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Dedicado a
mi eterno maestro espiritual

Sri Srimad

A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada

en el 60.° aniversario de su llegada a América.

Que su radiante ejemplo
de entrega plena a la misericordia de Sri Krsna
nos guie en nuestro camino de regreso a Dios.
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Introduccion

Markine bhagavata-dharma es el segundo poema que compuso Srila
Prabhupada en bengali tras su llegada a América. Su tema principal
es una reflexion sobre las posibilidades de éxito de su misién para
difundir la conciencia de Krsna en el Nuevo Mundo. El primer poema,
Oraciodn a los pies de loto de Krsna, fue escrito durante los Ultimos
dias de su travesia por el océano Atlantico y glorifica principalmente
a su maestro espiritual, quien estaba difundiendo las glorias del
Sefior por todo el mundo. En ese poema, Prabhupada ruega
humildemente al Sefior que le conceda la fuerza para cumplir la
orden de su guru. En los ultimos versos, lamenta su separacién del
Sefior y expresa su sincero anhelo de recobrar Su compaiiia
personal.

Ambas oraciones, que se encuentran en el Diario del Jaladuta de
Srila Prabhupada, son expresiones profundamente personales de
devocién, y no fueron compuestas con la intencion de ser
publicadas. Sin embargo, cuando mas tarde sus discipulos
descubrieron estos poemas, le pidieron permiso para compartirlos,
no puso ninguna objecidn. Escribid: «Si, publicad el poema bengali
gue envio adjunto».

Markine bhagavata-dharma es tanto una oracion como un
poema que puede cantarse, ya sea en el bengali original o en una
versién poética en espafiol, como la que presento aqui. La palabra
markine es la forma bengali de decir «América», y bhdagavata-
dharma hace referencia, segtn las traducciones de Srila Prabhupada
en distintos lugares, al «movimiento de sankirtana de Sri Caitanya
Mahaprabhu», a «las actividades de los devotos», a la «conciencia
de Krsna» o, simplemente, a la «bhakti, el servicio devocional».

Markine bhagavata-dharma es tanto una oracién como un canto
que puede ser entonado, ya sea en el bengali original o en una
version poética en espainol, como la que aqui presento. La palabra



Markine bhagavata-dharma

markine es la forma bengali de decir «América», y bhagavata-
dharma designa, segun varias traducciones de Srila Prabhupada, «el
movimiento de sankirtana de Sri Caitanya Mahaprabhu», «las
actividades de los devotos», «la conciencia de Krsna» o, de forma
mas sencilla, «bhakti, el servicio devocional».

En 1976, Jayasacinandana Dasa, un discipulo de Prabhupada que
servia en el departamento de sanscrito y bengali del BBT, tradujo
este poema al inglés. Al recibir la traduccidén, Prabhupada respondié:
«Mi querido Jayasacinandana, muchas gracias por tu hermosa
traduccidn de Markine bhagavata-dharma. Me ha gustado mucho.
Pienso que esta oracidén puede incluirse en la nueva edicién del
cancionero, y los devotos pueden cantarla en el kirtana, como las
canciones de Bhaktivinoda Thakura».

Esta carta confirma también que a Prabhupada no le molestaba
gue este poema se hiciera publico. Siguiendo el ejemplo de los
acdryas previos, muestra con su propio ejemplo cdmo se debe orar
con humildad y entrega incondicional.

Vandanam, la ofrenda de oraciones, es una de las nueve practicas
del servicio devocional. Markine bhagavata-dharma es uno de esos
poemas que, al igual que muchas otras composiciones de nuestros
acaryas previos, puede ser cantado durante el kirtana. Por lo
general, las personas escriben poemas, oran y cantan en su lengua
materna; por esta razén, Srila Prabhupada compuso su poema en
bengali. Quienes hablan esta lengua pueden considerarse, sin duda,
afortunados, pues comprenden con facilidad lo que cantan. Para los
demas, la mejor opcion es memorizar la traduccidon y meditar en su
significado mientras cantan el original bengali. Sin embargo, la
experiencia muestra que esto no siempre es tan facil como parece.

Ya en la época de Bhaktivinoda Thakura, hace mds de ciento
cincuenta afnos, los devotos de Odisha expresaban su desilusién al
no entender el significado de sus canciones, ya que no hablaban
bengali. Bhaktivinoda Thakura les sugirié traducir los cantos a su
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Introduccion

lengua local y también los animé a acompafiarlos con los
instrumentos tradicionales de su region.

Teniendo en cuenta el poder universal de la musica, he tomado
la iniciativa de adaptar Markine bhagavata-dharma en una cancién
en espafiol titulada Hazme danzar, acompafiada de un arreglo
musical contemporaneo. Este enfoque puede resultar atractivo para
aquellos que no hablan bengali y se sienten mds cdmodos cantando
en su propia lengua, al tiempo que disfrutan del beneficio de
comprender el contenido del canto.

A diferencia de la mayoria de las canciones pop contempordneas,
los cantos vaispavas transmiten mensajes profundos destinados a
conectarnos con la dimensién espiritual de la vida. Si esta nueva
forma de presentacion logra tocar al menos a un alma y contribuye
a un entendimiento mas profundo de las verdades espirituales,
consideraré que mi esfuerzo ha valido la pena.

Bhakti Gauravani Goswami

Dia del advenimiento de Advaita Acarya
4 de febrero de 2025
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Srila Prabhupada, poco después de su llegada a América,
fotografiado por un periodista del Butler Eagle en Pensilvania, en
septiembre de 1965. Sostiene en sus manos el primer tomo del
Primer Canto del Srimad-Bhdgavatam, la escritura revelada que
transmite bhdgavata-katha, las palabras de y sobre Bhagavan, la
Suprema Personalidad de Dios.

Tal como explica Prabhupada en los versos 8 y 9 de su poema, el
Srimad-Bhagavatam es considerado una encarnacién del Sefior, y
quien repite su mensaje y lo recibe con una actitud de entrega, purifica
su corazén de toda contaminacién y es liberado del cautiverio
material.



SFlazme danzar

Cancién basada en la oracién Markine bhéagavata-dharma
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1
Gran misericordia has dado a mi,
Oh, Krishna, a esa alma pobre.
«éPor qué razén me has traido aqui,
un lugar tan extrafio y terrible?»



Hazme danzar

2
Una razén debes tener, eso creo yo;
a Tu plena disposicién me pongo.
La mayoria de la gente estd cubierta
por un velo de pasion e ignorancia.
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3
Felices y contentos con placeres fugaces,
no aprecian palabras sabias y sagaces.
éComo transmitirles conocimiento verdadero,
sumidos en el goce de los sentidos pasajero?



Hazme danzar

4
Pero tengo esperanza en mi pobre corazon:
Tu mirada bondadosa de afecto y bendicidn.
Tu arte mistico todo puede lograr,
incluso los cojos podran danzar.
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Oh Sefior, yo soy Tu marioneta,
gue danza como a Ti Te gusta.
Si me has traido para danzar, oh Sefior,
pues, hazme danzar en Tu honor.




Hazme danzar

5
¢Coémo gustaran de la devocidn?
Ruego, oh Sefior, por Tu compasion.
Que pueda compartir, con Tu gracia perenne,
Tu mensaje nectareo con la gente.



Markine bhagavata-dharma

6-7
La ilusién cubre a todos los seres,
Tu voluntad es lo que puede liberarlos.
Por ende, Te pido su liberacién;
solo asi podrdn entender Tu misidn.



Hazme danzar

8
Si el Bhagavata, Tu encarnacion sonora,
se escucha con sumision, es revelacién pura.
Si sobrias personas asi lo acogen,
van a comprender pronto su mensaje.
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(5B 1.2.17)
SriKrsna, la Superalma en cada corazén,
guia a los devotos con sincera devocion,
y limpia el anhelo por placeres mundanos
de aquellos que anhelan escuchar Sus mensajes.
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(SB 1.2.18)

Al servir al Bhagavata y devoto puro,
Lo que oprime al corazdn, se disipa ligero.
El servicio al Sefior, con cantos alabado,
Se torna irrevocable, amor purificado.
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(SB 1.2.19)
Cuando bhakti firme en el alma florece,
anhelo, lujuria y avaricia desvanecen.
Fijo en bondad, el devoto encuentra
plena felicidad y alegria adentro.
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(SB 1.2.20)

Cuando la pura bondad la mente llena,
animada por ferviente devocidn serena,
el saber cientifico del Sefior se gana,
y el alma del lazo material emana.
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(SB 1.2.21)

El corazdn su nudo desata,
toda duda en pedazos se corta.
La cadena del karma termina,
cuando al ser se ve como isvara.
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Oh Sefior, yo soy Tu marioneta,
que danza como a Ti Te gusta.
Si me has traido para danzar, oh Sefior,
pues, hazme danzar en Tu honor.
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10
Quien escuche Tu mensaje con cuidado,
de pasidn e ignorancia sera liberado.
Todo mal del corazén se apartar3,
y el alma con devocidn servicio ofrecera.
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11
¢Cémo puedo transmitirles Tu mensaje,
y hacerles apreciar el divino lenguaje?
Me siento incapaz, caido y desdichado,
busco Tu merced para ser apoderado.

17
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12-13
Me has traido aqui, Sefior, Tu gloria a propagar,
Mi destino esta en Tus manos: fracasar o prosperar.
O Jagad-guru, a través de mi Tus palabras fluiran;
afinando mi voz a sus corazones llegaran.

18
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14
La misericordia sin causa Tuya mis palabras hara puras,
Al tocar sus corazones, toda congoja curaran seguras.
Tu mensaje sublime y trascendental,
Librara de angustia dando dicha inmortal.

19
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15
Devocidn no poseo, conocimiento no reclamo,
Pero firme fe en el santo nombre proclamo.
El titulo «Bhaktivedanta» fue otorgado por amigos devotos,
Cumplir el sentido de «Bhaktivedanta» estd ahora en Tus manos de loto.

20
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Oh Sefior, yo soy Tu marioneta,
gue danza como a Ti Te gusta.
Si me has traido para danzar, oh Sefior,
pues, hazme danzar en Tu honor.
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bara-krpa kaile krsna adhamera prati
ki lagi anile hetha kara ebe gati

bara-krpd—gran misericordia; kaile—has mostrado; krsna—oh,
Krsna; adhamera prati—a esta alma caida; ki lagi—por qué motivo;
dnile—me has traido; hethd—aqui; kara—por favor muéstrame;
ebe—ahora; gati—Tu propdsito.

Gran misericordia, oh Krsna, has mostrado a esta alma caida, pero
épor qué me has traido aqui? Por favor, muéstrame cudl es Tu
propdsito.

