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Sri Damodarastakam
Ocho oraciones al Sefior Damodara cuyo vientre es atado por una cuerda; incluyendo el comentario
en sanscrito de Srila Sanatana Gosvami titulado Dig-Darsini-Tika.

Prefacio

tabe tara disa sphure mo-nicera hrdaya
i§vara tumi, ye karaha, sei siddha haya

“Si T por favor pudieras manifestarte en mi corazén y dirigirme personalmente al escribir este
libro, pues aunque soy tan miserable, puedo abrigar la esperanza de poder escribirlo. Tt puedes
hacer esto porque Tu mismo eres la Suprema Personalidad de Dios, y todo lo que dirijas es perfecto”.
(CC Madhya, 24,327)

Con estas palabras Sri Sanatana Gosvami busca las bendiciones y la inspiracién del Sefior Caitanya
Mahaprabhu, cumpliendo con la orden del Sefior de componer el Hari-bhakti-vilasa.

A pesar de la existencia de otros smrti-sastras tales como Manu-smrti, Yajiiavalkya-smrti, y asi
sucesivamente, un Vaisnava-smrti especifico atin faltaba, por lo tanto el Sefior le pidi6 a Sanatana:

vrndavane krsna-seva, vaisnava-acara
bhakti-smrti-sastra kari kariha pracara

“Establece el servicio devocional al Sefior Krsna y a Radharani en Vrndavana. Debes también
compilar escrituras sobre el Bhakti y predicar el culto del Bhakti desde Vrndavana”. (Cc Madhya
23.104)

De acuerdo a la orden del Sefior, Sanatana Gosvami, asistido por Gopala Bhatta Gosvami, escribio el
Hari-bhakti-vilasa, el cual contiene instrucciones sobre las actividades rutinarias, descripciones de
rituales y festividades, evidencias de las escrituras sobre las doctrinas teoldgicas y filoséficas
Vaisnavas, y mucho mas. El libro estd lleno de citas autoritativas de cientos de escrituras.

Asi el Hari-bhakti-vilasa es llamado Vaisnava-Smrti, el libro vaisnava de reglas devocionales.
Algunos de sus capitulos se describen los diferentes meses lunares, incluyendo un calendario de las
diversas festividades y ceremonias, y un capitulo completo, el dieciséis, esta dedicado al mes de
Kartika, que es especialmente querido por el Sefior y Sus devotos.

Ya hay algunas versiones Inglesas del Damodarastaka disponibles, pero la necesidad de una nueva
traduccion fue dictada por la presencia del comentario que la acompafia. El comentario, de hecho, le
da matices de significados que no estaban contemplados en las traducciones anteriores.

En la poesia sédnscrita, las palabras tienen el poder de expresar varios significados diferentes, al igual
que el sonido de una campana (dhvani) reverbera y se expande en muchas olas de eco.

Los ocho versos llamados Damodarastaka, que son muy leidos, recitados y cantados cada otofo
durante el mes de Kartika, ya son familiares a la mayoria de Vaisnavas. Para muchos, sin embargo,
estos slokas pueden parecer algo misteriosos, y recitarlos puede convertirse en sélo un ritual vacio,
principalmente debido a la barrera del idioma.



Damodarastaka es un extracto del Padma Purana, uno de los seis sattvika Puranas, Es de notar que
existen al menos tres variantes diferentes de Padma Purana, y no he podido consultarlas todas, en
cualquier caso, los ocho versos estaban con certeza presentes en la versiéon consultada por el autor del
Hari-bhakti-vilasa, donde ellos se le atribuyen a Satyavrata Muni (Diferente del Rey Satyavrata, a
quien Matsya-avatara protegio de la inundacion).
Estan compuestos en la métrica Bhujanga-prayata, que tiene doce silabas en cada cuarteto.
El requerimiento de su recitacién diaria durante el mes de Kartika, que se encuentra originariamente
en el Padma Purana, se corrobora en el Hari-bhakti-vilasa. Sanatana Gosvami lo introduce, con estos
versos del Padma Purana, como parte de la adoracion a Sri Sri Radha-Damodara, las Deidades
regentes del mes:
tatah privatama visno radhika gopikasu ca
kartike piijjaniya ca sri-damodara-sannidhau

“Sri-Radhika es entre las Gopis, la favorita del Sefior Hari. Por lo tanto, durante Kartika Ella debe ser
adorada, al lado de Sri-Damodara”.

dvijam damodaram krtva tat-patnim radhikam tatha
kartike piijaniyau tau vaso’larikara-bhojanaih.
radhika-pratimam viprah pujayet kartike tu yah
tasya tusyati tat-prityai sriman damodaro harih.

“Durante Kartika, uno debe adorar a un brahmana como Sri Damodara y a su esposa como Sri
Radha, ofreciéndoles prendas de vestir, ornamentos y comestibles. jOh Brahmanas! Sri Damodara, el
Sefior Hari, se complace mucho con el devoto que busca la satisfaccién de Sri Radhika mediante la
adoracion Su mirti durante el mes de Kartika”.

damodarastakam nama stotram damodararcanam
nityam damodarakarsi pathet satyavratoditam.

“Uno debe recitar regularmente el himno cantado por Satyavrata Rsi llamado Damodarastaka,
porque esta adoracién atrae a Sri Damodara”. (HBV 16.195-198)

Sanatana Gosvami mismo compilé un comentario sobre el Hari-bhakti-vilasallamado Dig-darsini-
tika. Dig-darsini significa «que da la orientacion» y tika significa comentario. En la literatura
sanscrita es muy comun encontrar a un autor comentando en su propia obra, por lo que el lector no
se debe sorprender.

El comentario es enriquecido con citas frecuentes del Srimad-Bhagavatam. Sanatana Gosvami es
reconocido como un verdadero rasika y un gran experto en el significado sutil de la obra maestra de
Srila Vyasadeva. Sus explicaciones se enfatizan en la actitud correcta en la oracién al Sefior, mostrar
la verdadera ensefianza detras del lila del Sefior, y revelar algunas verdades ocultas sobre Vraja-
bhakti.

En cuanto a conclusiones filosdficas, la obra de Sanatana Gosvami es sin duda impecable, habiendo
sida escrita con excelente erudicién y plena realizacion. En el caso de discrepancias reclamo total
responsabilidad, la esperanza de clemencia del lector y ruego al autor por perdén.



Introduccion

Por S. G. Srila Bhakti-Prajiiana Kesava Maharaja
“Uno o dos tépicos sobre el Sri Damodarastaka”.

Sri Krsna-Candra, que es acintyananta-saktiman bhagavan - la Suprema Personalidad de Dios y
potente fuente de energias inconcebiblemente ilimitadas — permitié a Mata Yasoda, atarlo con
cuerdas a un mortero de madera. Mediante este pasatiempo, El sabored plenamente la esencia de su
visuddha-vatsalya-prema-rasa, la absolutamente pura melosidad espiritual de su amor maternal.
También con ello revel6 al mundo la mas elevada caracteristica de Su cualidad de bhaktadinata, o la
disposicion a someterse al dominio de los devotos. Este sumamente encantador dama-bandhana-lila,
se manifesto en el dia de Kartika-Sukla pratipat - el dia después al dia de la luna oscura en el mes de
Kartika. Esta es también la razon principal para que el perfectamente glorioso mes de Kartika se
hiciese famoso con el nombre de Damodara. Acaryapada Sri Gopala Bhatta Gosvami, el autor del
vaisnava-smrti éastra llamado Hari-bhakti-vilasa, ha delineado las actividades devocionales para ser
llevadas a cabo durante el mes de Kartika. El Indica que el lineamiento que debe seguir cada dia es la
adoracion de Sri Sri Radha-Damodara y la recitacion del stotra llamado Sri Damodarastaka, de ese
modo (H.b.v. 16.95-96):

“jOh vipras entendidos! Si uno adora la deidad de Sri Radhika durante el mes de Kartika con el
propésito de Su placer, entonces Damodara Hari se torna muy satisfecho. Aquel que adora al Sefior
Damodara mediante el diario recitar de la oraciéon conocida como Damodarastaka, que fue hablada
por el sabio Satyavrata, en verdad atrae a Damodara mismo”.

Estos stotras de Sri Damodarastaka se encuentran en el Padma Purana, siendo hablados por Sri
Satyavrata Muni, durante una conversacién con Sri Narada, Saunaka y otros sabios. Srila Sanatana
Gosvamipada declara en su comentario sobre esta oracién que es nitya-siddha (una oracion
eternamente perfecta), que se manifiesta a través de Sri Satyavrata Muni, y que es realmente capaz de
atraer a Sri Damodara-Krsna. El ha ampliado plenamente la capacidad de esta oracién para atraer al
Sefior Damodara en sus exhaustivos significados, que son abundantes en sus propias realizaciones
personales.

Durante mucho tiempo, he contemplado el deseo de publicar esta exposicion de Damodarastaka.
Sobre todo, ya que en la observancia del Damodara-vrata cada afio durante el mes de Kartika, todos
nos reunimos y cantamos el kirtana de Damodarastaka con las voces juntas, en ese momento, esta
oracion se manifiesta en los corazones de todos los devotos, lo que estimular el surgimiento de
fuertes deseos de explicacion de los versos. Muchos bhakta-sadhakas me han pedido especificamente
traducir esta informacion para ellos. Finalmente, después de tanto, hemos publicado los ocho mula-
Slokas sanscritos del Damodarastaka junto con un anvaya sanscrito (sinénimos de palabra por
palabra), y el tika sanscrito de Srila Sanatana Gosvamipada llamado Dig-Daréini.

