksetra y todos lo vieron.
Pero no todos podian comprender que Fl era la Suprema Personalidad de
Dios. Aun asi, todos los que murieron en Su presencia alcanzaron la
completa liberacion del cautiverio material, y fueron transferidos al mundo
espiritual.

«jOh, Sefor!, los impersonalistas 0 no devotos no pueden comprender
que Tu nombre es idéntico a Tu forma». Puesto que el Sefor es absoluto, no
hay diferencia entre Su nombre y Su propia forma. En el mundo material
hay diferencia entre el nombre y la forma de algo. La fruta conocida como
mango es diferente del nombre «mango». Es imposible saborear un mango
con sOlo decir: «Mango, mango, mango». Pero el devoto que sabe que no
hay ninguna diferencia entre el nombre y la forma del Sefior, canta Hare



Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare, y comprende que él siempre estd en compafiia de
Krsna.

El Sefior Krsna exhibe Sus pasatiempos trascendentales para quienes no
estin muy avanzados en el conocimiento absoluto del Supremo.
Simplemente por el hecho de pensar en los pasatiempos del Sefior, pueden
beneficiarse por entero. Como no hay ninguna diferencia entre el nombre y
la forma trascendentales del Sefior, tampoco hay ninguna diferencia entre
los pasatiempos trascendentales y la forma del Sefior. El gran sabio
Vyasadeva escribié EI Mahabharata para la gente poco inteligente (como las
mujeres, los obreros o la clase mercantil). En EI Mahabharata, Krsna esta
presente en Sus diferentes actividades. EI Mahabharata es historia, y
simplemente con estudiar, oir y memorizar las actividades trascendentales
de Krsna, las personas de poca inteligencia también pueden elevarse
gradualmente al nivel de devotos puros.

Nunca se debe considerar que los devotos puros estdn en el mundo
material, es decir, aquellos que siempre estdn absortos en pensamientos
acerca de los trascendentales pies de loto de Krsna y que se ocupan siempre
en el servicio devocional con plena conciencia de Krsna. Sri Riipa Gosvami
ha explicado que se debe tener por seres liberados —incluso en este
cuerpo—, a quienes se entregan siempre en cuerpo, mente y actividades al
cultivo de conciencia de Krsna. Esto se confirma también en EI
Bhagavad-gita, donde se dice: aquellos que se ocupan en el servicio
devocional del Sefior, han trascendido ya la posicién material.

Krsna aparece para dar, tanto a los devotos como a los no devotos, una
oportunidad de comprender la meta tltima de la vida. Los devotos reciben
la oportunidad directa de ver y adorar al Sefior. Y quienes no se encuentran
en ese plano, reciben la oportunidad de conocer las actividades del Sefior, y
asi se elevan a la misma posicién de los devotos.

«jOh, querido Sefior!, joh, controlador suprema! —oraron los
semidioses—, nosotros sabemos que al Tt aparecer en esta Tierra, todos los
demonios, tales como Karhsa y Jarasandha, seran derrotados, y toda clase
de buenos auspicios vendran a este mundo, acompafiando Tu aparicion.
Como Tu caminards por el globo con Tus pies de loto, la Tierra sera
embellecida por las huellas de las sefiales que hay en Tus plantas, tales
como la bandera, el tridente y el rayo; y nosotros, que residimos en los
planetas celestiales, también nos volveremos afortunados al ver esas



sefiales.

«jOh, querido sefior! —continuaron los semidioses— Td no naces, por
ello, no encontramos otro motivo para Tu aparicién que no sea para realizar
Tus placenteros pasatiempos». Aunque en El Bhagavad-gita se expone la
razén de la aparicién del Sefor (El desciende tan sélo para proteger a los
devotos y vencer a los no devotos), en realidad el Sefior desciende para
llevar a cabo Su placentero encuentro con los devotos, y no realmente para
vencer a los no devotos. Estos tltimos pueden ser vencidos simplemente
por la naturaleza material. «La accién y la reaccion de la energia externa de
la naturaleza material (creacién, manutencién y aniquilacién) ocurren en
forma automatica. Mas como Tu santo nombre y Tu personalidad no son
diferentes entre si, los devotos estin suficientemente protegidos al
simplemente refugiarse en Tu santo nombre». En realidad, la proteccion de
los devotos y la aniquilacién de los no devotos no son las ocupaciones de la
Suprema Personalidad de Dios cuando desciende. Sus ocupaciones son tan
sOlo para Su placer trascendental. No puede haber ninguna otra razén para
Su aparicion.

«Querido Senor nuestro, Tt aparecer como el mejor de la dinastia Yadu,
y nosotros ofrecemos nuestras reverencias humildes y respetuosas a Tus
pies de loto. Antes de esta aparicion, Tu apareciste también como la
encarnaciéon del pez, la encarnaciéon del caballo, la encarnaciéon de la
tortuga, la encarnaciéon mitad hombre y mitad leén, la encarnacion del
jabali, la encarnacién del cisne, como el rey Ramacandra, como Parasurama,
y como muchas otras encarnaciones. Ta has aparecido con el tnico fin de
proteger a los devotos, y nosotros Te pedimos en Tu presente aparicion
como la Suprema Personalidad de Dios Mismo, que nos protejas de igual
manera en los tres mundos, y que elimines todos los obstadculos que se
interpongan en el desenvolvimiento pacifico de nuestras vidas.

«Querida madre Devaki, en tu vientre se encuentra la Suprema
Personalidad de Dios, quien aparece con todas Sus expansiones plenarias.
El es la Personalidad de Dios original, y aparece para nuestro bien. Asi
pues, no debes temerle a tu hermano, el rey de Bhoja. Tu hijo, el Sefior
Krsna, la Personalidad de Dios original, aparecerd para proteger a la
piadosa dinastia Yadu. El Sefior no va a aparecer solo, sino acompafiado de
Su porcién plenaria inmediata, Balarama».

Devaki le temia mucho a su hermano Karhsa, pues éste ya habia matado
a muchos hijos suyos. Ella solia estar muy preocupada por Krsna. En EI



Visnu-Purana se afirma que, para tranquilizar a Devaki, todos los
semidioses, en compafiia de sus esposas, iban siempre a visitarla para
animarla y para que no temiera que Karhsa fuera a matar a su hijo. Krsna,
quien se encontraba en el vientre de Devaki, apareceria no solamente para
disminuir la carga del mundo, sino especificamente para proteger los
intereses de la dinastia Yadu, y ciertamente para proteger a Devaki y a
Vasudeva.

Después de adorar la forma trascendental del Sefior, todos los
semidioses se fueron a sus respectivas moradas celestiales, con el Sefior
Brahma y el Sefior Siva delante.

Asi termina el significado de Bhaktivedanta, del Segundo Capitulo del libro
Krsna, titulado: «EI Sefior Krsna en el vientre: los semidioses le oran».

3 / El nacimiento del Sefior Krsna

Tal como se afirma en EI Bhagavad-gita, el Sefior dice que Su aparicidn,
nacimiento y actividades con todos trascendentales, y que quien los
comrende realmente, de inmediato se vuelve merecedor de ser transferido
al mundo espiritual. La aparicion o nacimiento del Sefior no es como el
nacimiento de un hombre ordinario, que se ve forzado a aceptar un cuerpo
material acorde con sis acciones pasadas. La aparicion del Sefior se explica
en el Segundo Capitulo: el Sefior aparece conforme lo desee. Cuando lleg6
el momento de la aparicion del Sefior, las constelaciones se volvieron muy
auspiciosas. Ademads de la situacion apropiada de las estrellas, también era
resaltante la influencia astrologica de la estrella conocida como Rohin;,
porque a esta estrellla se le considera muy propicia. Rohini se encuentra
bajo la supervision directa de Brahma. De acuerdo con la conclusiéon
astrolégica, hay momentos propicios y momentos desfvorables, debido a
las distintas situaciones de los diferentes sistemas planetarios. Cuando
Krsna naci6, los sistemas planetarios se ajustaron autométuicamente, de
manera que todo fuera auspicioso.



En aquél tiempo habia una atmosfera de paz y prosperidad en todas
partes y en todas las direcciones: Este, Oeste, Sur y Norte. Habia estrellas
propicias visibles en el cielo; y en la Tierra, en todos los pueblos y aldeas y
en los pastizales, y dentro de las mentes de todos los hombres, habia signos
de buena fortuna. Los rios fluian rebosantes y los lagos estaban bellamente
decorados con flores de loto. Los bosques abundaban en aves preciosas y
pavos reales. Todos los pdajaros de los bosques comenzaron a cantar
dulcemente, y los pavos reales comenzaron a bailar en compafiia de sus
consortes. El viento soplaba muy agradablmente llevando el aroma de
diferentes flores, y la sensacién del tacto era muy placentera. Los
brahmanas, acostumbrados a ofrecer sacrificios en el fuego, descubieron
que su hogares eran lugares muy placenteros para realizar las pfrendas.
Debido a los disturbios creados por los reyes demoniacos, el altar del fuego
para los sacrificios habia sido casi suprimido en las casas de los brahmanas,
pero ahora ellos podian encontrar la oportunidad de volver a encender el
fuego pacificamente. Como estaba prohibido ofrecer sacrificios, los
brahmanas se encontraban muy afligidos en sus actividades, mente e
inteligencia, pero justo en el momento de la aparicion de Krsna,
automaticamente sus mentes de inundaron de alegriam porque en el cielo
se ofan fuertes vibraciones de sonidos trascendentales que anunciaban la
aparicion de la Suprema Personalidad de Dios.

Los habitantes de los planetas Gandharva y Kinnara comenzaron a
cantar, y los habitantes de Siddhaloka y de los planetas de los Caranas
ofrecieron oraciones para servicio de la Personalidad de Dios. En los
planetas celestiasles, los angeles y sus esposas, acompafiados por los
Vidyadharas, se pusieron a bailar.

Complacidos, los grandes sabios y los semidioses enviaron lluvias de
flores. En las playas se oia el suave ir y venir de las olas, y sobre el mar, en
el cielo, habia nubes que comenzaron a tronar muy placenteramente.

Cuando todo estuvo asi dispuesto, el Sefior Visnu, quien reside en el
corazén de toda entidad viviente, aparecié en la oscuridad de la noche
como la Suprema Personalidad de Dios ante Devaki, quien parecia tambien
como una de las semidiosas. La apariciéon del Sefior Visnu en ese entonces
puede equipararse a la Luna llena cuando surge en el horizonte oriental.
Pudiera presentarse la objeciéon de que como el Sefior Krsna aparecion en el
octavo dia de la luna menguante, no podia haber Luna llena ese dia. En
respuesta a esto podemos decir que el Selir Krsna apareci6 en la dinastia



que estd en la jerarquia de la Luna; en consecuencia, aunque esa Luna llena
estaba incompleta, como el Sefior aparecié en la dinastia en que la Luna
misma es la persona original, la Luna se encontraba en una condicién
desbordante de jubilo, y asi, por la gracia de Krsna, pudo aparecer tal como
una Luna llena.

En un tratado de astronomia llamado Khamanikya, se describe con
mucha exactitud la posicion de las constelaciones en el momento de la
aparicion del Sefior Krsna. Esta confirmado que el nifio que nacié en aquél
auspicioso momento era el Brahman Supremo, o la Verdad Absoluta.

Vasudeva vio a aquella maravillosa criatura, nacida como un nifio de
cuatro brazoa, sosteniendo la caracol, la maza, el disco y la flor de loto.
Estaba adornado con la marca Srivatsa, luciendo el collar enjoyado con un
piedra kaustubha. Vestia de seda amarilla, y se veia deslumbrante como
una nube negruzca de intenso brillo; llevaba un yelmo anornado con la
piedra vaidiirya, y valiosos brazaleter, pendientes y otros ornamentos
similares en todo Su cuerpo, y tenia una abundante cabelleta. Vasudeva
qued6 maravillado ante las extraordinarias caracteristicas del nifio. ;Cémo
podia un nifio recién nacido estar adornado de este modo? El pudo
comprender que ahora el Sefior Krsna habia aparecido, y quedd
sobrecogido por el suceso. Vasudeva se preguntaba muy humildemente
que, aunque él era una entidad viviente ordinaria, condicionada por la
naturaleza material, y se encontrava exteriormente encarcelado por Karhsa,
por qué la omnipresente Personalidad de Dios, Visnu o Krsna, aparecia
como un nifio en su casa, exactamente en Su posicion original. Ningdn nifio
terrenal nace con cuatro brazos, adornado con ornamentos y bellos atavios,
plenamente equipado con todos los signos de la Suprema Personalidad de
Dios. Una y otra vez, Vasudeva mir6 a su hijo y pensé en la manera de
celebrar ese momento propicio: «Generalmente, cuando nace un hijo varén
—pens6 él—, la gente celebra la ocasion jubilosamente; y ahora, aunque
estoy encarcelado, la Suprema Personalidad de Dios ha nacido en mi hogar.
jCuantos millones de millones de veces més debo estar dispuesto a
observar esta propicia ceremonia!».

Cuando Vasudeva —quien también recibe el nombre de
Anankadundubhi— miraba a su bebé recién nacido, se sentia feliz, que
deseaba dar muchos miles de vacas como caridad a los brahmanas. Segin
el sistema védico, siempre que en palacio de un rey ksatriya hay una
ceremonia propicia, el rey da muchas cosas a manera de caridad. A los



brahmanas y sabios se les da vacas decoradas con ornamentos de oro.
Vasudeva deseaba llevar a cabo una ceremonia de caridad para celebrar
la aparicién de Krsna, pero como se encontraba encadenado dentro de las
murallas de la prisiéon de Kamsa, esto no le era posible. En vez de eso, en
su mente, Vasudeva hizo entrega de miles de vacas a los brahmanas.

Al Vasudeva convencerse de que el recién nacido era la Suprema
Personalidad de Dios Mismo, se postré en el suelo con las manos juntas y
comenzd a ofrecerle sus oraciones. En ese momento, Vasudeva se
encontrava en la posicion trascendental, y por ello qued6 completamente
libre de todo el termor que le tenia a Karhsa. Ademas, con Su refulgencia,
el recién nacido inendaba de luz el cuarto donde aparecio.

Vasudeva ofrecio entonces sus oraciones: «Mi querido Sefor, puede
comprender quién eres. Tu eres la Suprema Personalidad de Dios, la
Superalma de todas las entidades vivientes, y la Verdad Absoluta. Tt has
aparecido en Tu propia forma eterna, que nosotros percibimos
directamente. Entiendo que, como yo le temo a Karhsa, Tt has aparecido
tan sélo para liberarme de ese temor. Td no perteneces a este mundo
material; T eres la misma persona que cuasa la manifestacion césmica
tan s6lo lanzandole una mirada a la naturaleza material».

Es posible que alguien arguya que la Suprema Personalidad de Dios,
quien crea toda la manifestaciéon coésmica con tan s6lo Su mirada, no
puede entrar en el vientre de Devaki, la esposa de Vasudeva. Para
erradicar este argumento, Vasudeva dijo: «Querido Sefior mio, no es tan
maravilloso que Tt aparezcas en el vientre de Devaki, porque la creacion
también fue hecha de esa manera. Ta yacias en el océano Causal como
Maha-Visnu, y tu respiraciéon trajo a la existencia innumerables
universos. Después, Tt penetraste en cada uno de estos universos como
Garbhodakasay1 Visnu. Luego, Te expandiste como Ksirodakasayi Visnu
y entraste en el corazén de todas las entidades vivientes, e incluso en los
atomos. Asi pues, Tu entrada en el vientre de Devaki puede entenderse
de la misma manera. Aunque das la impresion de haber entrada en él, Tu
eres simultdneamente omnipresente. Mediante ejemplos materiales
podemos comprender como entras y como no entras. El total de la
energia material permanece intacto ain despties de haber sido dividido
en dieciséis elementos. El cuerpo material no es sino la combinacién de
los cinco elementos burdos: tierra, agua, fuego, aire y éter. Siempre que
aparece un cuerpo material, tenemos la impresion de que esos elementos



han sido creados recientemente, pero en verdad los elementos esiempre
existen fuera del cuerpo. Asi, aunque Tt apareces como un nifio en el
vientre de Devaki, también existes fuera de ella. Ta estds siempre en Tu
morada, pero atin asi puedes expandirte en millones de formas.