Srila Prabhupada compuso esta oracidn el 18 de septiembre de 1965,
un dia después de su llegada a América. Su propdsito era cumplir la
mision encomendada por su maestro espiritual: propagar las
ensefianzas del bhagavata-dharma en el mundo de habla inglesa.
Por ello habia soportado la ardua travesia en barco por el Atlantico.
Finalmente habia alcanzado su destino, y podriamos suponer que
estaba lleno de alegria y entusiasmo por comenzar su labor
misionera. Sin embargo, su estado de animo era serio y pensativo.
El dia de su llegada, el capitan del barco lo habia llevado al centro
de la ciudad de Boston, una importante metrépoli de los Estados
Unidos, situada cerca de la Universidad de Harvard, una de las
instituciones académicas mas antiguas y prestigiosas del mundo. Sin
embargo, la primera impresién que Prabhupada tuvo de su nuevo
campo de accién estuvo lejos de ser alentadora. Si bien América era
considerada el pais mas avanzado del mundo en cuanto a tecnologia
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y logros materiales, todo el brillo de la vida urbana moderna, con sus
lujosos automdviles y sus imponentes edificios, no le resultaba ni
atractivo ni admirable. Todo lo contrario. Ya en alta mar habia
expresado en su diario su anhelo por la sencilla vida del pueblo de
Vrndavana; y ahora, de pie ante la engafosa fachada reluciente de
la civilizacidén occidental, esa afioranza se hacia aun mas profunda

La atmdsfera de Boston estaba impregnada por un espiritu
inquieto de disfrute, muy distinta a la apacible serenidad de
Vrndavana, que habia dejado atras y que tanto echaba de menos. En
este estado de dnimo, Prabhupada expresé una duda paraddjica:
«Mi querido Sefior, ¢por qué me has traido aqui?» América no le
parecia, en absoluto, un lugar donde las personas pudieran estar
receptivas hacia la conciencia de Krsna. Asi, el primer verso marca el
tono de todo el poema: una mezcla de gratitud, incertidumbre y
entrega incondicional.

Podriamos preguntarnos por qué Prabhupada formuld Ia
pregunta: «¢Por qué me has traido aqui?» Después de todo, no habia
llegado a las costas de América por casualidad o contra su voluntad.
Durante mucho tiempo habia planeado predicar en Occidente. Habia
tenido que superar muchos obstaculos y realizar grandes esfuerzos
para poder emprender este viaje. Habia gestionado pasaporte,
visado y pasaje, ademas de mandar imprimir y enviar doscientos
juegos de libros. El viaje habia durado mas de un mes, durante el cual
habia sufrido frecuentes mareos y padecido dos ataques al corazon.
Ahora, por fin, habia llegado. Sin embargo, en lugar de experimentar
alegria y entusiasmo, su primer contacto con el Nuevo Mundo
estuvo marcado por la preocupacion y la incertidumbre

Krsna habia sido muy misericordioso con él y lo habia protegido,
como anotd en su diario, de un tercer ataque al corazén, que habria
significado su muerte segura. Por ello, Prabhupada sentia
naturalmente una profunda gratitud y reconocia la gran misericordia
gue habia recibido: bara-krpa. Sin embargo, al contemplar a una
poblacién profundamente atrapada en el materialismo, se
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preguntaba qué podria lograr en circunstancias tan desfavorables.
No obstante, como alma completamente entregada, confiaba sin

reservas en la misericordia y la sabia previsién del Sefior.

Satsvaripa Dasa Goswami, uno de los primeros discipulos de Srila
Prabhupada, quien se uniod a él un afio después, en 1966, en Nueva

York, escribid sobre este poema:

Estos son los pensamientos de un hombre que, tanto fisica
como espiritualmente, habia llegado desde el lugar mas
sagrado de la conciencia de Krsna al mundo infernal del siglo
veinte: de Vrndavana a Boston. De inmediato reconocid la
muerte, el sufrimiento y la ilusién; vio cdmo los seres
humanos habian sido reducidos a una existencia meramente
animal, algo que un materialista jamas percibiria. Y, sin
embargo, no se aparté con desdén. Habia venido para salvar
a estas personas, pero ahora se sentia débil e indefenso,
incapaz de lograr nada por su propio esfuerzo.

Estaba alli, en una gran ciudad estadounidense, llena de
riquezas y habitada por millones de personas resueltas a
seguir siendo tal como eran. El no era mas que un
“insignificante y desamparado mendigo”, un hombre de edad
avanzada que apenas habia sobrevivido a dos ataques al
corazén durante la travesia maritima, que hablaba un idioma
desconocido y vestia de forma extraifa. Y, aun asi, habia
venido a decirles que debian renunciar al consumo de carne,
al sexo ilicito, a las drogas y al juego, y en cambio adorar a
Krsna, quien para ellos no era mas que un dios indio
desconocido. ¢Qué podria lograr en semejante situacién?

Algunos aflos mas tarde, Prabhupada describié sus sentimientos
poco después de su llegada a América en una carta dirigida a
Hanuman Prasad Poddar, el director de Gita Press, una
importante editorial india de literatura religiosa que habia
impreso su edicién del Primer Canto del Srimad-Bhagavatam:

25
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«De alglin modo, el 17 de septiembre de 1965 llegué a Boston.
Mientras estaba a bordo del barco Jaladuta, me preguntaba:
‘éPor qué me ha traido Krsna a este pais?’ Yo sabia bien que,
segln nuestra concepcién védica, las personas de Occidente
estan demasiado acostumbradas a muchas cosas prohibidas.
Por eso, movido por un impulso interior, escribi un largo
poema dirigido a Krsna, preguntandole cual era Su propdsito
al traerme a esta tierra.»

Sin embargo, como muestran los versos siguientes, Prabhupada
tenia una profunda confianza en que Krsna ciertamente tenia un
plan al llevarlo precisamente al bastion terrenal de Kali, los Estados
Unidos de América.

26
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Iy, (g 1T ©9 92 WA
N2 BN ANEN G2 SA-FA ()

ache kichu karya tava ei anumane
nahe kena anibena ei ugra-sthane

dche—hay; kichu—algo; kdrya—que hacer (una misién); tava—
Tuyo; ei—esto; anumane—al parecer; nahe—si no fuera asi; kena—
por qué; dnibena—me traerias; ei—a este; ugra-sthane—lugar
terrible.

Supongo que tienes aqui una misién para mi. De lo contrario, épor
qué habrias de traerme a este lugar tan terrible?

Todo lo que hace Krsna tiene un propdsito. Cuando Sus disposiciones
intervienen en la vida de un devoto, ya sea de manera favorable o
desfavorable, un alma plenamente entregada sabe que detrds de
ello hay un motivo. Por eso, un devoto entrega su destino a las
manos del Senor. Incluso las circunstancias dificiles no le parecen
carentes de sentido: o bien son merecidas, o bien cumplen un
propdsito mayor, aunque tal vez aun oculto. Sobre este tema,
Prabhupada dijo en una conferencia en el afio 1975:

«Krsna dijo al rey Yudhisthira: ‘Mi devoto no se deja perturbar
por ninguna circunstancia adversa, sino que permanece
siempre firme y constante. Por ello, Yo Me confio a él y le
concedo todas las bendiciones, para que pueda alcanzar el
éxito supremo de la vida’'. La gracia que el Sefior Supremo
otorga a un devoto a quien ha puesto a prueba se describe
como brahma, lo cual significa que su magnitud sélo puede
compararse con la inmensidad omnipresente del Brahman.
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Brahma es aquello cuya grandeza y expansion no conocen
limites. Esta gracia también se denomina paramam, es decir,
suprema, pues no tiene igual en este mundo. Al mismo
tiempo, se la llama sdksmam, muy sutil. Asi, la misericordia del
Sefior hacia un devoto que ha sido probado no sélo es excelsa
y de alcance ilimitado, sino también expresién de la mas fina
y delicada cualidad del amor trascendental entre el Seiory Su
siervo.»

Esa misma confianza se refleja en la oracién de Prabhupada. El estd
firmemente convencido de que Krsna tiene un plan y estd dispuesto
a someterse a ese plan, aunque las circunstancias parezcan de todo
menos favorables.

Boston, una tipica ciudad estadounidense, superaba con creces a
cualquier ciudad india desde un punto de vista material. Su horizonte
urbano era imponente, sus residencias lujosas. Sin embargo,
Prabhupada veia esta ciudad como un lugar terrible —ugra-sthane.
No se dejaba deslumbrar por el brillo exterior del estilo de vida
americano. Mas bien, reconocia en ello la eficacia de la energia
ilusoria, que hace creer a las personas que llevan una vida llena de
placeres: el llamado «suefio americano».

Gracias a su visidn espiritual, Prabhupada atravesaba ese velo de
ilusion y percibia la cruda realidad: estas almas condicionadas,
inconscientes de su verdadera existencia, vivian en realidad una
pesadilla. La razén por la que consideraba este mundo,
aparentemente idilico, como algo espantoso y repulsivo se hace
evidente en el siguiente verso.
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rajas tamo gune erd sabai Gcchanna
vasudeva-katha ruci nahe se prasanna

rajah—Ia cualidad de la pasion; tamah—Ia cualidad de la ignorancia;
gune—por las cualidades (de la naturaleza material); erd—ellos;
sabai—todos; acchanna—cubiertos; vasudeva-katha—Ilos temas
sobre Vasudeva (Krsna, el hijo de Vasudeva); ruci—gusto,
inclinacién; nahe—no hay; se—ellos; prasanna—felices vy
satisfechos.

La mayor parte de la poblacidn vive bajo la influencia de la pasion
y laignorancia. Satisfechos con su vida material, no sienten ningin
gusto por las palabras sobre Vasudeva. ¢{Como podrian llegar a
comprender algun dia este mensaje?

Cuando predominan rajas (la pasién) y tamas (la ignorancia), las
personas se ven impulsadas por el deseo y envueltas en la oscuridad;
cualquier comprension del ambito espiritual queda fuera de su
alcance. Ni siquiera sienten la necesidad de adquirir conocimiento
espiritual. Simplemente, no les interesa. Bajo la influencia de estas
modalidades de la naturaleza material, su conciencia queda
totalmente absorta por la mundanidad, y su Unico objetivo en la vida
consiste en acumular objetos para la satisfaccién de sus sentidos y
disfrutar de ellos en la mayor medida posible.

Un alma autorrealizada como Srila Prabhupada puede reconocer,
simplemente observando el comportamiento de las personas y el
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entorno que ellas mismas han creado, el nivel de conciencia en el
gue se encuentran.

A Prabhupada le bastd una mirada fugaz a los habitantes de
Boston, con sus bulliciosas calles comerciales y sus automoviles
desproporcionadamente grandes, para darse cuenta de lo dificil que
seria transmitir a unas personas orgullosas de su progreso material
la necesidad de la conciencia de Krsna.

Como dice la reina Kunti en sus oraciones (Srimad-Bhdagavatam
1.8.26): edhamana-madah puman naivarhaty abhidhatum vaisnava.
«Una persona que busca el progreso material mediante un linaje
noble, riquezas, alta educacién o belleza fisica no puede acercarse al
Sefior con sinceridad».

En su comentario a este verso, Prabhupada explica que el
progreso material conduce al orgullo, y que la persona se embriaga
con sus posesiones. Como resultado, no es capaz de acercarse al
Sefior con un sentimiento sincero, pues su plena satisfaccion con sus
condiciones materiales le impide cultivar la humildad.

Ante esta situacion, Prabhupada se dirige al Sefior en su oracién
y expresa su preocupacion: «La gente no encontrard ningun gusto
por el mensaje trascendental de Vasudeva. No sé cémo podrian
llegar a comprenderlo algin dia».