En la era actual muchos de los asi llamados intelectuales, que son provocados e irritados por la
degradacion de Kali-yuga, echan una mirada muy despectiva sobre el uso del lenguaje sanscrito. A
pesar de ello, publico este libro de Damodarastaka motivado por un deseo para el beneficio de las
personas que viven en todo el mundo. Es bueno si los estudiosos de la literatura de la lengua bengali
pueden tener en cuenta eso, por encima de todo, nuestro desarrollo del bengali es totalmente
dependiente de su derivacion de la lengua sanscrita. Es inevitable que el avance del bengali proceda



en paralelo con el adelanto de la literatura sanscrita. Aquellos que traten de desarrollar el bengali
saltando por encima de las literaturas en sanscrito terminan completamente envueltos en un grave
error. Hemos tomado apuntes del lenguaje compuesto por los estudiosos de este tipo - es
desordenado y fortuito en todo sentido. El bengali esta siempre subordinado y es dependiente del
sanscrito; en otras palabras, no es que el bengali es una lengua independiente y el sdnscrito es
completamente diferente. El hecho es que el bengali es paratantra (completamente dependiente) y el
sanscrito es svatantra (totalmente independiente). Conservando este precepto en mente, hemos
presentado este libro ante la asamblea de los sabios entendidos.

Este astaka escrito por Srila Vyasadeva es un modelo ideal entre el mundo de la literatura, debido a
sus conclusiones filoséficas, su profesionalismo en la composicion, y su sorprendente excelencia en
revelar la esencia del /i/a del Sefior. Al componer su tika llamado Dig-Dars$ini con tales detalles claros
y elaborados, Jagad-guru Srila Sanatana Gosvamipada ha explicado espléndidamente las diferencias
comparativas de varias melosidades dentro del reino de sadhana. Por esto él ha demostrado en todos
los aspectos la superioridad del vatsalya-rasay madhurya-rasa.

Sahajiyas no aptos para probar el Rasa-lila

En cuanto a lo inapropiado de discutir el rasa-/ila de Sri Sri Radha-Krsna en forma indiscriminada,
aqui y alla, de una forma u otra, tal como se practica por los prakrta-sahajiyas - Gosvamipada
discretamente ha declarado lo siguiente al final de su octavo significado:

“Y finalmente en la conclusién de la oracion, el autor desea describir la superexcelencia suprema del
rasa-lilay otros pasatiempos trascendentales que el Sefior Sri Krsna realiza con Sri Radhika, pero
como estos son los mas elevados de los temas confidenciales, no se mencionan directamente. La
16gica de madhurena samapayet - «todo lo que se emprenda debe completarse con dulzura» - se
aplica aqui. Por lo tanto tales pasatiempos confidenciales se mencionan sélo de simple pasada,
mientras que se ofrecen reverencias con las palabras namo” nanta-lilaya (reverencias ante Tus
ilimitados pasatiempos)”.

Debido a que los sahajiyasno son aptos para probar el rasa-/ila, no es posible contarlos entre los
exaltados y honorables devotos. Todo lo que sabemos es que - bhakti es trascendental a los tres
mundos. Este no se puede poner en el campo del analisis o discusién que esté establecido para los
tres mundos. Ellos piensan que la materia de alguna manera puede llegar a ser cif (espiritualmente
consciente), y que por el poder del propio sadhana es posible ver Bhagavan con los ojos fisicos -ésta
es la opinion de los prakrta-sahajiyas. Dicen que, asi como el metal de campana se convierte en oro
cuando se le afiade mercurio, de manera similar el cuerpo material (prakrta) se convierte en
trascendental (aprakrta) por el poder de realizar bhajana. Dicen que en tal momento, se obtiene el
darsana de Bhagavan con los ojos. Srila Sanatana Gosvami ha refutado completamente esas
afirmaciones de los prakrta-sahajiyas en su libro llamado Brhad-Bhagavatamrta, asi como en su
comentario del Sri Damodarastaka llamado Dig-Daréini.

Manasa-darsana O Pratyaksa-darsana.
Visién del Sefior en la mente
Vs
Visién del Sefior con los ojos



En lo que respecta a estos temas, es necesario estudiar seriamente los comentarios Sanatana Gosvami
a los versos cuarto y sexto del Damodarastaka. Al revisar su reflexion de estos dos versos, los
prakrta-sahajiyas creen que Gosvamipada estd describiendo principalmente el darsana con los ojos, el
cual depende de manasa-dhyana-darsana (verle a El en meditacién mental). Pero el objetivo
especifico de la discusion es el siguiente - (en el Brhad-Bhagavatamrta) Gosvamipada finalmente
establece la superioridad del darsana de Gopa-Kumara con los 0jos, el cual depende del darsana que
surge de la meditacién en brahma. En éste, Gosvamipada no confirma el darsana de Gopa-Kumara
con los ojos materiales. Se describe que sélo después de que Gopa-Kumara se situd en los planetas
trascendentales del mundo espiritual (Vaikuntha), tuvo el darsana del Sefor con los ojos. Los
sentidos materiales no pueden tener ninguna posicién en el reino trascendental de Vaikuntha. Por lo
tanto, la percepcioén directa de proximidad al Sefior que sintieron los gopas y gopis, es en todas las
formas aprakrta (trascendental) y atindriya (mas alla del alcance de los sentidos). Contemplarlo a El
no es un asunto que sea directamente perceptible por los sentidos mundanos de los prakrta-sahajiyas.

La observancia de Kartika-vrata

Anteriormente he mencionado que el Sri Damodarastaka es para ser cantado y estudiado durante la
observancia del Urja-vrata, también llamado Kartika-vrata o Damodara-vrata. Aquellos que deseen
complacer al Sefior Damodara durante el mes de Damodara ciertamente debe leer este libro
Damodarastaka todos los dias en su totalidad. Esta es la recomendacion especifica del Hari-bhakti-
vilasa. Las diferentes maneras de observar el Damodara-vrata se indican en los sastras. El Urja-vrata
esta en medio del Caturmasya-vrata. Este periodo comienza a partir de ya sea el Ekadasi, el Dvadasi
o el Pirnima (luna llena), y termina en el correspondiente Ekadasi, Dvadasi o Pirnima. Pero estas
fechas no deben ser observadas si hacen sobrepasan (se extienden después del amanecer) de ninguna
manera. Sanatana Gosvami dice - si las fechas (77¢h1) de un Vaisnava-vrata no hacen contacto entre si,
entonces se les observa. Por lo tanto, en los dias de comienzo y terminacion de Caturmasya-vrata y
Urja-vrata, uno debe observar los tithis s6lo si no se sobreponen entre si. La opinién definitiva del
Hari-bhakti-vilasa es que los tithis no deben comenzar después del amanecer para comenzar el
Caturmasya-vrata y el Urja-vrata.

Me gustaria citar un pequefio articulo escrito por nuestro Srila Thakura Bhaktivinoda sobre el tema
de Kartika-vrata. En este articulo él ha determinado claramente los dias en que se observa la
terminacion del vrata. La regla es —los devotos que comienzan su vrata el dia de Ekadasi también lo
terminan en el ultimo Ekadasi. Del mismo modo, los que comienzan en el Dvadasi o Parnima
también terminan en sus dias correspondientes. El articulo de Bhaktivinoda afirma:

“La observancia del Kartika-vrata es una de las cosas méds importantes para los Vaisnavas”.

De conformidad con estas palabras, el vrata comienza pues, en el Ekadasi creciente que viene el dia
después de Vijaya-dasami en el mes de Aévina. Y el vrata se concluird en el Utthana-Ekadasi. Aquel
vrata que se observa durante el mes comprendido entre estas dos fechas se denomina niyama-seva.
Las reglas de niyama-seva son: todos los dias durante este mes, uno debe levantarse sobre la tiltima
hora de la noche, purificarse y realizar el marigala-arati de Sri Krsna. Luego, después de banarse en
la mafiana, uno debe adorar al Senor Damodara. Por la noche, uno debe encender luces brillantes
llenas de bien sea, ghee o aceite de semillas de sésamo, y colocarlos en estos lugares - en el templo del
Sefior, alrededor de la base de las plantas de Tulasi, y en el cielo. Durante el mes de Kartika, uno debe
comer solo alimentos vegetarianos y los remanentes de Bhagavan Prasada. Uno debe renunciar a



comer y dormir en exceso, ademas de evitar el uso de aceite, vino, y utensilios de metal de campana.
Después de honrar prasada, uno debe escuchar o recitar las escrituras encabezada por el Srimad
Bhagavatam, en compaifiia de vaisnavas. Debe haber incesante harinama- kirtanay smarana. Asi
pasando todo el mes en observancia de tales regulaciones, en el dltimo dia Utthana-Ekadasi uno debe
ayunar de todo, incluyendo agua y permanecer despierto toda la noche absorto en krsna-katha. Al
dia siguiente, después de primero purificarse uno mismo y ocuparse en hari-kirtana, uno debe servir
prasada del Sefior a los mas intimos y queridos asociados Vaisnavas de uno, y cuando ellos terminen,
puede uno entonces honrar prasada. Ese dia al final de la noche, el vrata serd completado.

El objetivo principal de observar este Urja-vrata es complacer a Sri Sri Radha-Damodara. Srimati
Radharani es llamada Urje$vari (la reina del Urja-vrata). Slo por esto, con el fin de establecer el
placer de Sri Sri Radha-Damodara, el sabio Satyavrata Muni pronuncié (en el octavo verso del
Damodarastaka) las palabras namo radhikayai tvadiya-priyayai - “Mis reverencias ante Radhika, Tu
mas amada.” Mediante esta declaracién, indicé que la tinica actividad para ser realizada durante la
observancia del Damodara-vrata es la adoracién de Sri Sri Radha-Damodara.