«Uno tiene que comprender Tu aparicién con gran inteligencia,
porque la energi material también emana de Ti. Tt eres la fuente original
de la energia material, al igual que el Sol es la fuente de la luz solar. La
luz del Sol no puede cubrir el globo solar, como tampoco puede la enrgia
material cubrirte a Ti, siendo una emanacién tuya. Tt apareces para estar
bajo la influencia de las tres modalidades de la energia material, pero
éstas en realidad no pueden cubrirte. Esto lo comprenden los fil6sofos
sumamante intelecutales. En otras palabras, aunque Ta pareces estar
dentro del ambito de la energia material, la energia material jamas Te
cubre».

Oimos en la version védica que el Brahman Supremo exhibe Su
refulgencia, y que por ellos todas las cosas se iluminan. EI
Brahma-samhita nos lleva a la comprension de que el brahmajyoti, o la
refulgencia del Brahman, emana del cuerpo del Sefior Supremo. Y a partir
de la refulgencia del Brahman ocurre toda la creacion. Ademas en EI
Bhagavad-gita se afirma que el Sefior es también el sostém de la
refulgencia del Brahman. Originalmente, El es la causa fundamental de
todas las cosas. Pero las personas poco inteligentes piensan que cuando
la Suprema Personalidad de Dios viene a este mundo material, adopta las
cualidades materiales. Esa clase de conclusiones no son muy maduras,
pues las hace la gente poco inteligente.

la Suprema Personalidad de Dios existe directa e indirectamente en
todo lugar; El esta fuera de esta creacion material, y también esta dentro
de ella. El no estd dentro de ésta creacién material tinicamente como
Garbhodakasayl Visnu; también se encuentra dentro del &tomo. La
existencia se debe a Su presencia. Nada puede separarse de Su existencia.
En el mandamiento védico encontramos que hemos de buscar al Alma
Suprema causa fundamental de todas las cosas, porque nada existe
independientemente del Alma Suprema. En consecuencia, Ila
manifestacion material es también wuna transformaciéon de Su
potencia.Tanto la materia inerte como la fuerza vital, o el alma, son
emanaciones de El. Sélo los necios concluyen que cuando el Sefior
Supremo aparece, adopta las condiciones de la materia. Aun cuando El



parece haber aceptado un cuerpo material, El no esta sujeto a condicién
material alguna. Asi pues, Krsna ha aparecido y ha derrotado todas las
conclusiones imperfectas acerca de la apariciéon y desaparicion de la
Suprema Personalidad de Dios.

«Sefior Mio, Tu aparicidn, existencia y desaparicionn estan maés alla de
la influencia de as cualidades materiales. Puesto que Vuestra Sefioria es el
controlador de todas las cosas y el lugar de reposo del Brahman
Supremo, no hay en Ti nada inconcebible o contradictorio. Como Tu has
dicho, la naturaleza material acttia bajo Tu supervision, al igual que los
oficiales del gobierno trabajan subordinados bajo las 6rdenes del
presidente de la nacion. La influencia de las actividades subordinadas no
puede afectarte. Como Vuestra Sefioria es el Brahman Supremo, todo
existe dentro de Ti, y como todas las actividades de la naturaleza material
estan controladas por Ti, Td no eres afectado por las cualidades
materiales.

«Ta recibes el nombre de sukla, o “blancura”, porque ésta es la
representacion simbdlica de la Verdad Absoluta, ya que las cualidades
materiales no la afectan. Al Sefior Brahma se le llama rakta, o rojo, porque
él representa la cualidad de la pasién para la creacién. Al Sefior Siva se le
encarga de la oscuridad, porque él aniquila el cosmos. Tus potencias
manejan la creacién, manutencién y aniquilaciéon de esta manifestacion
coésmica. No obstante, esas cualidades jaméds Te afectan. Tal como se
confirma en los Vedas: harir hi nirgunah saksat, la Suprema Personalidad
de Dios esta siempre libre de todas las cualidades materiales. También se
dice que las cualidades de la pasién y la ignorancia no existen en la
persona del Sefior Supremo. Aunque Tu eres la fuerza viviente de la
conservacion, aun asi no eres afectado por las cualidades de la naturaleza
material.

«Mi Sefior, Tt eres el controlador supremo, la Personalidad de Dios, el
més grande de todos. Pero, a pesar de que eres el controlador supremo,
has tenido la bondad de aparecer en mi hogar para mantener el orden de
esta manifestacion codsmica. El propésito de Tu aparicion es el de matar a
los seguidores de los gobernantes demoniacos del mundo, que se hacen
pasar por principes reales, pero que en realidad son demonios. Estoy
seguro de que Tu los matards a todos ellos, asi como a sus seguidores y
soldados.

«Yo comprendo que Tu has aparecido para matar al incivilizado



Karhsa y a sus seguidores. Mas como €l sabe que habrias de aparecer con
el fin de matarlo a él y a sus seguidores, ya ha matado a muchos de Tus
hermanos mayores, predecesores Tuyos. Ahora, Kamsa espera a noticia
de Tu nacimiento. Y tan pronto como se entere de que ya has nacido,
vendra de inmediatro con toda clase de armas para matarte».

Después de que Vasudeva or¢ asi, Devaki, la madre de Krsna, ofrecié
sus oraciones. Ella tenia mucho miero, debido a las atrocidades de su
hermano. Devaki dijo: «Mi querido Sefior, Tus formas eternas, tales como
Narayana, el Sefior Rama, Hayasira, Varaham Nrsirhha, Vamana,
Baladeva , y millones de encarnaciones similares que emanan de Visnu,
se describen en la literatura védica como ooriginales. Ta eres original,
porque todas Tus formas y encarnaciones estan fuera de esta creacion
material. Tu forma existia antes de que esta manifestacién cdsmica fuera
creada. Tus formas son eternas y omnipresentes, autorrefulgentes,
inalterables y libres de toda contaminacion de las cualidades materiales.
Estas formas eternas poseen plena conciencia sempiterna y
bienaventuranza plena; estan situadas en el estado de bondad
trascendental, y se dedican siempre a la ejecucion de diferentes
pasatiempos. Tt no estas limitado tan sélo a una forma en particular,
todas Tus formas eternas y trascendentales sona utosuficientes. Yo puedo
comprender que Té eres Visnu, el Sefior Supremo.

«Después de muchos millones de afios, cuando el Sefior Brahma llega
al término de su vida, tiene lugar la aniquilacién de la manifestacion
coésmica. Los cinco elementos —la tierra, el agua, el fuego, el aire y el
éter— entran entonces en el mahat-tattva. A su vez, el mahat-tattva, por
la fuerza del tiempo, entra de nuevo en el total de la energia material no
manifestada; el total de la energia material entra en el pradhana
energético, y el pradhana entra en Ti. Asi, después de la aniquilacién de
toda la manifestacion coésmica, sélo Ta permaneces con Tu nombre,
forma, calidad y enseres trascendentales.

«Mi ssefior, Te ofrezco mis reverencias respetuosas, porque Tu eres el
director del total de la nergia no manifestada y la fuente ultima de la
naturaleza material. Mi Sefnor, toda la manifestacion cdésmica se
encuentra bajo la influencia del tiempo, desde la duracién de un
momento hasta la de un afio. Todo actiia bajo Tu direccion. Tu eres el
director original de todas las cosas y la fuente de todas las energias
potentes.



Devaki continué: «Todas las almas condicionadas estdn huyendo
continuamente de un cuerpo a otro o de un planeta a otro, y, aun asi, no
se libran de la embestida del nacimiento y la muerte. Pero cuando esa
temerosa entidad viviente se pone bajo el refugio de Tus pies de loto,
puede descansar sin ninguna angustia de ser atacada por la formidable
muerte». Esta declaracion de Devaki la confirma el propio Sefior en El
Bhagavad-gita: incluso so se viaja por todo el universo, desde
Brahmaloka hasta Patalaloka, uno no puede escaparse del ataque del
nacimiento, la muerte, la vejez y las enfermedades. Pero todo aquél que
entre en el reino de Dios, nunca es obligado a regresar a este mundo
material.

«Asi pues, Sefior Mio, Te suplico que me salves de las crueles manos
de Kamsa, el hijo de Ugrasena. Vuestra Sefioria, Te imploro que me
rescates de esta temerosa condicion, porque Tu siempre estds dispuesto a
proteger a Tus servidores». En El Bhagavad-gita, el Seior confirma esta
afirmacion, cuando le asegura a Arjuna lo siguiente: «Puedes declararle
al mundo que Mi devoto jamas ha de ser vencio».

Al implorar asi la proteccion del Sefior, madre Devaki expresaba su
afecto maternal: «Yo comprendo que esta forma trascendental
generalmente la perciben los grandes sabios mediante la meditacion,
mas, aun asi, temo que tan pronto como Karhsa se entere de que Tt has
aparecido, pueda hacerte dafio. Asi pues, Te suplico que por el momento
Te vuelvas invisible a nuestros ojos materiales». En otras palabras, ella le
pidi6 al Sefior que asumiera la forma de un nifio ordinario. «Mi tnica
razon para temerle a mi hermano Karhsa se debe a Tu aparicion. Mi
Sefior Madhustidana, es posible que Kamsa no se haya enterado de que
T ya naciste. Por ello, Vuestra Sefioria, Te suplico que ocultes Tu forma
de cuatro brazos, que lleva los cuatro simbolos de Visnu —la caracola, el
disco, la maza y la flor de loto— Mi querido Sefior, al final de la
aniquilaciéon de la manifestacion césmica, Tt pones todo el universo
dentro de Tu abdémen. No obstante, en virtud de Tu inmaculada
miseridordia, has aparecido en mi vientre. Me sorprende que imites las
actividades de los seres humanos ordinarios, tan s6lo para complacer a
Tu devoto».

Al oir las oraciones de Devaki, el Sefior respondié: «Mi querida madre,
en el milenio de Svayambhuva Manu, Mi padre, Vasudeva, vivia como
uno de los prajapatis. Su nombre en ese entonces era Sutapa, y tu eras



Préni, su esposa. En aquél entonces, cuando el Sefior Brahma deseaba
aumentar la poblacion, te pidié que procrearas. Tu controlaste tus
sentidos y llevaste a cabo severas austeridades. Mediante la practica del
ejercicio respiratorio del sistema de yoga, tanto ti como tu esposo
pudieron tolerar todas las influencias de las leyes materiales, tales como
la estacion lluviosa, las embestidas del viento y el abrasador calor del Sol.
Ademads, ta ejecutaste todos los principios religiosos. Fue asi como
pudiste limpiar tu corazén y controlar la influencia de la ley material. Al
llevar a cabo tus austeridades, solias comer tnicamente las hojas de los
arboles que caian al suelo. Con la mente fija y controlando tus impulsos
sexuales ti Me adoraste, pues deseabas que Yo te diera alguna
maravillosa bendicién. Tu esposo y tu practicaron severas austeridades
durante doce mil afios, segtin los célculos de los semidioses. Durante ese
tiempo, tu mente siempre estuvo absorta en Mi. Y cuando ejecutabas
servicio devocional y pensabas siempre en Mi dentro de tu corazén, Yo
estaba muy complacido contigo. Por ello, jOh, inmaculada madre!, tu
corazon siempre esta puro. En aquella ocasion también apareci ante ti en
esta forma, precisamente para satisfacer tu deseo, y te dije que Me
pidieras cualquier cosa que desearas. En ese entonces dijiste que
deseabas que Yo naciera como tu hijo. Aunque ti podias veerme
personalmente, en lugar de pedirme tu completa liberacion del cautiverio
material y bajo la influencia de Mi energia, Me pediste que Yo fuera Tu
hijo».

En otras palabras, el Sefior eligié especificamente a Su madre y a Su
padre —Préni y Sutapa—, con el fin de aparecer en el mundo material.
Siempre que el Sefior viene como un ser humano, alguien tiene que ser Su
padre y alguien Su madre. Asi pues, El eligi6 perpetuamente a Préni y
Sutapa como Sus padres, Debido a esto, ni Préni ni Sutapa podian pedirle
al Sefior la liberacién. La liberacién no es tan importante como para
prestarle al Sefior amoroso servicio trascendental. El Sefior pudo haberles
otorgado la liberacién inmediatamente a Préni y a Sutapa, pero prefirié
mantenerlos en el mundo material para que lo asistieran en Sus
diferentes apariciones, tal como se explicard en los versos siguientes. Una
vez que recibieron la bendicion del Sefior de convertirse en Sus padres,
Préni y Sutapa abandonaron las actividades austeras, y vivieron como
marido y mujer para engendrar un nifio: el Sefior Supremo Mismo.

A su debido tiempo, Préni qued6é embarazada y dio a luz al nifio. El



Sefior les habl6 asi a Devaki y Vasudeva: «En aquel entonces, Mi nombre
era Prénigarbha. En el milenio siguiente, ustedes nacieron como Aditi y
Kasyapa, y Yo fui hijo de ustedes con el nombre de Upendra. Mi forma
en esa ocasion era la de un enano y por ello fui conocido como
Vamanadeva. Yo los bendije diciéndoles que naceria tres veces como hijo
suyo. La primera vez fui conocido como Prénigarbha, el hijo de Préni y
Sutapa; el segundo nacimiento fue como Upendra, el hijo de Aditi y
Kasyapa, y ahora, por tercer vez, como Krsna, he nacido como el hijo de
Devaki y Vasudeva. He aparecido en esta forma de Visnu precisamente
para convencerlos de que Yo soy la misma Suprema Personalidad de
Dios, que vuelve a nacer. Yo hubiera podido aparecer como un nifio
ordinario, pero si asi lo hubiera hecho, ta, Devaki, jamés hubieses creido
que Yo, la Suprema Personalidad de Dios, habia nacido de tu vientre.
Queridos padres, ustedes Me han criado muchas veces como hijo suyo
con gran afecto y amor, lo cual me complace enormemente, y Me siento
obligado con ustedes. Debiso a que han perfeccionado su misién, Yo les
aseguro que esta vez podran ir de regreso a casa, de regreso a Dios. Sé
que ahora estdn muy preocupados por Mi y temerosos deKarsa; por
ello, les ordeno que Me lleven inmediatamante a Gokula y Me cambien
por la hija que acaba de nacerle a Yasoda».

Después de que dijo esto en presencia de Sus padres, el Sefor se
convirtio en un nififio ordinario y permaneci6 en silencio.

Habiendo recibido las 6rdenes de la Suprema Personalidad de Dios,
Vasudeva traté de sacar a su hijo del cuarto en que Este habia nacido, y
justo en ese momento, nacié una nifia en casa de Nanda y Yasoda. Esa
nifia era Yogamaya, la potencia interna del Sefor. Bajo la influencia de
esta potencia interna, Yogamaya, todos los residentes del palacio de
Kamsa, especialmente los porteros fueron dominados por un profundo
sueflo, y todas las altas y enormes puertas del palacio se abrieron, a pesar
de que tenian gruesos barrotes y de que se aseguraban con pesadas
cadenas. La noche era muy oscura, pero tan pronto como Vasudeva tomo
a Krsna en sus brazos y salié, pudo ver todo tan claro como bajo la luz
del Sol.

