Perfeccion no es Todo

Este humilde articulo pensé llamarlo ‘Perfección no es todo,’ pero ahora me siento del todo descalificado para hablar  de perfección, sin ser perfecto y por estar muy lejos incluso de su concepto. Pues mi concepto de perfección es algo más bien mecánico y arcaico. Es algo muy moralista y sintético. Perfección para mí es un producto de mi mejor intencionado raciocinio, y así es algo muy lejano a lo que es la real perfección. En general en nuestro concepto de perfección tendemos a acercarnos a un tipo de fórmula matemática o de mantra védico, que si lo cantas TIENE que funcionar. La gente en general busca ese tipo de perfección, donde su pedido NO va a fallar. Pero Srimati Radharani nos dirá que la perfección es acercarse a un Ser inestable y caprichoso. ¡Oh inquieto! Ora Bilvamangala Thakur. El Supremo Inquieto exige la suprema estabilidad a Sus devotos y yogis. Después de esta estable y correctísima dedicación estará el servicio espontáneo, libre y natural. La perfección en su sentido absoluto, en su realidad más elevada, es la perfección de la locura extática amorosa por el Señor.

En un plano inferior puede haber cálculo y predicción. Por ejemplo puedo adivinar que mañana voy a querer desayunar. En un plano elemental podemos predecir algo, en el plano burdo material. Pero en la medida que nos acercamos a la Persona Suprema ¿qué podemos predecir?

Así el maravilloso SB ya en su primera línea nos pone al tanto de estas cosas, nos lo advierte. Primero saluda a Vasudeva, el estado de visuddha-sattva, como diciendo: no teman, aquí pueden depositar su confianza, pueden entregar su corazón. Los demás textos védicos estaban pidiendo vuestra inteligencia, vuestra capacidad intelectual, de austeridad, de entonación de mantras, pero ahora el SB pide tu devoción. No debes temer porque este es el plano de la no explotación, de la bondad absoluta, del afecto pleno y la honestidad. Por ello comienza saludando a Vasudeva. Vasudeva también nos recuerda al padre de Sri Krsna, quien nos lleva de Visnu al Krishna de Vrindavan, a la tierra suprema, al plano superior. A lo largo de los nueve primeros cantos seremos llevados a Vrindavan, al décimo canto.

A continuación el SB sigue pidiendo nuestra fe, él no dice: te voy a dar esto, aquello... está diciendo: ahora escucharás de ese Supremo ser inconcebible, Él tiene conocimiento directo e indirecto de todo lo que sucede. Lo sabe por Sí mismo y a través de Sus agentes. Él está plenamente informado de todo, porque es el guardián bienqueriente, Él no quiere el mal de nadie. La última palabra de la primer línea es categórica: ‘svaraj.’ Esto es , Él es plenamente independiente. Está por encima de las leyes burdas, de lo que tú entiendes por perfección. Tu perfección es que tus juguetes no se echen a perder, pero Su nivel está mucho más allá.

Estamos sobretodo interesados en el amor y Él es el Señor del amor, pero como nos enseñó Srila Prabhupad, nosotros sólo conocemos un reflejo pervertido del verdadero amor. Ese amor es tan distinto, tan supremo, tan exigente y avasallador, que va a devorar tu mente e inteligencia, va a devorar tu criterio de las cosas, y serás visto como un loco. Lo que entra en la capacidad de comprensión del mundo es lo que no consideramos loco, pero el regalo de Mahaprabhu va mucho más allá de esos límites.

Perdonen, el tiempo es tan valioso que no quiero extenderme mucho, al mismo tiempo, si ustedes los vaisnavas pueden apreciar algo de este muy humilde ensayo que a ustedes dedico, este sirviente inútil estará feliz de poder agradarles en algo. Quiero pasar ahora al tema en sí, tal como me lo había planteado. Al mismo tiempo siento que las ideas salieron en forma my desparramada, perdonen mis queridos vaisnavas, pero sean generosos con este principiante.