Entre las 64 ramas del bhakti seguido por nuestros Gaudiya-Vaisnavas, vemos que la observancia de
Urja esta puesta en lista. Es de entenderse que uno sigue el Caturmasya-vrata completamente s6lo si
uno honra Urja durante el mismo. Algunos devotos son de la opinién — “Debido a que el
Caturmasya-vrata no figura entre las 64 ramas de la devocién, s6lo vamos a seguir el voto de Urja
(un mes de duracion); no nos someteremos a la dificultad de observar la totalidad del voto de cuatro
meses de largo”. De esta manera, aquellas personas intentan realizar bhajana, pero no son
conscientes del significado profundo de los sastras, permanecen por ello indulgentes en la disciplina.
Sriman Mahaprabhu mismo observé el Caturmasya-vrata aunque estaba en muchos lugares
diferentes, con lo que ha ensefiado la practica mediante Su propio ejemplo. No podemos considerar a
estas personas, que son incapaces de seguir las instrucciones que fueron promulgadas y predicadas
por Mahaprabhu, como parte del linaje de Vai avas puros.

En este punto, nos gustaria mencionar que el principio de a¢ma-nivedana aparece como uno de los
nueve tipos de devocién (que se cuentan entre los seis tipos de rendicién, Saranagati). ;Se entiende
entonces, que mediante realizar atma-nivedana (ofrecer el alma de uno), los otros cinco tipos de
rendicién son por ello innecesarios? La entrega final entre los seis procesos de Saranagati es atma-
nivedana - por esta figurar como tal, se entiende que la participacion en las otras formas de entrega
también se recomiendan para el sadhaka. Por lo tanto, se acepta que un sadhana solo toma la forma
de varios aspectos diferentes.

Debido a la naturaleza eterna de Sri Damodarastaka, es necesario estudiar todos los dias, no sélo
durante el mes de Kartika (o Damodara), sino también durante los cuatro meses todo el periodo de
Caturmasya. Y lo que es més, es realmente digno de ser estudiado cada dia de cada mes, afio tras afio.
Sobre el canto puro del Damodarastaka, el Sefiior Damodara mismo se pone muy contento - para este
objetivo sobre todo, he compilado este volumen con gran cuidado y atencién.

En conclusién, es mi ferviente oracion ante los suddha-vaisnavas: que ellos estudien este libro
durante Caturmasya o Urja-vrata y alcancen priti (el placer del Sefior) - s6lo entonces consideraré mi
trabajo terminado. Este libro hace posible para ellos recolectar facilmente muchas verdades; por esa
razon, he hecho esta humilde peticion.

Sri Bhakti Prajiana Kedava.



Sri-Damodarastakam
(Del Padma Purana)

Con el Dig-Darsini-Tika por Srila Sanatana Gosvami

Texto 1
namamisvaram sac-cid-ananda-rupam
lasat-kundalam gokule bhrajamanam
yasoda-bhiyoliikhalad dhavamanam
paramrstam atyantato-drutya gopya

namami— me inclino; i§varam — ante el Sefior Supremo; sac-cid-ananda-rapam — Quien es la
personificacion de la eternidad, conocimiento y bienaventuranza; /asat-kundalam — con aretes
danzantes; gokule —en Gokula; bhrajamanam — Que brilla; yasoda-bhiya— temiendo de Yasoda;
uliikhalad — del mortero; dhavamanam — corriendo; para-amrstam — atrapado por detras;
atyantatah-drutya — corriendo rapido; gopya — por la gopi.

“Me inclino ante el Sefior Supremo, que siempre brilla en Gokula. Cuya forma estd compuesta de
eternidad, conocimiento y bienaventuranza, y cuyos pendientes bailan y juegan en Sus mejillas,
mientras huye corriendo del mortero con gran temor de madre Yasoda, que corre y finalmente lo
atrapa por detras.”

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

Inclindandome ante Sri Damodara-I§vara quien est4 acompafiado por Sri Radha, daré ahora comienzo
a mi comentario del Sr7 Damodarastaka.

En el comienzo del miila-$§loka, la primera intencién se expresa con la palabra namami - “me inclino”.
De esa manera, se ofrecen reverencias con amor y devocion antes de comenzar la descripcion de las
caracteristicas de excelencia especificas del Sefior, que se exhiben por medio de su tattva, rapa, 1ila,
guna, y asi sucesivamente. También se menciond la esencia de Su supremacia divina como la
Suprema Personalidad de Dios que se manifiesta en Gokula, y también Sus rasgos distintivos como el
origen de todo. Ademas, la palabra namami es indicativa de una invocacion auspiciosa
(mangalartham). Al comienzo de todas las ceremonias se acostumbra ofrecer respetos a I$vara, los
cuales expresan una actitud de servicio devocional al Sefior. Por esta razon, se ofrecen reverencias
primero al Sefior en este verso.

(Ahora, el comentarista, Sri Srila Sanatana Gosvami examina tattva-visesa o la excelencia de la
verdad del Sefior:) ;Reverencias ante quién? Ante Iévara, el Controlador Supremo. A saber - El que es
(1) sarva-$aktimanta (dotado de todas las potencias), (2) jagat-ekanatha (el inico Sefior del universo)
y (3) nija-prabhu (mi propio maestro). En el primer caso, se trata como tal a fin de obtener el poder de
Sakti necesario para ofrecer la oracion, en la segunda instancia, El es tratado como tal para indicar
que El es el primer y tinico Sefior que es digno de alabanza; en tltima instancia, El es tratado como tal
para aludir la naturaleza especifica de bhakti o devocién. ;Cémo El se manifiesta? Como sac-cid-



ananda-ripam o una forma compuesta de nubes comprimidas de eternidad, el conocimiento y
bienaventuranza. Esta es la expresion de Su soberania suprema en cuanto a Su atributo de fattva-
visesa o la excelencia de la verdad.

(Ahora riipa-visesa, la excelencia de su belleza se describe:) la singular excelencia de Su belleza se
ilustra de la siguiente manera: /asanti (el balanceo de sus aretes) se manifiesta cuando Fl se escapé
asustado de Sri Yasoda, o también, sus pendientes juegan en sus mejillas, debido a que
continuamente juega en infantiles pasatiempos trascendentales. Asi, su esplendoroso rostro divino es
especificamente retratado. O también, otro significado de /asat-kundalam es que debido a la maha-
saubhagya o gran fortuna, de personalmente besar Sus mejillas divinas, estos pendientes han
alcanzado una posicion de superexcelencia por sobre todos Sus otros ornamentos. Y esta
superexcelencia indica también la fortuna de los demds ornamentos que adornan Sus distintas
extremidades. Adicionalmente, lasanti indica que estos aretes son brillantes porque se enriquecen con
la esplendorosa refulgencia de la complexion corporal del Sefor, por lo que el cuerpo de Krsna es el
adorno de Sus adornos. Este es el significado; en consecuencia, es declarado por las gopis en el
décimo canto (S.B. 10.29.40):

“iOh Sri Krsna! Al ver Tu belleza, que atrae a los tres mundos, estas vacas, pajaros, arboles y los
ciervos estan manifestando el sintoma estatico del erizamiento de sus pelos”(;Qué hay de
sorprendente entonces, si también estamos perplejas?)”.

En el tercer canto (S.B. 3.2.12), también se afirma por Sri Uddhava a Vidura respecto de la belleza de
SriKrsna:

“La belleza Sri Krsna es tan encantadora que asombra incluso a El mismo: esa belleza representa el
cénit supremo de gran opulencia, tanto asi que en realidad es El, el ornamento de Sus ornamentos”.
Ahora el parivara-visesa, o los atributos de Su familia, retratan Su excelencia tinica. La palabra
gokuleindica el lugar donde residen los gopas, gopis, vacas, terneros, etc. La palabra bhrajamanam
indica un lugar particularmente apropiado en donde El puede manifestar una excelencia que supera
a la de los /i/as anteriores. Ademas El es esplendoroso, porque s6lo en Gokula es que manifiesta Su
svabhavika-sobha, o Su mas natural caracteristica de brillantez. Se afirma en el décimo canto (S.B.
10.32.14):

“(Bhagavan Sri Krsna, que est4 sentado en la dsana que se forma en el loto de los corazones de los
siddha-yogis) Manifestando un cuerpo que es la morada de todo el esplendor de los tres mundos, se
sentd sobre la asana presentada por las gopis, era adorado por ellas, y de ese modo irradiaba atin mas
esplendor”.

Su excelencia de /ila-visesa, o los atributos de Sus pasatiempos, estan expresados en las dos ultimas
lineas del verso. La palabra yasoda indica yasodaya, o “De su madre Yasoda”. Bhiyaindica el temor
de ser castigado por Su delito de romper los envases de yogur, robar mantequilla fresca, etc.
Uliikhalad denota “del mortero” - con el fin de robar la mantequilla fresca que colgaba de las vigas,
trajo un gran mortero de madera usado para moler, que se mantenia en el mismo almacén, lo volte6
de lado, y se subié en el, pero (descubriéndolo Su madre y entrando en la habitacién con un palo en
la mano) Inmediatamente se bajo de nuevo. Dhavamanam - El rapidamente se escapa. En este
sentido, si se desea conocer los detalles de este pasatiempo, ello se puede encontrar en el décimo
canto (S.B. 10.9.8-9) ast:

-Entonces, Sri Krsna volted el mortero de madera de lado, se subi6 en él y comenzé a distribuir la
mantequilla fresca colgando de las vigas a los monos con tanta libertad como queria. Debido a que
era consciente de Su propio robo travieso, sus ojos daban vueltas temerosamente de aqui para alla.