En Sri Caitanya-caritamrta se dice que Krsna exactamente igual a la
luz del Sol, y que la energia ilusoria —la cual se asemeja a la oscuridad—
no puede permanecer donde estad Krsna. Todas las puertas de la prision
se abrieron automaticamente. En ese ese preciso momento, habia truenos



en el cuerlo y una fuerte tormenta. Mientras Vasudeva llevaba a su hijo,
Krsna, bajo la lluvia, el Sefior Sesa, en la forma de una serpientem
extendié Su cabeza sobre la cabeza de Vasudevam de manera que la
lluvia no lo obstaculizara. Vasudeva lleg6 a la orilla del rio Yamuna y vio
que éste rugia por las fuertes olas, y que todo el trayecto estaba cubierto
de espuma. No obstante la furia del rio, el mismo se abrié para dar paso a
Vasudeva, tal como el gran océano Indico le dio paso al Seflor Rama
cuando Este tendia un puente para cruzar el golfo. Fue asi como
Vasudeva cruzé el rio Yamuna. Al encontrarse al otro lado, se dirigié al
hogar de Nanda Maharaja en Gokula, donde vié que todos los pastores
de vacas se encontraban profundamente dormidos. Aprovechando la
oportunidad, Vasudeva entro6 silenciosamente en la casa de Yasoda, y sin
ninguna dificultad se 1llevé a la recién nacida, dejando a Krsna en su
lugar. Luego, después de haber entrado muy silenciosamente en la casa y
haber cambiado al nifio por la nifia, Vasudeva regres6 a la prisiéon de
Karhsa y, también muy silenciosamente, deposit6 a la nifia en el regazo
de Devaki. Con gran cuidado, Vasudeva volvi6 a colocarse los grilletes,
de manera que Karmsa no se enterase de todo lo que habia ocurrio.

La madre Yasoda se dio cuenta de que habia dado a luz a una criatura,
pero, fatigada por los esfuerzos del parto, se qued6é profundamente
dormida. Al despertar, Yasoda no recordaba si habia dado a luz a una
nifia 0 a un varon.

Asi termina el significado de Bhaktivedanta, del Tercer Capitulo del libro
Krsna, titulado: «El nacimiento del Senior Krsna».

4 / Kamsa comienza sus persecuciones

Después de que Vasudeva hubo ajustado todo tal como se hallaba
antes de llevarse a Krsna, todas las puertas y entradas se cerraron,
quedando como antes, y los porteros se despertaron y oyeron el llanto de
la recién nacida. Karhsa esperaba la noticia del nacimiento de la criatura,



y los porteros fueron a verlo inmediatamente para informarle que el nifio
habia nacido. En esa ocasién, Karhsa se levant6 del lecho rapidamente, y
exclamo: «jMi cruel muerte ya ha nacido!». Karhsa estaba perplejo ahora
que la muerte se le acercaba, y sus cabellos se erizaron. De inmediato, él
se dirigi6 al lugar en que la criatura habia nacido.

Devaki, al ver que su hermano se acercaba, le rog6 a éste lo siguiente,
con una actitud muy humilde: «Querido hermano mio, por favor, no la
mates. Ninguna nifia va a matarte. Eso decia el presagio. Tt moriras en
manos de un nifio; por favor, no la mates. Mi querido hermano, tt has
matado a tantos hijos mios recién nacidos, resplandecientes como el Sol.
Pero no es culpa tuya. Tus demoniacos amigos te lo han aconsejado.
Ahora yo te suplico que excuses a esta nifia; deja que viva como hija
mia».

Karhsa era tan cruel que, sin escuchar las lastimosas stplicas de su
hermana Devaki, y mientras la reprendia, cogi6 por la fuerza a la recién
nacida, y despiadadamente, intenté estrellarla contra el piso. Este es un
ejemplo muy gréfico de como un hombre cruel puede sacrificar todas sus
relaciones en aras de la complacencia sensual. Pero, inmediatamente, la
nifia se escapd de sus manos, subi6 al cielo, y aparecié con ocho brazos,
como hermana menor de Visnu. Ella estaba adornada con un hermoso
atavio, guirnaldas de flore, y ornamentos; en sus ocho brazos sostenia un
arco, un tridente, unas flechas, una espada, una caracola, un disco, una
maza y un escudo.

Viendo la aparicién de la nifia (quien era en realidad la diosa Durga),
todos los semidioses de diferentes planetas, tales como Siddhaloka,
Caranaloka, Gandharvaloka, Apsaroloka, Kinnaraloka y Uragaloka, le
entregaron presentes y empezaron a ofrecer sus respectivas oraciones.
Desde arriba, la diosa se dirigi6 a Karhsa, diciendo: «Picaro, ;cémo
puedes matarme? El nifio que ha de matarte ha nacido ya, antes que yo,
en algin lugar de este mundo. No seas tan cruel con tu pobre hermana».
Después de esta aparicion, la diosa Durga fue conocida bajo diferentes
nombres en diversas partes del mundo.

Al oir estas palabras, Kamsa quedé muy sobrecogido de temor. Por
compasion, liber6 de inmediato a Devaki y a Vasudeva de sus grilletes, y
se dirigié a ellos muy cortésmente: «Mi querida hermana, querido
cuilado, yo he actuado tal como un demonio, al dar muerte a mis propios
sobrinos. No he tenido consideraciéon alguna para con nuestra intima



relacion. Ignoro cudl serd el resultado de mis actos. Tal vez seré enviado
al infierno al que van los asesinos de los brahmanas.Sin embargo, me
sorprende que la profecia celestial no haya sido verdad. La propaganda
falsa no sdlo se encuentra en la sociedad humana. Ahora parece que
hasta los habitantes celestiales dicen mentiras. Por haber creido en las
palabras de los habitantes celestiales, he cometido muchos pecados
matando a los hijos de mi hermana. Mis queridos Vasudeva y Devaki,
ustedes son dos almas muy grandes. No tengo nada que ensefarles. No
obstante, quiero pedirles que no lamenten la muerte de sus hijos. Todos
nosotros estamos bajo el control del poder superior, el cual no nos
permite permanecer unidos. En el tiempo debido, hemos de separarnos
de amigos y parientes. Pero es necesario que sepamos con certeza que,
aunque después de la desaparicion de los diferentes cuerpos materiales,
el alma permanece intacta eternamente. Por ejemplo, hay muchas ollas
que se hacen con barro; estas son creadas y luego se desechan y se
rompen; mas, a pesar de esto, la tierra permanece tal como es,
perpetuamente. De igual manera, los cuerpos del alma, bajo condiciones
diferentes, se crean y se destruyen; pero el alma espiritual permanece
eternamente. Asi pues, nada es digno de lamento. Todo el mundo deberia
comprender que este cuerpo material es diferente del alma espiritual,
pues mientras no lleguemos a esta comprension, con toda seguridad
habremos de someternos al proceso de la transmigracion, yendo de un
cuerpo a otro. Devaki, mi querida hermana, ti eres muy bondadosa y
gentil; por favor, perdéname. No estés apesadumbrada porque yo les di
muerte a tus hijos. En realidad, yo no hice nada de esto, pues todas estas
actividades estaban predestinadas. Uno tiene que actuar de acuerdo con
el plan predestinado, aun en contra de su voluntad. La gente
errbneamente cree que el yo muere cuando termina el cuerpo, o que una
entidad viviente puede matar a otra. Todos estos falsos conceptos nos
obligan a aceptar las condiciones de la existencia material. En otras
palabras, mientras no nos convenzamos firmemente de la eternidad del
alma, estaremos sujetos a las tribulaciones de ser el asesino y el
asesinado. Devaki, amada hermana mia; Vasudeva, querido cufiado; por
favor, excusen las atrocidades que he cometido en contra suya. Tengo
muy poco corazén, pero ustedes tienen un gran corazén; tengan
compasion de mi y perdénenme».

Mientras Karhsa les decia lo anterior a su hermana y a su cufado,



brotaban lagrimas de sus ojos, y él cayd a sus pies. Creyendo en las
palabras de Durga-devi, a quien habia tratado de matar, Karhsa liber6 de
inmediato a su hermana y a su cufiado, personalmente abri6 los grilletes
de hierro, y con gran simpatia brind6 su amistad, tal como un miembro
de la familia.

Cuando Devaki vio tan arrepentido a su hermano, ella también se
tranquilizé y perdoné todas las atrocidades que éste habia cometido en
contra de sus hijos. De igual manera, Vasudeva, olvidando todos los
incidentes pasados, le habl6 sonriente a su cufiado. El le dijo: «Mi querido
y afortunado cufiado, es cierto lo que dices acerca del cuerpo material y
del alma. Toda entidad viviente nace en medio de la ignorancia, creyendo
que este cuerpo material es su propio yo. Este concepto de la vida se debe
a la ignorancia, y, basados en esa ignorancia, creamos la amistad o la
enemistad. La lamentacion, el jubilo, el temor, la envidia, la avaricia, la
ilusién y la locura son diferentes aspectos de nuestro concepto material
de la vida. Una persona influida de esa manera, se entrega a la enemistad
debido tinicamente al cuerpo material. Al ocuparnos en actividades de
esa indole, olvidamos nuestra relacion eterna con la Suprema
Personalidad de Dios.

Vasudeva aprovech¢ la oportunidad de que Karhsa estuviera dando
sermones y le informé que sus actividades ateas también se debian a su
falso concepto de la vida, es decir, al hecho de considerar que el cuerpo
material es el yo. Cuando Vasudeva le habl6 a Karhsa de una manera tan
iluminadora, Karhsa hall6 en ello gran placer, y sus sentimientos de
culpa, por el hecho de haber matado a sus sobrinos, se mitigaron. Con el
permiso de su hermana Devaki y de su cufiado Vasudeva, y sintiendo un
gran alivio en su mente, Karhsa regreso6 a casa.

Pero al dia siguiente, Karhsa llamé a todos sus consejeros y les refirid
todos los incidentes que habian sucedido la noche anterior. Todos los
consejeros de Karhsa eran demonios y enemigos eternos de los
semidioses, por lo que se acongojaron al oir a su amo hablar acerca de lo
que habia pasado esa noche. Y aunque no eran sabios ni poseian mucha
experiencia, comenzaron a darle instrucciones a Karhsa de la siguiente
manera:«Querido Sefior, permite que tomemos medidas para dar muerte
a todos los nifios nacidos durante los ultimos diez dias en todos los
pueblos, condados, aldeas y pastizales. Deja que llevemos a cabo este
plan en forma indiscriminada. Creemos que los semidioses no podran



hacer nada en contra de nosotros si cometemos estas atrocidades. Ellos
siempre tienen miedo de luchar contra nosotros. Y aunque desearan
impedir nuestras actividades, no se atreverian a hacerlo, pues, debido a
tu fuerza inconmensurable, ellos siempre le temen a tu arco. Tan pronto
como ti esgrimes tu arco y prometes matarlos, ellos de inmediato se
llenan de preocupacién por sus vidas. En efecto, nosotros tenemos
experiencia practica de que siempre que ti luchabas contra ellos y
comenzabas a hacer llover tus flechas, ellos huian inmediatamente en
todas las direcciones tan sdlo para salvar sus vidas. Muchos semidioses
eran incapaces de luchar contra ti, e inmediatamente se rendian ante ti,
abriendo sus turbantes y las banderas que llevaban sobre sus cabezas.
Con las manos juntas te pedian que los perdonases, diciendo: «Mi Sefior,
todos nosotros le tememos a tu fuerza. Por favor, libéranos de esta
peligrosa lucha». Y hemos visto también muchas veces que ti jamas
matabas a esos guerreros temerosos, cuando sus arcos, flechas y
cuadrillas habian sido destruidos, y ellos habian olvidado sus deberes
militares y se habian vuelto incapaces de luchar contigo. Asi, realmente
no tenemos nada que temer de estos semidioses. Ellos estdn muy
orgullosos de ser grandes guerreros en tiempos de paz y fuera del campo
de batalla. Mas, en realidad, no pueden mostrar talento o poder militar
alguno en el campo de batalla. Aunque el Sefior Visnu, el Sefior Siva y el
Sefior Brahma estan siempre dispuestos a ayudar a los semidioses
encabezados por Indra, no hay razén alguna para temerles. En lo que
concierne al Sefior Visnu, El ya se ha escondido en el corazén de todas las
entidades vivientes y no puede salir; en cuanto al Sefior Siva, él ha
renunciado a toda actividad; ya se ha internado en el bosque. Finalmente,
el Sefior Brahma estd siempre ocupado en la ejecucion de diferentes
austeridades y meditacion. Y, ;qué decir de Indra? El es como una paja en
comparaciéon con tu poder. Asi pues, no tenemos nada que temer de
todos estos semidioses. Pero no debemos ignorarlos, porque ellos son
nuestros enemigos acérrimos. Debemos tener el cuidado de protegernos.
Si queremos acabar con su propia existencia, debemos simplemente
ocuparnos en tu servicio y estar siempre dispuestos a obedecer tus
ordenes.

Los demonios continuaron diciendo: «Las enfermedades del cuerpo
que no se atienden se vuelven incurables. De igual manera, cuando
alguien no tiene el cuidado de restringir sus sentidos y los deja en



libertad, se hace muy dificil controlarlos de alguna manera. En
consecuencia, siempre debemos cuidarnos mucho de los semidioses,
antes de que se vuelvan tan fuertes que no puedan ser sometidos. La base
de la fuerza de los semidioses es el Sefior Visnu, puesto que la meta
tltima de todos los principios religiosos es satisfacerlo a El. Los
mandamientos védicos, los brahmanas, las vacas, las austeridades, los
sacrificios, las obras de caridad y la distribuciéon de riqueza son todos
para la satisfaccion del Sefior Visnu. Déjanos, pues, comenzar a matar de
inmediato a todos los brahmanas que tienen a su cargo el conocimiento
védico, y a los grandes sabios que se encargan de la ejecuciéon de
sacrificios rituales. Permite que matemos a todas las vacas, que son la
fuente de la mantequilla, tan necesaria para llevar a cabo los sacrificios.
Por favor, danos tu permiso para matar a todas estas criaturas.

«En realidad, los miembros del cuerpo trascendental del Sefior Visnu
son los brahmanas, las vacas, el conocimiento védico, la austeridad, la
veracidad, el control de la mente y de los sentidos, la fidelidad, la
caridad, la tolerancia y la ejecucién de sacrificios. El Sefior Visnu se
encuentra en el corazén de todos, y Fl es el jefe de todos los semidioses,
incluyendo al Sefior Siva y al Sefior Brahma. Creemos que matar al Sefior
Visnu consiste en perseguir a los grandes sabios y brahmanas» —dijeron
los ministros.

Aconsejado asi por sus demoniacos ministros y atrapado por los
grilletes del tiempo eterno que todo lo devora, Karmsa, quien ya desde el
principio era el bribén mdas grande de todos, decidié6 perseguir a los
brahmanas y a los vaisnavas. Antes de entrar en su casa, Karsa les
ordend a los demonios hostigar a toda clase de personas santas. Todos
los seguidores de Kamsa se encontraban bajo la influencia de la
modalidad de la pasién y engafiados por la modalidad de la ignorancia, y
su tnica ocupacion consistia en crear enemistad con las personas santas.
Tales actividades solamente pueden reducirle a uno la duracién de la
vida. Los demonios aceleraron el proceso, invitando a la muerte a llegar a
ellos lo antes posible. El resultado de perseguir a personas santas no es
Unicamente una muerte prematura; este pecado es tan ofensivo, que
quien lo ejecuta pierde ademas en forma gradual su belleza, su fama y
sus principios religiosos, e impide con ello su promocion a los planetas
superiores. Movidos por diversas cases de maquinaciones, los demonios
disminuyen todo tipo de buenos auspicios. En otras palabras, una ofensa



a los pues de loto de los devotos y brahmanas es una ofensa a los pies de
loto de la Suprema Personalidad de Dios; una civilizacién que comete esa
clase de actividades pecaminosas, pierde generalmente toda su fe en la
Suprema Personalidad de Dios, y una civilizacién sin Dios se convierte
en la fuente de toda clase de calamidades.

Asi termina el significado de Bhaktivedanta, del Cuarto Capitulo del libro
Krsna, titulado: «Kamsa comienza sus persecuciones».