Perfección, al menos lo que nosotros podemos entender de ella,  no es todo. Es más una exigencia del ego que del corazón. El amor no exige perfección, el amor exige amor. Si alguien va a un hotel cinco estrellas espera ser atendido a la ‘perfección,’ porque está pagando por ello. No es una transacción de amor. En su casa quizás no recibe un trato tan esmerado y perfecto, pero aun así va a preferir su hogar. 

Así el yogi místico se inclina por la perfección, al igual que el karma kandi. La meta de ellos no es el amor. Quieren ‘lucir’ un estado de perfección para su propio disfrute. Sri Krishna nos dice en el BG: No importa que no lo hagas perfecto, tan sólo hazlo. Eso será la prueba de tu amor. El mérito es para Mí. Si lo haces bien será para tu propia complacencia, quiero que lo hagas para Mi. Asi las gopis llegan en un estado de ‘imperfección’ donde Krsna. Llegan mal vestidas, mal arregladas. Lo que sería lo más elemental para una mujer. Lo que más puede herir su ego es que le critiquen que ni siquiera se ha sabido vestir bien. Pero las gopis aceptaron ese estado de imperfección con tal de ver a Krsna. 

Así los bhaktas son invitados por Mahaprabhu a participar en su movimiento de amor puro. Es un servicio de suddha-bhakti. Sólo hablar de Krsna, sólo servir a Krsna, cantar Su nombre, comer Su prasadam. Es la meta, (aho bata atha gariyan yah jivagre vartate nama tubhyam...) La gente puede decir: No es la perfección, mira, tienen tantas imperfecciones. No saben sánscrito, no hacen asanas, ni pranayamas, etc. Pero Krsna dice: sadhur eva sa mantavyah... Debes considerarlo santo, no seas envidioso, síguelo, es Mi devoto, es Mi santo, es fiel a Mí. No veas su pasado, ahora está ocupado en servirme, ahora añora Mi bhakti, Yo le voy a dar Mi amor. Yo lo estoy invitando, y a través de él te invito a ti, solo debes seguirlo. 

Así Krsna mismo se esconde detrás de una maraña de imperfecciones. Sri Ram hizo cosas indebidas, al igual que Sri Krsna. Ellos se ocultan de los perfeccionistas envidiosos y competitivos, Ellos buscan a los que desean la simplicidad del amor. No pueden ser atrapados por los moralistas ni por los justos, porque ni la moral ni la justicia se basan en el amor, a estos sólo les preocupa el bienestar individual o social, actúan en el plano externo más que en el interno. No tienen como objetivo la complacencia del Señor.

Esto también se puede aplicar a una institución. La institución no vale por sus reglas, vale por los santos que la forman. ¿Cuántas reglas rigen una vida familiar, la vida en una casa? Muy pocas reglas, porque ahí debe dominar el amor. Una institución no se va a mantener pura y sólida porque esté basada en buenas reglas, sólo la pureza de sus formadores puede preservar su salud.

Así Sridhar Maharaj nos previno muchas veces de no volvernos externos, formalistas. ¿Qué es más importante, la respiración o la nariz?- preguntó él. Las reglas están para atraer, para atrapar a los formalistas, a los karma-kandis, veda-ratis. Srila Vyasadeva está diciendo: hay imperfecciones en mi SB, si las buscas las encontrarás, pero si las encuentras serás a la vez muy desafortunado, porque el amor cubre toda imperfección.

El amor es superior a la perfección o imperfección. Krsna se sentirá plenamente a gusto entre Sus devotos, donde no está sometido a las rígidas leyes de los Vedas, nadie le va a reclamar si viola los Vedas, pero todos se van a quejar si les niega Su amor.

Sin embargo buscamos la perfección, es un deber y una necesidad. Mientras más lejos de la perfección nos encontramos más la deseamos y sentimos su necesidad. Krsna también dice en el BG: Ésta es la escritura más secreta, si la sigues alcanzarás la perfección. Es decir, Krsna también nos invita a ella. Pero nos dice: no importa que aun no seas perfecto. Ya eres Mío. Si tú quieres ser Mío, ya lo eres. Sólo tú debes decidir a quién quieres pertenecer. Krsna te puede dar Su entrenamiento para que seas Su buen devoto, o maya te puede dar el suyo para hacerte su devoto. No es que recién en la perfección empiezas a ser devoto. Eres devoto desde que te rindes a Krsna. Así el Señor le dijo a Durvasa: Yo sólo conozco a Mis devotos y a quienes son devotos de Mis devotos. Aquellos que están en el corazón de Mis devotos también están en Mi corazón, no hay duda de ello. Yo no conozco nada más que a ellos.