Madre Yasoda lo vio haciendo eso y lentamente se acerco a hurtadillas por detras para capturarlo;
pero Ella vio venir con un palo en la mano, y réapidamente se bajé del mortero y comenzé a huir, al
igual que una persona afligida por el miedo. A pesar de que los yogis muy avanzados, por la fuerza
de sus penitencias, pueden fusionar sus mentes con brahma, atin asi no pueden obtener una visién de
esta escena — Yasoda Devi persiguiendo a su hijo Krsna por detrds mientras intentaba atraparlo.
Entonces, -fato drutya- ella corrié muy rdpidamente. Debido a la conjuncion -samasa-, estas dos
palabras se convierten en una. Gopya- Sri Yasoda, -amrstam- atrapandolo por la espalda. Aqui, las
palabras atyanta tato drutya (corriendo detras de Krsna muy rdpidamente) implican la saundarya-
visesa (la excelencia de la belleza) de los pechos de Yasoda, sus anchas caderas y asi sucesivamente,
asi como las particularidades del afecto por su hijo. El uso afectuoso de la palabra gopya connota la
gran fortuna que sobrevino en la casta de los gopas (habiendo Krsna preferido aparecer entre ellos).
Por la palabra paramrstam (capturado por la detrds), el atributo tinico de afecto superexcelente que
Bhagavan Sri Krsna siente por Yasoda-mata (sneha-visesa), se da a entender. En este sentido también,
se puede buscar el siguiente verso del Canto Décimo (S.B. 10.9.10):

“Mientras perseguia a Krsna, las anchas caderas y fina cintura de Yasoda, le hicieron andar a un
ritmo mads lento. Debido a correr rdpidamente, las flores se habian soltado de su pelo y se caian frente
a ella, pero ella sin embargo continué persiguiéndolo. De esta manera, después de perseguirlo y
perseguirlo, finalmente lo atrapé por atras.”

Asfi termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el primer §loka del Sri
Damodarastakam.

Texto 2

rudantam muhur netra-yugmam mirjantam
karambhoja-yugmena satarika-netram

muhuh svasa-kampa-tri-rekharika-kantha-

sthita-graiva-damodaram bhakti-baddham

rudantam —llorando; muhuh —una y otra vez; netra-yugmam—ambos 0jos; mrjantam—
frotandose; kara-ambhoja-yugmena — con las dos manos de loto; satarika-netram — con 0jos
asustados; muhuh —una y otra vez; svasa — debido a la respiracion rapida; kampa — temblando;
tri-rekha-arika-kantha — en el cuello, marcado con tres lineas; sthita — colocados; graiva — collar;
damodaram — a Damodara; bhakti-baddham —Quienes atado por el bhakti.

“Después de haber sido capturado, El estaba llorando y frotandose los atemorizados ojos con Sus
manos de loto. Damodara Quien es atado por el bhakti, lloraba una y otra vez con la respiracién
agitada, haciendo temblar los adornos de Su cuello, que estd marcado con tres lineas”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

Después de esto, el /ila-visesa de Krsna (la excelencia de los pasatiempos) se menciona, como se
confirma en el Bhagavatam (10.9.11) ast:

“(Mata Yasoda vio que) El nifio travieso lloraba y lloraba mientras se frotaba los ojos con las manos, y
asi el cosmético negro que los delineaba se corrid. (Krishna vio la vara en sus manos, y) Sus ojos se
abrumaron por el miedo. En esta condicién, Yasoda le tom¢ la mano y procedio a castigarlo con el fin



de inculcarle miedo.”

Los detalles de este pasatiempo se hablan ahora en el segundo verso comenzando con rudantam. Al
ver el azote en la mano de Su madre y percibiendo ser reprendido con él, se comporté como si
estuviese aterrorizado, para que ella viera Su angustia y pensara “El tiene miedo de ser castigado”. El
esperé que ella, al ver esta actitud, no le pegara con la vara. Pensando de esta manera (que El se
ahorraria el castigo), entonces -karambhoja-netra yugmena-mrjantam yugmam- Se froté ambos ojos
una y otra vez, con sus dos manos de loto al mismo tiempo. Esta es una caracteristica natural de
balya-Iila, y de hecho la costumbre normal de los nifios pequefios.

O bien, karambhoja-netra yugmena-mrjantam yugmam también, puede indicar que por la influencia
de Su miedo, muchas lagrimas se formaban en Sus ojos, por lo que se froté una y otra vez, con el fin
de que las lagrimas cayeran. O adicionalmente, se restreg6 los ojos una y otra vez con el fin de
limpiar las lagrimas que caian una y otra vez; lo que es otro significado. Ahora satarika-netram,
temiendo el castigo de Su madre, Sus 0jos expresaban el terror que tenia en Su mente. O bien, se
refiere a Su mirar de un lado a otro en extremo temor. En este sentido también, trata de evitar ser
castigado, por lo que otro pasatiempo confidencial se revela.

Ademas, muhuh svasena - debido a Su llanto y los sollozos una y otra vez, kampa - temblando, #ri-
rekharika - marcado con tres lineas como una caracola, graivam stitham kanthe - todos los adornos de
Su cuello como collares de perlas y demés -El quien aparece de esta manera. Damodaram — Aquel
cuyo vientre es atado con una cuerda. El es descrito asi en el Bhagavatam (10.9.14):

“Asi como una mama normal amarra a su hijo travieso, Yasoda Mata considera a Sri Krsna como su
propio hijo comun y lo ata al mortero de madera con una cuerda.”

Al afirmar que los nudos de la cuerda estaban atados tanto a Su vientre como al mortero, se indican
los detalles de la excelencia de Sri Krsna llamada bhakta-vasyata, o Su cualidad de caer bajo el control
de Sus devotos. Bhaktyaiva baddham - esto se refiere a Aquel que sélo reconoce el bhakti de las
siguientes dos maneras: desde el punto de vista de Su madre, El est4 amarrado por la amorosa
devocion parental que ella siente por su hijo; desde Su punto de vista, esta amarrado por la devocién
de Su madre en la forma de bhakta-vasyata. Baddham - El voluntariamente acepté el amarre, aunque
ninguna cuerda tenia el poder para atarlo. Asi, madre Yasoda finalmente recogio todas las cuerdas en
su casa, pero a pesar de atarlas juntas, la longitud seguia siendo por dos dedos, demasiado corta para
ajustarse a la cintura. Esto se describe en los siguientes $lokas del Bhagavatam (10.9.15-17):

“Mientras ataba al nifio travieso, la cuerda qued6é muy corta por dos dedos, por lo que Yasoda Mata
afiadid otra extension a la misma. Esta cuerda también salié dos dedos muy corta, por lo que at6 otra
extension a aquella; pero no importaba cuantas cuerdas agregara, siempre terminaba siendo
demasiado corta. Asi ella no pudo atarlo, ni siquiera uniendo todas las cuerdas de la casa. (Luego sus
amigas gopis comenzaron a sonreir y ella misma también sonrid y se reia con asombro)”.

O adicionalmente, la razén de esta caracteristica de la cuerda alrededor de su cintura es: Bhaktyaiva
baddham - El puede ser amarrado sélo por la devocién y nada mas. Mediante esto El se deja
controlar. Tal es sin duda la conclusién de la descripcién antes mencionada. En este sentido, se afirma
ademas en el Bhagavatam (10.9.18-21):

“(Mientras intentaba atar a Krsna) Yasoda se fatigé de atar tantas cuerdas juntas una y otra vez, y ella
transpiraba mientras las guirnaldas de flores en su pelo caian al suelo. Entonces, el pequefio nifio Sri
Krsna vio su cansancio y misericordiosamente accedid a ser atado. jOh Maharaja Pariksit! Aunque El
controla todo el universo, junto con sus semidioses altamente calificados, Hari el Supremo
independiente, muestra asi como El queda bajo el control de Sus devotos. Por lo tanto, esta gopi



Yasoda Mata recibié esta gran bendicién de El, Quien confiere la liberacién - un privilegio que no se
concede al Sefior Brahma, Mahe$vara, Laksmi Devi misma, que se presenta como la mitad del cuerpo
de todas las encarnaciones del Sefior. Bhagavan Gopika-Sutah, el Sefior Supremo apareciendo como
el hijo de una mujer que pastorea vacas, es asi facilmente disponible para sus devotos, mientras se
mantiene muy lejos de los que fueron absorbidos en el concepto corporal de las practicas del yoga de
los ocho pasos, asi como de aquellos que se centran en visiones del Ser mediante actividades
intelectuales”. (En otras palabras, los tapasvis y los jiianis embarcan en un camino muy dificil de
busqueda espiritual, pero - siendo totalmente incapaces de alcanzar Bhagavan — a lo mejor pueden
llegar a realizar sélo una infima fraccién de la verdadera gloria del Sefior Krsna”.

Estos versos del Bhagavatam indican una prueba directa de todas estas conclusiones. En otra parte
del Bhagavatam se dice (10.10.25):

“Porque Devarsi Narada es Mi querido devoto, y ya que estos dos jovenes son los hijos de Mi devoto
Kuvera, los liberaré para cumplir las palabras habladas previamente por Mahatma Narada.