5 / El encuentro de Nanda y Vasudeva

Aunque Krsna era en realidad hijo de Vasudeva y Devaki, Vasudeva
no pudo disfrutar de la ceremonia natal de su hijo, debido a las atroces
actividades de Karhsa. Pero Nanda Maharaja, el padre adoptivo, celebr6
con gran alegria la ceremonia natal de Krsna. Al dia siguiente fue
anunciado que Yasoda habia dado a luz a un hijo varén. De acuerdo con
la costumbre védica, Nanda Maharaja llamo6 a astrélogos y brahmanas
eruditos para que llevasen a cavo la ceremonia natal. Después de que un
nifio nace, los astrélogos calculan el momento del nacimiento y hacen un
horéscopo de la vida futura de la criatura. Otra gran ceremonia tiene
lugar después del nacimiento del nifio: los miembros de la familia se
bafan, se limpian y se engalanan con ornamentos y hermosos atuendos,
reuniéndose después ante el nifio y el astr6logo para enterarse de la vida
futura de la criatura. Nanda Maharaja y otros miembros de su familia se
vistieron y se sentaron en sus respectivos sitios, frente al lugar de
nacimiento. Todos los brahmanas reunidos para la ocasién cantaron
mantras propicios, conforme al ritual, mientras los astrélogos llevaban a
cabo la ceremonia natal. En esas ocasiones también se adora a los
semidioses y a los antepasados de la familia. Nanda Maharaja les dio a
los brahmanas doscientas mil vacas bien decoradas, ataviadas y
ornamentadas. Y su caridad no se limit6 a dar vacas, sino que también
regalé montafas de granos, decoradas con prendas ribeteadas con oro y



muchos ornamentos.

En el mundo material poseemos riquezas y opulencia de muchas
maneras, pero algunas veces no lo hacemos de una forma muy honesta y
piadosa, porque ésa es la naturaleza de la acumulacién de riquezas. En
consecuencia, de acuerdo con los mandatos védicos, dichas riquezas
deben purificarse ddndoles vacas y oro como caridad a los brahmanas.
Asi mismo, el recién nacido también se purifica cuando los brahmanas
dan granos como caridad. Es necesario comprender que en el mundo
material vivimos siempre en un estado contaminado. Asi pues, debemos
purificar la duracién de nuestras vidas, purificar también nuestra
posesion de riquezas, y purificarnos nosotros mismos. Podemos purificar
la duracién de la vida mediante el bafio diario y la limpieza exterior e
interior del cuerpo. La posesion de riquezas podemos purificarla
mediante la adopcién de las diez clases de procesos purificadores, y
mediante las austeridades, la adoracion del Sefior y la distribucién de
caridades. Y mediante el estudio de los Vedas, el esforzarse por alcanzar
la autorrealizacion, y la comprension de la Suprema Verdad Absoluta,
podemos purificarnos nosotros mismos. Por ello se afirma en la literatura
védica que todos somos sudras por nacimiento, y que mediante la
aceptacion del proceso purificador nos convertimos en un «nacido por
segunda vez». Mediante el estudio de los Vedas, uno puede convertirse
en un vipra, lo cual es una cualidad preliminar para ser un brahmana.
Quien comprende perfectamente la Verdad Absoluta recibe el nombre de
brahmana. Y cuando el brahmana alcanza una perfecciéon atin mayor, se
convierte en vaisnava, o devoto.

En aquella ceremonia, todos los brahmanas reunidos comenzaron a
cantar diferentes clases de mantras védicos para invocar toda clase de
buena fortuna para el nifio. Hay diferentes clases de cantos, conocidos
como siita, magadha, vandi yvirudavali. Junto con este canto de mantras
y canciones, afuera de la casa de Nanda se oia el sonido de trompetas y
timbales. En esta ocasion, en todos los pastizales, en todas las puertas de
las casas, en los patios, y dentro y fuera de las casas, habia una gran
variedad de pinturas artisticas hechas con pasta de arroz, y en todas
partes, incluso en las calles y en los caminos, se habia rociado agua
aromatizada. Los techos y las azoteas estaban decorados con diferentes
clases de banderas, festones y hojas verdes. Y los portones estaban
hechos de hojas verdes y flores. Todas las vacas, toros y terneros fueron



ungidos con una mezcla de aceite y clircuma, y pintados con minerales
tales como el 6xido rojo, greda amarilla y manganeso. Lucian ademads
plumas de pavo real y estaban cubiertos con prendas de hermosos
colores y con collares dorados.

Cuando todos los pastores de vacas, los cuales estaban en éxtasis,
oyeron que Nanda Maharaja, el padre de Krsna, estaba celebrando la
ceremonia natal de su hijo, espontdneamente se alegraron. Se vistieron
con costosas prendas, adornaron sus cuerpos con diferentes clases de
pendientes y collares, y pusieron en sus cabezas grandes turbantes.
Después de vestirse de manera tan espléndida, los pastores tomaron una
gran variedad de presentes y se dirigieron a la casa de Nanda Maharaja.

Tan pronto como todas las pastoras de vacas oyeron que madre Tan
pronto como todas las pastoras de vacas oyeron que madre Yasoda habia
dado a luz a un hijo, se llenaron de jabilo y se vistieron con diversos tipos
de costosos atavios y ornamentos, y ungieron sus cuerpos con cosméticos
perfumados.

Asi como el polvo de los lotos exhibe la belleza exquisita de la flor, asi
mismo todas las gopis (las pastoras de vacas) aplicaban el polvo de
kunikuma sobre sus rostros semejantes a los lotos. Estas hermosas gopis,
después de tomar sus diferentes presentes, llegaron rdpidamente a la
casa de Maharaja Nanda. Aunque las gopis no podian desplazarse con
mucha rapidez debido a que estaban sobrecargadas con sus amplias
caderas y sus abultados pechos, su amor extatico por Krsna hizo que se
dirigieran a la casa de Nanda Maharaja tan rdpido como era posible. Sus
orejas lucian aretes de perlas, y sus cuellos estaban adornados con
preciosas gargantillas de joyas. Tanto sus ojos como sus labios estaban
decorados con diversos tipos de cosméticos y ungtientos, y finas pulseras
de oro engalanaban sus brazos. Al pasar las gopis apresuradamente por
los empedrados caminos, las guirnaldas que decoraban su cuerpo se
caian al suelo, y parecia como si una lluvia de flores cayera del cielo. El
movimiento de las diversas clases de ornamentos de sus cuerpos las
hacia verse atin mds bellas. De esa manera, todas ellas llegaron a la casa
de Nanda Maharaja, y bendijeron al nifio diciéndole: «Querido nifio, jque
vivas una larga vida tan s6lo para protegernos!». Y mientras bendecian
asi al nifio Krsna, le ofrecieron una mezcla de polvo de ctircuma con
aceite, yogur, leche y agua. Y no s6lo rociaron esa mezcla sobre el cuerpo
del nifio Krsna, sino también sobre todas las personas mayores alli



presentes. En aquella ocasion propicia tocaron también diferentes
bandas, integradas por musicos expertos.

Cuando los pastores de vacas vieron los pasatiempos de las pastoras,
se pusieron muy alegres, y, en respuesta, ellos también comenzaron a
lanzar yogur, leche, mantequilla clarificada y agua sobre los cuerpos de
las gopis. Después, ambos bandos empezaron a arrojarse mantequilla los
unos a los otros. Nanda Maharaja también estaba muy feliz de ver los
pasatiempos de los pastores y las pastoras, y con gran generosidad dio
caridad a los diferentes cantantes reunidos alli. Mientras unos cantantes
recitaban grandes versos de los Upanisads y de los Puranas, otros
glorificaban a los antepasados de la familia, y otros entonaban dulcisimas
canciones. Habia también muchos brahmanas eruditos a quienes Nanda
Maharaja, satisfecho por la ocasion, les entregdé como caridad muchas
prendas de vestir, ornamentos y vacas.

Es muy importante hacer notar en relacién con lo anterior, cuén felices
eran los habitantes de Vrndavana simplemente gracias a la cria de vacas.
Todos los pastores de vacas pertenecian a la comunidad vaisya, y su
ocupacion consistia en la proteccidon de las vacas y el cultivo de la tierra.
Su conducta, sus atavios y sus ornamentos indicaban que, a pesar de
vivir en una aldea, aun asi eran ricos en posesiones materiales. Poseian
tal abundancia de diversos productos lacteos, que derrochaban sin
ninguna restriccion la mantequilla, lanzandosela los unos a los otros. Su
riqueza consistia en leche, yogur, mantequilla clarificada y muchos otros
derivados de la leche; e intercambiando sus productos agricolas se hacian
ricos en diversos tipos de joyas, ornamentos y costosos atuendos. Y no
solamente poseian todas estas cosas, sino que también podian darlas
como caridad tal como lo hizo Nanda Maharaja.

Asi pues, Nanda Maharaja, el padre adoptivo de Krsna, comenzé a
satisfacer los deseos de todas las clases de hombres alli reunidos. El los
recibié respetuosamente, y les dio como caridad todo lo que deseaban.
Los brahmanas eruditos, carentes de otra fuente de ingresos, dependian
por completo de las comunidades vaisya y ksatriya para su manutencion,
y en ocasiones festivas, tales como los nacimientos y las bodas, recibian
regalos. Mientras que Nanda Maharaja adoraba al Sefior Visnu en aquella
ocasion y trataba de complacer a toda la gente alli reunida, su tnica
motivacion era que Krsna, el nifio recién nacido, fuese feliz. Nanda
Maharaja, ignorando que su hijo era el origen de Visnu, le oraba a Este



para que protegiera a Krsna.

Rohinidevi, la madre de Balarama, era la esposa mas afortunada de
Vasudeva. Ella estaba lejos de su marido, mas atn asi, tan sélo para
visitar a Maharaja Nanda en ocasién de la ceremonia natal de su hijo
Krsna, se vistié muy hermosamente. Rohini lleg6 a la ceremonia luciendo
una guirnalda, un collar y otros ornamentos para el cuerpo, y se movia
de un lado a otro. De acuerdo con el sistema védico, la mujer cuyo
marido no estd en casa no debe vestir con mucha elegancia. A pesar de
que el esposo de Rohini estaba lejos, ella se engalané en esta ocasion.
Rohini era una de las dieciséis esposas de Vasudeva, y Baladeva fue
transferido del vientre de Devaki al vientre de ella. Este incidente ya lo
hemos discutido anteriormente.

La opulencia de la ceremonia natal de Krsna indica claramente que en
aquél entonces Vrndavana era un ciudad rica en todos los aspectos.
Puesto que el Senor Krsna habia nacido en la casa del rey Nanda y madre
Yasoda, la diosa de la fortuna estaba obligada a manifestar sus
opulencias en Vrndavana. Parecia que Vrndavana se habia convertido ya
en el lugar de los pasatiempos de la diosa de la fortuna.

Después de la ceremonia, Nanda Maharaja decidi6 ir a Mathura para
pagarle el impuesto anual al gobierno de Karhsa. Antes de partir, llamo a
los pastores de vacas capaces de la aldea para pedirles que cuidaran
Vrndavana en su ausencia.

Cuando Maharaja Nanda llegdé a Mathura, Vasudeva se enter6 de ello
y sinti6 un gran anhelo de felicitar a su amigo. Vasudeva fue
inmediatamente al lugar en donde estaba Nanda Maharaja. Al ver a
Nanda, Vasudeva sinti6 que habia recobrado su vida. Nanda,
sobrecogido de felicidad, se puso de pie inmediatamente y abrazé a
Vasudeva, recibiéndolo muy calidamente y ofreciéndole un cémodo
asiento. En esa ocasion, Vasudeva estaba ansioso por saber de sus dos
hijos, quienes habian sido puestos bajo la protecciéon de Nanda sin que
éste lo supiera. Con gran ansiedad, Vasudeva pregunt6 por Ellos. Tanto
Balarama como Krsna eran hijos de Vasudeva. Balarama habia sido
transferido al vientre de Rohini, la esposa de Vasudeva, pero Rohinit se
encontraba bajo la proteccion de Nanda Maharaja. Vasudeva habia
llevado personalmente a Krsna hasta el lecho de Yasoda, cambidndolo
después por la hija de ella. Nanda Maharaja sabia que Balarama era hijo
de Vasudeva, aunque no sabia que Krsna también lo era. Mas, Vasudeva



estaba consciente de este hecho, y pregunté muy ansiosamente por Krsna
y Balarama.

Vasudeva le dijo a Nanda: «Mi querido hermano, siempre quisiste
tener un hijo, pues ya tenias edad para ello. Sin embargo, nunca lo
tuviste. Ahora, por la gracia del Sefior, tienes la buena fortuna de tener
un magnifico hijo. Creo que este acontecimiento es muy propicio para ti.
Querido amigo, yo fui encarcelado por Karhsa y ahora estoy libre. Asi
pues, esto representa otro nacimiento para mi. Ya habia perdido la
esperanza de volver a verte, pero, por la gracia de Dios,, esto se ha hecho
posible». Luego, Vasudeva le expres6 a Nanda su preocupaciéon por
Krsna. Krsna habia sido llevado de incégnito al lecho de madre Yasoda, y
después de celebrar con gran pompa Su ceremonia natal, Nanda parti6
hacia Mathura. Muy complacido, Vasudeva dijo: «Este es un nuevo
nacimiento para mi». Vasudeva jamds esperé que Krsna viviria, pues
todos sus otros hijos habian muerto a manos de Karsa.

Vasudeva continué: «Querido amigo mio, es muy dificil para nosotros
vivir juntos. Aunque tenemos familias y parientes, hijos e hijas, la
naturaleza siempre nos separa. La razén de eso es que toda entidad
viviente aparece en esta Tierra bajo diferentes presiones, debidas a las
actividades fruitivas. Aunque a veces nos reunamos, no es seguro que
habremos de permanecer juntos por mucho tiempo. De acuerdo con
nuestras actividades fruitivas, tenemos que actuar de diferentes maneras,
y eso nos separa. Por ejemplo, muchas plantas y algas flotan sobre las
olas del mar, algunas veces se retinen, y otras veces se separan para
siempre. Unas plantas flotan en una direccién y las demas en otra. De
igual manera, es posible que nuestra reunion familiar sea muy agradable
mientras vivimos juntos, mas después de algiin tiempo, con el ir y el
venir de las olas del tiempo, habremos de separarnos».

El significado de esta expresiéon de Vasudeva es el siguiente: aunque
tuvo ocho hijos nacidos del vientre de Devaki, por desgracia todos
habian muerto. Ni siquiera podia mantener s u hijo Krsna consigo.
Vasudeva sentia la separacién de El, pero no podia revelar los
verdaderos hechos. «Por favor, hablame acerca del bienestar de
Vrndavana —dijo Vasudeva—. Tt posees muchos animales, ;son felices?
(disponen de suficiente pasto y agua? Por favor, hazme saber si ahora
vives en un lugar donde hay paz y tranquilidad». Vasudeva hacia estas
preguntas porque estaba muy preocupado por la seguridad de Krsna. El



sabia que Kamsa y sus seguidores tenian la intencién de matar a Krsna,
para lo cual Karhsa habia enviado diversas clases de demonios. Ellos ya
habian decidido que debian matar a todo nifio recién nacido durante los
ultimos diez dias, contando a partir del dia del nacimiento de Krsna; y
como Vasudeva estaba tan preocupado por Krsna; pregunté acerca de la
seguridad de Su residencia. Vasudeva pregunt6 también por Baladeva y
por la madre de Este, Rohini, quien estaba bajo el cuidado de Nanda
Maharaja. Ademaés, Vasudeva le record6 a Nanda Maharaja que Baladeva
ignoraba quién era Su verdadero padre. «El cree que Tt eres Su padre. Y
ahora tu tienes otro hijo: Krsna. Yo creo que td cuidas muy
esmeradamente de Ellos». Es también muy significativo que Vasudeva
preguntase por el bienestar de los animales de Nanda Maharaja. Los
animales, y especialmente las vacas, recibian la misma proteccion que se
les daba a los hijos. Vasudeva era un ksatriya y Nanda Maharaja era un
vaiSya. Es deber de los ksatriyas proteger a los ciudadanos —a la
humanidad—, y la proteccion de las vacas estéd a cargo de los vaisyas. Las
vacas son tan importantes como los ciudadanos, y a éstas se les debe
proporcionar todo tipo de proteccidn, al igual que se les proporciona a
los ciudadanos que son seres humanos.