Nuestros gustos determinan en gran medida nuestras acciones.
Hacemos aquello que nos agrada y evitamos lo que nos desagrada,
muchas veces sin considerar si es bueno o malo para nosotros. Por
eso Rsabhadeva dice a sus hijos (Srimad-Bhdgavatam 5.5.4): ninam
pramattah  kurute vikarma yad indriya-pritaya  aprnoti.
«Cuando una persona convierte la satisfaccion de los sentidos en la
meta de su vida, inevitablemente se deja arrastrar por el deseo
material y se enreda en toda clase de actividades pecaminosas».

Muchas personas no dudan en actuar de forma pecaminosa
mientras tales acciones les sigan proporcionando el efimero y dulce
sabor de los placeres sensuales. En una sociedad asi, un predicador
de la conciencia de Krsna se enfrenta a una tarea que parece
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imposible de resolver. Como dijo Prabhupada en una conferencia
gue ofrecidé en 1974 en Bombay:

Cuando fui a América, viajé en barco. Atracamos en el
Commonwealth Pier, en Boston. Pensaba: si digo «nada de
sexo ilicito, nada de consumo de carne, nada de drogas y nada
de juegos de azar», la gente de inmediato dird: «Vuelve a tu
pais». (Risas) Si, esa es la situacién. Esa es su vida diaria. Son
habitos cotidianos en Occidente. Y si alguien intenta que
abandonen esas cosas, piensan: «Este hombre estd loco».

Un afio después, el 2 de marzo de 1975, en el dia del advenimiento
de su maestro espiritual, Srila Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura,
Prabhupada volvid a hablar sobre la primera impresion que tuvo de
América:

Cuando tenia setenta afios, decidi: «Ahora debo cumplir la
mision de mi Guru Maharaja». Asi comenzo este movimiento
en 1965, en Nueva York. No estaba muy seguro de mi mismo,
pues era una tarea muy dificil: mi propuesta iba
completamente en contra de la cultura occidental. Cuando
llegué a América, no tenia dinero. Una compafiia naviera india
me concedid un pasaje gratuito. Asi fue como viajé en barco.
Cuando estaba en el puerto de Boston, en el Commonwealth
Pier, a bordo del barco, pensé: «Ahora estoy aqui, pero no sé
bien cudl es el propdsito, porque écdmo van a aceptar estas
personas este movimiento? Han sido educadas de un modo
muy diferente, y en cuanto les diga: 'Debéis abandonar el
consumo de carne, el sexo ilicito, las drogas y el juego',
inmediatamente me diran: 'Vuelve a tu pais'». (Risas)

Pues esa ya habia sido la experiencia de uno de mis
hermanos espirituales. El fue a Londres y tuvo la oportunidad
de hablar con un hombre importante: el Marqués de Zetland.
Este marqués habia sido gobernador de Bengala. Yo era
estudiante en aquella época. El era escocés y visitd nuestro
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colegio, el Scottish Churches' College. Recuerdo que se situé
justo frente a mi en la segunda fila. Era un caballero muy
amable y cortés. Preguntd a mi hermano espiritual: «¢Podria
usted convertirme en un brahmana?» Mi hermano espiritual
respondio: «Si, podemos convertir a cualquiera en brahmana,
siempre que acepte estos principios: nada de sexo ilicito, nada
de consumo de carne, nada de drogas y nada de juegos de
azar». Entonces el Marqués de Zetland respondid de
inmediato: «Imposible». (Risas) Asi que pensé: «Parece que
voy a proponer algo imposible. Pero bueno... lo intentaré».

Y Prabhupada lo intentd, no entre personas de alta educacién, como
los condes y condesas de Inglaterra, sino entre los que,
aparentemente, eran los candidatos menos adecuados: los hippies,
que promovian el sexo libre y el consumo de drogas. Por eso, aunque
en este verso Prabhupada expresa su duda: «No sé cdémo podran
comprender este mensaje»? Al mismo tiempo mantenia una firme
confianza en que, mediante la misericordia sin causa de Krsna,
incluso lo imposible puede volverse posible, y que la palabra
«imposible» sélo existe en el diccionario de un necio.

En una entrevista realizada en 1976 en Toronto, un periodista le
preguntd qué impresién tuvo de la sociedad norteamericana al llegar
y si en aquel entonces pensaba que las personas alli eran receptivas
al mensaje de la conciencia de Krsna. Prabhupada respondio:

No, no tenia grandes esperanzas. Eso también lo escribi en un
poema: «Krsna, épor qué me has traido a este pais? ¢Qué se
supone que debo hacer aqui? ¢Cédmo voy a convencer a estas
personas? ¢COmo van a entender esta filosofia? Pero, ya que
Tu me has traido, debe haber un propdsito. Muy bien, déjame
entonces danzar como Tu quieras». Ese poema lo escribi en
Boston, en el muelle Commonwealth. Llegué en barco vy alli
escribi: «No sé por qué estoy aqui. ¢Por qué Krsna me ha
traido a este lugar? Tan pronto como diga: nada de sexo ilicito,
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nada de carne, nada de bebidas alcohdlicas, nada de juegos
de azar, me diran: 'Vete a casa, callate'». Eso lo tenia muy
claro. Aun asi, lo intenté. Pero estos chicos y chicas lo
aceptaron amablemente.

Nunca hice concesiones. Les dije con claridad: «Estas son
las condiciones bdasicas para volverse consciente de Krsna:
nada de sexo ilicito, nada de carne, nada de drogas, nada de
juegos de azar. ;Estais de acuerdo?» Y ellos respondieron:
«Si». Entonces dije: «Muy bien, venid». Pude haber hecho
concesiones —decirles: «Si, haced lo que querdis»—, pero
nunca lo hice. Algunos se fueron diciendo: «Esto es demasiado
dificil. Aqui nos privan de las cosas mas basicas de la vida». (Se
rie) Pero estos jovenes lo aceptaron todo, y por eso el
movimiento sigue adelante. Son jovenes, sienten el deseo de
disfrutar materialmente, pero lo han sacrificado todo.

La confianza de un devoto puro en la misericordia inconcebible y en
el poder transformador de Sri Caitanya, mediante los cuales incluso
lo que parece imposible puede hacerse realidad, se manifiesta en el
siguiente verso.
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tabe yadi tava krpa haya ahaituki
sakal-i sambhava haya tumi se kautukr

tabe—entonces; yadi—si; tava—Tu; krpd—misericordia; haya—se
manifiesta; ahaituki—incondicional, sin causa; sakala-i—todo;
sambhava haya—se vuelve posible; tumi—TU; se—ese; kautuki—
quien se complace en realizar maravillas.

Pero sé que Tu misericordia sin causa puede hacer que todo sea
posible, porque Tu eres el mas experto de los misticos.

Krsna es conocido como Yogesvara, el sefior de todo poder mistico.
Sus potencias, que se manifiestan incluso en la naturaleza material,
son inconcebibles —o misticas— porque, desde un punto de vista
mundano, contradicen la Iégica y el sentido comun.

Durante un paseo matutino en 1975, Prabhupada explicd esto a
algunos de sus discipulos:

Todo ser viviente posee cierto poder mistico. Un limonero, por
ejemplo, tiene el poder mistico de producir litros de acido
citrico, de zumo de limdén. Esto es acintya-sakti, poder
inconcebible. La vaca, comiendo hierba, produce leche; eso es
un poder inconcebible. ¢ Acaso podéis vosotros producir leche
a partir de la hierba? Pero écomo lo hace la vaca? ¢Eh?
Respondedme esto. Come hierba y produce leche. Dadle
hierba a vuestras esposas y que produzcan leche.



Krsnadasa Kaviraja Gosvami escribe en el capitulo 8 del Adi-/ila del
Sr7
tattva, un mudo puede convertirse en poeta, un cojo puede cruzar
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Caitanya-caritamrta: «Recordando los pies de loto del Pafca-

montaias y un ciego puede ver las estrellas en el cielo».

Krsna, es decir, en Su poder de hacer posible incluso aquello que
parece imposible. Lo que desde una perspectiva mundana parece
inalcanzable, se convierte en realidad mediante la misericordia sin

En este espiritu, Srila Prabhupada confiaba en la acintya-sakti de

causa del Senor.

Shyamasundar Dasa escribe lo siguiente en la introduccién del

libro de Mukunda Goswamt Milagro en la Sequnda Avenida:

Satsvariipa Dasa Gosvami comenta sobre la oracion de Prabhupada

en
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Para complacer a nuestro maravilloso maestro espiritual,
salimos tu, yo y nuestros hermanos y hermanas espirituales, y
dedicamos nuestras jovenes y desbordantes energias a
difundir el nombre de Krsna por todo el mundo. TU nos
transmitiste a todos el espiritu del Swami: que nada era
imposible; que todo era la magia de Krsna, y asi fue.

un articulo del siguiente modo:

Pero, aun sintiéndose débil, Srila Prabhupada abrié su corazén
directamente ante Dios. Estaba solo, sin ninglin amigo, pero
Dios era su amigo. ¢Y qué deseaba de su amigo? «Deseo que
Tu les concedas la liberacién. Busco Tu bendicién para poder
convencerles». Y en este poema intimo también reveld el
método que emplearia. Tenia plena confianza en el poder de
la vibracion trascendental del santo nombre de Dios. Tal como
expresd en los versos que cité del Srimad-Bhdgavatam, el
mensaje del Sefior en si mismo limpiaria el deseo de disfrute
material y despertaria el servicio amoroso a Krsna como un
hecho irrevocable. Fue esta fe completa en el proceso la que
manifestd, incluso sintiéndose rodeado por la poderosa
influencia de la ignorancia y la pasién que lo dominaban todo
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a su alrededor en la ciudad americana. El era insignificante,
pero Dios era el mas grande, y Dios era Krsna, su amigo mas
querido.

Por ello, aunque nadie en Boston ni en Nueva York tuviera
la menor sospecha de ello, y aunque él mismo no lo
considerase asi, habia entrado como un poderoso enemigo de
lailusion. El emisario empoderado de Krsna habia llegado a las
costas de América en la forma de un humilde mendicante
procedente de la India, y todavia nadie comprendia lo que
todo aquello significaba. En cuanto a la visién que Srila
Prabhupada tenia de aquel acontecimiento, la expresd en su
poema: «De un modo u otro, oh Sefior, me has traido aqui
para hablar de Ti. Ahora, mi Sefior, queda en Tus manos
decidir si tengo éxito o fracaso, seguin lo desees».

Aun asi, la tarea parecia abrumadoramente dificil, y por eso Srila
Prabhupada seguia preguntandose cémo podria convencer a los
occidentales, tan acostumbrados a tantos malos habitos, de la
necesidad de cambiar su estilo de vida y desarrollar la conciencia
pura de Krsna.
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ki bhave bujhale tara bujhe sei rasa
eta krpa kara prabhu kari nija-vasa

ki bhave—de qué manera; bujhdle—hacerles entender; tard—a
ellos; bujhe—comprendiendo; sei rasa—los sabores del servicio
devocional; eta—tal como esta; krpd—misericordia; kara—por
favor, otorga; prabhu—oh, Sefior; kari—estoy haciendo; nija-vasa—
bajo Tu poder de control.