El significado de estas palabras de Sri Krsna, es que El depende totalmente de la devocién de Sri
Narada, (estando complacido con el bhakti de Narada) por lo tanto Krsna arrastré el mortero de
madera y rompi6 los dos drboles en los que estaban los hermanos que habian sido maldecidos. Es por
esto que el Sefor ejecuta estos y de hecho todos los demas pasatiempos (debido a la devocién de Sus
devotos).

Asfi termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el segundo §loka del Sri
Damodarastakam.

Texto 3
itidrk-sva-lilabhir ananda-kunde
sva-ghosam nimajjantam akhyapayantam
tadiyesita-jiesu bhaktair jitatvam
punah prematas tam satavrtti vande.

iti — asi; idrk-sva-lilabhih — por esas actividades; ananda-kunde — en un lago de felicidad; sva-
ghosam — Su pueblo; nimajjantam — sumergiendo; akhyapayantam—revelando; tadiya-isita-jiesu
— para los que conocen Sus glorias; bhaktaih jitatvam — Quien es conquistado por los devotos;
punah —de nuevo; prematah —debido al afecto; tam —a El; sata-a vriti — cientos de veces; vande
— ofrezco reverencias.

“Debido a estos pasatiempos inund6 Gokula en un lago de felicidad, y le revel6 a aquellos devotos
deseosos de conocer Su opulencia y Majestad, que El es naturalmente conquistado, sélo por el amor
de Sus devotos. Ofrezco mis reverencias con amor ante ese Seiior Damodara cientos y cientos de
veces”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

Ahora las excelencias de Su guna-visesa (atributos de Sus cualidades) se expresan en este verso,
comenzando con la palabra . Ella plasma el motivo por el que El queda bajo la influencia de Sus
devotos. Y ademas, iti significa “por este Damodara- lil2’; también connota idrsibhis ca - “por todos
los pasatiempos infantiles sumamente encantadores de Sri Krsna como el Damodara- lila”. La



palabra svasya indica Sus propios pasatiempos extraordinariamente divinos - /iJabhih - por todos Sus
pasatiempos traviesos (El sumerge a todos los seres vivos de Gokula en éxtasis). Esto se ve
confirmado por muchas declaraciones del Bhagavatam tales como las siguientes (10.11.7-8):

“Si bailas, entonces Te daremos un dulce” - con estas palabras o aplaudiendo con sus manos, las
gopis mayores a veces inducian a Sri Krsna a bailar. Asi Bhagavan, la Suprema Personalidad de Dios,
bail6 tal como un nifio ordinario. A veces ellas lo hacian cantar, y asi cantaba como un inocente nifio
en voz alta. De esta manera estuvo bajo el control de las pastoras de vacas, exactamente como una
marioneta de madera en las cuerdas. A veces Sus familiares solian pedirle que trajera sus zapatos, la
silla o la vasija de medir; pero si era incapaz de levantar el articulo que le pedian, se aferraba a él con
firmeza, y sélo para complacer a Sus queridos parientes, sacudia los codos una y otra vez para
demostrar Su fuerza infantil”.

En base de estas conclusiones del Bhagavatam, se afirma ademas - sva-ghosam, significa que todos
los seres que residian en Gokula - ananda- kunde nimajjantam — El los sumergié en un profundo lago
rebosante de liquidas melosidades trascendentales (ananda- rasa-maya-gabhira-jala). Por lo tanto se
declara en el verso del Bhagavatam citado anteriormente: samudvahan pritim svanam - por estos
actos, estimul6 el amor completo de Sus propios parientes mas queridos (prit)). Y ademas la palabra
ghosah, significa ademas “la fuerte proclamacion de Sus glorias”. Similarmente la palabra sva,
también connota bien sea svasya 6 svanam- que ya sea Su propia gloria o la gloria de los gopas y
gopis, se proclama mediante estos pasatiempos. En este humor, El personalmente sumergié a todos
ellos en lagos de felicidad (ananda- kunde nimajjantam) - y experimentaron una excelencia muy
especial de felicidad suprema (parama-sukha).

Y mads aun, es especialmente indicado que - tadiyesita-jiiesu - ante los que estan apegados al
conocimiento de la opulencia majestuosa del Sefior (aisvarya), y que Le adoran adecuadamente, El
declara - bhaktair jitatvam - sélo frente a Sus propios devotos puros, es que llega a ser totalmente
sumiso, siendo conquistado por su devocién amorosa; akhyapayantam — El ha exhibido plenamente
esta cualidad para que todos la vean. El significado es - “gustosamente Me someto bajo el control de
Mis sirvientes que estdn apegados al bhakti, pero nunca Me someto a los amantes del jiiana”. Esto es
confirmado en el Bhagavatam (10.11.9) ast:

“Bhagavan Sri Krsna ha proclamado a los bhaktas del universo que gustan del aisvarya-jiiana, que El
es totalmente sumiso iinicamente ante Sus propios devotos puros”.

El significado de este verso del Bhagavatam es que - la palabra - fad-vidam - indica devotos que estan
apegados al bhagavad-aisvarya-jiiana. U otro significado también - tadiyanam sugiere que El muestra
esta cualidad (de sumision a Sus devotos) sélo frente a aquellos que ya son conscientes del prabhava
o el poder de Sus mas queridos devotos favoritos; El no exhibe esta caracteristica a otros. La razén
para tal comportamiento es que - aquellos que no son conscientes de las glorias especiales de los
Vaisnavas, y los que cultivan kevala-jriana (conocimiento impersonal) estdn descalificados para estar
presentes ante una exhibicion de la verdad confidencial suprema relativa a la devocion y las glorias
de la devocién. En este humor, un significado adicional de fad-vidam (del verso del Bhagavatam
10.11.9 citado més arriba) es que - esta palabra revela bhrtya-vasyata-vidam, o aquellos que no son
conscientes de la cualidad de Sri Krsna de someterse a Sus devotos. Ahora (en el Damodarastakam) la
palabra prematah denota “con una excelencia de amor y devocion”; satavrtti significa que cientos y
cientos de veces, fam - hacia ese I§vara - punah vande - repetidamente ofrezco mis respetuosas
reverencias. Por lo tanto el inico objeto de adoracion para mi, es ofrecer mis reverencias ante la
superexcelencia del proceso del bhakti, el cual pone al Sefior Supremo, bajo el control de Sus devotos.



Tal condicién no puede nunca lograrse a través del aisvarya-jiana, o el conocimiento de Su majestad
divina. Este es el inico humor de los devotos que ofrecen esta especifica oracion.

Asi termina el Dig-Darsini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el tercer $loka del Sri
Damodarastakam.

Texto 4
varam deva moksam na moksavadhim va
na canyam vrne’ ham varesad apiha
idam te vapur natha gopala-balam
sada me manasy avirastam kim anyaih

varam —bendicion, deva — Oh divino Sefior, moksam —liberacién, na —no, moksa-avadhim — el
nivel més alto de la liberacién, va — o, na ca —ni, anyam — otros, vrne — elegir; aham — yo, vara-
isad —de Ti, que otorgas cualquier bendicién posible, api —incluso, tha —aqui, idam —este, te —
Ta ; vapuh — forma, natha — Oh Sefior, gopala-balam — como un nifio pastor, sada — siempre, me
— mi, manasi —en la mente, avirastam — puede entrar, kim — de qué sirve, anyaih — otras
(bendiciones).

“jOh divino Sefior! Aunque T eres capaz de conceder cualquier bendicién, no oro a Ti por
liberacién, ni una vida eterna en Vaikuntha, o por cualquier otra bendicién; jHe Natha, Oh Sefor!
Que Tu forma como un nifio pastor pueda siempre manifestarse en mi corazén. Aparte de esto no
tengo ninguna necesidad”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

De esta manera, continuando con la descripcién de las excelencias particulares del Sefior, la oracion
contintia con una peticion que menciona los deseos més queridos de uno. Esto se presenta en dos
versos (4 y 5), comenzando con la palabra varam. La palabra deva significa “Oh sumamente
resplandeciente”, o también implica “jOh Sefior inmerso en dulces pasatiempos superexcelentes!” La
palabra iha significa “aqui en Vrndavana “ varesad - de Ti, Quien puedes otorgar cualquier bendicién
- varam na vrne- Yo no busco ningin beneficio. En concreto, no rezo por moksa, la cuarta
purusartha o meta de la vida humana (obtener la libertad del contacto material mediante la fusion
con la refulgencia Brahman); ni oro por moksaya-avadhim, el mas alto cénit supremo de liberacion en
la forma de vivir eternamente en Sri Vaikuntha-loka, donde la excelencia de la vida es la naturaleza
de densa felicidad condensada; ni oro por anyan ca - otras cosas, como los nueve métodos de servicio
devocional encabezados por $ravana (oir, cantar, etc.) - Yo no deseo los beneficios que pueden ser
obtenidos por cualquiera de estos procesos. Atin més - incluso si Tt quieres darmelos y,
adicionalmente, - mientras otros consideran estas cosas muy atractivas - 7ha, aqui en Vrndavana no
tengo el menor anhelo por ellas. El término iha también puede ser utilizado en relacién con las
declaraciones del resto de los versos. Naturalmente, se entiende que las tres bendiciones
mencionadas como — moksa (liberacioén), moksavadhi (la més alta cima de la liberacién) y anya (otras
cosas) - reflejan un nivel ascendente de superioridad, siendo cada una mds grande que la anterior. En
este sentido, la superioridad de Vaikuntha ante la liberacién impersonal, se describe claramente en el



(Brhad-Bhagavatamrta, Uttara-khanda 1.14-15 de Srila Sanatana Gosvami). Y la superioridad de los
nueve procesos de la devocion (encabezados por Sravana) ante Vaikuntha-loka se describe en el
Bhagavatam (3.15.49) asi:

“(Los cuatro Kumaras encabezados por Sanat, después de maldecir a los devotos irrespetuosos de
nombre Jaya y Vijaya, dijeron al Sefior Visnu que acababa de aparecer:) Oh Sefior, Te pedimos que
nos dejes nacer en cualquier condicién infernal de vida, siempre y cuando nuestros oidos estén
siempre llenos con el canto de Tus cualidades trascendentales”.