Vasudeva continu6, diciendo que el mantenimiento de los principios
religiosos, el desarrollo econémico y el cumplimiento satisfactorio de las
exigencias de los sentidos, dependen de la cooperacion entre los
familiares, las naciones y toda la humanidad. En consecuencia, es deber
de cada cual ver que ni sus semejantes ni las vacas sean puestos en
dificultad. Debemos velar por la paz y la comodidad de nuestros
préjimos y de los animales. El desarrollo de los principios religiosos, el
desarrollo econémico y la complacencia de los sentidos se pueden lograr
sin dificultad de esa manera. Vasudeva expres6 su pena por no haber
podido proteger a sus propios hijos, nacidos de Devaki. Por lo tanto, él
pensaba que todo estaba perdido: los principios religiosos, el desarrollo
econdmico y la satisfaccion de los sentidos.

Al oir aquello, Nanda Maharaja respondié: «Mi querido Vasudeva, yo
sé que tu estds muy apesadumbrado porque el cruel rey Karhsa ha
matado a todos tus hijos nacidos de Devaki. Y aunque la tltima criatura
fue una nifia, Karhsa no pudo matarla, y ella ha entrado ya en los
planetas celestiales. Querido amigo mio, no te acongojes; todos estamos
bajo el control de nuestras invisibles actividades pasadas. Todo el mundo



estd sujeto a sus acciones pasadas, mas aquel que estd versado en la
tilosofia del karma y su reaccién, es un hombre con conocimiento, a
quien no lo acongoja ningun incidente, feliz o triste».

Vasudeva respondi6 entonces: «Querido Nanda, si ya has pagado los
impuestos del gobierno, regresa pronto a tu casa, pues creo que
posiblemente haya algunos disturbios en Gokula».

Después de su amistosa conversacion con Nanda Maharaja, Vasudeva
regresd6 a su hogar. Y también regresaron los pastores de vacas,
encabezados por Nanda Maharaja, que habian ido a Mathura a pagar sus
impuestos.

Asi termina el significado de Bhaktivedanta, del Quinto Capitulo del libro
Krsna, titulado: «El encuentro de Nanda y Vasudeva».

6 / La muerte de Pitana

Mientras Nanda Maharaja iba de regreso a su hogar, se puso a pensar
en la advertencia de Vasudeva de que podria haber algunos disturbios en
Gokula. Indudablemente, el aviso no era falso sino amistoso. Asi, Nanda
pensoé: «Hay algo de verdad en ese aviso». Por lo tanto, debido al temor,
Nanda se refugié en la Suprema Personalidad de Dios. Para un devoto
que estd en peligro es muy natural pensar en Krsna, pues él no tiene
ningain otro refugio. Cuando un nifio estd en peligro, se refugia en su
padre o en su madre. En forma similar, un devoto se encuentra siempre
bajo la proteccion de la Suprema Personalidad de Dios, y cuando ve un
peligro especifico, muy rdpidamente recuerda al Sefior.

Después de consultar con sus demoniacos ministros, Karsa le dio
instrucciones a una bruja llamada Paitana, para que me matase toda clase
de nifios en las ciudades, aldeas y campos de pastoreo. Piitana conocia el
arte hechicero de matar niflos pequefios mediante procedimientos
horribles y pecaminosos. Esa clase de brujas s6lo puede desplegar su
magia negra en donde nadie canta ni oye el santo nombre de Krsna. Se



dice que en cualquier lugar donde se cante el santo nombre de Krsna,
incluso en forma negligente, todos los malos elementos, tales como
brujas, fantasmas y calamidades peligrosas, desaparecen de inmediato. Y,
por supuesto que esto ocurre donde el santo nombre de Krsna se canta
con toda seriedad, especialmente en Vrndavana, donde el Sefior Supremo
estaba presente personalmente. Por consiguiente, las dudas de Nanda
Maharaja estaban indudablemente fundamentadas en su amor por Krsna.
En realidad, las actividades de Putana, a pesar de sus poderes, no
representaban ningun peligro. Esta clase de brujas reciben el nombre de
khecari, lo cual quiere decir que pueden volar por el cielo. Este arte
hechicero de la brujeria se practica atin en el lejano noroeste de la India.
Estas mujeres se trasladan de un lugar a otro montadas en ramas de
arboles sacados de raiz. Pitana conocia este negro arte, y por eso a ella se
le describe en el Bhagavatam como khecari.

Pitana se adentrd sin permiso en el distrito de Gokula, el lugar en el
que se hallaba la residencia de Nanda Maharaja. Vestida como una
hermosa mujer, Piitana entr6 en la casa de madre Yasoda. Ella lucia muy
hermosa con sus amplia caderas, pechos hermosos y abultados, y aretes y
flores en su cabellera. Su delgada cintura la hacia verse especialmente
bella. Piitana los miraba a todos con un rostro sonriente y muy atractivo,
y todos los residentes de Vrndavana estaban cautivados. Las inocentes
pastorcillas de vacas pensaron que Piitana era un diosa de la fortuna que
aparecia en Vrndavana con una flor de loto en su mano. A ellas les
pareci6é que ella habia venido con el fin de ver personalmente a Krsna,
quien es su esposo. La exquisita belleza de Piitana hizo que nadie tratara
de detener sus movimientos, lo cual le permiti6 entrar libremente en la
casa de Nanda Maharaja. Piitana, la asesina de muchisimos nifios, vio al
nifio Krsna acostado en su pequefio lecho, e inmediatamente pudo
percibir que la criatura escondia Sus potencias sin paralelo, tal como un
fuego cubierto por cenizas. Piitana pensé: «Este nifio es tan poderoso que
podria destruir al instante el universo entero».

La comprensién de Patana es muy significativa. Krsna, la Suprema
Personalidad de Dios, esta en el corazén de todos. En El Bhagavad-gita se
afirma que El le da a cada quien la inteligencia necesaria, asi como
también es El quien causa el olvido. Péitana supo inmediatamente que
aquella criatura a quien observaba en la casa de Nanda Maharaja, era la
Suprema Personalidad de Dios Mismo. El yacia ahi como un pequeiio



bebé, pero eso no quiere decir que por ello fuese menos poderoso. La
teoria materialista que afirma que la adoracion de Dios es
antropomorfica, no estd en lo correcto, Ningun ser viviente puede
convertirse en Dios por medio de austeridades o mediante la meditacion.
Dios es siempre Dios. El nifio Krsna es tan completo como el joven Krsna.
La teoria mayavada sostiene que la entidad viviente fue Dios
anteriormente, pero que ahora se encuentra completamente abatida bajo
la influencia de maya. En consecuencia, ellos dicen que la entidad
viviente no es Dios actualmente, pero que cuando la influencia de maya
se retire, se convertird en Dios de nuevo. No es posible aplicarles esta
teoria a las diminutas entidades vivientes. Las entidades vivientes son
partes infinitesimales de la Suprema Personalidad de Dios. Las entidades
vivientes son diminutas particulas o chispas de fuego supremo, pero no
son el fuego original. Las chispas pueden ser cubiertas por la influencia
de maya, pero el fuego original, Krsna, no puede serlo. Krsna es la
Suprema Personalidad de Dios, aun desde el principio de Su aparicién en
la casa de Vasudeva y Devakai.

Krsna exhibié la naturaleza de un pequefio bebé y cerré Sus ojos,
como su tratara de eludir el rostro de Pitana. El hecho de que el Sefior
cerrara Sus 0jos, lo estudian e interpretan los devotos de diferentes
maneras. Unos dicen que Krsna cerré Sus ojos porque no le gustaba el
rostro de Pitana, pues ésta habia matado a muchos nifios y ahora venia a
matarlo a El. Otros dicen que a ella se le estaba dictando algo
extraordinario y que, a fin de darle confianza, Krsna, cerré Sus ojos para
que ella no tuviera miedo. Otros mdas dan esta interpretacion: Krsna
apareci6 para matar a los demonios y para proteger a los devotos, tal
como se afirma en EI Bhagavad-gita: paritranaya sadhiinam vinasaya ca
duskrtam. El primer demonio que moriria a manos de Krsna era una
mujer. De acuerdo con los preceptos védicos, estd prohibido matar a una
mujer, a un brahmana, a un nifio o a una vaca. Krsna estaba obligado a
matar a la demonia Piitana, y puesto que elsastra védico prohibe matar
mujeres. Krsna no pudo evitar cerrar los ojos. Otra interpretacion dice
que Krsna cerré Sus ojos porque simplemente la consideré Su nodriza.
Pitana se acerco a Krsna a ofrecerle su pecho para que El mamase. Krsna
es tan misericordioso que, aunque sabia que Putana estaba alli para
matarlo, la considerd Su madre o Su nodriza.

De acuerdo con los mandamientos védicos, hay siete clases de madres:



la madre verdadera, la esposa de un instructor o la esposa del maestro
espiritual, la esposa de un rey, la esposa de un brahmana, la vaca, la
nodriza y la madre Tierra. Dado que Piitana tomé a Krsna en su regazo y
le ofreci6 la leche de su pecho para que El mamase, Krsna la acepté como
una de Sus madres. Se considera que ésa es otra razén por la cual El cerr6
Sus ojos: El tenia que matar a una madre o nodriza. Mas, si El hubiera
matado a Su madre o nodriza, ello no seria diferente de Su amor por Su
verdadera madre o por Yasoda, Su madre adoptiva. Ademads, los Vedas
nos informan que Pitana recibié de Krsna el mismo tratamiento y las
facilidades que recibiria una madre, o que recibié la misma Yasoda. Asi
como a Yasoda se le dio la liberacién del mundo material, asi también a
Patana se le dio la liberacion. Cuando el nifio Krsna cerrd sus ojos,
Pitana lo tomé en su regazo. Ella no sabia que entre sus brazos tenia a la
muerte personificada. Si una persona erréneamente toma a una serpiente
por una cuerda, muere. De igual manera, Piitana habia matado a muchos
nifios antes de encontrarse con Krsna, pero ahora estaba tomando a la
serpiente que la mataria de inmediato.

Cuando Pitana tomo en su regazo al nifio Krsna, Yasoda y Rohini se
encontraban presentes, pero al verla tan hermosamente vestida y
exhibiendo tanto afecto maternal por Krsna, no se lo prohibieron. Ellas
no podian comprender que Pitana era como una espalda dentro de un
estuche decorado. Pitana habia untado en sus pechos un veneno muy
poderoso, e inmediatamente después de poner al nifio en su regazo, le
meti6 el pezén en Su boca. Piitana esperaba que Krsna muriera tan
pronto como mamara de su pecho. Pero el bebé Krsna, iracundo, cogi6
con fuerza el pezén de Pitana y mamo la leche envenenada junto con el
aire vital de esa demonia. En otras palabras, Krsna, al mismo tiempo que
le mamaba la leche de su pecho, la maté chupéandole la vida. Krsna es tan
misericordioso que, debido a que la demonio Piitana vino a ofrecerle la
leche de su pecho, Fl satisfizo su deseo y acepté su actividad como
maternal. Mas, a fin de evitar que Piitana cometiera més acciones atroces,
inmediatamente la maté. Y, al morir a manos de Krsna, ella obtuvo la
liberaciéon. Cuando Krsna mamo de su pecho, Piitana cay6 al suelo, abrié
sus brazos y piernas, y comenz6 a gritar: «jOh, nifio!, ... jdéjame!,
...jdéjame!, ..». Putana gritaba fuertemente, y todo su cuerpo estaba
empapado de sudor.

Mientras Pitana moria gritando, hubo una tremenda vibracién tanto



en el cielo como en la Tierra, en todas las direcciones, y la gente crey6 que
habia una tormenta de truenos. Fue asi como terminé la pesadilla de la
bruja Pitana, quien asumidé su verdadero aspecto de gran demonia.
Abriendo enormemente su boca feroz, Pitana tendi6 sus brazos y piernas
por todas partes. Piutana cay6 tal como Vrtrasura cuando fue golpeado
por el rayo de Indra. Su larga cabellera se esparcia por todo su cuerpo,
que, al caer, ocup6 casi diecinueve kilémetros y aplast6 y despedazd
todos los arboles. Todo el mundo qued6 maravillado al ver aquél cuerpo
gigantesco. Sus dientes se parecian a los surcos del arado, y sus fosas
nasales daban la impresiéon de ser cuevas de montafias. Sus pechos
parecian pequefas colinas, y su cabellera era como una vasta maleza
rojiza. Las cuencas de sus 0jos parecian pozos oscuros, y sus muslos eran
como las dos orillas de un rio; sus manos parecian dos puentes
fuertemente construidos, y su abdomen parecia un lago seco, Todos los
pastores de vacas, hombres y mujeres, quedaron pasmados al ver
aquello. Y el sonido estruendoso de la caida de Patana convulsioné sus
cerebros y oidos, haciendo que sus corazones palpitaran fuertemente.

Las gopis, al ver que el pequeiio Krsna jugaba sin ningtin temor en el
regazo de Putana, se acercaron rdpidamente, y lo recogieron en sus
brazos. Madre Yasoda, Rohini, y otras gopis de mayor edad, llevaron a
cabo inmediatamente los rituales propicios, tomando la cola de una vaca
y dando vueltas alrededor del cuerpo de ElL Al nifio lo lavaron
perfectamente con orina de vaca, y le echaron por todo el cuerpo el polvo
que levantan los cascos de las vacas. El objeto de esto era proteger al
pequeio Krsna de futuros accidentes desfavorables. Este incidente nos da
una indicacién clara de la importancia de las vacas en relaciéon con la
familia, la sociedad, y, en general, con los seres vivientes. Pero, al fin de
ensefiarnos la importancia de las vacas, al Sefior se le unt6 estiércol de
vaca por todas partes, se le lavd con orina de vaca y se le roci6 con el
polvo que levantan las vacas al caminar.

Después de este proceso purificatorio, las gopis, con madre Yasoda y
Rohini a la cabeza, cantaron doce nombres de Visnu para proteger por
competo el cuerpo de Krsna de toda mala influencia. Las gopis lavaron sus
manos y sus pies y bebieron tres sorbos de agua, tal como se acostumbra
antes de cantar un mantra. El canto de las gopis decia asi: «<Amado Krsna,
que la Suprema Personalidad de Dios, el innaciente, proteja Tus pies; que el
Sefior, a quien se conoce como Maniman, proteja Tus muslos; que el Sefior



Visnu, conocido como Yajiia, proteja Tu abdomen; que el Sefior KeSava
proteja Tu corazén, que el Sefior Visnu proteja Tus brazos; que el Sefior
Urukrama proteja Tu rostro; que el Sefior I§vata proteja Tu cabeza; que el
Sefior Cakradhara proteja Tu pecho, que el Seiior Gadadhara proteja Tu
espalda, que el Sefior Madhustidana, quien lleva un arco en Su mano,
proteja Tu lado derecho; que el Sefior Visnu proteja Tu lado izquierdo con
Su caracola, que Upendra, la Personalidad de Dios, Te proteja desde arriba,
y que el Sefior Tarksya Te proteja desde debajo de la tierra; que el Sefior
Haladhara Te proteja desde todas partes; y que la Personalidad de Dios
conocido como Hrsikesa proteja todos Tus sentidos; que el Sefior Narayana
proteja Tus aires vitales, y que el Sefior de Svetadvipa, Narayana, proteja Tu
corazon; que el Sefior YogeSvara proteja tu mente; que el Sefior Prsnigarbha
proteja tu inteligencia, y que la Suprema Personalidad de Dios proteja Tu
alma. Que mientras Tt juegues, el Seiior Govinda te proteja de todo peligro,
Que el Seiior de Vaikuntha evite que te caigas mientras caminas, y Te
brinde plena proteccion cuando estés sentado. Y que el Sefior de todos los
sacrificios Te dé Su completa proteccion cuando comas».