é¢Como van a comprender ellos los sabores del servicio devocional?
Oh Seiior, tan solo estoy rezando por Tu misericordia, para que
pueda convencerles de Tu mensaje.

Tras expresar su confianza en el poder mistico de Krsna, mediante el
cual incluso lo aparentemente imposible puede hacerse posible, Srila
Prabhupada vuelve a mostrar su duda acerca de la capacidad de las
personas completamente absortas en los placeres materiales para
comprender algo sobre el gusto superior de la vida espiritual. Esto
indica que la conciencia de Krsna no consiste Unicamente en
comprender una filosofia o adquirir conocimiento, sino que, en
ultima instancia, se trata de experimentar un sabor distinto de
cualquier otro disponible en el mundo material.

En este contexto, conviene sefialar que el término «conciencia de
Krsna», que Prabhupada utilizdé deliberadamente al fundar su
asociacion internacional, es su traduccidon de la frase krsna-bhakti-
rasa-bhavita matih de Ripa Gosvami. Aqui, en el quinto verso de su
poema, Prabhupada traduce sei rasa como «los sabores del servicio
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devocional», lo cual equivale a krsna-bhakti-rasa, es decir,
conciencia de Krsna. Su misidn consiste en llevar a sus seguidores a
experimentar krsna-bhakti-rasa, guiandoles hacia el descubrimiento
de ese sabor exquisito que surge del servicio a Krsna y que hace que
todos los gustos mundanos resulten insignificantes

El gusto es la fuerza que impulsa todas las actividades, ya que
produce placer, la razén misma de la existencia: dnanda-
mayo ’bhyasat. Todo el proceso de la conciencia de Krsna consiste
en transformar la bisqueda de una felicidad trivial en la busqueda
de una felicidad superior, espiritual. Este es un aspecto esencial de
la conciencia de Krsna, pero no es «algo barato», o facil, como solia
advertir Srila Prabhupada. Por ello, aqui expresa una profunda
preocupaciéon: ¢Cémo puede lograrse esta tarea en un ambiente
marcado por un hedonismo descarado?

Las personas podrian cuestionar por qué el placer que se obtiene
mediante el servicio devocional es superior al placer derivado del
disfrute de los sentidos. Al fin y al cabo, el disfrute es disfrute, y cada
cual tiene sus propias preferencias. Por ello, los romanos acufiaron
el dicho de gustibus non disputandum est —«sobre gustos no hay
disputa»—, una idea adoptada por la juventud estadounidense y
resumida en la frase: «Si algo te gusta, hazlo».

Previendo esta dificultad, Srila Prabhupada simplemente reza por
la misericordia del Sefior para poder convencer, incluso a personas
profundamente materialistas, del mensaje trascendental de amor a
Dios de SrT Caitanya Mahaprabhu.
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tomara icchaya saba haya maya-vasa
tomdra icchdaya ndsa mdydra parasa

tomdra icchGya—segun Tu deseo; saba—todos; haya—estan; maya-
vasa—bajo el control de la ilusidon; tomdra icchdya—segun Tu
voluntad; nasa—destruccidon; mayara parasa—el contacto de la
ilusion.

Todos las entidades vivientes han caido bajo el control de la
energia ilusoria por Tu voluntad, y por eso, si asi lo deseas, por Tu
misma voluntad también pueden ser liberados de las garras de la
ilusion.

Uno podria concluir erréneamente que es por la voluntad de Krsna
que sufrimos bajo el dominio de la ilusidon. Dado que todo esta bajo
el control de Krsna y que ni siquiera una brizna de hierba se mueve
sin Su voluntad, alguien podria pensar que es Krsna el responsable
de nuestro cautiverio en el mundo material.

Sin embargo, esto no es asi. Tal como Krsna afirma en el Verso 61
del Capitulo 18 de la Bhagavad-gita, El esta situado en el corazén de
todos como la Superalma y dirige a las almas individuales en su
recorrido por el mundo material. No obstante, «dirigir» no significa
«imponer»; la Superalma no interfiere con la pequena
independencia del alma individual. En el comentario a este verso,
Srila Prabhupada explica que cuando una entidad viviente entra en
un nuevo cuerpo, tras dejar atras el anterior, ya inservible, olvida
todo lo relacionado con su cuerpo anterior. Entonces, la Superalma
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que acompafia al alma condicionada, le recuerda. El Sefor actla
como testigo de todas las actividades del alma, pasadas, presentes y
futuras, y le da instrucciones en funcién de lo que la entidad viviente
merece y desea.

La entidad viviente nunca es completamente independiente v,
por ello, a menos que el alma se rinda al Alma Suprema y actue bajo
Su direccidn, se ve obligada a actuar bajo el control de la energia
externa, madyd. En el verso mencionado anteriormente de la
Bhagavad-gita, la palabra mayaya se traduce como «bajo el hechizo
de la energia material». Sin embargo, Maya, o Durga, no es
independiente. Ella actia como una sombra, moviéndose segun la
voluntad del Sefior Supremo, tal como se describe en la Brahma-
samhita (5.44): chdayeva yasya bhuvanani bibharti durga
icch@nuripam api yasya ca cestate sa. Su funcion es similar a la de
una guardiana penitenciaria, encargada de vigilar, cuidar y corregir a
los internos de una prision.

El mundo material se compara a una prision, y asi como en una
sociedad sélo se encierra a aquellos ciudadanos que desobedecen
las leyes, en el mundo material Unicamente son encarceladas
aquellas entidades vivientes que dan la espalda al Sefor y
desobedecen Su voluntad. Por tanto, las entidades vivientes no caen
bajo el control de la energia ilusoria debido al capricho de un Dios
sadico y vengativo, sino como resultado de sus propios actos. No
obstante, como Durga actla bajo la voluntad del Supremo, puede
decirse, como lo hace Srila Prabhupada en este verso, que su destino
depende de la voluntad del Sefior. Y, dado que El es el controlador
supremo, Maya liberara al prisionero si el Sefor asi lo ordena.

Sin embargo, esto no sucede de forma automatica ni caprichosa;
depende, ante todo, de la actitud y las acciones de la entidad
viviente. Tan pronto como el alma se rinde, Krsna dispone su
liberacién, tal como El mismo promete en la Bhagavad-gita (7.14):
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daivi hy esa guna-mayi mama maya duratyaya
mam eva ye prapadyante mayam etam taranti te

«Esta energia divina Mia, integrada por las tres modalidades de la
naturaleza material, es dificil de superar. Pero aquellos que se han
entregado a Mi, pueden atravesarla facilmente.»

Krsna ha otorgado a cada alma el libre albedrio, y por ello la jiva
puede elegir permanecer en el mundo material o esforzarse por
liberarse de él. Cuando Krsna, en Su forma de Superalma en el
corazon, ve que una jiva desea romper con el ciclo de nacimiento y
muerte, El organiza las circunstancias necesarias para que esa
entidad viviente pueda avanzar hacia la liberacién. La pone en
contacto con Su devoto, quien ensefia al buscador el proceso de la
entrega mediante el servicio devocional. Cuando Krsna se siente
complacido con la actitud de entrega del alma, ordena a Maya que
levante el velo de la ilusidn, abra las puertas de la prision y libere al
alma. Por eso Srila Prabhupada dice en este verso: tomdra icchdya
—segun Tu voluntad.

Bhaktivinoda Thakura utiliza esta misma expresién, tomara
icchaya, en su cancién Tumi sarvesvaresvara, del cancionero
Saranagati. Alli dice: tomdra icchdya visve srjana samhdra («Segun
Tu voluntad tienen lugar la creacidn y la destruccidn en el universo»),
tomdra icchdaya dchi nirbhara koriya («He pasado a depender por
completo de Tu voluntad») y bhakativinoda ati dina akificana
tomdra icchaya ta'r jivana marana («Bhaktivinoda se encuentra
despojado de todo, y su orgullo ha sido anulado. Ahora, segun Tu
voluntad, vive o muere»).

Este es el sentimiento de un alma plenamente entregada:
someterse voluntariamente a la voluntad del Sefior y depender sin
reservas de Su misericordia sin causa.
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tava iccha haya yadi tadera uddhara
bujhibe niscaya-i tabe katha se tomara

tava icchG— Tu voluntad; haya—es; yadi—si; tadera—su; uddhara—
liberacién; bujhibe—comprenderdn; niscaya-i—con toda seguridad;
tabe—entonces; kathG—mensaje; se—ese; tomara—Tuyo..

Deseo que Tu les concedas la liberacidon. Por ello, si Tu asi deseas
su liberacidn, sélo entonces podran comprender Tu mensaje.

El deseo del Sefior es fundamental. Por ello, Srila Prabhupada vuelve
a orar: tava icchd —Tu deseo. Sin la autorizacion del Sefior, sin Su
benevolencia, nada puede lograrse. Al mismo tiempo, la buena
voluntad de un devoto es igualmente esencial. Srila Viévanatha
Cakravarti Thakura afirma por ello en su oracidon al maestro
espiritual: yasya prasdadad bhagavat-prasado —«Por la misericordia
del maestro espiritual, se obtiene la misericordia del Sefior».

En realidad, es muy dificil obtener directamente la misericordia
del Sefior sin la mediacion de Sus siervos mas intimos. Sin embargo,
es importante sefalar que un devoto puro jamds exige nada al Sefior.
Siempre formulard sus ruegos reconociendo que el deseo del Sefior
es lo mas importante.

Por esta razén, Srila Prabhupada subordina su propio deseo al
deseo del Sefor: «Si Tu asi deseas su liberacién, sélo entonces
podran comprender Tu mensaje». Es decir, aunque pueda presentar
el mensaje de manera muy habil, si no cuenta con el respaldo de la
voluntad del Sefior, nadie podrda comprenderlo. Tuvimos una
experiencia similar en 1977, cuando Srila Prabhupada estaba muy
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enfermo y le pedimos permiso para ofrecer oraciones a Krsna por su
recuperacion. Nuestra oracién fue: «Querido Senor Krsna, si Tu asi
lo deseas, por favor cura a Srila Prabhupadan».

Un devoto no pide nada al Sefior, y mucho menos para su propio
beneficio. Srila Prabhupada solia decir que un devoto nunca se
acerca al Sefior como si fuera un proveedor al que se le hacen
encargos: «Por favor, dame esto, por favor, dame aquello».

Sin embargo, también es cierto que el Senor desea satisfacer los
deseos de Su devoto puro, ya que este no alberga deseos egoistas ni
busca su propia liberacién. Por compasién, un devoto puro esta
incluso dispuesto a predicar en las condiciones mas infernales.

Los devotos son, por naturaleza, los mejores amigos de todas las
entidades vivientes (suhrdah sarva-dehinam), y Krsna siempre esta
dispuesto a cumplir los deseos de estos siervos desinteresados que
no desean nada para si mismos, sino que sélo se preocupan por el
bienestar de las almas condicionadas que sufren.

Este espiritu lo ejemplificé Prahlada Maharaja, quien rechazé
aceptar bendiciones para su propio beneficio y, en cambio, pidi6 al
Sefior que perdonara a su padre demoniaco, Hiranyakasipu, por sus
actividades pecaminosas.