Narayan Maharaj, en su introducción al Venu-gita,  explica que el prema vendrá a tu corazón incluso cuando todavía estén los anarthas presentes. Krsna no va a esperar a que todos los anarthas salgan. El amor es más grande que ellos. Después de todo ellos también están al servicio de Krsna, cumplen propósitos en el plan de Krsna, tal como lo enseñó Sridhar Maharaj. Él dijo: a veces Krsna mantiene a un devoto con ciertas imperfecciones para cumplir un propósito en particular. Prabhupad también nos decía que cuando bailábamos para Krsna eso era éxtasis. Él decía una gran verdad. Su regalo era tan generoso que quizás no podíamos ni creerlo, pero era una gran verdad, el nos estaba dando un regalo extático, el regalo misericordioso de Mahaprabhu. Prema-dana, regalo de amor, a quienes no lo merecen.

La imperfección además tiene su propio encanto. Podemos verlo en los niños. Nos encantan sus imperfecciones. Cuando se equivocan al hablar, al caminar, etc. Krsna no podía cargar las sandalias de Nanda Maharaj,  y esto lleno de placer a Su padre.

Asi, en el lenguaje de Sridhar Maharaj, los ‘amantes cómodos’ van a dejar de amar a Krsna por encontrar en Él muchas imperfecciones, creadas por sus mentes envidiosas. Pero Sus devotos aman las aparentes imperfecciones de Krsna. Las gopis disgustadas acusaron a Krsna de una serie de ellas. Maharaj Yuddhistir dijo: que nadie sepa que somos devotos de Krsna, se podrán frustrar pensando que Acyuta ha permitido que nos sucedan tantas cosas. ¡Qué grande Yuddhisthir Maharaj! Él estaba diciendo: No digan que somos devotos de Krsna porque los amantes cómodos se van a retirar, démosle una oportunidad también a ellos. Madre Kunti dijo: soy muy querida por Krsna, Él nunca se preocupó de complacer mis deseos...

Porque Krsna está por encima de lo perfecto e imperfecto, o tanto de lo falible como de lo infalible como declara en el BG, cuando analizamos perfección o imperfección en Él, es porque lo estamos observando desde abajo. En realidad Él está mas allá de eso. Su estado es de Vasudeva o visuddha-sattva, bondad pura, eso hemos aprendido.

El verdadero devoto avanzado quiere complacer el deseo de Krsna. ¿Cuál es la ganancia de que se complazcan nuestros deseos? ¿Los deseos diminutos de una partícula diminuta que vive en una semilla de mostaza llamada universo?

Nuestro deber es ser perfectos ahora, ahora mismo. Y eso significa saranagati. Rendición al perfecto. Ya sea en su forma de Krsna, si no somos tan afortunados; o en Su forma de gurudeva si somos muy afortunados. Pero si somos sinceros Krsna vendrá como el guru a socorrernos.

La semilla es perfecta como semilla. Es algo acabado pero al mismo tiempo no lo es. De ella se espera un desarrollo. Del mismo modo estamos en un estado embrionario de amor. Nuestra semilla llamada alma debe ser puesta en la tierra del Krsna-seva y debe ser regada por la bondadosa instrucción del maestro espiritual. Así va a fructificar. La flor vendrá después, vendrá al final. Al final se abrirá y dará su perfume y su hermoso color. Pero la semilla debe ser aceptada, y el brote, y la plantita con algunos botones muy cerrados, que se abrirán de a poco en la medida que reciban el calor del sol, el calor  del sadhu-sanga. Los vaisnavas nos dirán con dulce voz: No debes temer, has llegado a la tierra del amor. Aquí manda la voz del guru, no la competitiva envidia del mundo.