Asi pues, madre Yasoda comenzé a cantar distintos nombres de Visnu
para proteger las diferentes partes del cuerpo del nifio Krsna. Madre
Yadoda estaba firmemente convencida de que debia proteger a su hijo de
toda clase e fantasmas y espiritus malignos, tales como los Dakinis,
Yathudhanis, Kismandas, Yaksas, Raksasas, Vinayakas, Kotara, Revats,
Jyestha, Putana, Matrkas, Unmadas y otros espiritus malignos similares que
hacen que las personas olviden su propia existencia y dan problemas al aire
vital y a los sentidos. Estos seres algunas veces aparecen en suefios y son
causa de mucha perturbacion; y otras veces aparecen en forma de ancianas
y chupan la sangre de los nifios pequefios. Esos fantasmas y espiritus
malignos no pueden permanecer donde se canta el santo nombre de Dios.
Madre Yasoda estaba firmemente convencida de los mandatos védicos
acerca de la importancia de las vacas y del santo nombre de Visnu. En
consecuencia, Yasoda se refugié por completo en las vacas y en el santo
nombre de Visnu para proteger a Krsna, su hijo. Yasoda recit6 todos los
santos nombres de Visnu para que Fl salvara al nifio. La cultura védica ha
aprovechado la cria de vacas y el canto del santo nombre de Visnu desde
los comienzos de la historia, y quienes aiin siguen las ensefianzas védicas,
especialmente los jefes de familia, poseen al menos una docena de vacas y
adoran a la deidad del Sefior Visnu, la cual estd instalada en sus hogares.



Estas son algunas de las instrucciones por las cuales las personas avanzadas
en el cultivo de conciencia de Krsna, pueden darse cuenta de cudnto deben
interesarse en las vacas y en el santo nombre del Sefior Visnu.

Las gopis de mayor edad de Vrndavana estaban tan absortas en el
afecto que sentian por Krsna, que ellas quisieron proteger al Sefior, aunque
no habia ninguna necesidad, pues El ya se habia protegido a Si Mismo.
Ellas no podian comprender que Krsna era la Suprema Personalidad de
Dios que estaba actuando como un nifio. Una vez que las gopis llevaron a
cabo esas formalidades para proteger al nifio, madre Yasoda tomo6 a Krsna y
le dej6 mamar de su pecho. Cuando el nifio fue protegido con el Visnu
mantra, madre Yasoda sintié que Krsna estaba seguro. Mientras tanto, los
pastores de vacas que habian ido a Mathura a pagar sus impuestos, venian
ya de regreso a casa, y quedaron maravillados al ver el gigantesco cadaver
de Pitana.

Nanda Maharaja recordé la profecia de Vasudeva, y lo consideré un
gran sabio y yogi mistico, pues de no ser asi, ;como habria podido predecir
un incidente que ocurri6é durante su ausencia de Vrndavana? Después de
esto, todos los residentes de Vraja cortaron en pedazos el gigantesco cuerpo
de Patana y lo apilaron con madera para quemarlo. Cuando todos los
miembros del cuerpo de Putana estaban ardiendo, el humo que emanaba
del fuego despedia un agradable aroma. Esto se debia a que Piitana habia
muerto a manos de Krsna, lo cual significa que la demonia se limpié de
todas sus actividades pecaminosas y obtuvo un cuerpo celestial. He aqui un
ejemplo de como la Suprema Personalidad de Dios es absolutamente
bueno: Piatana habia ido a matar a Krsna, mas, debido a que mamé de su
leche, ella inmediatamente se purificd, y su cadaver adquiri6é una calidad
trascendental. La tnica ocupaciéon de Putana era el asesinato de nifios
pequeios; ella s6lo amaba la sangre. Pero, a pesar de tener envidia del
Sefior, Putana alcanzé la salvacion, porque le dio a beber de su leche a
Krsna. Asi pues, ;qué decir de quienes aman al Sefior en la relacién de
madre o padre?

Los devotos puros siempre sirven a Krsna con gran amor y afecto, pues
Fl es la Suprema Personalidad de Dios, la Superalma de toda entidad
viviente. En consecuencia, debemos concluir que aun un poco de energia
empleada en el servicio del Sefior nos da una inmensa ganancia
trascendental. Esto se explica en EI Bhagavad-gita: svalpam asya
dharmasya. El servicio devocional en estado de conciencia de Krsna, hecho



con o sin conocimiento, proporciona el mas grande de los beneficios. El
sistema de adorar a Krsna mediante el ofrecimiento de las flores de un
arbol, es también beneficioso para la entidad viviente que se encuentra
confinada en la existencia corporal de ese &rbol. Cuando las flores y los
frutos se le ofrecen a Krsna, el arbol que los produjo también recibe
indirectamente mucho beneficio. El proceso de arcana, o procedimiento de
adoracion, es por consiguiente beneficioso para todos. Cuando a Krsna se le
ofrece algo, la fuente de lo ofrecido se beneficia también. Krsna es digno de
la adoracién de grandes semidioses tales como Brahma y el Sefior Siva, y
Pitana tuvo la fortuna de que el mismo Krsna jugase en su regazo como un
nifio pequefio. Los pies de loto de Krsna, los cuales son adorados por
grandes sabios y devotos, se posaron en el cuerpo de Piitana. Los hombres
adoran a Krsna y le ofrecen alimentos, mas El mamé en forma automatica
de la leche del cuerpo de Patana, Por consiguiente, los devotos oran
diciendo que si Patana, simplemente al ofrecerle a Krsna algo como una
enemiga, obtuvo tan grandes beneficios, entonces, ;quién puede medir el
beneficio de adorar a Krsna con amor y devocién?

Uno deberia adorar a Krsna aunque la tinica razén de hacerlo sea el
gran beneficio que el adorador espera. Aunque Pitana era un espiritu
maligno, ella obtuvo la misma elevacién que habria obtenido de haber sido
la propia madre de la Suprema Personalidad de Dios. Claro esta que las
vacas y las gopis mayores que le ofrecieron leche al Sefior Krsna también
fueron elevadas a la posicién trascendental, Krsna puede ofrecerle
cualquier cosa a cualquiera: desde la liberacién, hasta cualquier cosa
materialmente inconcebible. No cabe, pues, ninguna duda de la salvacién
de Piitana, pues el Sefior mamo de su leche durante un largo rato. Y, ;cémo
puede haber alguna duda acerca de la salvaciéon de las gopis, las cuales
amaban tanto a Krsna? Indudablemente todas las gopis, los pastorcillos de
vacas y las vacas que le sirvieron a Krsna en Vrndavana con amor y
devocion, fueron liberados de la desoladora condicion de la existencia
material.

Cuando todos los habitantes de Vrndavana olieron el agradable aroma
que despedia el humo de la ardiente Putana, se preguntaron entre si «;De
dénde viene este buen olor?». Y mientras conversaban, comprendieron que
se trataba del humo del cuerpo de Pitana. Ellos amaban mucho a Krsna, y
tan pronto como oyeron que la demonia Pitana la habia matado el Sefior, le
dieron sus bendiciones al nifio Krsna, movidos por el afecto que sentian por



El. Nanda Maharaja lleg6 a su casa después de la incineracién de Patana, e
inmediatamente toma a Krsna en su regazo y oli6 su cabeza. Nanda estaba
feliz de que su pequefio hijo estuviera a salvo de aquella gran calamidad.
Srila Sukadeva Gosvami han bendecido a todas las personas que oyen la
narraciéon de la muerte de Patana a manos de Krsna. Ellos obtendran el
favor de Govinda con toda seguridad.

Asi termina el signiticado de Bhaktivedanta, del Sexto Capitulo del libro
Krsna, titulado: «La muerte de Piitana».

7 / La salvaciéon de Trnavarta

Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, siempre esta colmado de seis
opulencias: plena riqueza, plena fuerza, plena fama, pleno conocimiento,
plena belleza y plena renunciacion. El Sefior aparece en diferentes formas
de encarnaciones, eternas y completas. El alma condicionada tiene una
inmensa oportunidad de oir hablar de las actividades trascendentales que
realiza el Sefior en esas diferentes encarnaciones. EI Bhagavad-gita dice:
janma karma ca me divyam. Los pasatiempos y actividades del Sefior no
son materiales: se encuentran mas alla de la concepcién material. Pero, el
alma condicionada puede recibir gran beneficio al oir hablar de estas
actividades extraordinarias. Oir es una oportunidad para asociarnos con el
Sefior; oir hablar de sus actividades significa evolucionar hasta la
naturaleza trascendental... simplemente oyendo. El alma condicionada tiene
una propension natural a oir hablar acerca de las actividades de otras almas
condicionadas, en la forma de las obras de ficcion, el drama y la novela. Esa
inclinaciéon a oir hablar acerca de los demads, puede ser utilizada oyendo
hablar de los pasatiempos del Sefior. Asi uno evoluciona de inmediato
hasta su naturaleza trascendental. Los pasatiempos de Krspa no son
unicamente bellos, sino que ademds son muy agradables para la mente.

Si alguien aprovecha la actividad de oir hablar de los pasatiempos del
Sefior, la contaminacién material que, como polvo, se ha acumulado en el



corazén debido a la larga asociacién con la naturaleza material, puede
limpiarse inmediatamente. El Sefior Caitanya también ensefié que, con el
simple hecho de oir el nombre trascendental del Sefior Krsna, uno puede
limpiar el corazén de toda contaminacién material. Hay diferentes procesos
de autorrealizacion, pero el proceso del servicio devocional —en el cual lo
mas importante es oir— limpiard automaticamente de la contaminacién
material a cualquier alma condicionada que lo adopta, y la capacidad para
comprender su verdadera posicion constitucional. La vida condicionada se
debe tUnicamente a esta contaminacién, y tan pronto como dicha
contaminaciéon se limpia, la funcién latente de la entidad viviente, o el
prestarle servicio al Sefior, se despierta en forma natural. Al uno desarrollar
su relacién eterna con el Sefior supremo, se vuelve merecedor de hacer
amistad con los devotos. Maharaja Pariksit recomendaba, en case a la
experiencia practica, que todo el mundo tratara de oir los pasatiempos
trascendentales del Sefior. Este tratado, Krsna, tiene ese propdsito, y el
lector puede aprovecharlo para alcanzar la meta suprema de la vida.

El Sefior, gracias a Su misericordia sin causa, desciende a este mundo
material y exhibe Sus actividades tal como cualquier hombre ordinario.
Desgraciadamente, los impersonalistas o ateos piensan que Krsna es un ser
tan extraordinario como ellos, y por eso lo menosprecian. El Sefior Mismo
condena eso en El Bhagavad-gita: avajananti mam mudhah. Los mudhas, o
bribones, creen que Krsna es un hombre ordinario o un poco més poderoso
que los demés. Por su mala fortuna, ellos no pueden aceptar a Krsna, sin
hacer referencia a las Escrituras autorrealizadas.

Cuando Krsna crecié un poco mds, comenzo a voltearse boca abajo; ya
no descansaba tnicamente sobre Su espalda. Y Yasoda y Nanda Maharaja
observaron otra ceremonia, la cual es observada atun hoy en dia por todos
los seguidores de los principios védicos. (En la India, los hindudes sin
considerar los diferentes puntos de vista sectarios, observan la ceremonia
del cumpleaiios de Krsna.) Todos los pastores de vacas de Vrndavana,
hombres y mujeres, fueron invitados a participar de esta jubilosa ocasion.
Una banda muy buena tocaba, y la gente reunida, disfrutaba de ello.
También fueron invitados todos los brahmanas eruditos, quienes cantaron
himnos védicos para la buena fortuna de Krsna. Y mientras las bandas
tocaban y los brahmanas cantaban himnos védicos, madre Yasoda bafi6 a
Krsna. Esta ceremonia de bafio recibe técnicamente el nombre de abhiseka,
y ain hoy en dia esto se celebra en todos los templos de Vrndavana como



«Dia de Janmastami», o el aniversario del nacimiento del Sefior Krsna.

En aquella ocasion, madre Yasoda hizo lo necesario para distribuir una
gran cantidad de granos; y para darles caridad a los brahmanas eruditos y
respetables, se prepararon vacas de primera clase, decoradas con
ornamentos de oro. Después de bafiarse, Yasoda, vestida con sus mejores
galas, tomo6 en su regazo al nifio Krsna debidamente bafiado y vestido, y se
sentd a oir los himnos védicos que cantaban losbrahmanas. Mientras
escuchaba el canto de los himnos védicos, Krsna parecié quedarse dormido,
y Yasoda, muy silenciosamente, acosté al Sefior en la cama. Estando
dedicada en aquella santa ocasion a recibir a todos sus amigos y parientes y
a los residentes de Vrndavana, Yasoda olvid6 alimentar a su hijo. El nifio,
hambriento, comenz6 a llorar, pero Yasoda no podia oirlo llorar, debido a
los diferentes ruidos que habia. Sin embargo, el nifio se enfurecié porque
tenia hambre y Su madre no le prestaba atencion. Asi, Krsna levant6 sus
piernas y comenzé a dar patadas con Sus pies de loto, como un nifio
ordinario. El bebé Krsna se encontraba debajo de una carreta de mano, y, al
golpear con Sus piernas, tocé accidentalmente una de las ruedas del carro,
lo que hizo que éste se viniera abajo. Diversos tipos de utensilios y platos
metdalicos y de laton habian sido apilados encima de la carreta de mano, y
todos cayeron con gran estrépito. La rueda del carro se separ6 del eje, y los
rayos de la rueda quedaron rotos y regados por todas partes. Madre Yasoda
y todas las gopis, asi como Maharaja Nanda y los pastores de vacas, se
asombraron de que la carreta se hubiese ido abajo por si sola. Los hombres
y mujeres reunidos para la ceremonia santa se agolparon alrededor de la
carreta y comenzaron a hacer conjeturas sobre como la carreta se habia
precipitado. Ninguno de ellos podia averiguar sobre la causa, pero unos
nifios pequeiios que habian sido encargados de jugar con el bebé Krsna, le
informaron a la multitud de que todo se debia a que Krsna habia golpeado
la rueda con Sus pies. Ellos aseguraron que lo habian visto con sus propios
0jos, y enfatizaron este punto enérgicamente. Algunos escuchaban las
afirmaciones de los nifios pequeiios, mas otros decian: «;Cémo pueden
creer las afirmaciones de estos niflos?». Los pastores de vacas, hombres y
mujeres, no podian comprender que la Todopoderosa Personalidad de Dios
yacia alli como un nifio, y que podia hacer cualquier cosa: tanto lo posible
como lo imposible esta en Su poder. La discusién continud, y el nifio Krsna
comenzd a llorar. Madre Yasoda, sin protestar, tomo al nifio en su regazo y
llamo6 a los eruditos brahmanas para que cantaran himnos védicos santos



para contrarrestar los malos espiritus, al mismo tiempo que dejaba que el
nifio mamara de su pecho. Si un niflo mama placenteramente del pecho de
la madre, se debe comprender que estd fuera de todo peligro. Después de
esto, todos los pastores mds fuertes pusieron en orden la carreta rota, y
todas las cosas que se habian regado volvieron a quedar tan bien como
antes. Entonces, los brahmanas comenzaron a ofrecer oblaciones en el fuego
del sacrificio, con yogur, mantequilla, hierba kusa y agua. Ellos adoraban a
la Suprema Personalidad de Dios para la buena fortuna del nifio.