Otra consideracion importante es que la capacidad para
comprender la filosofia de la conciencia de Krsna o para adquirir
conocimiento espiritual no depende Unicamente de nuestro propio
esfuerzo. También en esto es esencial la buena voluntad del Sefior.
Podemos dedicarnos al estudio y convertirnos en eruditos, pero eso
no es suficiente para alcanzar la conciencia de Krsna.

La verdadera cualificacidn consiste en que una persona empiece
a servir al Sefior con amor y devocién, y asi obtenga Su favor.
Entonces, tal como Krsna promete en la Bhagavad-gita (10.10), El
iluminard al practicante sincero desde dentro del corazén: dadami
buddhi-yogam tam yena mam upayadnti te —«Yo les concedo la
inteligencia mediante la cual pueden venir a Mi». Los siguientes
versos explican este proceso con mayor detalle.
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bhagavatera katha se tava avatara

dhira haiya sune yadi kdane bara bara

bhagavatera kathd—el mensaje del Srimad-Bhagavatam; se—ese;
tava avatdara—Tu encarnacién; dhira haiyd—volviéndose grave y
atento; sune—escucha; yadi—si; kane—con el oido; bara bara—una
y otra vez.

Las palabras del Srimad-Bhagavatam son Tu encarnacion, y si una
persona sobria las escucha repetidamente mediante una recepcion
aural sumisa, entonces podra comprender Tu mensaje.

Srila Prabhupada describe aqui el mensaje transmitido por el Srimad-
Bhdagavatam como un avatara del Sefior: bhagavatera katha se tava
avatdra. Sita Gosvami dice a los sabios de Naimiaranya (Srimad-
Bhagavatam 1.3.40):

Esta escritura, conocida como Srimad-Bhdgavatam, es la
encarnacion literaria de Dios, y fue compilada por Srila
Vyasadeva, quien es también una encarnacién del Sefior. Estd
destinada al bien supremo de todas las personas, y es
completamente exitosa, completamente bienaventurada vy
completamente perfecta.

En el comentario a este verso, Srila Prabhupada explica:

El Sefior Sr1 Caitanya Mahaprabhu declaré que el Srimad-
Bhdgavatam es la representaciéon sonora perfecta y sin
macula de todo el conocimiento y la historia védicos. En él se
relatan historias escogidas de grandes devotos que han tenido
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contacto directo con la Persona Suprema de Dios. El Srimad-
Bhagavatam es la encarnacidn literaria del Sefior Sri Krsna, y
por ello no es diferente de El. Por consiguiente, el Srimad-
Bhagavatam debe ser adorado con el mismo respeto con que
adoramos al Sefior. Asi podremos obtener las bendiciones
supremas del Sefior mediante el estudio cuidadoso y paciente
des esta e scritura revelada. Asi como Dios es plena luz, plena
bienaventuranza y plena perfeccién, el Srimad-Bhdgavatam
también lo es. Podemos recibir toda la luz trascendental del
Supremo Brahman, Sri Krsna, a través de la recitacion del
Srimad-Bhagavatam, siempre que lo recibamos a través del
medio transparente del maestro espiritual genuino. El
secretario personal del Sefior Caitanya, Srila Svaripa
Damodara Gosvami, aconsejaba a todos los que deseaban
visitar al Sefior en Puri que primero estudiaran el Bhagavatam
bajo la guia del Bhagavatam personificado. Este Bhagavatam
personificado es el maestro espiritual auténtico vy
autorrealizado, y sélo a través de él se pueden entender las
ensefianzas del Bhagavatam y alcanzar el resultado deseado.
Del estudio del Srimad-Bhagavatam pueden obtenerse todos
los beneficios que ofrece la presencia personal del Sefior. Esta
escritura lleva consigo todas las bendiciones trascendentales
del Sefior Sri Krsna, exactamente igual que si tuviésemos
contacto directo con El.

Prabhupada tenia una fe firme en el poder transformador del krsna-
katha, los temas relacionados con Krsna. Solia decir que el propdsito
de abrir templos y centros de prédica era, ante todo, ofrecer a las
personas la oportunidad de escuchar acerca de Krsna. Esta escucha,
especialmente cuando se realiza con entusiasmo y una actitud
sumisa, es el primer paso en el camino hacia la perfeccion.

El proceso de transformacién espiritual se explica en el Capitulo
2 del Primer Canto del Srimad-Bhagavatam en cinco versos. Srila
Prabhupada incorpora ahora estos versos en su poema.
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Srnvatam sva-kathah krsnah
punya-Sravana-kirtanah
hrdy antah stho hy abhadrani
vidhunoti suhrt satam

nasta-prayesv abhadresu
nityam bhagavata-sevaya
bhagavaty uttama-sloke
bhaktir bhavati naisthiki

tada rajas-tamo-bhavah
kdma-lobhadayas ca ye
ceta etair anaviddham

sthitam sattve prasidati

evam prasanna-manaso
bhagavad-bhakti-yogatah
bhagavat-tattva-vijianam

mukta-sangasya jayate
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bhidyate hrdaya-granthis
chidyante sarva-samsayah
ksiyante casya karmani
drsta evatmanisvare

Srnvatam— aquellos que han desarrollado el deseo de escuchar el
mensaje de; sva-kathah—Sus propias palabras; krsnah—Ila Suprema
Personalidad de Dios; punya—virtuoso; sravana—escuchando;
kirtanah—cantando; hrdi antah sthah—dentro del corazén; hi—
ciertamente; abhadrani—los deseos materiales impuros;
vidhunoti—limpia; suhrt—el benefactor; satam—de las personas
sinceras.

nasta—destruido; prayesu—casi por completo; abhadresu—todo lo
desfavorable; nityam—regularmente; bhdgavata—el Srimad-
Bhagavatam o el devoto puro; sevayd—mediante el servicio;
bhagavati—a la Suprema Personalidad de Dios; uttama—
trascendental; Sloke—en las oraciones; bhaktih—servicio
devocional; bhavati—se manifiesta; naisthiki—firme e irrevocable.

tadd—en ese momento; rajah—la modalidad de la pasién; tamah—
la modalidad de la ignorancia; bhavah—los estados mentales;
kdma—Iujuria; lobha—codicia; adayah—y demas; ca—y; ye—todos
aquellos; cetah—Ila mente; etaih—por estos; anaviddham—sin ser
afectada; sthitam—establecida; sattve—en la modalidad de la
bondad; prasidati—se vuelve plenamente satisfecha.

evam—asi; prasanna—gozoso; manasah—de la mente; bhagavat-
bhakti—el servicio devocional al Sefior; yogatah—por la conexién
con; bhagavat—relativo a la Suprema Personalidad de Dios; tattva—
la verdad absoluta; vijidnam—el conocimiento cientifico; mukta—
liberada; sangasya—de la asociacidn material; jayate—nace.

bhidyate—se rompe; hrdaya—del corazén; granthih—el nudo;
chidyante—se cortan; sarva—todas; samsaydh—Ilas dudas;
ksiyante—se destruyen; ca—y; asya—sus; karmani—actividades
karmicas; drste—al ver; eva—ciertamente; atmani—al alma
(individual y Supremo); isvare—como el sefior/Sefior.
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[En el Srimad-Bhdgavatam se dice:]

Sri Krsna, la Personalidad de Dios, quien es el Paramatma [la
Superalma] que se encuentra en el corazon de todo el mundo y el
benefactor del devoto veraz, limpia el deseo de disfrute material
del corazdn del devoto en el que se ha desarrollado el vivo deseo
de escuchar Sus mensajes, los cuales son virtuosos en si mismos
cuando se escuchan y se cantan como es debido.

Por asistir regularmente a las clases del Bhagavatamy por
prestarle servicio al devoto puro, todo lo que perturba el corazén
es destruido practicamente por completo, y el amoroso servicio a
la Personalidad de Dios, quien es alabado con canciones
trascendentales, se establece como un hecho irrevocable.

Tan pronto como el amoroso servicio irrevocable se establece en el
corazon, los efectos de las modalidades de la naturaleza de la
pasion y la ignorancia, tales como la lujuria, el deseo y el anhelo,
desaparecen del mismo. El devoto se establece entonces en la
bondad, y se vuelve completamente feliz.

Establecido asi en el plano de la modalidad de la bondad pura, el
hombre cuya mente ha sido animada por el contacto con el servicio
devocional del Sefior, obtiene el verdadero conocimiento cientifico
acerca de la Personalidad de Dios, en la etapa de la liberacion de
toda asociaciéon material.

De esa forma, el nudo del corazén es atravesado, y todos los recelos
son cortados en pedazos. La cadena de acciones fruitivas se
termina cuando uno ve al ser como seiior.

Estos cinco versos se cuentan entre los mds importantes del Srimad-
Bhagavatam, ya que describen, de forma concisa y paso a paso, el
proceso para alcanzar la conciencia de Krsna. Srila Prabhupada cita
estos versos en numerosas ocasiones en sus libros, especialmente el
primero, que explica cdmo se produce la purificaciéon del corazén
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mediante la escucha de krsna-kathd, es decir, el mensaje de Krsna,
Vasudeva.

El requisito mas importante es desarrollar el deseo sincero de
escuchar y cantar acerca de Krsna: srnvatam. Esta palabra se refiere
a quien ha despertado el anhelo de escuchar acerca del Sefior. En un
verso anterior (Srimad-Bhagavatam 1.1.13), los sabios de
Naimisaranya dijeron a Stta Gosvami que deseaban aprender acerca
de la Suprema Personalidad de Dios y que, gracias a este proceso,
tanto quien habla como quien escucha se elevan espiritualmente. En
el comentario, Srila Prabhupada explica:

Aqui se establecen las condiciones para escuchar el mensaje
trascendental de la Verdad Absoluta. La primera condicién es
gue el oyente sea sincero y esté deseoso de escuchar. Y el
orador debe formar parte de la sucesion discipular
proveniente de un dcdarya reconocido. El mensaje
trascendental de la Verdad Absoluta no puede ser
comprendido por quienes estan absortos en lo material. Bajo
la direccion de un maestro espiritual genuino, la persona se va
purificando gradualmente. Por ello, es necesario situarse en la
cadena de la sucesién discipular y aprender el arte espiritual
de la escucha sumisa.

En el siguiente verso de su oracién, Srila Prabhupada describe el
efecto que produce la escucha sobre Krsna.
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rajas tamo ha’ te tabe paibe nistara
hrdayera abhadra sate ghucibe tahara

rajah—la modalidad de la pasion; tamah—la modalidad de la
ignorancia; ha’te—al liberarse de; tabe—entonces; pdibe—
obtendra; nistara—Ia liberacién; hrdayera—del corazén; abhadra—
lo inauspicioso; saba—todo; ghucibe—se eliminard; tahara—de esa
persona.

Esa persona quedara liberada de la influencia de las modalidades
de la ignorancia y la pasidn, y asi desapareceran todas las cosas
inauspiciosas acumuladas en lo mas profundo de su corazén.

Aqui se describe el efecto milagroso de escuchar acerca del Sefior.
Cuando el sonido trascendental del nombre, la forma, las cualidades
y los pasatiempos de Krsna entra por el oido y desciende hasta el
corazon, la influencia de la pasion y la ignorancia disminuye, y el
corazén se purifica de toda contaminacién material.