El mundo exige perfección porque carece de amor. Está infestado de trabajadores fruitivos que cobran por cada acción que hacen, quieren un fruto de ella. Lo que uno  no cobre será pagado con amor. La cultura Vedica no estaba basada en una transacción vaisya en todas las actividades, solo en los productos de comercio. En lo que es de necesidad más básica o elemental. Las necesidades más elevadas se atendían a través de la fe y el amor, no del dinero, por eso el nivel de sabiduría y realización era muy superior al actual. Pues el mundo, la ciencia y la sabiduría no están bajo las garras del cerebro o de fórmulas físicas y químicas, están bajo el dominio de ese Supremo Independiente, del ‘svaraj,’ a Quien domina el amor, Madan-Mohan-Mohini. Al mismo tiempo en realidad, el amor posee un gran nivel de exigencia, el más alto.

 La sociedad moderna se ha lanzado a una carrera de perfeccionamiento olvidando el amor. El resultado es que ahora carece de perfección y de amor, por que no debemos olvidar lo más importante en este tema, y es que: la perfección es el amor. No se puede aprender sin amor ni se puede sanar sin amor. Nada superior se puede conseguir sin él. Es el ingrediente esencial, lo único que da verdadero sentido a la vida.  

En realidad esta carrera moderna de perfeccionamiento y profesionalismo enloquecido es del todo antinatural, frío, mecánico. Este perfeccionamiento no da lugar a la equivocación, al error, que son constitutivos propios de nuestra naturaleza. Valores como el perdón, la comprensión., la tolerancia, son eliminados cada vez más en aras de una supuesta perfección social y tecnológica que nos mantiene en un nivel animal, donde la más mínima falta es sancionada y cada día se pierde más la humanidad, o el sentimiento cordial que debe existir entre los hombres, y entre hombres y animales. En aras de esta simulada perfección el hombre mata al animal y lo reemplaza por una máquina. Nadie puede tener sentimientos por una máquina, no podemos acariciarla ni ponerle un nombre, ni hablar con ella o darle una orden. Este tipo de relación sí se puede tener con un animal, pero en aras de una supuesta perfección se mata el sentimiento, la relación. Se elimina esa perfección que es mucho más sutil, elevada, sustancial y necesaria. Este trato que se le da al animal también se le da al hombre, y éste pasa a ser reemplazado por máquinas, porque sus sentimientos no valen, sus necesidades son menos atendidas que las de una máquina. ¿Cuántos millones de dólares cuesta crear y mantener una inútil central atómica?

Errar y equivocarse cumple un propósito superior, tiene su sentido, su profundidad e incluso su encanto. Si tú te equivocas estaré yo para ayudarte, no temas, si yo me equivoco tú me vas a ayudar, cuento contigo, con tu amistad. Nos necesitamos como seres sociales que somos. Si no hay necesidad no hay relación verdadera. Por supuesto, la necesidad mayor es darnos sadhu-sanga. El sankirtan de Mahaprabhu está basado en esta necesidad mutua.Es claro de esto que los devotos deben apoyarse en momentos de dificultad, y 'no hacer lenha del árbol caído.'

Así Prabhupad dice en el SB que el pueblo tenía que tolerar incluso los pecados de su rey. Porque la cultura Védica era más elevada, practicaba la comprensión y tolerancia. Se basaba en una educación espiritual constante, estaba regida por brahmanas tolerantes y sabios que guardaban a Krishna en el centro. La sociedad democrática es infantil, un niño no puede tolerar que su capricho no sea atendido al instante. De esa manera somos cada vez menos maduros en las relaciones. Nos enojamos, nos odiamos, nos divorciamos, cambiamos nuestros presidentes, dejamos nuestros padres. Pero la cultura Védica no era así. En ella todos representaban al Señor: el rey, la reina, el brahmana, el padre, la madre, el Guru, su esposa, la tierra, una visita, etc. Todo estaba lleno de trascendencia. 