Todos los brahmanas que estuvieron presentes en esa ocasion eran
hombres capacitados, pues no tenian envidia, jamés se entregaban a la
falsedad, nunca eran orgullosos, no eran violentos, y jamas exigian
prestigio falso. Todos ellos eran brahmanas genuinos, y no habia ninguna
razoén para pensar que sus bendiciones serian inttiles. Con fe firme en
aquellos brahmanas capacitados, Nanda Maharaja tom6 a Krsna en su
regazo y lo bafi6 con una mezcla de agua y varias clases de hierbas,
mientras los brahmanas entonaban himnos de los Vedas Rg, Jayury Sama.

Se dice que aquel que no retine todas las cualidades de un brahmana,
no debe leer los mantras de los Vedas. He aqui la prueba de que esos
brahmanas poseian todas las cualidades brahminicas. Nanda Maharaja
tenia plena fe en ellos pues, a esos brahmanas se les permiti6 llevar a cabo
la ceremonia ritual mediante el canto de los mantras védicos. Hay muchas
variedades de diferentes sacrificios que se recomiendan para propdsitos
diferentes, pero todos los mantras deben ser cantados por brahmanas
capacitados. Y puesto que en esta era de Kali no se dispone de esos
brahmanas capacitados, todos los sacrificios rituales védicos estan
prohibidos. Es por ello que Sri Caitanya Mahaprabhu ha recomendado
solamente una clase de sacrificio para esta era: el sarkirtana-yajiia: Hare
Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare / Hare Rama, Hare Rama,
Rama Rama, Hare Hare.

Cuando los brahmanas cantaron los himnos védicos y ejecutaron las
ceremonias rituales por segunda vez, Nanda Maharaja les dio de nuevo
grandes cantidades de granos y muchas vacas, las cuales llevaban
guirnaldas de flores y estaban cubiertas con finas prendas bordadas en oro,
sus cuernos estaban adornados con anillos de oro, y sus cascos estaban
revestidos de plata. El dio muchas vacas solamente por el bienestar de su
maravilloso hijo, y los brahmanas a su vez le correspondieron otorgandole
sus mas sinceras bendiciones, cuyo efecto no se frustraria jamds, habiendo



sido dadas por brahmanas capacitados.

Un dia, poco después de esta ceremonia, mientras madre Yasoda
acariciaba a su hijo en su regazo, sintié6 que el nifio pesaba mucho, y, no
pudiendo cargarlo, lo puso a disgusto en el suelo. Después de un rato, se
entregd a los quehaceres domésticos. Entonces, Trnavarta, uno de los
sirvientes de Karhsa, aparecié en la forma de un torbellino, y conforme a las
instrucciones de Kamsa, levanté a Krsna en sus hombros y provocé una
gran tormenta de polvo que azoté todo Vrndavana, creando un gran
estruendo en todas las direcciones. A causa de esto, todo el mundo queddé
con los ojos cubiertos. En pocos momentos, toda la zona de Vrndavana se
oscurecié tan densamente, que era imposible verse uno mismo o ver a
alguien mds. Madre Yasoda no pudo ver a su hijo durante aquella
catastrofe, pues Este habia sido hurtado por el torbellino. Yasoda comenzé
a llorar lastimosamente, y cay6 al suelo tal como una vaca que ha perdido a
su ternero. Al madre Yasoda llorar tan lastimosamente, todas las
pastorcillas vinieron de inmediato y comenzaron a buscar al nifio, pero no
pudieron encontrarlo y ello les causé gran desilusion. El demonio
Trnavarta, quien habia tomado a Krsna en sus hombros, subi6 a lo alto el
cielo. Mas el nifio se hizo tan pesado, que Trnavarta stbitamente no pudo
continuar y tuvo que detener sus actividades de torbellino. De inmediato,
todo se volvi6 apacible. El bebé Krsna se hizo mas y méas pesado, y oblig6 al
demonio a descender. El Sefior lo asi6 por la nuca y Trnavarta sinti6 el peso
del Sefior como el de una gigantesca montafa; €l traté de zafarse de Sus
garras, pero fue incapaz de hacerlo, y sus ojos se salieron de sus cuencas.
Gritando fieramente, Trnavarta cay6 al suelo de Vrndavana, y alli murié. El
demonio cay6 como Tripurasura, el cual fue atravesado por las flechas del
Sefior Siva. Al chocar contra las rocas, sus miembros quedaron destrozados,
y su cuerpo se volvio visible a todos los habitantes de Vrndavana.

Cuando las gopis vieron al demonio muerto y a Krsna que jugaba
alegremente sobre su cuerpo, levantaron inmediatamente al Sefior con gran
afecto. Las mujeres y los pastores de vacas, hombres y mujeres, se pusieron
muy felices al recuperar a su amado nifio Krsna, y comenzaron entonces a
hablar acerca de cudn maravilloso era que el demonio se habia llevado al
nifio con el fin de devorarlo, pero no pudo hacerlo; en lugar de eso, €l cay6
muerto. Algunos de ellos aprobaron al situacién, diciendo: «Lo ocurrido
estd bien, porque los seres demasiado pecaminosos mueren a causa de sus
reacciones pecaminosas, y nuestro nifio Krsna es piadoso. En consecuencia,



Fl esta a salvo de toda clase de situaciones terribles. Y también nosotros
debimos realizar grandes sacrificios en nuestras vidas anteriores, adorando
a la Suprema Personalidad de Dios, dando como caridad grandes riquezas
y obrando filantrépicamente para el bienestar general de los hombres. Estas
actividades piadosas han salvado de todo peligro la vida del nifio».

Las gopis alli reunidas comentaron entre ellas: «;A qué clase de
austeridades y penitencias nos sometimos en nuestras vidas anteriores?
Debimos haber adorado a la Suprema Personalidad de Dios, ofrecido
diferentes clases de sacrificio, hecho caridades y ejecutado muchas
actividades para el bienestar publico, excavando pozos y sembrando
arboles banianos. Como resultado de esas actividades piadosas hemos
recuperado a nuestro nifio, aunque El deberia de haber muerto. Ahora,
Krsna ha regresado para darle vida a Sus parientes». Después de observar
estos maravillosos acontecimientos, Nanda Maharaja comenz6 a pensar
una y otra vez en las palabras de Vasudeva.

Una vez, después de este incidente, mientras Yasoda alimentaba a su
hijo y lo acariciaba con gran afecto, broté abundante provisiéon de leche de
su pecho, y, cuando ella abri6 con sus dedos la boca del nifo,
repentinamente vio en ésta la manifestacion universal. Ella vio dentro de la
boca de Krsna todo el firmamento, incluyendo las luminarias, las estrellas
de todas las direcciones, el Sol, la Luna, el fuego, el aire, los mares, las islas,
las montafas, los rios, los bosques y todas las entidades moviles e
inmoviles. Al ver eso, el corazén de madre Yasoda comenzé a palpitar, y
ella susurré para si: «Qué maravilloso es esto!». Ella no pudo expresar
nada, sino que simplemente cerrd sus ojos, absorta en maravillosos
pensamientos. El hecho de que Krsna mostrara la forma universal de la
Suprema Personalidad de Dios aun mientras yacia en el regazo de Su
madre, prueba que la Suprema Personalidad de Dios es siempre la Suprema
Personalidad de Dios, ya sea que se manifieste como un nifio en el regazo
de Su madre o como un auriga en el campo de batalla de Kuruksetra. Aqui
se declara que son falsas las elaboraciones mentales de los impersonalistas,
en virtud de las cuales uno puede convertirse en Dios por medio de la
meditacion o mediante algunas actividades materiales artificiales. Dios es
siempre Dios en cualquier estado o condicién, y las entidades vivientes son
siempre partes integrales del Sefior Supremo, y jamas podran ser iguales al
inconcebible poder sobrenatural de la Suprema Personalidad de Dios.



Asi termina el significado de Bhaktivedanta, del Séptimo Capitulo del libro
Krsna, titulado: «La salvacion de Trnavarta».

8 / Vision de la forma universal

Después de este incidente, Vasudeva le pidi6 a Gargamuni, el
sacerdote de su familia, que visitara la casa de Maharaja Nanda para
calcular astrolégicamente la vida futura de Krsna. Gargamuni era un gran
sabio y santo que habia llevado a cabo muchas austeridades y penitencias, y
habia sido nombrado sacerdote de la dinastia Yadu. Cuando Gargamuni
lleg6 a la casa de Nanda Maharaja, éste se complacié mucho al verlo, y se
levanté inmediatamente con las manos juntas y le ofrecié sus reverencias
respetuosas. Nanda recibi¢ a Gargamuni con el mismo sentimiento con que
se adora a Dios o la Suprema Personalidad de Dios. El le ofrecié un cémodo
asiento, y cuando se sentd, Nanda Maharaja le ofreci6 una calidad
recepcion. Dirigiéndose a Gargamuni con gran cortesia, Nanda dijo: «Mi
querido brahmana, tu aparicion en la casa de un jefe de familia tiene por
objeto tUnicamente otorgar la iluminaciéon. Nosotros siempre nos
entregamos a las actividades domésticas y olvidamos nuestro verdadero
deber, que consiste en la autorrealizaciéon. Tu venida a nuestra casa es para
darnos iluminacién acerca de la vida espiritual. No es otro el propésito de
tus visitas a los jefes de familia». En realidad, un brahmana o persona santa
no tiene por qué visitar a jefes de familia, ocupados siempre en cuestiones
de dinero. Y si alguien se pregunta por qué no van los jefes de familia a
visitar a los brahmanas o a las personas santas para obtener la iluminacion,
la respuesta es que ello se debe a que los jefes de familia piensan que su
deber principal consiste en entregarse a resolver problemas familiares, y
que la autorrealizaciéon o iluminacién en el conocimiento espiritual es una
cuestion secundaria. Los brahmanasy las personas santas van a visitar a los
jefes de familia a sus hogares, inicamente por compasion. Nanda Maharaja
se dirigi6 a Gargamuni como a una de las grandes autoridades en la ciencia



astroldgica. Las predicciones de la ciencia astroldgica, tales como el anuncio
de eclipses solares o lunares, son cdlculos maravillosos; y mediante el
estudio de esta ciencia en particular, se puede comprender muy claramente
el futuro. Gargamuni era experto en este conocimiento, mediante el cual
podemos comprender nuestras actividades pasadas; y por el resultado de
esas actividades, uno puede sufrir o gozar en esta vida.

Nanda Maharaja al dirigirse a Gargamuni, lo llam¢é también «el mejor
de los brahmanas». Un brahmana es alguien experto en el conocimiento
acerca del Supremo. No es posible reconocer como brahmana a quien
carece de conocimiento acerca del Absoluto Supremo. La palabra exacta
que se utiliza a este respecto es brahmavidam, cuyo significado es «los que
conocen muy bien al Supremo». Un brahmana experto es capaz de dar
facilidades reformatorias a las subcastas, o sea, a los ksatriyas y vaisyas. Los
stidras no observan ninguna ceremonia reformatoria. Al brahmana se le
considera el maestro espiritual o sacerdote del ksatriyay del vaisya. Nanda
Maharaja era un vaisya, y acepté a Gargamuni como un brahmana de
primera clase. En consecuencia, Nanda le ofrecié a Gargamuni sus dos hijos
adoptivos —Krsna y Balarama— para que él los purificase. Nanda estuvo
de acuerdo en que no solamente estos nifios, sino todos los seres humanos,
desde el momento de nacer, deben tener un maestro espiritual que sea un
brahmana capacitado.

Ante aquella peticion, Gargamuni respondié: «Vasudeva me ha
enviado para que lleve a cabo las ceremonias purificatorias de estos nifios,
especialmente la de Krsna. Yo soy su sacerdote familiar, e incidentalmente
me parece que Krsna es hijo de Devaki». Mediante sus célculos astrolégicos,
Gargamuni pudo comprender que Krsna era hijo de Devaki, y que se
encontraba bajo el cuidado de Nanda Maharaja, lo cual Nanda ignoraba.
Indirectamente, Gargamuni dijo que tanto Krsna como Balarama eran hijos
de Vasudeva. A Balarama se le conocia como el hijo de Vasudeva, porque
Rohini, su madre, se encontraba alli presente, pero Nanda Maharaja
ignoraba la verdad acerca de Krsna. Ahora, indirectamente, Gargamuni
revelaba que Krsna era hijo de Devaki. Gargamuni también le advirtié a
Nanda Maharaja que si él (Gargamuni) llevaba a cabo la ceremonia
reformatoria, Karhsa, quien era muy pecador por naturaleza, comprenderia
que Krsna era hijo de Vasudeva y Devaki. Aunque todo el mundo creia que
el octavo hijo de Devaki fue una nifia, de acuerdo con los cdlculos
astrolégicos Devaki no podia concebir una nifia. Fue asi como Gargamuni



le insinu6é a Nanda Maharaja que la nifia era hija de Yasoda y que Krsna era
hijo de Devaki, y que los habian cambiado. La nifia, o sea, Durga, le habia
informado también a Karhsa que el nifio que lo mataria ya habia nacido en
algtin otro lugar. Gargamuni afirmé: «Si le doy un nombre a tu hijo y El
cumple la profecia que la nifia le hizo a Kamsa, es posible que este demonio
pecaminoso venga a matar también a este nifio después de la ceremonia de
concesion del nombre. Yo no quiero hacerme responsable de todas estas
calamidades futuras».

Al oir las palabras de Gargamuni, Nanda Maharaja dijo: «Si hay tal
peligro, mejor seria no planear ninguna ceremonia opulenta de concesiéon
del nombre. Seria mejor que simplemente cantaras los himnos védicos y
llevaras a cabo el proceso purificatorio. Nosotros pertenecemos a la casta de
los que nacen dos veces, y yo deseo aprovechar tu presencia. Asi pues, por
favor, lleva a cabo la ceremonia de concesiéon del nombre sin ninguna
pompa exterior». Nanda Maharaja deseaba guardar en secreto la ceremonia
de concesion del nombre, y al mismo tiempo aprovechar la oportunidad de
que Gargamuni la ejecutara.

Cuando Nanda Maharaja se lo solicité tan ansiosamente, Gargamuni
llevé a cabo la ceremonia de concesion del nombre los mas secretamente
posible, en el cobertizo de las vacas de Nanda. El brahmana le informé a
Nanda Maharaja que Balarama, el hijo de Rohini, les daria mucho placer a
los miembros de Su familia, por lo que lo llamarian Rama. Y en el futuro
seria extraordinariamente fuerte, por lo que lo llamarian Balarama.
Gargamuni dijo también: «Puesto que tu familia y la familia de los Yadus
estdn relacionadas y atraidas tan intimamente, Su nombre sera también
Sankarsana». Esto significa que Gargamuni le dio tres nombres al hijo de
Rohint: Balarama, Sankarsana y Baladeva. Pero Gargamuni tuvo el cuidado
de no revelar que Balarama también habia aparecido en el vientre de
Devaki, y que subsecuentemente fue transferido al vientre de Rohini. Krsna
y Balarama son hermanos verdaderos, pues ambos son originalmente hijos
de Devaki.

Luego, Gargamuni le informé a Nanda Maharaja: «En lo que concierne
a tu hijo, Su piel ha tenido diferentes colores en los distintos yugas
(milenios). Primero asumi6 el color blanco, luego el color rojo, después el
color amarillo, y ahora El ha asumido el color negro, Ademads de eso, El fue
con anterioridad hijo de Vasudeva, por lo que su nombre sera tanto
Vasudeva como Krsna. Algunos lo llamaran Krsna, y otros lo llamaran



Vasudeva. Pero hay algo que debes saber: este nifio ha tenido muchos,
muchos otros nombres y actividades, debido a Sus diferentes pasatiempos.