Con estas palabras se hace evidente que los nueve procesos de la devocién, comenzando con Sravana,
pueden perfeccionarse aun viviendo en el infierno — donde sea que uno este, y en cualquier condiciéon
de vida, y uno por lo tanto experimentara la perfeccion de vivir en la morada eterna de Vaikuntha.
Siendo este el caso, entonces ;Qué bendicion quiere uno del Sefior? La respuesta se da en este cuarto
verso del Damodarastakam: | He Natha!- iha idam te vapur gopala-balam - iOh Sefor! Que esta
forma Tuya como un nifio pastor en Vrndavana - sada me manasy avirastam— pueda manifestarse
siempre en mi mente. Puesto que El es Antaryami, situado como la Superalma que mora en nosotros,
Fl puede ser visto manifestando la belleza divina de todas Sus extremidades dentro de nuestro
corazon, tan claramente como uno ve directamente con los ojos.

Sin embargo - (incluso si Krsna se dirigiera personalmente al devoto y le ofreciera:) “jOh, He! Los
tres tipos de dadivas mencionadas anteriormente empezando con moksa, no son comunes; ellas son
sumamente deseables, y cualquier persona podria aceptarlas de inmediato... ;las aceptarias? “ La
respuesta se da aqui - kim anyaih - “;Cudl es la utilidad de todas esas cosas? No tienen ningtin valor
para mi”. Este es el significado. La razén detrés de esta actitud es que - Sri Krsna se compone de toda
la felicidad en el universo, de modo que si se consigue a El todo lo demas se alcanza de forma
automadtica y perfecta. Pero si uno no puede alcanzar a Krsna, entonces la imperfeccién percibida en
la ausencia de la meta deseada, crea sobre todo un gran disgusto y lamentable miseria en la sola idea
de alcanzar algo de menor valor. Por eso se dice aqui que otras bendiciones son inutiles - k<im anyaih -
“iQué hay de bueno en ellas?” Este es el humor.

O bien, las palabras kim anyaih muestran otro significado. (Una vez mas el Sefior puede pedir)
“Aunque td no pides las bendiciones que comienzan con moksam, ;quieres entonces el don de ver y
conversar directamente con Mi sumamente adorable forma de cuatro brazos (de Sri Narayana y otros
aisvarya-maya-miirtis)?” La respuesta sigue siendo la misma - kim anyaih - “Otras bendiciones son
inttiles para mi”. La intencion detrds de esto es - “si Tu forma divina de un nifio pastor de ganado
(que es la maxima joya de todo esplendor) puede estar siempre manifiesta en mi corazén, entonces
me sentiria muy, muy contento; nada menos que eso podria satisfacerme”. Este es el humor.

Para mas detalles sobre las glorias de antar-darsana (ver al Sefior en el corazon), consultar el Brhad-
Bhagavatamrta, Uttara-khanda 2.86-96. Alli el sabio Sri Pippalayana en el planeta Tapoloka ha
explicado todos estos principios muy elaboradamente. Ahora la oracién Damodarastaka ofrecida por
Satyavrata Muni, similarmente demuestra que el deseo de darsana interno es la mejor meta de todas -
a partir de esta oracién todas esas cosas pueden ser comprendidas claramente.

Asfi termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el cuarto $loka del Sri
Damodarastakam.



Texto 5

idam te mukhambhojam atyanta-nilair
vrtam kuntalaih snigdha-raktais ca gopya
muhus cumbitam bimba-raktadharam me

manasy avirastam alam laksa-labhaih

Idam— esta; te—tuyo; mukha-ambhojam—rostro de loto; atyanta-nilaih— azul profundo; vrtam—
rodeado; kuntalaih— por los rizos de cabello; snigdha-raktaih—de tono rojo y brillante; ca—y;
gopya—ypor la gopi (Yasoda); muhuh—una y otra vez; cumbitam—besado; bimba-rakta-adharam—
con labios rojos como la fruta bimba; me—mi; manasi—en la mente; a virastam—pueda ello entrar;
alam—sin utilidad; /aksa-labhaih— cientos de miles de bendiciones.

“Tua rostro de loto estd rodeado por oscuros rizos de tono carmesi, y es besado una y otra vez por
madre Yasoda. Pueda este rostro de loto, que est4d decorado por los labios rojos como una fruta
bimba, manifestarse siempre en mi mente. El logro de millones de bendiciones diferentes es inttil
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para mi”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

Y adicionalmente, el deseo de ver Tu sri-mukha, Tu cara de loto divino que es parama-manohara
(sumamente encantadora) se declara en este verso que comienza con idam te. En algiin momento
mientras se estd meditando interna y profundamente y se percibe tal belleza y esplendor
indescriptibles - esto es lo que se revela en este verso. Su rostro es praphulla-kamalakara - se asemeja
a una flor de loto completamente florecida; nikhila-santapa-hari - Su rostro elimina todo tipo de
angustia, y paramananda- rasa-maya - y estd impregnado de la melosidad suprema de felicidad pura.
Que aquella cara de loto - manasy-muhur-avirastam - puede manifestrase una y otra vez dentro de
mi mente.

¢Qué hace a ese rostro de loto verse simpético? Esta rodeado (vrfam) de pelo rizado (kuntala) que es
azul muy oscuro (avyakta- nila), brillante (snigdha) y tefiido de rojo (rakta). La palabra vrfam sugiere
que asi como una flor de loto se rodea de abejas revoloteando, de forma similar la frente de loto del
Sefior estd rodeada con mechones rizados que saltan alrededor cada vez que se mueve. La palabra
gopya (“por la gopi”) indica que Su rostro es besado una y otra vez por bien sea Sri Yasoda o por Sri
Radha. La palabra muhuh (una y otra vez) es relativa a esta palabra gopy4, y se lee adecuada y
exactamente donde se encuentra en el verso. Siendo este el caso, que pueda ese divino rostro de loto -
muhus-cumbitam - besado en repetidas ocasiones por la gopi sumamente afortunada -mama manasr-
en mi mente -avirastam- manifiestarse aunque sea una sola vez. Este es el significado. O bien - la
palabra sada (siempre) que se encuentra en el verso anterior se traslada hacia su conclusién definitiva
en el presente verso, lo que indica “pueda manifestarse siempre” - esta intenciéon también puede ser
aceptada. Por dltimo, esa cara de loto es especialmente descrita asi - bimba-vad-raktadharam - El
cuyos labios son rojos cereza como la fruta bimba. (Si esa forma se manifiesta dentro de mi mente,
voy a estar totalmente satisfecho). Por lo tanto, se dice acerca de laksa-labhaih, el logro de millones y
millones de otros tipos de bendiciones - a/am - son de ninguna utilidad para mi en absoluto. Este es el
significado. Este es sin duda el mensaje que se transmite en el quinto verso.



Asf termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el quinto §loka del Sri
Damodarastakam.

Texto 6

namo deva damodarananta visno
prasida prabho duhkha-jalabdhi-magnam
krpa-drsti-vrstyati-dinam batanu-
grhanesa mam ajriam edhy aksi-drsyah

namah—me inclino ante Ti; deva—Oh divino ; damodara—Oh Damodara; ananta—Oh ilimitado;
visno—Oh omnipresente; prasida —sé misericordioso; prabho—Oh omnipotente; duhkha-jala-abdhi-
magnam—me estoy sumergiendo en un océano de angustia; krpa-drsti-vrstya—con una lluvia de
Tus misericordiosas miradas; ati-dinam—sumamente miserable; anugrhana—bendiceme; isa—Oh
supremamente independiente; mam—a mi; ajiam—ignorante; edhi—preséntate; aksi-drsyah—ante
mis 0jos.

“jOh, Dios Supremo! Ofrezco reverencias ante Ti. jOh, Damodara! jOh, Ananta! {Oh, Visnu! Oh, mi
Sefor, complacete conmigo, posando Tt misericordiosa mirada sobre mi; libera a este pobre tonto
ignorante, inmerso en un océano angustia, y hazte visible ante mis ojos”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

Ahora por la potencia de la oracidn, los sentimientos de amor espontaneo surgen y uno
especialmente anhela tener la visién directa del Sefior. En este sentido, al referirse a temas sobre
saksat-darsana o la vision directa del Sefior, s6lo $ri nama sarikirtana es el parama sadhana o método
supremo para este logro. Después de fijar Su belleza en la mente, uno entonces ofrece afligidas
oraciones por medio de sri nama-kirtana, como en este verso que se comienza con namo. En el texto
de un mila-sloka como este sexto verso, por lo general la palabra tubhyam (“hacia Ti”) se
encontraria con el fin de completar el sentido de la oracién; pero en este caso, la emocién de prema
hace al recitador abandonar todos los sentimientos de temor o reverencia. Por lo tanto, en el humor
de estar en la presencia personal del Sefior, la palabra fubhyam se abandona.