La palabra abhadra, traducida aqui como «inauspicioso»,
también aparece en el primero de los cinco versos citados
anteriormente, donde Srila Prabhupada la traduce como «el deseo
de disfrutar de la materia». La inclinaciéon a disfrutar de las cosas
materiales se considera inauspiciosa porque, mientras ese deseo
domine el corazdn, seguiremos recibiendo cuerpos materiales, uno
tras otro, simplemente para satisfacer esos deseos. Por eso
Rsabhadeva advierte a sus hijos que, mientras el corazén siga
impuro, la conciencia permanecerda nublada, y mientras el alma
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condicionada siga absorta en actividades materiales, tendra que
aceptar un cuerpo material, que —aunque temporal— es una fuente
de sufrimiento.

El Unico objetivo de la vida humana deberia ser liberarse de las
garras de Maya y de toda actividad material, porque mientras el
alma permanezca en el mundo material deberd enfrentarse a las
miserias del nacimiento, la muerte, la vejez y la enfermedad, unay
otra vez. Rsabhadeva dice a sus hijos que, en su opinién, actuar de
forma que se prolongue el ciclo de la existencia material es un signo
de poca inteligencia.

Durante su primera visita a Boston, Prabhupada fue testigo de
esta misma situacidon: una poblacidn atrapada en actividades
materiales, dominada por las modalidades de la pasion y la
ignorancia, y completamente ajena a cualquier aspiracion espiritual.
El sabia que el Unico remedio era exponer el corazén al poder
purificador del sonido trascendental, pero écomo lograr que
personas tan materialistas se interesasen por escuchar?

Ese era el verdadero dilema, y por ello Srila Prabhupada volvié a
dirigirse al Senor, expresando su intenso deseo de cumplir su misién
y, con ese fin, orando por la bendicién de recibir el poder necesario
para lograrlo.
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ki ka’ re bujhaba kathad vara sei cahi
ksudra ami dina hina kono sakti nahi

ki ka’ re—éicdmo?; bujhaba—haré que comprendan; katha—Tu
mensaje; vara—bendicién; sei—esa; cahi—deseo; ksudra—
insignificante; ami—yo; dina hina—caido y desamparado; kono
Sakti—ninguna capacidad; nGdhi—no tengo.

¢Como haré para que comprendan este mensaje de la conciencia
de Krsna? Soy muy desafortunado, sin cualificacién alguna y el mas
caido. Por ello, estoy implorando Tu bendicion para poder
convencerles, pues yo, por mi mismo, no tengo ninguna capacidad
para lograrlo.

La humildad es la caracteristica natural de un devoto puro. En este
verso, Srila Prabhupada vuelve a reflexionar sobre cémo presentar
la conciencia de Krsna de tal manera que incluso las personas
inmersas en la vida material puedan comprenderla. El percibe que la
tarea es ardua y que las posibilidades de éxito son muy escasas. En
varias ocasiones, durante conversaciones, recordaba cdmo se habia
sentido en aquel momento:

Yo pensaba: «¢Qué voy a hacer aqui? He venido hasta aqui. En
cuanto imponga estos cuatro principios, me dirdn: “Vete a
casa”. Pero acepté ese riesgo. Nunca dije cosas agradables.
Hablé en contra de sus actividades: “No hagais esto, no hagais
lo otro”».
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A pesar de estas aparentes dudas, Prabhupada confiaba en que,
mediante la misericordia y el poder de Krsna, incluso lo imposible se
volveria posible, tal como habia afirmado en el Verso 4: «Tu
misericordia sin causa puede hacer que todo sea posible, pues Tu
eres el mistico mas experto».

Cualquier capacidad o poder que posea una entidad viviente se
debe Unicamente a la misericordia y al empoderamiento del Sefior.
Esta verdad queda bellamente expresada por Arjuna en el Capitulo
15 del Primer Canto del Srimad-Bhdagavatam, donde recuerda a
Krsna tras la partida del Sefior de este mundo. Arjuna reconoce que,
ahora que el Sefior se ha ido, su asombroso poder, que habia dejado
perplejos incluso a los semidioses, ya no esta con él.

En el comentario a este verso (Srimad-Bhagavatam 1.15.5), Srila
Prabhupada explica:

Si el Sefior puede otorgar y retirar poderes incluso a un gran
devoto como Arjuna, o a los propios semidioses en los
planetas celestiales, ¢ qué se puede decir entonces de los seres
vivientes comunes, que no son mas que criaturas
insignificantes comparados con esas grandes almas? La
leccién es, por tanto, que nadie debe enorgullecerse de los
poderes que el Senor le ha prestado. Una persona sensata,
mas bien, deberia sentirse agradecida al Senor por tales
bendiciones y utilizar ese poder en el servicio del Sefior. Dicho
poder puede ser retirado en cualquier momento por el Sefior,
por lo que el mejor uso de esa energia y opulencia es dedicarla
al servicio divino.

Por supuesto, asi como el Sefior puede retirar el poder en cualquier
momento, también puede otorgarlo cuando lo desee. Por eso Srila
Prabhupada busca la bendicién del Sefior. El se presenta como
ksudra (insignificante), dina (caido), hina (miserable) y sakti nahi (sin
fuerza), siguiendo asi el ejemplo de otras grandes personalidades
como el autor del $r7 Caitanya-caritamrta, Srila Krsnadasa Kaviraja
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Gosvami, quien se describe a si mismo como dina-hina krsnaddsa —
el mas caido y miserable Krsnadasa. O como Sanatana Gosvami,
quien se presentd ante Sri Caitanya Mahaprabhu diciendo: nica jati,
nica-sangi, patita adhama —«nacido en una familia baja, asociado
con personas degradadas, caido y el mas bajo de todos los
hombres». La humildad genuina ante el Sefior tiene un gran poder
de evocar Su misericordia.

Cuando Dabira Khasa y Sakara Mallika, quienes mas tarde se
convirtieron en Ripa Gosvam1 y Sanatana Gosvami, se acercaron al
Sefior con profunda humildad, el Sefior los aceptd y les dijo: «Ahora,
por favor, abandonad vuestra humildad, pues mi corazén no soporta
veros tan humildes».

En otras palabras, cuando el Seior ve la actitud humilde de Su
devoto, se muestra muy dispuesto a ofrecerle toda Su ayuda.

Un ejemplo perfecto es Prahlada Maharaja. Cuando Nrsimhadeva
estaba extremadamente iracundo tras matar a Hiranyakasipu,
Brahma pidié a Prahlada que se acercara al Sefior para apaciguarlo.
En el Srimad-Bhagavatam se dice:

Cuando el Sefior Nrsimhadeva vio al pequeifo Prahlada
Maharaja postrado ante las plantas de Sus pies de loto, sintid
una enorme dicha y un profundo afecto hacia Su devoto.
Levantando a Prahlada, el Sefor posé Su mano de loto sobre
la cabeza del nifio, pues Su mano esta siempre dispuesta a
infundir valentia y proteccion a todos Sus devotos.

Como sefialé Srila Prabhupada en un capitulo anterior: «La cualidad
mas elevada del Sefior Supremo es que El es bhakta-vatsala; es decir,
siempre se siente extremadamente complacido con Sus devotos».
(Srimad-Bhagavatam 7.2.7-8)

Y cuando el Sefior estd complacido, naturalmente se siente
inclinado a ofrecer toda la ayuda o el apoyo que un devoto pueda
necesitar para continuar con su servicio devocional.
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athaca enecha prabhu katha balibare
ye tomara iccha prabhu kara ei bare

athaca—sin embargo; enecha—has traido; prabhu—oh Sefior;
kathad—mensaje; balibare—para proclamarlo; ye—el cual; tomara
icch@—Tu voluntad; prabhu—oh Sefior; kara—haz; ei-bare—esta
vez, ahora.

De un modo u otro, oh Sefor, Ti me has traido aqui para hablar de
Ti. Ahora, mi Sefior, queda en Tus manos hacerme triunfar o
fracasar, segun lo desees.

Un devoto se considera a si mismo como un instrumento en las
manos del Sefior. Srila Prabhupada se entendia como la voz de Krsna
para el mundo de habla inglesa. Habia llegado a Occidente por orden
de su maestro espiritual, quien era el representante del Senor. En
ese sentido, fue el propio Sefior Caitanya quien, a través de su
maestro espiritual, le habia encomendado la misién de difundir el
movimiento de sankirtana fuera de la India. El Sefior le habia traido
hasta alli, y ahora todo dependia del todopoderoso Sefor, quien
debia disponer los medios necesarios para que su predicacion
tuviera éxito. El haria todo lo posible, pero el resultado final quedaba
en manos de Krsna.

Mas tarde, él mismo daria ese mismo consejo a sus discipulos,
quienes, en los primeros tiempos, siguieron su ejemplo y
emprendieron auténticas aventuras para llevar la conciencia de
Krsna a nuevos territorios. Un ejemplo destacado es Sivananda
Prabhu, quien se unié a Srila Prabhupada en 1967 en Montreal v,
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desde alli, viajo solo a Europa en el verano de 1968. Sin dinero y sin
conocer el idioma, primero llegé a Amsterdam, pero luego decidié
trasladarse a Berlin, donde estableci6 un centro de predica.
Sivananda recuerda:

A menudo me sentaba en el Ku’"damm, la famosa avenida
comercial de Berlin, y hacia kirtana. En Montreal, un hermano
espiritual me habia dado un cuenco para pedir limosna, junto
con unas tarjetas que decian: «jCanta Hare Krsna y tu vida se
volvera sublime!». Colocaba el cuenco y las tarjetas delante
de mi y comenzaba a cantar Hare Krsna, y, por supuesto,
algunas personas echaban monedas. Cuando finalmente se
reunia un grupo mds numeroso, dejaba de cantar y empezaba
a hablar. Como no sabia alemadn, tenia que buscar a alguien
entre el publico que pudiera traducir. En Berlin Occidental
habia una gran universidad, y siempre habia algunos
estudiantes dispuestos a ayudar; por eso, rara vez tenia algun
problema.

Estando completamente solo, Sivananda a veces dudaba de si seria
capaz de atraer a las personas hacia la conciencia de Krsna, por lo
que escribid a su maestro espiritual expresandole su ansiedad. Srila
Prabhupada, que sabia por experiencia lo dificil que era una tarea
asi, le escribio:

Me alegra saber que has ido a Berlin Occidental, y espero que
recibas debidamente esta carta. Sé valiente y canta siempre
Hare Krsna. Tendras éxito. De forma similar, yo llegué a Nueva
York en 1965 en la misma situacion, y poco a poco muchos
estudiantes como tu se han acercado a mi. Asi que no te
desanimes. Haz todo lo que puedas y esfuérzate al maximo, y
Krsna te ayudara en todo.

Tal como Prabhupada habia predicho, poco a poco algunos jévenes
comenzaron a interesarse y se unieron al templo, y el resto ya es
historia.
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akhila jagata-guru! vacana se amara
alankrta karibara ksamata tomara

akhila jagata-guru—oh, maestro espiritual del universo; vacana—
palabras; se—estas; amara—mis; alankrta—embellecer; aribara—
para hacer; ksamata—la capacidad; tomara—Tuyas.

iOh, maestro espiritual de todos los mundos! Yo solo puedo repetir
Tu mensaje; asi que, si Tu lo deseas, puedes hacer que mi capacidad
de hablar sea adecuada para que ellos lo comprendan.