Gargamuni también le dio a Nanda Maharaja una indicacién del
futuro, al decirle que a su hijo se le llamaria Giridhari por Su excepcional
pasatiempo d levantar la colina de Govardhana. Puesto que podia
comprender todo lo pasado y todo lo futuro, Gargamuni dijo: «Yo sé todo
acerca de Sus actividades y de Su nombre, pero los demaés lo ignoran. Este
nifio dard mucho placer a todos los pastores de vacas y a las vacas. Fl sera
muy popular en Vrndavana, y sera para ustedes la causa de toda buena
fortuna. Gracias a Su presencia, ustedes superardn toda clase de
calamidades materiales a pesar de los elementos contrarios que se
presenten».

Gargamuni continué: «Mi querido rey de Vraja, este nifio, en Sus
nacimientos anteriores, ha protegido muchas veces de los bribones y
ladrones a las personas justas, siempre que ha habido trastornos politicos.
Tu hijo es tan poderoso, que quienquiera que se convierta en su devoto,
jamas serd molestado por sus enemigos. Asi como el Sefior Visnu protege
siempre a los semidioses, Narayana, la Suprema Personalidad de Dios,
protegerd siempre a los devotos de tu hijo. Este nifio crecerd en poder,
belleza, opulencia —en todo— hasta el nivel de Narayana, la Suprema
Personalidad de Dios. Asi pues, te aconsejo que lo protejas
cuidadosamente, de modo que El pueda crecer sin perturbacién».

Gargamuni le dijo ademds a Nanda Maharaja que por ser un gran
devoto de Narayana, el Sefior Narayana le habia dado un hijo igual a ElL. Y
al mismo tiempo le indicé. «Tu hijo serd molestado por muchos demonios,
ten cuidado y protégelo». Fue asi como Gargamuni convencié a Nanda
Maharaja de que Narayana Mismo se habia convertido en hijo suyo. De
diversas maneras, €l le describié las cualidades trascendentales de su hijo.
Después de dar esta informacién, Gargamuni regres6 a su casa. Y Nanda
Maharaja, muy satisfecho de haber recibido aquella bendicién, pensé que €l
era la mas afortunada de todas las personas.

Poco después de este incidente, Balarama y Krsna comenzaron a gatear
apoyandose en Sus manos y rodillas. Al gatear de esa manera, Ellos
complacian a Sus madres. Las campanillas que éstas habian atado a sus
cinturas y tobillos, producian un sonido fascinante cuando Ellos se
desplazaban de manera muy agradable de un lugar a otro. Algunas veces,
tal como nifios ordinarios, Balarama y Krsna se espantaban ante la



presencia de otras personas y solian correr rdpidamente a buscar proteccién
en Sus madres.Y otras veces solian dejarse caer en el lodo y la greda de
Vrndavana, presentdndose después ante Sus madres cubiertos de barro y
azafran. En realidad, sus madres los ungian con azafran y pasta de sandalo,
pero, después de gatear en el lodo, solian quedar simultineamente
cubiertos de barro. Tan pronto como Ellos llegaban gateando ante Sus
madres, Yasoda y Rohini los tomaban en los regazos y, después de cubrir la
parte inferior de sus saris, dejaban que ellos mamasen de sus pechos..
Cuando los nifios mamaban de sus pechos, ellas solian ver Sus dientecillos
que brotaban. Aquello intensificaba la alegria de ver crecer a sus hijos.
Algunas veces, estas traviesas criaturas gateaban hasta el cobertizo de las
vacas, cogian la cola de un ternero y se ponian de pie. Los terneros,
perturbados, corrian inmediatamente de un lado para otro, arrastrando a
Krsna y a Balarama entre el barro y el estiércol de vaca. Yasoda y Rohini
llamaban a sus vecinas y amigas, las gopis para que vieran la diversion. Las
gopis, al ver estos pasatiempos de la nifiez del Sefior Krsna, solian
sumergirse en una bienaventuranza trascendental, y en esa alegria reian
fuertemente.

Tanto Krsna como Balarama eran tan inquietos, que Sus madres,
Yasoda y Rohini, tenian que protegerlos de las vacas, los toros, los monos,
los perros, el agua, el fuego y las aves, mientras se ocupaban de sus
quehaceres domésticos. Siempre ansiosas de proteger a los nifios y de
cumplir con sus deberes, Yasoda y Rohini nunca estaban muy tranquilas.
En muy poco tiempo, Krsna y Balarama comenzaron a pararse y moverse
ligeramente sobre Sus piernas. Cuando Krsna y Balarama, comenzaron a
caminar, otros nifios de la misma edad se unian a Ellos, y juntos daban a las
gopis el mas elevado placer trascendental, especificamente a Rohini y
madre Yasoda.

Todas las gopis amigas de YaSoda y Rohini disfrutaban de las
travesuras infantiles de Krsna y Balarama en Vrndavana. Y, con el fin de
obtener una mayor bienaventuranza trascendental, todas ellas se reunian e
iban ante madre Yasoda a presentar sus quejas en contra de esos inquietos
nifios. Cuando Krsna se sentaba ante madre Yasoda, todas las gopis de
mayor edad se quejaban de El en voz alta, de modo que Krsna pudiese ofr.
Las gopis decian: «Querida Yasoda, ;por qué no restringes las actividades
de tu travieso Krsna? El viene a nuestras casas en compaiiia de Balarama
todas las manas y tardes, y antes del ordefio sueltan a los terneros, y éstos



beben toda la leche de las vacas. Cuando nosotros vamos a ordefar las
vacas, ya no hay leche, y tenemos que regresar con las ollas vacias. Y si les
advertimos a Krsna y a Balarama respecto a eso, Ellos s6lo sonrien
encantadoramente. No podemos hacer nada. Ademads, ti Krsna y Balarama
encuentran gran placer robando nuestra reserva de yogur y mantequilla de
todos los lugares en que los guardamos. Y cuando los sorprendemos
robando, Ellos dicen: «;Por qué nos acusan de robo? ;Creen que en nuestra
casa hay escasez de yogur y mantequilla?». Algunas veces, ellos roban
mantequilla, yogur y leche y los reparten entre los monos, y cuando los
monos estdn bien alimentados y dejan de comer, entonces tus nifios dicen
despectivamente: «Esta leche, este yogur y esta mantequilla no sirven; ni
siquiera los monos los toman». Y entonces rompen las ollas y las arrojan
por todas partes. Si nosotras escondemos nuestra reserva de leche, yogur y
mantequilla en algin lugar oscuro y solitario, tu Krsna y Balarama la
encuentran en la oscuridad, gracias a la refulgencia brillante de las joyas y
ornamentos que hay sobre Sus cuerpos. Y si por casualidad no encuentran
la mantequilla y el yogur, pellizcan a nuestros pequeios hijos, los hacen
llorar y luego se van. Si colgamos del techo nuestra reserva de yogur y
mantequilla, aunque esté fuera de Su alcance, Ellos encuentran la forma de
llegar hasta ella apilando toda clase de cajas de madera sobre el molino. Y si
no logran alcanzarla, abren un agujero en la olla. Por consiguiente, creemos
que es mejor que les quites las joyas que adornan Sus cuerpos.

Al oir esto, Yasoda solia decir: «Muy bien; le quitaré a Krsna las joyas
ara que ya no vea en la oscuridad la mantequilla escondida. Y las gopis
respondian: «No, no; no lo hagas. ;De qué serviria que le quitaras las joyas?.
No sabemos qué clase de nifios son Estos, pero hasta sin ornamentos
despiden una cierta refulgencia que les permite ver todo en la oscuridad».
Entonces, madre Yasoda les decia: «Muy bien, guarden cuidadosamente su
reserva de yogur y mantequilla, de manera que Ellos no puedan
encontrarla». Y las gopis contestaban: «Si, en realidad eso es lo que
hacemos; pero como algunas veces estamos ocupadas en nuestros deberes
domésticos, estos nifios traviesos entran a nuestras casas de una manera u
otra y lo echan todo a perder. A veces, cuando no pueden robarse nuestra
reserva de mantequilla y yogur, furiosos, orinan y escupen en el suelo
limpio. Mira ahora a tu nifio; El estd oyendo nuestras quejas. Todo el dia,
Ellos tratan de robarse nuestra mantequilla y nuestro yogur, y ahora estan
sentados como unos nifios muy buenos y silenciosos. Tan s6lo ved Su cara».



Después de oir todas las quejas, madre Yasoda pensé en castigar a su hijo,
pero, sonriendo, no hizo cuando vio la lastimosa expresion de Krsna.

Otro dia, en el que Krsna y Balarama jugaban juntos con sus amigos,
todos los nifios se unieron a Balarama, y juntos le dijeron a Yasoda que
Krsna habia comido barro. Al oir aquello, madre Yasoda cogi6é a Krsna de
la mano, y Krsna sintiendo mucho temor de Su madre, la mir6 a la cara de
una manera muy atractiva. Ella le dijo: «Mi querido nifio, ;por qué has
comido tierra en un lugar solitario? Mira, todos Tus amigos, incluyendo a
Balarama, se quejan de ti». Temeroso de su madre, Krsna respondié. «Mi
querida madre, todos estos nifios, incluyendo a Balarama, mi hermano
mayor, te han mentido en contra Mia. Jamas he comido barro. Hoy,
jugando conmigo, Mi hermano mayor Balarama se enojd, y por eso se ha
unido a otros nifios para quejarse de Mi. Todos se han puesto de acuerdo
para acusarme, de modo que asi tt te enojes y Me castigues. Si crees que
ellos dicen la verdad, entonces puedes mirar dentro de Mi boca para que
veas si he comido o no barro». Yasoda contestd. «Muy bien, si en verdad
no has comido barro, entonces tan s6lo abre Tu boca para que yo vea».

Cuando Krsna, la Suprema Personalidad de Dios, recibi6 esa orden de
Su madre, abrié Su boca inmediatamente, tal como un nino ordinario. Y,
entonces, madre Yasoda vio dentro de esa boca la opulencia completa de
la creacién; ella vio todo el espacio sideral en todas las direcciones, las
montafas, las islas, los océanos, los mares, los planetas, el aire, el fuego, la
Luna y las estrellas; junto con la Luna y las estrellas, ella vio también todos
los elementos, el agua, el cielo, la inmensa existencia etérea junto con el
ego total y los productos de los sentidos, y al controlador de los sentidos;
todos los semidioses, los objetos de los sentidos (el sonido, el olor, etc.) y
las tres cualidades de la existencia material. Yasoda también pudo percibir
dentro de la boca del Sefior a todas las entidades vivientes, al tiempo
eterno, la naturaleza material, la naturaleza espiritual, la actividad, la
conciencia y las diferentes formas de toda la creacion. Yasoda encontr6 en
la boca de su nifio todo lo necesario para la manifestacion césmica. Dentro
de Su boca, ella también se vio a si misma teniendo a Krsna en su regazo y
amamantandolo con su pecho. Al ver todo esto, Yasoda quedd
sobrecogida de temor reverencial, y comenzd a preguntarse si sofiaba o si
en verdad presenciaba aquellas cosas tan maravillosas, ella pensé que se
habia vuelto loca o que estaba trastornada mentalmente, y luego penso:
«Es posible que sea un poder mistico c6smico alcanzado por mi nifio, y



por lo tanto, yo estoy perpleja ante esas visiones que aparecen dentro de
Su boca. Séame permitido ofrecerle mis reverencias respetuosas a la
Suprema Personalidad de Dios, que estd mas all4 de las expresiones de la
conciencia, la mente, las palabras o las especulaciones filoséficas, y bajo
cuya energia se conciben el concepto material del yo y el de las posesiones.
Todo, tanto lo manifestado como lo no manifestado, no es mas que un
producto de Sus diversas energias». Luego, ella dijo: «Séame permitido
ofrecerle mis reverencias respetuosas a El, cuyo energia ilusoria me hace
pensar que Nanda Maharaja es mi marido y que Krsna es mi hijo, que todo
lo que Nanda Maharaja posee me pertenece, y que todos los pastores y
pastoras de vacas son mis subditos. Todo ese falso concepto se debe a la
energia ilusoria del Sefior Supremo. Asi pues, permitaseme implorarme
que me proteja siempre».

Mientras madre Yasoda pensaba tan profunda y filoséficamente, el
Sefior Krsna expandié de nuevo Su energia interna tan soélo para
confundirla con afecto maternal. Madre Yasoda olvidé inmediatamente
todas sus especulaciones filosoéficas, y acepté a Krsna como su propio hijo,
llevandolo a su regazo y llendndose de afecto maternal. Yasoda se puso a
pensar: «Krsna no puede ser entendido por las masas mediante el burdo
proceso del conocimiento, pero El puede ser recibido a través de los
Upanisads y el Vedanta, o a través del sistema de yoga mistico o la
tilosofia Sankhya». Ella comenzé a pensar en la Suprema Personalidad de
Dios como su hijo propio.

Indudablemente, madre Yasoda habia llevado a cabo muchas y
muchas actividades piadosas, como resultado de las cuales obtuvo a la
Verdad Absoluta, la Suprema Personalidad de Dios, en caracter de hijo
suyo que mamaba de su pecho. De igual manera, Nanda Maharaja debi6
haber ejecutado muchos grandes sacrificios y obras piadosas para que el
Sefior Krsna se convirtiera en su hijo y se dirigiera a él como Su padre.
Pero lo sorprendente es que Vasudeva y Devakino disfrutaron de la
bienaventuranza trascendental de los pasatiempos infantiles de Krsna,
aunque El era su hijo verdadero. Incluso hoy en dia, muchos sabios y
personas santas glorifican los pasatiempos infantiles de Krsna, pero
Vasudeva y Devaki no pudieron tener la fortuna de disfrutarlos
personalmente. Sukadeva Gosvami le explicé a Maharaja Pariksit la razén
de este hecho, de la manera que sigue.

Cuando el Sefior Brahma les orden6 a Drona, el mejor entre los Vasus,



y a la esposa de éste, Dhara, que aumentaran la progenie, éstos le dijeron a
Brahma: «Amado padre, estamos procurando tu bendicién». Drona y
Dhara recibieron entonces de Brahma la bendiciéon de que en el futuro,
cuando volviesen a nacer en el universo, Krsna, el Sefior Supremo, en Su
maés atractiva caracteristica —como niflo— absorberia toda su atencion.
Sus tratos con Krsna serian tan poderosos, que simplemente por oir hablar
de las actividades de la infancia de Krsna con ellos, cualquier persona
podria cruzar facilmente la nesciencia del nacimiento y la muerte. El Sefior
Brahma accedi6 a concederles la bendicién, y, como resultado de la misma,
Drona y Dhara aparecieron en Vrndavana como Nanda Maharaja y su
esposa, madre YaSoda.

De esta manera, Nanda Maharaja y madre YasSoda, su esposa,
desarrollaron su inmaculado devocién por la Suprema Personalidad de
Dios, habiéndolo obtenido como su hijo. Y todas las gopis y todos los
pastores de vacas que eran asociados de Krsna, desarrollaron
naturalmente sus propios y variados sentimientos amorosos hacia el
Setor.

Por lo tanto, con el tinico propdsito de cumplir la bendicion de Brahma,
el Sefior Krsna, junto con Balarama, Su expansion plenaria, aparecid y
ejecuté toda clase de pasatiempos infantiles, para aumentar el placer
trascendental de todos los residentes de Vrndavana.

Asi termina el signiticado de Bhaktivedanta, del Octavo Capitulo del Iibro
Krsna, titulado: «Vision de la forma universal».

9 / Madre Yasoda ata al Sefor Krsna

Una vez, viendo que su doncella de servicio estaba ocupada en
diferentes deberes domésticos, madre YaSoda se puso la batir la
mantequilla ella misma. Y mientras batia, cantaba los pasatiempos
infantiles de Krsna y gozaba pensando en su hijo.

Mientras ella batia la mantequilla, sujeté firmemente el extremo de su



sari, y debido al intenso amor que ella sentia por su hijo, de sus pechos
brotaban autométicamente gotas de leche. Sus pechos se movian mientras
ella trabajaba muy arduamente batiendo con las dos manos. Las esclavas y
pulseras de sus brazos producian un ale