En realidad tanta exigencia de perfección es debido al materialismo, a la falta de fe en Dios. Porque pensamos que somos los únicos hacedores. Pensamos que si nosotros no lo hacemos perfecto nadie más lo va a hacer. Y ahí ya caemos en la mayor imperfección y error por olvidar que Dios también participa y es el último y perfecto hacedor. 

A pesar de tanto esfuerzo profesional vemos que los errores e imperfecciones son cada vez mayores y más garrafales, porque esa es la naturaleza de la vida: Como Prabhupad nos decía que este mundo está lleno de perplejidad, muhyanti yat surayah, hasta los grandes sabios están perplejos, cometen errores, porque el Señor no quiere que prescindamos de Él. Siempre vamos a necesitar Su protección y guía revelándose en el corazón de los santos y en el sastra.

Del mismo modo exigir mucha perfección al devoto puede volverse algo agobiante para ellos. Sridhar Maharaj dijo que las reglas estaban hechas para conducir el amor, no para asfixiarlo.
Por ello los maestros del bhakti son los más piadosos y los más sabios. Ellos están sumergidos en esa realidad superior. En rasa. Rasa es el dulce fluir del amor. Para ellos no es sólo algo esencial sino que es la única necesidad. En el amor está todo. Todo el sentimiento y todo el conocimiento se encuentran en él. ¿Quieres tener todo? Entonces busca el amor. Prema. El regalo de Mahaprabhu. Él lo distribuyó sin preocuparse si el receptáculo era merecedor o no lo era. La perfección vendrá después, la perfección es un continuo desarrollo. La perfección de hoy es la imperfección de mañana. Es también el resultado secundario de una práctica esmerada y pura, que será apreciada y bendecida por Krishna. ‘El verdadero anhelo por la verdad ya es felicidad-’ dijo Sridhar Maharaj.

Sridhar Maharaj también explica que el discípulo neófito sólo va a ver perfección en su guru, es decir, el no va a tolerar la idea de que su guru se pueda equivocar. Si el guru- dice él- escribe algo diferente a lo que está en el diccionario, él va a pensar que el diccionario es el equivocado. Pero esa no es la posición más elevada. Srimati Radharani dice: Yo sé con quién estoy tratando, conozco muy bien a Krsna, es un mujeriego muy sinvergüenza, aun así El es el Señor de Mi vida... Él puede mal comportarse, debemos darle esa libertad, como diría Sridhar Maharaj, porque privarlo de la libertad del supuesto error sería limitar Su bien absoluto. No podemos limitarlo a nuestro concepto egoísta de perfección. Las mismas imperfecciones del mundo sirven Su plan de perfección, ¡y ésta es una maravilla muy difícil de concebir!

Amar al guru porque es perfecto puede ser una posición cómoda. No es una gran dificultad o una gran cosa amar a alguien que es perfecto. Cuando una persona se enamora de otra lo primero que siente es que esa persona es perfecta, cuando sus imperfecciones aparecen deja de quererla. No me parece algo muy elevado, pienso que Krsna y el guru pueden cometer aparentes errores y uno debe seguir amándolos. El error es a propósito para probar la calidad de nuestro amor. Krishna estaba en el campo de batalla cuando el heroico Abhimanyu murió. ¿Porqué Krishna no lo protegió? ¿Al hijo de Su mejor amigo? Sri Draupadi ni siquiera preguntó esto a Krishna, ella tenía una fe tan grande en la perfección superior del Señor.

Por otro lado la perfección o imperfección no debe ser decidida en base a la acción, sino en base a la intención de la acción. A veces la intención es muy buena pero la acción es un fracaso, eso no es grave. Cuando la acción es buena pero la intención es mala, eso es engaño. Por ello ahora el mundo está lleno  de aparentes buenas acciones, de mucho profesionalismo, ¿pero cuál es la verdadera intención detrás de estas acciones? Nada bueno, esto lo sabemos. Por ello la perfección no es todo para nosotros, estamos más interesados en el interior.