La cualificacién de un predicador genuino consiste en presentar el
mensaje de Krsna tal como es, sin alteraciones. Sin embargo, esto no
significa que deba repetirlo como un loro. Debe asimilar el
significado y luego expresarlo con sus propias palabras, de forma
adecuada para la comprensién de su audiencia. Srila Prabhupada
explica esto en el Srimad-Bhagavatam (1.4.1):

Un predicador debe tener plena confianza en los dacaryas
anteriores y, al mismo tiempo, debe comprender tan bien el
tema que pueda presentarlo de forma adecuada segun las
circunstancias concretas. El propdsito original del texto debe
mantenerse. No se debe forzar ningln significado oscuro,
pero si presentarlo de manera interesante, de modo que la
audiencia pueda comprenderlo. Esto es lo que se llama
realizacion.
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A uno de sus discipulos que predicaba a estudiantes universitarios,
Srila Prabhupada le escribié:

Las universidades son muy importantes, porque alli hay
personas que pueden apreciar nuestra filosofia. Asi que,
cuando hables en clase, simplemente cita cualquiera de mis
libros y luego intenta explicar el significado con tus propias
palabras; los estudiantes lo apreciaran mucho.

En una conferencia de 1969 dijo:

Nosotros seguimos los antiguos principios. No decimos nada
nuevo. Repetimos la antigua ensefianza, tal como Krsna la
expuso hace cinco mil afios: sarva-dharman parityajya mam
ekam saranam vraja —«Abandona todas las variedades de
religiosidad y simplemente rindete a Mi». (Bg. 18.66). Asi que
no hay nada nuevo. Simplemente repetimos. Nuestro canto
de Hare Krsna, ¢acaso no es también repeticién? Hare Krsna,
Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare Hare. {Como se dice eso en
inglés? «Poner vino viejo en botella nueva», o algo asi. [rie]
Pues si, es vino viejo. Sélo que lo estamos poniendo en nuevas
botellas. Nada mas.

Krsna dice en la Bhagavad-gita (15.15) también:

sarvasya caham hrdi sannivisto mattah
smrtir jidnam apohanam ca

«Yo resido en el corazén de todos los seres, y de Mi provienen el
recuerdo, el conocimiento y el olvido.»

Aqui, Srila Prabhupada ruega al Sefior que le conceda la
capacidad de expresar sus palabras de tal manera que incluso las
personas de Occidente, que no tienen ninguna experiencia con la
filosofia Vaisnava, puedan comprender su mensaje
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tava krpa ha’ le mora katha suddha habe
Suniya sabdra soka duhkha ye ghucibe

tava krpd—Tu misericordia; ha’ le—al manifestarse; mora katha—
mis palabras; suddha habe—se volveran puras; suniya—al
escucharlas; sabara—de todos; soka-duhkha—penas y sufrimientos;
ye—que; ghucibe—se disiparan..

Solo por Tu misericordia sin causa mis palabras podran volverse
puras. Estoy seguro de que, cuando este mensaje trascendental
penetre en sus corazones, sin duda se sentiran reconfortados y asi
se liberaran de todas las miserias de la vida material.

Sarve sukhino bhavantu —un devoto desea ver a todos felices. Ver el
sufrimiento ajeno le causa dolor. Prahlada Maharaja expresa este
sentimiento en su oracién a Nrsimhadeva (SB 7.9.43), donde dice:
«Yo sdlo lamento por ellos, y estoy ideando diversos planes para
liberarlos de las garras de Maya».

Esta es la misién de un devoto. ¢Y cdmo lograrlo? Por experiencia,
sabe que sélo es posible purificando la existencia. Por ello, se
esfuerza en ofrecer Krsna, en forma de sonido trascendental, a toda
persona con la que se encuentra.

Y cuando tiene éxito, reconoce que se debe Unicamente a la
misericordia sin causa del Sefior. Un devoto no se atribuye el mérito
de sus logros en el servicio devocional. Sabe que todo avance o éxito
gue alcance se debe a la misericordia de su guru y de Krsna.



Markine bhagavata-dharma

Sin embargo, también deben existir el esfuerzo y la pericia. Un
devoto no se cruza de brazos esperando que Krsna lo haga todo.
Pero el esfuerzo, incluso acompafiado de habilidad, no basta. Sin la
misericordia como ingrediente esencial, todo intento serd inutil y
terminara en fracaso.

Por otro lado, un devoto tiene la certeza de que el mensaje
trascendental posee un poder inmenso y puede elevar a cualquiera
que lo reciba con un corazén sincero. Evam prasanna-manaso —el
corazon se llenard de gozo— v, al final, mukta-sangasya jayate —
uno quedara liberado de toda asociacion material, que es la causa
de todo sufrimiento.

Este proceso es cientifico y aplicable de forma universal. Un
método se considera cientifico cuando los hechos pueden verificarse
mediante pruebas y experimentacion. La experiencia demuestra que
quien aplica cuidadosamente este proceso, paso a paso, sin duda
alcanzara el resultado deseado.
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aniyacha yadi prabhu amare nacate
ndcdo ndcdo prabhu ndcdo se-mate
kasthera puttali yatha nacao se-mate

aniyacha—Tu has traido; yadi—si; prabhu—oh Senor; amare—a mi;
ndcate—para hacerme danzar; ndcdo—hazme danzar; ndcdo—
hazme danzar; prabhu—oh Sefior; nacGo—hazme danzar; se-mate—
de esa manera; kdsthera putali—una marioneta de madera; yatha—
tal como; ndcao—hazme danzar; se-mate—asi, de esa manera.

Oh Seiior, yo no soy mas que una marioneta en Tus manos. Asi que,
si TG me has traido aqui para hacerme danzar, entonces hazme
danzar, hazme danzar, oh Sefior, hazme danzar como Tu desees.

En esta hermosa oracion, Prabhupada utiliza la comparacién con una
marioneta para expresar su entrega incondicional a la voluntad del
Sefior. Una marioneta, o titere, se mueve segun la forma en que el
titiritero tira de los hilos que tiene sujetos. Un titere nunca se mueve
por si mismo, sino que simplemente responde a la voluntad de quien
lo maneja. De igual modo, un devoto puro responde sin vacilar al
deseo del Sefior Supremo. No actia de forma independiente.

Tal como dice Krsnadasa Kavirdja en el Sri Caitanya-caritamrta
(Adi 5.142):

ekale isvara krsna, ara saba bhrtya
yare yaiche nacaya, se taiche kare nrtya.



Markine bhagavata-dharma

«S0lo el Sefior Krsna es el controlador supremo, y todos los demas
son Sus sirvientes. Ellos danzan segun El les haga danzar.»

Esa es la posicidon natural de la entidad viviente, quien es el
sirviente eterno de Krsna. Cuando una entidad viviente rechaza esta
posicidn, cae bajo el control de Maya3, la energia externa de Krsna, y
entonces se ve obligado por las leyes de la naturaleza a danzar segun
el compas que ella impone.

En la primera edicion de la Bhagavad-gita tal como es hay una
ilustracién que muestra a las personificaciones de las tres
modalidades de la naturaleza material controlando a dos seres
humanos, igual que los titiriteros manejan mufiecos. Esta imagen
hace referencia a varios versos del Capitulo 7, donde Krsna explica
gue todos las entidades vivientes estan bajo el control de esas
modalidades y que nadie puede liberarse de su influencia a menos
que se rinda a El. Krsna, como isvara supremo e independiente, no
esta sometido a estas modalidades; El es su controlador.

Krsna es svarat, absolutamente independiente, mientras que
nosotros siempre somos dependientes, ya sea de El directamente o
de Su energia material. Es nuestra eleccion. Srila Prabhupada nos
ensefa en este verso que el mejor uso de nuestra diminuta libre
voluntad es optar por estar bajo el control directo del Sefor
Supremo, en lugar de quedar bajo Su control indirecto mediante la
accion de Su energia externa.

Srila Prabhupada vino a América siguiendo la orden de una
autoridad superior, y en este verso expresa que esta dispuesto a ser
un instrumento en manos del Sefior, tal como lo fue Arjuna en el
campo de batalla de Kuruksetra. Se moverd conforme a los deseos
del titiritero.
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bhakti nai veda nai name khuba dara
"bhaktivedanta" ndma ebe sdrthaka kara

bhakti nGi—sin devocidn; veda ndi—sin conocimiento; name—por el
nombre o titulo; khuba—mucho; dara—fe, respeto; bhaktivedanta
nama—el titulo «Bhaktivedanta»; ebe—ahora; sarthaka kara—haz
gue se vuelva significativo o cumplido.

No tengo devocion ni tampoco conocimiento, pero tengo una firme
fe en el santo nombre de Krsna. He recibido el titulo de
«Bhaktivedanta», y ahora, si Tu lo deseas, puedes hacer que se
cumpla el verdadero significado de «Bhaktivedanta».

Srila Prabhupada firmé su poema con:

Un desafortunado y humilde mendigo,

A.C. Bhaktivedanta Swami,

a bordo del barco Jaladuta, Commonwealth Pier,
Boston, Massachusetts, U.S.A.

el 18 de septiembre de 1965

En muchos de los versos anteriores habia manifestado dudas e
inquietudes, e incluso en este verso final reconoce sus propias
carencias: «No poseo ni devocidon ni conocimiento». Sin embargo,
confiesa tener una cualidad valiosa, que espera que compense todas
las demas deficiencias: su firme fe en el santo nombre de Krsna.

Y Krsna escuché su oracién. Tan pronto como Srila Prabhupada
introdujo el canto publico del santo nombre —primero en el
Tompkins Square Park, en Nueva York, y después en el Golden Gate
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Park, en San Francisco—, la conciencia de Krsna echd raices en
América y empezo a expandirse como un un reguero de podlvora.

Su firme fe en el nombre de Krsna, tal como expresa en este
verso, unida a su conviccién en la potencia del Srimad-Bhagavatam
y su plena confianza en las palabras de su maestro espiritual sobre
la predicacidon en lengua inglesa, constituyeron la formula de su
éxito.

No obstante, con el animo humilde de un vaispava, firma su
oracion como «el mds desafortunado y humilde mendigo».

Mientras servia en la mision de su maestro espiritual, sus
compafieros le otorgaron el titulo «Bhaktivedanta». El dia de la
aparicion de Radharani, en 1968, Prabhupada explicé a sus
discipulos el significado de este titulo:

En la India, los sannydsis mdayavadis son conocidos como
vedantis. Por eso, mi sociedad, la sociedad vaisnava, me ha
otorgado especialmente este titulo: Bhaktivedanta. Vedanta
significa bhakti. Es un desafio a los sannyasis mayavadis. Este
titulo me fue concedido tras una cuidadosa reflexion,
considerando que mi humilde persona debia recibirlo. Es un
titulo nuevo dentro de la sociedad vaisnava. Por eso, los
filésofos mayavadis a veces se sorprenden y se preguntan:
«éComo es posible que Swamiji sea vedanti y, al mismo
tiempo, bhakti?» Ellos no entienden que, en realidad, vedanta
significa bhakti.