He prabho - significa he madiya isvara, joh mi controlador! (Ofreciéndote mis reverencias, Te lo
ruego) prasida - Esta palabra indica prasadam, o complacete conmigo y muéstrame Tt misericordia.
(La razén para orar es) estoy duhkha-jalabdhi-magnam - inmerso en el océano de afliccion.
Especificamente la palabra duhkha (dolor, sufrimiento, angustia) indica ya sea la agonia de repetidos
nacimientos y muertes en el mundo material samsarika, o el tormento de no verte a Ti (originando
sentimientos como un océanos de desolacion infinita). /alam - (red de miseria, ilusién, engafio), y
abdhih (océano) denotan la extrema inmensidad - (por la fuerza de mi propio karma) estoy asi
magnam (sumergido). (Estoy atormentado por todas estas arduas aflicciones), por lo tanto estoy ati-
dinam - muy afligido.

O bien, otro significado de la palabra ati-dinam es - estoy completamente desprovisto de la
asociacion de personas santas, y en consecuencia sin su ayuda estoy muy caido. O también otro
significado es - (por no verte) soy como un muerto viviente. En este sentido, también soy ajfiam - soy



particularmente ignorante acerca de cémo resolver este problema. Entonces krpa-drsti-vrstya -
mostrando T misericordia, por favor bafiame con Tus miradas cargadas de néctar - anugrhana -
con ello elevdndome y una vez mds entusiasmandome con vida. Este es el significado de la oracion.
Entonces aksi-drsyo-edhy - por favor hazte visible ante mis ojos.

Las oraciones se hacen generalmente de acuerdo con la secuencia en la que esta sea solicitada; como
tal, no es conveniente en este caso mencionar primero el beneficio que se solicita, debido a su
naturaleza de ser la més alta de las bendiciones que rara vez se alcanzan.

La gloria del logro de la vision directa del Sefor (saksat-darsana) dentro de la mente, se explica muy
l6gicamente por los asociados personales del Sefor (sr7 bhagavat parsada) en el Bhagavatamria,
Uttara-khanda 3179-182 (Ahora el kirtana devocional de los nombres del Sefior, utilizado para
referirse a El al principio del miila-sloka, se explica:) En este sexto verso la palabra deva indica e
divya ripa— jOh Sefior de belleza divina! Esta belleza es el fundamento para desear Su darsana. El
titulo de Damodara especificamente da entender que a El se le glorifica por Su excelencia de bhakta-
vatsalya o afecto por Sus devotos (hasta el punto de permitir que lo aten alrededor de la cintura). Por
lo tanto sélo por bhakti estaré cualificado para verlo con mis propios ojos. A El Quien no tiene fin
(Cuya misericordia no tiene limites) se le dirige como ananta. Por lo tanto, El ciertamente me
mostrara Su mirada de misericordia y asi me favorecerd. El titulo Prabhu connota acintya-ananta-
adbhuta-maha-sakti-yukta - jOh T, que estas dotado con inconcebible, ilimitada, y
sorprendentemente grande potencia! Por lo cual T1, que no puedes ser percibido por los sentidos,
puedes solo hacerte visible a mis 0jos en razén de este mismo sakti inconcebible Tuyo. Dirigirse a El
como isa sugiere — he parama-svatantra - {Oh Tu que eres sumamente independiente! Al mostrar Tu
favor, incluso a las almas no aptas, no dependes de nadie mas. Y adicionalmente el titulo Visnu
significa /e sarva-vyapaka - jOh Ta Quien todo preservas! Ademas, significa - jOh T4, que eres
aficionado a entrar en las cuevas apartadas y casas enramadas de Vrndavana! Orando de esta manera
se indica que no es dificil para El aparecer ante los ojos de uno; El no tiene que trabajar duro para
venir desde lejos.

(Algunas interpretaciones adicionales de las formas antes mencionadas de dirigirse a El se dan a
continuacién:) O bien, he ananta significa que El es aparicchinna o continuamente existente sin
intervalo o separacién. El titulo de Visnu significa que El es sarva-vyapin o que vive en todas partes.
Por lo tanto, he damodara lo proclama a El asi - bajo la influencia de Su propia parama-vatsalya-
visesa o atributo sumamente carifioso, no hay absolutamente nada que El no pueda hacer. El
significado de las palabras utilizadas para referirse a El también puede ser entendido en términos de
estas indicaciones ampliadas.

Asfi termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el sexto $loka del Sri
Damodarastakam.

Texto 7

kuveratmajau baddha-miirtyaiva yadvat
tvaya mocitau bhakti-bhajau krtau ca
tatha prema-bhaktim svakam me prayaccha
na mokse graho me’ sti damodareha



kuvera-atmajau—os dos hijos de Kuvera; baddha-murtya—cuando Tu cuerpo estaba atado (al
mortero); yadvat—tal como; tvaya—por Ti; mocitau—liberado; bhakti-bhajau—bendecidos por
bhakti; krtau—efecttia; tatha—igualmente; prema-bhaktim— el mas elevado nivel de devocion;
svakam—Tu; me—a mi; prayaccha—otorga; na—no; mokse—liberacion; grahah—aspiracién; me—a
mi; asti—hay; damodara—Oh Damodara; 7ha—solo en prema-bhakti.

“iOh Damodara! Mientras permanecias atado al mortero, rescataste a los dos hijos de Kuvera y les
concediste bhakti. Del mismo modo otérgame también Tu prema-bhakti, es este mi anhelo exclusivo,
no tengo ningun deseo de alcanzar la liberacién”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

De esta manera, debido a los atributos del extatico amor puro (prema-visesa), uno se infunde con
anhelo supremo y ora por la vision directa del Sefor (saksat-darsana). De los atributos de ese
ferviente anhelo surge un servicio en amor extético (prema-bhakti), el cual demuestra la rareza
suprema de saksat-darsana. Este prema-bhakti es ciertamente el tiinico medio para alcanzar Su
darsana; primero estableciendo esto como un hecho, la oracién es entonces ofrecida a El. O bien - si
uno recibe Su visidn, pero solo una vez, la mente queda insatisfecha, y (por no verle a Elen el
siguiente segundo) la agonia de la separacion comienza. Soportar una aprensién como ésta, que
constantemente pone al Sefior bajo la influencia de uno, es una caracteristica de prema-bhakti - que
es el principal y inico medio de mantener tal condicion. Siendo este el caso que se declara, entonces
¢Cémo podria ésto ser posiblemente alcanzado por tal gran ofensor como yo? La respuesta a esta
preocupacién es que la cualidad de Sri Bhagavan de bhakta-vatsalya (afecto por Sus devotos) hace lo
imposible bastante posible. Con el fin de alcanzar esto de seguro, la propuesta de moksa se rechaza
de nuevo aqui en el séptimo verso comenzando con kuveratmajau, donde la oracion se hace
exclusivamente para la consecucién de prema-bhakti.

Las palabras baddha-murtyaindican que Su sri vigraha (forma corporal divina) fue atada con
cuerdas al mortero de madera de Sri Yasoda; mediante este s77 vigraha (El liberé a los dos hijos de
Kuvera). Asi mediante el arrastre del mortero entre (los dos arboles conocidos como yamalarjuna)
Bhagavan personalmente demuestra la fortuna suprema que viene en la forma de saksat-darsana (ver
Su forma), personalmente tocar Su forma y demads, que son atributos integrales de Sus supremamente
hermosos pasatiempos. (A pesar de que El mismo estaba atado, ahora se describe cémo El liberé a
Nalakiivara y Manigriva:) La palabra mocitau denota que no fueron liberados solo de la maldicién de
Sri Narada, sino ademas del samsara (el mundo material) también; ellos no fueron premiados con
kevalam o la liberacién impersonal de fundirse en Su efulgencia todo-penetrante, sino que se declara
definitivamente que fueron dotados con prema-bhakti. Estos dos muchachos se describen como
bhakti-bhajau — ellos tomaron el refugio de bhakti como la meta suprema. Aquellos que no pueden
abandonar el refugio de la devocion de ninguna forma o manera, se llaman bhakti-bhajam. (Krsna
personalmente los transformé de este modo). Asi, tal es la intencién del autor especificamente para
declarar que no sélo fueron liberados, sino que también fueron premiados con prema-bhakti. En este
sentido, el Sefior ha declarado a estos dos muchachos en el Bhagavatam (10.10.42):

“El brote de Prema por M1, que era su mds supremo logro anhelado, ha surgido ahora plenamente en
los dos. Debido a este humor estatico, ustedes nunca tomaran nacimiento en el mundo material de



nuevo.”

(Srila Sanatana Gosvami ha aclarado a este verso en su propio comentario sobre el Bhagavatam). El
significado es - La palabra vam (“ustedes dos”) indica que el Sefior Krsna se dirigia a los dos
muchachos asi: “El objeto mas deseado por el que han orado es parama-bhavay en ambos se ha
desarrollado plenamente este prema por Mi. Por lo tanto nunca mas experimentaran bhava, los
repetidos nacimientos y muertes en el mundo material, ni sentiran el sufrimiento del samsara, ain
mientras vivan aqui”.

Entonces, jHe Damodara! tatha - al igual que - svakam - el refugio exclusivo (asraya) de Tus propios
pies de loto, o bien - el objetivo exclusivo (visaya) de una forma tan hermosa como la Tuya; es decir
prema-bhakti- me- a mi - prayaccha - por favor concédemelo de la manera mas generosa. (yaccha
significa “Por favor” y el prefijo praindica prakarsena o “con profusion o intensidad”).