 La aventura interior por su parte, sólo podrá ser iniciada después de muchos tropiezos. No es algo fácil ni conocido. Si quieres hacer tan sólo lo que puedes hacer en forma perfecta vas a quedar en un plano muy elemental de existencia. Desarrollando sólo la parte básica, elemental de la vida. Krsna y los santos quieren que uno se aventure a caminar por ese plano superior. Incluso el gran Arjuna temió el fracaso a caminar en esa esfera. El preguntó: ¿qué pasa con el yogi que fracasa, se pierde...? Sri Krsna dijo, no se pierde, el seguirá adelante en su próxima vida, no habrá pérdida para él, por lo tanto que se aventure, que se lance, no aseguro la perfección ahora, pero la tendrá en algún tiempo futuro, no hay duda en ello. Impulsados por un gran deseo interior tomaremos el riego y daremos el salto. El riesgo está ahí, porque sabemos que nuestra razón e inteligencia no pueden medir ese campo. Esa es la tierra de la fe, de la confianza. Todo puede parecer confuso e ilógico para nosotros, pero se nos pide que acudamos a un medio superior, la fe, la fe va a aclarar todo, ella tiene ese poder. Para un ciego un campo con riachuelos y peñascos es solo un  gran peligro, pero para un vidente es un hermoso paisaje. Así no podemos apreciar la belleza de la creación del Señor mientras el ojo de la fe no se ha abierto. Cuando este ojo se abra veremos que la idea de perfección e imperfección están muy abajo, son niveles muy burdos y elementales. Veremos que el sol del amor los derrite como a la nieve. Para el que ama no hay amigos ni enemigos, no hay buenos ni malos, no hay odio, no hay traición, para el que ama sólo hay amor, todo está bien. Si alguien no lo ama no importa, él sí lo ama, eso es suficiente. El sol no pide nada a cambio por su luz, es demasiado grande como para cobrarnos algo, y así el amor puro es como millones de soles.

Por ello la idea de perfección e imperfección en relación con el Señor y Su creación debe ser quitada de nuestra mente. Ese tipo de juicio existe en quienes no aman. Si la mamá sirvió una sopa no vamos a pensar si está perfecta o no, es un  hecho que está perfecta, pues fue preparada con el amor de la madre. Incluso si no está muy sabrosa el hijo amoroso la va a preferir a cualquier otra. Un devoto verdadero no va a cambiar prasadam por bhoga, por muy refinado que esté preparado este último.

Los acaryas nos invitan a ver así las cosas. El mundo está gobernado por el amor de Dios. El bhakti reina supremo, no es la ciencia ni la política, ni nada de eso lo que reina. Como sabiamente nos enseñó Srila Sridhar Maharaj diciendo: ‘el amor es el rey de todo, alguien podrá decir que no quiere poder, incluso que no quiere conocimiento, pero nadie va a decir que no quiere amor.’

Así Mahaprabhu y nuestros Acaryas vienen a satisfacer nuestra necesidad más inmediata y profunda. Bhakti es la reina por excelencia, es la majestad plena de Srimati Radharani, a cuyos pies tan sólo, las almas podrán encontrar el beneficio supremo del servicio divino. 

Siguiendo los pasos de Srila Rupa Goswamipad, debemos tomar esta senda del bhakti con pleno entusiasmo, confianza y paciencia, tomando refugio en los santos y en el servicio devocional, y seremos llevados a ese anandambudim vardhanam al que Mahaprabhu generosamente nos ha invitado, a través de nuestros magnánimos Gurus.

Así ¡oh vaisnavas! ¿Qué es perfección? ¿Qué es imperfección? Servir al Señor de acuerdo a nuestra capacidad es lo uno, no servirlo es lo otro. Perfección e imperfección son relativos a la capacidad y naturaleza de los devotos. El servicio es lo absoluto. Nuestra perfección, en mi humilde opinión, es tomar con responsabilidad, dedicación, alegría y amor la orden de Gurudeva, y servir como una partícula de polvo la suela de sus sandalias, y así seremos llevados, por las olas del océano de amor del bhakti, hacia el abrazo a los pies del Absoluto Divino. 

En el servicio a mis hermanos y hermanas vaisnavas, 

vaisnavadasanudas

Atulananda das.

Vrindavan, 20 de Diciembre de 1998