Impulsado por la humildad natural de un devoto puro, Srila
Prabhupada se describe a si mismo en este verso como bhakti nai
veda ndi, desprovisto de devocién y de conocimiento, y reza a Krsna
para que le permita cumplir el verdadero significado de su titulo,
«Bhaktivedanta».

Tal como ha demostrado la historia, él cumplié el significado de
«Bhaktivedanta» mds alld de toda expectativa, incluso de la suya
propia. En tan solo una década, escribid numerosas explicaciones
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Bhaktiveddnta, su forma singular de asimilar los comentarios de los
acaryas anteriores sobre los sastras y expresarlos con sus propias
palabras, de manera adecuada para su audiencia occidental.

Durante sus ultimos meses en Vrndavana, poco antes de dejar
este mundo, dijo:

«Todo lo que he querido decir, ya lo he dicho en mis libros. Si
sigo viviendo, diré algo mas. Si queréis conocerme, leed mis
libros.»
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Markine bhagavata-dharma es mucho mds que una meditacion
devocional personal de un viajero piadoso en el lejano aifno 1965. Es
un documento histérico, un legado poético y un testimonio de
profunda entrega. Srila Prabhupada no lo escribié para el publico,
sino como una conversacién confidencial con su Sefior, y
precisamente por eso revela tanto de su corazén.

Los versos del poema hablan de duda y esperanza, impotencia y
confianza, preocupacion y rendicion incondicional. En ellos se nos
presenta un servidor de Dios consciente de sus propias limitaciones,
pero aun asi dispuesto a arriesgarlo todo, porque confia en la guia
infalible de Krsna.

La voz humilde que resuena desde una cabina del puerto de
Boston fue, al mismo tiempo, el anuncio silencioso de una revolucion
espiritual que pronto alcanzaria América y, con el tiempo, al mundo
entero. Millones de personas entraron en contacto por primera vez
con la conciencia de Krsna gracias a los libros, las ensefianzas, la
mision y el ejemplo de Srila Prabhupada. Y no pocos deben a este
poema su primer encuentro con las motivaciones mas intimas de su
corazon.

Quien lea esta oracién comprendera con claridad: el camino hacia
el éxito en la vida espiritual no pasa por confiar en las propias
capacidades, sino por confiar en Krsna; no por el brillo de la
elocuencia, sino por el ruego sincero de ser empoderado; no por el
poder externo, sino por la entrega interior.

Que esta oracién, ahora en una nueva forma lingistica,
acompafiada de comentarios, sirva de inspiracién a los lectores y los
anime a convertirse ellos mismos en instrumentos en las manos del
Sefior: dispuestos a danzar cuando El los llame.
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Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta
Swami Prabhupada, el acarya-
fundador de la  Asociacidn
Internacional para la Conciencia de
Krisna, naci6 como Abhay Charan
De en 1896 en Calcuta, India, en el
seno de una familia vaisnava. Desde
el inicio de su infancia, fue educado
[, A , en una forma de vida devocional y
aprendio a ver todo en relacién con Krsna, la Suprema Personalidad
de Dios.

Conocié por primera vez a su maestro espiritual, Srila
Bhaktisiddhanta Sarasvati Thakura, en 1922, y once afios después se
convirtio en su discipulo iniciado, recibiendo su nuevo nombre,
Abhay Charanaravinda.

En su primer encuentro en 1922, Srila Bhaktisiddhanta le habia
pedido a Abhay Charan que difundiera el conocimiento védico a
través del idioma inglés. Asi pues, en los afios que siguieron, su
discipulo escribié un comentario en inglés sobre la Bhagavad-gita y
en 1944, sin ayuda, lanzé una revista quincenal, Back to Godhead.

Reconociendo su erudicion filosofica y devocion, la Sociedad
Gaudiya Vaisnava lo honrd en 1947 con el titulo «Bhaktivedanta». En
1950, a la edad de cincuenta y cuatro afios, A. C. Bhaktivedanta se
retird de la vida de casado y cuatro afios mas tarde adopté la orden
vanaprastha (retirado) para dedicar mas tiempo a sus estudios y
escritos. Viajo a la ciudad santa de Vrndavana, donde vivié en
circunstancias muy humildes en el histdérico templo medieval de
Radha-Damodara. Alli se dedicd durante varios afios a un profundo
estudio y escritura. Aceptd la orden de vida de renuncia (sannyasa)
y el titulo de «Swami» en 1959. En Radha-Damodara, A. C.
Bhaktivedanta Swami comenzd a trabajar en la obra maestra de su
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vida: una traduccién y comentario en varios volimenes del Srimad-
Bhagavatam (Bhagavata Purdna), de 18.000 versos y 12 cantos.
Tras publicar el Primer Canto en tres volimenes, llegé a Estados
Unidos en 1965 para cumplir la misién de su maestro espiritual.
Después de casi un afo de grandes dificultades, establecid la

Asociacion Internacional para la Conciencia de Krisna en julio de
1966 en Nueva York. Bajo su cuidadosa guia, la asociacidn crecié en
una década hasta convertirse en una confederacién mundial de casi
cien ashrams, escuelas, templos, institutos y comunidades agricolas.

Srila Prabhupada también inspiré la construccién de un gran
centro internacional en Mayapur, Bengala Occidental, India, donde
se encuentra la ubicacién del «Templo del Planetario Védico». Un
proyecto similar es el magnifico Templo Krishna-Balaram y la
Hospederia Internacional en Vrndavana. Estos son los principales
centros en India donde los occidentales pueden obtener experiencia
de primera mano de la cultura Védica.
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Sin embargo, la contribucidon mas significativa de Prabhupada son
sus libros. Altamente respetados por la comunidad académica por su
autoridad, profundidad y claridad, se utilizan como libros de texto
estdndar en numerosas universidades. Sus escritos han sido
traducidos a mas de ochenta idiomas. El Bhaktivedanta Book Trust,
establecido en 1972 para publicar las obras de Su Divina Gracia, se
ha convertido asi en la editorial de libros mas grande del mundo en
el campo de la religidn y la filosofia india.

En los ultimos diez afos de su vida (1967-1977), a pesar de su
avanzada edad, Prabhupada dio la vuelta al mundo doce veces en
giras de conferencias que lo llevaron a seis continentes. Y a pesar de
un horario tan vigoroso, continué escribiendo prolificamente. Los
escritos de Su Divina Gracia A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada
constituyen una verdadera biblioteca de filosofia, religidn, literatura
y cultura Védica.
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Bhakti Gauravani Goswami, nacido en
Alemania en 1951, tuvo su primer contacto con
Srila Prabhupada a través de sus seguidores en
Hamburgo, en el verano de 1971, mientras
cumplia su servicio militar obligatorio. Tras leer
la traduccién con comentario del Srilsopanisad
y recibir orientacion de los devotos del templo
~ “am de Hamburgo, se hizo vegetariano, se afeitd la
cabeza y adoptéd una vida devocional en la medida en que las
circunstancias se lo permitian, aun estando en el ejército.

Para ayudarle a centrarse en la filosofia vaisnava, los devotos le
animaron a traducir al aleman el Segundo Canto del Srimad-
Bhagavatam. Poco después de su baja, viajo a Paris en julio de 1972
para conocer personalmente a Srila Prabhupada, quien lo acepté como
discipulo y le dio el nombre espiritual Vedavyas Das.

Durante los siguientes ocho afios, Vedavyas tradujo los libros de su
maestro espiritual al aleman y gestiond la sucursal alemana del
Bhaktivedanta Book Trust (BBT), la editorial de las obras de Prabhupada.

En 1981, Vedavyas se mudé a Espafia y colabord en la administracion
de los templos espafioles. En 1982, conocid a su futura esposa,
Rasamrta devi dasi, con quien criaria a cuatro hijos.

En 1985, establecid la oficina europea del BBT espafiol y organizo la
traduccidn y produccidn de los libros de Prabhupada al espaiol.

En 1996, para la celebraciéon del centenario de Srila Prabhupada,
Vedavyas publicé Srila Prabhupdda and His Disciples in Germany, un
libro que relata las visitas de Prabhupada a Alemania y otros templos en
Europa, la historia de ISKCON Alemania desde 1969 hasta 1977, y
memorias de los discipulos de Prabhupada. En honor al 125 aniversario
de su maestro espiritual, se publicé una edicién revisada y ampliada en
2021. La edicion alemana de este libro estd previsto para 2026.
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En 2007, él y su esposa entraron en la orden de vida vanaprastha
(retirados). Siete afios mas tarde, en el auspicioso dia de Gaura Plrnim3,
Vedavyas Das aceptd sannydsa (la orden de vida de renuncia) y desde
entonces es conocido como Bhakti Gauravani Goswami.

En 2020, publicé Sacred Song Symphony, una compilacidon de
108 canciones y oraciones en bengaliy sanscrito de dcaryas Vaisnavas
y otros mahdjanas, acompafiada de comentarios. También grabd
todas las canciones y las puso a disposicion en su sitio web,
www.spiritualsoundspace.com.

A principios de 2025 presentd Introspeccion —La vida en la sombra
del tiempo, una coleccién que redne 18 de esas canciones, adaptadas a
la poesia espafiola. Disponible tanto en formato impreso como digital,
y en ediciones en espafol, inglés y alemdn, esta obra incluye 160
ilustraciones a color y un comentario para cada cancién. Las
grabaciones de estas composiciones reflexivas y atemporales han sido
reinventadas dentro de un paisaje sonoro contemporaneo que preserva
su esencia, con el propdsito de conectar con una audiencia global

En septiembre de 2025, con motivo del 60.2 aniversario de la llegada
de Srila Prabhupada a América, Bhakti Gauravani Goswami publicé
Markine bhagavata-dharma, un poema en bengali que Prabhupada
compuso tras su escala en Boston durante su primer dia en Estados
Unidos. Esta edicidn, enriquecida con comentarios e ilustraciones a
color para cada verso, esta disponible en espaiiol, inglés y aleman.

Actualmente, Bhakti Gauravani Goswami continla su trabajo de
traduccion, escritura y grabacién, mientras viaja y predica por Europa,
Sudameérica e India.
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Descubyre mds en

Spivitnal Sound Space

Palabras, imdagenes y musica para tu viaje interior

Visita www.spiritualsoundspace.com para descargar gratuitamente
Markine bhagavata-dharma y otros titulos.

Sumérgete en el paisaje sonoro espiritual con canciones que
inspiran recogimiento interior y conexién trascendental:

* Hazme danzar — la oracion Markine bhagavata-dharma
como una conmovedora interpretaciéon musical

e Introspeccion — 18 canciones para un viaje meditativo
hacia el interior

e Sacred Song Symphony — 108 cantos colmados de reflexion
devocional

e La compaiiera silente — una cancidon sobre el poder invisible
gue nos acompafia en todos los caminos

Los libros estén disponibles para su descarga en formato PDF.

Las canciones se pueden escuchar o descargar en formato MP3.

Spiritual Sound Space ofrece alimento para el alma.
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