En verdad, es como el Sefior Sri Krsna esté diciendo: “jOh, He! ;Por qué estas tan entusiasta por
prema-bhakti? Solo acepta la liberaciéon como los dos hijos de Kuvera, donde las miserias del
nacimiento y la muerte en el mundo material se terminan. Para ello la respuesta sigue siendo la
misma - neti- no, gracias. Aparte de iha, este objetivo llamado prema-bhakti- na mokse graho me
asti Damodara - no tengo ansia de ningun otro tipo de liberacién, jOh Damodara! El significado de
esto es que: uno puede pensar: “Si el samsara es destruido por ocuparse en prema-bhakti, permitelo.”
O, “Si prema-bhaktino destruye el samsara, entonces no me dejes desarrollarlo”. Sinceramente no
tengo inclinacién hacia ninguna de estas mentalidades. El humor confidencial es asi - si una
cintamani se encuentra en la palma de tu mano, entonces todas las actividades que emprendas seran
perfectas, por lo tanto ;Cual es el valor de codiciar una pequefia cosa insignificante (como moksa)?
O bien, la frase j he damodara! prema-bhaktim svakam me prayaccha significa - este abdomen de
Bhagavan es atado con cuerdas, asi que de El uno ora por prema-bhakti con el fin de perpetuamente
atar Su abdomen; el ansia de esta reciprocidad lo hace realmente posible. Entendida asi la oracion
continua (na mokse grahah, etc), donde el devoto alarmado presenta - “;No tengo ansia de que seas
liberado de las cuerdas?” El significado es: “Si, sin duda me importa.” Este es precisamente el
significado. Pero todo lo que quiero de Ti (en Tu forma atada) es que otorgues mi bendicién mas
anhelada de prema bhakti.

O bien, otro significado es que - la palabra 7ha indica “por favor, otorga prema-bhakti aqui en
Vrndavana” - esta intencién también continua. Para interpretarlo atin mas, uno ora asi porque Sri
Vrndavana es el agente exclusivo para el surgimiento de la felicidad tinica de prema-bhakti, también,
s6lo en Vrndavana aparece Sri Krsna especificamente; también los atributos de Su saksat-darsana se
encuentran alli (en esa forma con Su abdomen atado); y ademds, uno ora por residir
permanentemente en Vrndavana, porque sélo alli Sri Bhagavan tiene el deseo de especialmente
manifestarse como el disfrutador del bosque - vindavana -vihari. Todas estas son pruebas
adicionales. Més detalles de estos temas podrian averiguarse como lo hemos estado haciendo aqui.
Asfi termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el séptimo $loka del Sri
Damodarastakam.

Texto 8

namas te’ stu damne sphurad-dipti-dhamne
tvadiyodarayatha visvasya dhamne
namo radhikayai tvadiya-priyayai
namo’ nanta-lilaya devaya tubhyam



namah— reverencias; te—a Ti; astu—permite; damne—a la cuerda; sphurad-dipti-dhamne—la
morada de luz resplandeciente; tvadiya-udaraya—a Tu abdomen; atha—también; visvasya—del
universo; dhamne—la morada; namah—reverencias; radhikayai—a Sri Radhika; tvadiya-priyayai—
que es Tu amada; namah—reverencias; ananta-lilaya—intérprete de pasatiempos eternos; devaya—
divino; tubhyam—a Ti.

“Mis respetos a esta cuerda grandiosa, reservorio de efulgencia deslumbrante, y a Tu vientre, que
contiene todo el cosmos. Reverencias a Tu amada Srimati Radhika. jOh Sefior! Me inclino ante T, el
héroe trascendental de esos divinos y eternos pasatiempos”.

Dig-Darsini-Tika
Por Srila Sanatana Gosvami

Ahora en la conclusion de la oracidn, a fin de resumir la presentacion de los temas por los que se esté
orando, y también para despertar los atributos del bhakti, se ofrecen reverencias por separado ante la
particular atadura de Bhagavan, los miembros del cuerpo, asociados, y asi sucesivamente, en el verso
comenzando con namas te’ stu. Se dice te damne namo stu - me inclino ante el maha-pasa, el
magnifico lazo que ata Tu abdomen. ;Cémo luce esta espléndida cuerda? Ella es sphiirantya dipte
dhama - la fuente o refugio de una esplendorosa refulgencia. En este sentido, se sugiere por el autor
que tal maha-pasa es la residencia misma del (infinitamente radiante) brafima-teja concentrado, o la
omnipenetrante refulgencia brahman.

Después de esto, tvadiyaya udaraya namo’ stu - me inclino ante Tu abdomen. La razén para esto es
que mientras Tu estds atado con cuerdas, manifiestas especialmente la belleza y otras cualidades de
Tu abdomen, asi como las caracteristicas del glorioso vatsalya-/Iila y otros pasatiempos. ;Cémo luce
ese abdomen? Se afirma visvasya dhama - que el vientre es el sostén de todos los universos en la
creacion, incluyendo a todos los seres fijos y méviles que figuran en él. Del ombligo de loto en Su
abdomen ha brotado una flor de loto gigante que sostiene los catorce mundos. Adicionalmente,
(durante Sus pasatiempos infantiles en Vrndavana) El mostro el visva-riipa o la forma universal a Su
madre en dos ocasiones. Esta es otra indicacién. Por lo tanto, en dicho pasatiempo de atarlo a El por
la cintura, madre de Yasoda até6 a todo el universo, de hecho puso a toda la creacién bajo su control.
Esto es lo que se menciona.

Nunca es posible de hecho de amarrar al (omnipresente e ilimitadamente potente) Sefior, que es Isa
(el controlador supremo), pero El gustosamente acepta la atadura como un atributo de Su afecto
superexcelente por Sus devotos (bhakta-vatsalya-visesa). Y por tal aceptacion de la atadura somos
instruidos que tales pasatiempos son imperceptibles a toda la 16gica y el razonamiento disponibles en
todos los universos materiales. Este es un indicio de Su aisvarya-visesa o atributo de grandeza.

El motivo de ofrecer reverencias primero a la cuerda (dama) y luego al abdomen del Sefior (udara), es
debido a que la cuerda estd situada sobre Su vientre. O adicionalmente, para indicar la superioridad
ascendente en la importancia de diferentes cosas, (se ofrece respetos primero a la cuerda y luego a Su
vientre).

Ahora, namo radhikayai - se ofrecen reverencias a Su amada, Bhagavati Sri Radhika. Esto se hace
para demostrar que la misericordia de Su amada, le permite a uno alcanzar plenamente el objetivo
deseado - incluyendo objetivos que estdn atin mas alla del alcance de los deseos. Al ofrecer



reverencias a Sri Radhika, estd implicito que se ofrecen reverencias también a todas las gopis. O
también, debido a que Sri Radhika es la principal de todas ellas, se ofrecen reverencias sélo a Ella.
La palabra Radhika se utiliza aqui para denotar los atributos y la excelencia de alguien que esta
siempre ocupado en aradhana o adoracién a Sri Bhagavan (dispuesto sélo para Su placer), este es el
proposito de usar Su nombre especifico “Radhika “ en este texto. Por lo tanto - tvadiya-priyayaih -
reverencias ante Tu amada. O también, este nombre “Radhika” indica un ridhi (en términos
gramaticales, es capaz de transmitir un sentido no apoyado por derivacién). Por lo tanto,
independientemente de Su aradhana o adoracion de Ti, Ella sigue siendo Tu méas querida eterna
amada (nitya-priya). En este sentido también, la palabra fvadiya indica que Ella no sélo es querida a
Ti mismo, sino a todos Tus otros devotos también, ; Entonces qué mas podria decirse sobre cuan
querida es Ella para Ti? Ademas, esta declaracién implica que Tu también eres Su nitya-priyva
(eternamente querido y amado). Por ello, el amor de Sri Radhika por Sri Krsna ( prema-visesa), se
sugiere. Estas palabras namah priyayaih en este verso pueden significar ya sea - mis reverencias a Ti,
amado de Radhika, o bien, mis reverencias ante Radhika, Tu amada. Quien sea amado a Ti, esa
persona es ciertamente adorable para todo el universo. Por lo tanto, debido a que Sri Radhika es Tu
propia amada mas querida, namo ‘stu - me inclino ante Ella.

Y finalmente en la conclusién de la oracién, el autor desea describir la superexcelencia suprema del
rasa-lila y otros pasatiempos trascendentales que el Sefior Sri Krsna realiza con Sri Radhika, pero
como estos son los mas elevados de los temas confidenciales, no se mencionan directamente. La
16gica de madhurena samapayet- “todo lo que se emprenda debe completarse con dulzura” - se
aplica aqui. Por lo tanto tales pasatiempos confidenciales se mencionan sélo de simple pasada,
mientras que se ofrecen reverencias con las palabras namo” nanta-lilaya (reverencias ante Tus
ilimitados pasatiempos).

La palabra devaya indica que se ofrecen reverencias ante Bhagavan Quien es Jokottara - sobrenatural,
divino, trascendental. Con esto se da a entender que por la cualidad divinamente sobrenatural de
Damodara Krsna, entonces todos los /ilas realizados por El son también similarmente
trascendentales. O también podria interpretarse en el sentido - mis reverencias ante Ti que estas
continuamente ocupado en pasatiempos, junto a Sri Radhika. Por lo tanto, ananta-lilaya tubhyam
namah - ofrezco mis respetuosas reverencias ante Ti que estas continuamente ocupado realizando
pasatiempos ilimitados. Por las palabras ananta-Iila, se sugiere incluir todos los pasatiempos
relacionados en el &mbito de Gokula Vrndavana. Ofrezco mis reverencias ante todos aquellos /i/as, tal
humor es sin duda expresado en este verso.

Asf termina el Dig-Dar$ini-Tika de Srila Sanatana Gosvami sobre el octavo §loka del Sri
Damodarastakam.

(Traduccién al espaiol por Sri Ganesa Das — SEVA Bogota)



